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PALABRAS R ECT @IREANISER

SEGURAMENTE que no es el Rector de la Universidad la persona nds
indicada para prologar como se merece, una Revista que recoge traba-
jos sobre wuna materia extraiia a su especialidad, pero cabe excusar lu
actitud de los que generosa ¢ immprudentemente confiaron la mision, co-
mo la del que la aceptara, en cuanto se admita ¢l propésito que Inspi-
rara @ unos Yy a otros.

Sin duda que mo es posible pasar por alto la primera intencion
que los moviera a los primeros, fundada en una cordial y amable cor-
tesia para con la primera awtoridad de esta Casa: ello solo bastaria para
alenuar el demérito de estas palabras adosadas a la portada de wuna Ee-
vista cuya vmportancia no se nos escapa. Pero esta gentil deferencia,
traduce la actitud intima de un grupo de profesores wnwersitarios, que
al cumplir con la labor docente de difundir sus conocimientos y el fruio
de sus inwvestigaciones mds alla del claustro unversitario, realizan lu
tarea compenetrados de la necesidad de exponerla como obra de con-
junto, coordinada y orgamizada.

Teniendo en cuenta este modo de realizar el esfwerzo, puede expli-
éarse mwy bien el porqué se decide ofrecerla a la critica pitblica por la
via jerdrquica correspondiente, lo que sigmifica aceptar que un contin-



gente de umiversitarios trabaja individualmente pero para todos y ne
en forma aislada y para si.

Cuando los grupos o las grandes socicdades han supcrado la ctapa
del quehacer sin control, y comprenden la necesidad de sumar los esfwer-
z08 individuales para rcalizar la obra de conjunto en beneficio de todos,
ojustan sw proceder a ciertos principios previos de organizacion, indis-
gensables para una accién efectiva. Iniciada esta etapa organizativa, cs
posible ya ordenar las paries, asignar las funciones, atribwir las jerar-
quias y proponer los objetivos de la obra comin.

En las sociedades modernas ya no es concebible el proceder aislu
do. Sus grandes problemas y los grandes fines a que tiende, sélo sow
pesibles realizar ¢n colaboracion o, por lo menos, coordinando el traba-
fo0 de unos con el de los olros, y aun en sectores del pensamiento como
en ¢l que actitan los firmantes de los distintos articulos de esta Revista.

Por eso también aparcce tanto mds ponderable el empeiio de los
autores de este trabajo que revela, indiscutiblemente, una conciencia co-
lectiva de irabajar por el provecho comin y segin wn plan ordenado.
Aparcce asi también claro el acatamiento provechoso a directivas esce-
lenadas que, deriwvando de las primeras y fundamentales que se seialan
en el gran plan de gobierno que ¢l actual Presidente quicre cumplir en
su segundo periodo gubernamental, v concluyendo en una ejecucion efec-
tiva y en un logro positivo de los objetivos alli contenidos, por la accica
de los profesores universitarios que obran en este orden segun tales
directivas.

Es un vehemenie anhelo de nuestro Presidente, que el Estado qu
fuera proyectado y estructurado en el pasado periodo de gobierno, fuwr-
cione como cuerpo orgamzado en el sequndo; todas las partes en que
se descompone el complicado mecanismo estalal moderno, deben funcio-
nar —segun estas aspiraciones— como resortes de un prodigioso engra-
naje, en donde si cada pieza gira libremente sobre sw propio eje, su mo-
vimiento se¢ regula en funcion del todo.

Nosotros, en menor escala, en nuesiro reducido dmbito universitario
regional, también quercmos activamente cooperar en este anhelo, de tal
modo que todos los elemenlos que integran la Universidad, ya sea cuande
obren individual o colectivamente, lo hagan asegurando un funciona-
miento libre ¢ independiente dentro de sw respectiva especialidad, pers
conjugando su accion con la de los demds, y con todas las otras que
simultdneamenie corresponden o la Universidad y todos en funcion de
Iu’ ;-egi&n a la cual sirven y del supremo interés del pais al que pertenccen.



De alli que asignemos al esfuerzo realizado por wna de muestras Fa-
cultades tanta importancia. El evidencia no sélo el valor que en si de-
muestra el esfuerzo de tantas paginas que se ofrecen sin reticencias al
lector especializado y que para cotizarse no necesitan de esta advertencia
preliminar, sino también porque ella es el mds elocuente testimonio de unu
accion conjunta y organizada.

De todos modos, no hay duda de que se trata del primer intento reali-
zado en nuestra Casa con el propdsito de coordinar y aprovechar intensa-
mente con el mismo fin, todos los esfuerzos dispersos que hasta ahora se
ventan realizando, tal vez con el mismo entusiasmo, tal vez con la misma
eficacia, pero cuyo rendvmiento no estaba proporcionado a la fuerza em-
pleada, porque al fluir aisladamente y sin control, no podian ser utiliza-
dos en tode su dimension.

La Universidad por mi intermedio se adelanta a los aplausos que se
han ganado las auwloridades de la Facultad de Filosofia y Letras, que enr
union de sus eficaces colaboradores, han permitido esta loable realizacién
en favor de las disciplinas que cultive, y han mostrado un ejemplo de
trabajo ordenado y organizado.

Vaya pues este sencillo pero sincero homenaje —que me justifica—
a todos los esforzados colaboradores de HUMANITAS y vaya también mi
voto por el éxito futuro de la Revista.

CArLos . AGUILAR.



P R E S E N "1 A (G

H UMANITAS quiza no necesita justificacion universitaria. Lo wno,
porque es clara expresion de la vida y afanes de la Facultad de Filoso-
fia y Letras de la Umiversidad Nacional de Tucuman. ¥ una facultad
de esta maturaleza, cwltiva disciplinas humanisticas unwversales que se
consideran mecesarias para la formacion gemeral y especializada de sus
egresados. Las ciencias que concurren a tal fin son las llamadas forma-
tivas: la filosofia, que desarrolla el pensamiento; las letras, que esta-
blecen la capacidad estética y son vehiculo de cultura y espiritualidad
entre los pueblos; y la historia que profundiza en la vida historica de
cada pueblo y en la vida historica uniwersal. Las restantes disciplinas
colaboran o deben colaborar a esta triple formacion humanistica. Pero
la formacion hwmanistica universal no se logra mi tieme sentido si mo
asienta 1y se nutre en el ambiente histérico, social y moral de la Nacign.
;Cudn argentinos, cudn espaiioles, qué framceses, qué ingleses, qué ale-
manes, resultan ain los mds grandes imnovadores!

Lo otro, porque la Facultad de Filosofia y Letras de Tucumdn,
atenla a los dos aspectos de su labor, el universal y el nacional, asi co-
mo a los preceptos establecidos, para la Universidad Argentina, en la
Constitucién Nacional y en el Segundo Plan Quinquenal del Superior
Gobierno de la Nacion, presenta con HUMANITAS otra de las debi-



'das y estrictas senales universitarias en la vida espiritual del pais. HU-
MANITAS no es, por lo mismo, fruto del esfuerzo individual y despai-
sado. A lo lejos, como haciendo senales. se alzan ilustres figuras twcu-
manas de la generacion del Centenario: Teran, Padilla, ILillo, Rougés,
Heller, Rovelli, Sortheix.... Muchos son los que creen que el mundo
comienza con la propia vida. Hay que recordarles —observa Goethe—
que también ellos tuvieron padrinos de pila.... Por nuestra parte, tra-
taremos de mo olvidar la leccion. Y si junto a la justificacion universi-
taria, algwien pidiera otra mds directa y humana, diremos que el amor
a la propia patria también explica, y por modo coincidente, estas pu-
ras aclividades culturales,

La revista queda abierta a cuanios trabajan con inquicta paz en
las humanidades, con la sola limitacién de las normas éticas y de idonei-
dad que surgen en la labor misma. De aparicién cuatrimestral, compren-
de mueve secciones: articulos, motas y comentarios, textos, figuras del
pensamiento latino-americano, bibliografia, revistas de revistas, moticias
de la Facultad, libros rectbidos y nuestros colaboradores.

Es cuanto queriamos decir.

LA DIRECCION






PLATON Y EL CONCEPTO UNITARIO
DE CULTURA HUMANA

Rodolfo Mondolfo

SON muy conocidas las expresiones de menosprecio del trabajo ma-
nual que se encuentran en los dialogos de Platén, especialmente en la
Repiiblica y las Leyes. Toda actividad material y econémica, por ser
vinculada con apetitos e intereses sensibles, que Platéon considera pro-
pios de la parte inferior del alma, introduce, seglin su parecer, en quien
la ejerce, un espiritu servil, que lo hace indigno de participar en el
gobierno del Estado; por lo cual los trabajadores manuales (campesi-
nos y artesanos) y los comerciantes quedan en la Repiiblica excluidos
de los derechos politicos. Y en Gorgias, 512, Platon llega hasta el pun-
to de decir, con respecto al ingeniero constructor de maquinas bélicas
—a quien sin embargo reconoce mas util que el mismo general para
1z defensa de la ciudad—: “y con todo eso ti menospreciaras a él y
su arte, y como por injuria lo llamarids mecanico, y no quisieras dar
a tu hija como esposa al hijo de él, ni quisieras que tu hijo se casara
con la hija de él”.

Por cierto, seria un error ver en estas declaraciones tan termi-
nantes el pensamiento integral de Platén, que otras veces, y en la
misma Repiiblica, muestra una orientacion muy distinta, y una com-
prensién del valor del trabajo. Asi en un lugar (Repitbl. 111, 405 d-408 b)
Platén declara que el trabajo, ya sea manual, ya intelectual, es un de-
ber del hombre y la verdadera justificaciéon de su vida; y cita al obre-
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ro, constantemente preocupado por su trabajo, como ejemplo y mo-
celo para los ociosos de las clases superiores, que se jactan de una
educacion liberal. Y en otro lugar (Rep. 535 d) exige que el aspirante
fildsofo no sea cojo ni manco en el amor al trabajo (filoponia); esto
es, que no tenga aprecio y amor solamente a una de las dos formas
rehuyendo la otra, sino que las cultive ambas, la material y la inte-
lectual, junta e igualmente.

Sin embargo, no puede negarse que la orientacion de hostilidad y
desprecio hacia el trabajo y los trabajadores manuales se halla en el
idealismo platonico vinculada con su teoria de la oposicion entre cuer-
po y espirifu. “El desdén de Platon contra el trabajo (escribe justa-
mente F. Battaglia en La filosofia del trabajo, Bologna 1951), que evi-
dentemente se aplica a las cosas y es totalmente practico, tiene sus
raices en una honda metafisica. Por eso la antitesis enire el trabaja-
dor y el pensador es completa. El trabajo no tiene ninguna relacién
con la sabiduria. Los trabajadores de la tierra y los demas obreros co-
nocen tan solo las cosas del cuerpo. Si, pues, sabiduria es conocerse a
si mismos, ninguno de éstos es sabio, debido a su arte (Alcib. T, 131)".

Este divorcio terminante entre trabajo y sabiduria, entre actividad
manual e intelectual, quebrantaba la bella unidad del concepto de cul-
tura humana, que habia encontrado una expresién singular en Ana-
xagoras, siguiendo el mismo camino por el cual Hesiodo en Obras v
digs habia afirmado la vinculacién inseparable entre trabajo e inteli-
gencia, v luego toda la tradicion del naturalismo presocratico habia
buscado en la técnica humana los medios y las sugestiones para la
comprension de los procesos cosmogénicos y naturales. Lo cual tenia
su inspiracion en un principio anticipador de Vico, que hallamos ex-
presado en el escrito hipocratico Acerca del régimen; esto es, que los
bombres “conocen tan sélo lo que ellos mismos hacen”, y en esto,

pues, deben buscar el medio para comprender lo que no hacen y por
lo tanto no conocen.

Anaxdgoras —quien, sin embargo, introducia por primera vez la
Mente (Nous) en la interpretacion del proceso cosmogdnico— seguia
la orientacion mencionada cuando indicaba en la posesién de la mano
la causa de la superioridad de] hombre con respecto a los animales;
lo cual significaba reconocer toda la plenitud de su valer y sus tareas
al trabajo manual, creador de la técnica, guiado por la inteligencia en
el desarrollo de sus actividades, pero ejercitando reciprocamente una
accion de estimulo, enriquecimiento y potenciacién crecientes de la
inteligencia, por medio de las propias actividades y de la creaciéon pro-
gresiva de condiciones nuevas. El proceso histérico de la cultura, por
cuya creacion el hombre se diferencia de los animales y afirma su su-
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perioridad, aparecia de esta manera concebido en la unidad ines-
cindible y en la dependencia mutua de los elementos que lo producen;
fa cual unidad, en. cambio, resulta quebrantada en Platén, por la an-
titesis que introduce entre las dos formas de la actividad humana, la
manual y la intelectual, distribuidas en clases o estirpes de hombres
opuestas y separadas mutuamente por un abismo.

Sin embargo, la conciencia de la imposibilidad de mantener seme-
jante division parece no haber sido extrafia a la mente de Platén; y
lo muestran algunos lugares de sus didlogos, donde la dependencia y
accién mutuas de los dos aspectos opuestos se afirma indirectamente,
en una intuicién unitaria del proceso histérico de formacién, conser-
vacion y transformacién de todo el mundo de la cultura creado por
€} hombre. En dos sentidos contrarios se manifiesta en Platén seme-
jante intuicién unitaria: 1) en la expresién de sus exigencias conser-
vadoras que querrian inmovilizar el proceso histérico de las trans-
formaciones, considerandolas eversién y ruina del orden social; y 2)
en la manifestacion contraria, casi involuntaria, de una necesidad de
vida activa y de progreso libres, considerados como las tinicas condi-
ciones que puedan hacer la vida humana digna de ser vivida.

La expresion de las exigencias conservadoras aparece en la Repii-
blica y en las Leyes. En la Repibl, 424 a-c, Platon hace declarar a Sé6-
crates lo siguiente: “un Estado, cuando empieza a marchar bien, con-
tinta siempre mejor, como una rueda. Pues el régimen y la educa-
cion buenos, si son mantenidos, engendran buenas disposiciones natu-
rales, y éstas a su vez, al conservarse unidas con tal educacién, se
hacen atin mejores que antes... En resumidas cuentas, los cuidadores
de la ciudad deben insistir en este principio, para evitar que se lo des-
truya sin que ellos se den cuenta; y deben mantenerlo firme en todas
las oportunidades impidiendo que se introduzcan novedades en la gim-
nasia y la musica al margen del orden establecido, y cuidando de que
se lo conserve lo mas posible; y deben tener miedo cuando alguien
diga que los hombres son mas atentos a aquel canto.

“que a quien lo canta se le vuelve mas nuevo en la cabeza” (Odys.
I, 351 ss.), a fin de que no se crea, como de costumbre, que el poeta
no hable de nuevas condiciones, sino de nueva forma del canto, y quie-
‘ta alabar esta 1ltima; pues semejante cosa no debe ni alabarse ni ad-
mitirse. Es preciso, pues, cuidarse mucho de no introducir un nuevo
tipo de miisica, ya que se lo pone en peligro todo; en efecto, nunca
se alteran los modos de la musica sin sacudir las leyes fundamentales
del Estado, como dice Damén y yo mismo estoy convencido’.

La dependencia mutua, afirmada aqui entre toda innovacién que
se introduzca en la mtsica o en la gimnasia —elementos de la edu-
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cacion de los propios custodios del Estado— y la estabilidad de las
ieyes, no se limitaba, sin embargo, a estos dos términos solamente,
segiin Platon; antes bien, la vinculacion indicada nq era sino un ejem-
plo de las repercusiones que cualquier cambio, introducido en cualquier
aspecto de la vida social, puede tener sobre todos los demas objetos
v las manifestaciones de la vida social y la cultura humana, tal como
los miembros y las funciones de un mismo organismo unitario.

En efecto, el lugar de la Repiiblica sigue poniendo de relieve que
una infraccion a la ley que se introduzca a través de la musica, “poco
a poco, implantindose en casa, se introduce calladamente en el uso
v la costumbre y de ellos pasa a las relaciones mutuas convertida ya
cn mas grande, y de estas relaciones se eleva hacia las leyes v la cons-
titucién del Estado con mucha osadia, hasta que termina por trastro-
carlo todo, en la vida privada y en la ptblica” (424 d). En cambio, el
sentido del buen orden, que los nifios aprendan en los juegos y en la
misica, “los acompafard luego siempre en todo”, v repercutird “no
solamente en las formas de la conducta moral, tal como el respeto
para los ancianos y los cuidados hacia los padres, sino atin en “el
certe de los cabellos, las vestimentas, los zapatos y otras cosas por el
estilo”; y repercutird ademas, sin necesidad de leyes, en los contratos
del mercado, los pactos de trabajo, “los ordenamientos mercantiles ur-
banos o portuarios y todo lo semejante” (425 a-d).

Sin duda no resulta aqui una reciprocidad plena de accién entre
todos estos aspectos de la vida social; se dice que la educacién influye
tanto sobre el Estado, como sobre las formas de la actividad practica,
manual, comercial, juridica de los ciudadanos; pero no se destaca el
influjo inverso, de estas formas de actividad prictica tanto sobre el
ordenamiento del Estado como sobre la educacion.

Pero una profundizacién del problema de tales influjos mutuos
aparece en las Leyes, vinculado todavia con la tendencia conservadora.
Aqui también se parte de las formas v los medios de la educacién;
pero se comprende en su consideracién todo el problema de las mani-
festaciones de la técnica en las varias artes, y se afirma la exigencia
de impedir en ellas cualquier innovacién, ya que la introduccién de
cambios, en cualquier sector de la vida, repercute y se extiende de
manera inevitable —debido a la unidad del espiritu individual o social
y de la vida misma— en todos los demis sectores o aspectos, con
consecuencias de gravedad incalculable.

Dos lugares de las Leyes se refieren al tema: 656 ¢ - 657 b y
797 a - 799 b. El primero de estos lugares parte de la critica de la li-
bertad que se deja a los artistas a fin de que se inspiren en su propio
gusto, por todo lo referente a la poesia, el ritmo, la melodia, las expre-
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siones verbales, las similitudes; en una palabra, todos los aspectos de
la técnica de su arte. A esta libertad Platén opone el principio que
saca de Egipto, de la conversion de las formas técnicas en sagradas,
en una tradiciéon que se conserva inmutable y excluye toda libertad de
:nnovacion. En Egipto, dice, desde épocas remotas, después de haber
establecido los modos y las formas de las artes, “los expusieron en los
templos, y fuera de estos modelos no se permitié ni a pintores ni a
otros de los que hagan figuras u otra cosa, innovar o excogitar nada
diferente a los modelos patrios, ni se lo permite siquiera ahora, ni en
esto ni en la musica. Si indagas, hallaras alli figuras dibujadas o mo-
deladas ya desde hace diez mil anos (y digo diez mil, no ya por decirlo
asi, sino en el propilo sentido de la palabra), las que no son mas bellas
ni mas feas que las hechas hoy dia, sino efectuadas con la misma
técnica”. En esto Platon ve un modelo de sabiduria politica, vale de-
cir “convertir en ley y orden” las formas consagradas por la tradicion,
x fin de impedir que las pretensiones innovadoras y el desprecio por
las llamadas “antigiiedades” lleven a la disolucion del orden social
constituido.

En otro lugar (797 y ss.) vuelve mas extensamente sobre el te-
ma, desarrollando la alusién a los juegos infantiles, que el pasaje an-
terior mencionaba solamente. Ll tipo de los juegos ejerce un inflijo
rnaximo sobre la estabilidad y duracion de las leyes. Si se dispone que
las mismas personas efectiien siempre los mismos juegos con las mis-
mas reglas y del mismo modo, y que puedan deleitarse tinicamente: de:
aquéllos, se consigue la estabilidad atin de las leyes referentes a cosas
serias; pero si se admiten cambios y novedades en las formas de los
juegos, de los utensilios usados, etc., y se permite que se honre a quien
introduce siempre algo diferente de lo habitual “en las formas, los
colores v todo lo demds por el estilo”, se produce la subversion de
ias costumbres, el desprecio de lo antiguo y la admiracion de lo nuevo,
y asi se procura el daflo maximo al Estado. El cambio “en todas las
cosas, con excepcién de las malas” representa el mayor peligro. “En
todas las circunstancias, en los vientos, en el régimen del cuerpo, en
los modos del espiritu, en una palabra, no en ciertas cosas si, y’en
otras no (con excepcion de las malas)”, sino en todas: “en todos los
alimentos, en todas las bebidas y en todos los trabajos”, la costumbre
produce placer y salud, y el cambio malestar y enfermedad. “Esto
mismo hay que creer que acontezca también en la mente de los hom-
bres y en la naturaleza de los espiritus. Pues las leyes en las que: to-
dos fueron criados y, por suerte divina, se volvieron inmoviles por
grandes y muchos tiempos, de modo de no tener memoria de una po-
sible condicién diferente, ni haber nunca oido hablar de ella, son para
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toda alma objeto de reverencia ¥ de temor de desplazar algo de las
cosas constituidas entonces”. :

Sin embargo, lo que nos interesa de manera particular en esta
apologia de la conservacion tradicional innmtable,_ es la idea de la
repercusion (que Platén considera inevitable) que cualquier innova-
cion, permitida y realizada en cualquier sector o aspecto de la vida,
tiene en todos los otros sectores o aspectos. En esto se afirma la idea
de la unidad orgénica de la vida y la cultura en las sociedades huma-
nas, contra todo supuesto de una separacion de sectores incomunica-
dos; por esto Platén exige una igual inmutabilidad “no en ciertas co-
sas si y en otras no”, sino “en todas las cosas y en todas las circuns-
tanciaé", “en todos los alimentos, en todas las bebidas, en todos los
trabéjos”. Y como ejemplo tipico de estas repercusiones, vuelve a ha-
blar de los juegos infantiles donde (dice) por considerirselos meros
juegos y nada mas, incapaces de producir consecuencias ulteriores,
tontamente suele alentarse toda tendencia innovadora, sin reflexionar
que “necesariamente estos nifios, que introducen novedades en los jue-
gos, se convertiran en hombres diferentes de los nifios de antes, v
convertidos en otros buscaran otros caminos, v al buscarlos, descarin
ctras instituciones y leyes; y de este modo cuando sobrevenga este
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mal, que es el miximo para las ciudades, ninguno de ellos le tendra
miedo”.

Y he ahi, pues, que Platén vuelve al ejemplo egipcio, en el cual
halla el arte mejor para conservar la estabilidad social y politica de
los Estados. Los egipcios convirtieron en sagradas e inmutables todas
las costumbres, y sobre todo las relativas a las fiestas: “consagraron
toda danza y todo canto, después de haber fijado las fiestas, calculado
cudles deben celebrarse en el afio, en qué tiempo, y para cudles dioses
¢ hijos y genios, y ademés qué canto debe entonarse en cada sacrificio
a los dioses, y con qué danzas corales debe celebrarse el sacrificio, etc.
Y si alguien ademis introduce otros signos o danzas para algtn dios,
los sacerdotes y las sacerdotisas, juntos con los custodios de las le-
yes, se lo impiden, y lo hacen santa y legitimamente; y si aquel a quien
se lo impide rehusa dejirselo impedir, da motivo a cualquiera para
acusarlo de impiedad por toda la vida”.

De este modo vuelve a ser afirmado el concepto de una vincula-
cion mutua entre todos los elementos v aspectos de la vida e historia
de las sociedades humanas; y se completa la consideracién de la Re-
piblica —referente a la repercusién producida por cualquier infraccién
de las leyes: de la miisica a las costumbres y relaciones mutuas, de
éstas a'las constituciones y normas éticas, de éstas a las modas del
vestir, a los contratos del mercado, a los pactos de trabajo y a los
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ordenamientos portuarios, etcétera— con la consideracién reciproca,
del influjo que ejercita la conservacién o la variacién de las formas
tradicionales en todas las cosas, aun las mas humildes y en apariencia
insignificantes, sobre los mds altos aspectos de la vida espiritual y de
la existencia de la sociedad.

El problema de la técnica y de su influjo moldeador de los espi-
1itus estd considerado aqui de manera particular para las artes bellas
(pintura, escultura, mtsica) y para las formas de las fiestas religiosas
v de los juegos infantiles; pero son recordadas también todas Ias
otras cosas y circunstancias de la vida y todos los trabajos, incluyén-
dolos todos igualmente en el marco de lo que Platén cree necesario
conservar invariado, para evitar la subversién de la vida social y la
disoluciéon del Estado. ,

Sin embargo, esta misma ampliacién de la esfera de los aspectos
mutuamente dependientes en la vida social parece haber llevado a
Platon a darse cuenta en alglin momento de los peligros y dafios, ma-
teriales y morales, inherentes al espiritu conservador con el cual habia
considerado el problema en la Repitblica y vuelve a considerarlo en
las Leyes. LLa conciencia de tales peligros y dafios despierta en el Po-
litico (294-299), cuando DPlatén considera el defecto inherente a las
prescripciones fijas e inmutables (todavia exaltadas en las Leyes) que
pretenden aplicarse siempre de manera invariable sin tener en cuenta
ias diferencias de personas y circunstancias, tiempos y condiciones que
cambian sin cesar. En el repudio expresado en el Politico contra las le-
gislaciones escritas, se reproduce la hostilidad platénica contra la cris-
talizacion de lo espiritual, por la cual en Fedro 275 y ss. repudiaba
la escritura como incapaz de responder a la vida y sus exigencias;
porque tal como la pintura, que quita el movimiento viviente a las
personas reproducidas, asi la escritura convierte en inmdvil al pensa-
miento, quitandole toda posibilidad de contestar las preguntas y los
problemas del lector, a diferencia de lo que hace el conversador vivien-
te con su interlocutor.

“Claro (dice el Politico, 294) que la legislacién pertenece al arte
regio, pero lo mejor de todo no es que se hagan valer las leyes, sino
¢] hombre regio, que tiene entendimiento. ¢ Sabes por qué? — : Qué quie-
res decir? — Porque la ley nunca podria mandar con toda precisién
lo que es lo mejor y lo mas justo para todos y al mismo tiempo lo
mds conveniente. Ya que las desigualdades entre los hombres y entre
las acciones, y el hecho de no haber nunca cosa humana que perma-
‘nezca en reposo, no permiten que ningun arte pueda indicar para nin-
guna cosa algo simple que sirva para todos los casos y todos los tiem-
pos. ¢ Estamos de acuerdo? — (Y cémo no? — Y la ley, en cambio,
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vemos que tiende precisamente a esta simplificacion, como un hom-
bre prepotente e ignorante, que no deja hacer nada a nadie sin sus
ordenes, ni permite que alguien lo interrogue, ni siquiera si otro en-
cuentra una solucion nueva y mejor, diferente de las ordenes que ¢l
di6. — Verdad... — Es imposible, pues, que para las cosas que nun-
ca son simples ande bien lo que constantemente queda simple”.

Es evidente que aqui se trastrueca el criterio aplicado en la Re-
publica y las Leyes; lo cual, acaso, esta en conexion con el hecho de
que alla los legisladores considerados eran los representantes de la
sabiduria —los filésofos en la Republica, los sacerdotes egipcios vy la
majestad de la tradicién milenaria en las Leyes— y en el Politico, en
cambio, la mania de legislar se considera caracteristica de los igno-
rantes y de las muchedumbres, mientras que el verdadero competente
inteligente, tal como el buen piloto o el buen médico, nunca aceptarian
hacerse prisioneros de las normas escritas, cuando las exigencias de
ls navegacion o del tratamiento del enfermo reclamaran acciones v
medios diferentes.

En el Politico 298, en efecto, Platén presenta la hipétesis de una
asamblea que quiera establecer las normas de actuacién para médicos
¥ pilotos, a fin de impedir que actiien seglin su propio parecer. “Su-
pongamos que quisiéramos fijar reglas para ellos; vale decir, que no
se permtiese ni a la una ni a la otra de estas artes mandar de manera
despotica ni a esclavos ni a libres, sino que se reuniese la asamblea
de todos nosotros... y pudiese cualquiera, particular y obrero, ex-
presar su opinion acerca de las enfermedades v la navegacion... y
supongamos que lo que decreto la muchedumbre, acaso por consejo de
algin médico o piloto o bien de otros ignorantes, se grabase sobre ta-
blas o columnas y en parte se decretase ser principio no escrito de
gobierno; vy después de acuerdo con estas normas se efectuaran en
el porvenir la navegacion y el tratamiento de los enfermos’.

En semejante hipdtesis, no solamente habria que imponer a los
magistrados, elegidos por la muchedumbre, que gobernaran, navega-
ran, medicaran segin las prescripciones escritas, y juzgarlos al final
de su magistratura, y condenarlos si se hubiesen alejado de lo pres-
cripto; sino que habria que complementar tales disposiciones median-
te prohibiciones anilogas a las que las Leyes alaban en la practica de
los egipcios. “Por lo tanto, habrd que establecer, ademas, una ley de
que, si uno se deja hallar indagando contra las escrituras sobre el arte
del piloto y la nautica, o sobre la higiene y verdad de la medicina res-
pecto a los vientos, el calor y el frio, o bien inventando algo en tales
materias, ante todo no deba llamarselo médico ni marinero, sino visio-
nario y sofista y engafiador, y ademas sea licito a quien quiera y ten-
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ga poder, denunciarlo y citarlo ante un tribunal como corruptor de los
mas jovenes, por persuadirlos a practicar nautica o medicina, no segén
las leyes sino gobernando naves y enfermos segin su propio modo de
ver. Y si resulta que persuada a jovenes y viejos contra las escrituras,
sc¢ lo castigue con las penas mas graves. Pues no debe haber nada
mas sabio que las leyes, v nadie ignora ni la medicina o la higiene, ni
el arte del piloto o la nautica, cuando quien quiera puede aprender las
cosas escritas y las costumbres patrias establecidas” (299 bc).

-

De este modo las costumbres y normas egipcias —exaltadas por
las Leyes, que exigen su aplicacion a la educacién de los nifios, a sus
juegos, a la celebracion de las fiestas religiosas, al ejercicio de las
artes musicales y plasticas, etcétera, vale decir “a todas las cosas y
todos los trabajos en todas las contingencias”— son sometidas en el
Politico a una critica radical demoledora. Il problema se plantea aqui
por el caso concreto de dos artes, como la medicina y la nautica, que
deben responder a necesidades concretas de los hombres y dirigirse
hacia fines de utilidad; y esta relaciéon concreta con la vida y sus.exi-
gencias empuja a Platon a extender el problema a todas las artes que
puedan tener relacion analoga con las necesidades humanas, materia-
les y espirituales.

“Por lo tanto si, como decimos, estas cosas acontecieran asi para
cstas ciencias, o para alguna parte de la estrategia o cualquier parte
del conjunto del arte de la caza, o de la pintura u otro arte de imi-
tacion, o bien del arte del herrero o de la construccion de muebles y
enseres, o bien de la agricultura y el cuidado de los vegetales o si
quisiéramos tomar un arte de criar caballos formada segun las escri-
turas o toda en conjunto la del gobierno de los rebafios o la nautica,
¢ las comprendidas en el arte del servicio doméstico, o el arte del ta-
blero v toda la aritmética v la geometria en conjunto, simple o rela-
tiva a las superficies, a los solidos, al movimiento, etcétera, ;cudl po-
aria ser la conclusion de todas estas cosas por el estilo, cuando se las
realizara segin las reglas escritas, y no segun las exigencias de la
ciencia? — Claro, que todas nuestras artes perecerian enteramente Yy
nunca jamas podrian luego volver a nacer, debido a esta ley que prohi-
be la investigacién; de modo que la vida, que ya ahora es dificil, se
volveria entonces totalmente intolerable” (239 dc).

De esta manera se declara que todas las artes igualmente coope-
ran y se vinculan entre ellas a fin de hacer la vida humana digna de
ser vivida, a pesar de todas sus dificultades. En este fin se asocian
clencias como las matematicas (que son para Platéon introductoras a
1z filosofia) con las bellas artes como la pintura, y con todas las téc-
nicas précticas como las del herrero o del agricultor. Se asocian por-
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que todas —tal como lo muestran en particular los e¢jemplos de la,
medicina y la ndutica— implican la actividad de la inteligencia ilumi-
nadora, incluso las mas tipicamente manuales, tal como la del he-
rrero o del carpintero constructor de enseres; y exigen ser ejercita-
das “segin ciencias, en cuanto que todas y siempre incluyen la bas-
queda de lo mejor y el esfuerzo del progreso. Pero por esto precisa-
mente todas afirman la exigencia de la libertad en sus investigaciones
v tentativas de nuevos caminos; en ninguna la tradicién debe crista-
lizarse y pesar como un obsticulo contra innovaciones y perfeccio-
ramientos.

Solo con tal condicion pueden cooperar todas —ciencias, artes,
técnicas —al fin de dignificar la vida humana. La idea del progreso,
con su exigencia de libertad, triunfa en Platén, por lo menos por un
momento, contra el espiritu de conservaciéon y tradicionalismo invio-
lables; y al reclamar en todas las artes, incluso las manuales, la luz
de la inteligencia para la biisqueda de caminos nuevos y mejores, Pla-
ton indica la via de superacién del divorcio entre trabajo y sabiduria,
aue €l mismo afirma de manera tan terminante otras veces. El con-
cepto unitario de 1a cultura y la vida civil brilla de este modo en el
Politico platénico en su luz mas clara, vinculado con las dos exigencias
asociadas del progreso y la libertad intelectual.



TESIS CENTRATES
DE UNA POLTTICA™EFECIREINSINE
(MARGINALES A DIEGO DE SAAVEDRA FAJARDO)

Fermin de Urmencta

“FORMA el arpa una perfecta aristocracia, compuesta del gobiern6
monarquico y democratico. Preside un entendimiento, gobiernan mu-
chos dedos y obedece un pueblo de cuerdas, todas templadas y todas
conformes en la consonancia, no particular, sino comtn y publica, sin
que las mayores discrepen de las menores. Semejante al arpa es una
reptiblica” (1),

Esta hermosa metafora saavedriana, en la que hallase magistral-
mente simbolizada la superioridad maxima de aquella forma de gobier-
no mixto en el que concurren elementos de los tres gobiernos sim-
ples clisicos (el monirquico, el aristocratico y el democratico), por
cuanto su indole mixta recoge las excelencias de aquéllos y evita sus
deficiencias (2); esta hermosa metafora —repito— bien puede ser-
vir aqui de prolusién al subsiguiente delineamiento de las tesis cen-
trales basicas de una filosofia politica eficiente, en el que se evitard
todo género de analisis y que se ceflira escuetamente a una sintesis

csquemdatica del pensamiento saavedriano.
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(A)
TESIS TEOLOGICO - POLITICAS

a) Toda actividad politica debe subordinarse a las exigencias teo-
légicas, supuesto que “la mayor potestad desciende de Dios™ (3).

b) Aunque de manera remota todo gobierno procede de la Divi-
nidad, de manera proxima su origen emana del pueblo, hasta el punto
de que “la grandeza y poder del rey (o gobernante) no estd en si
mismo, sino en la voluntad de los sibditos” (4), precisando ademas re-
conocer que “en las reptiblicas un comun consentimiento las unio” (5)
v que “naci6 del comin consentimiento, en tal modo de comunidad, una
potestad en toda ella, ilustrada de la luz de la naturaleza, para conser-
vacion de sus partes, que las mantuviese en justicia v paz’ (6), que-
dando asi destacadas las tres realidades que quedan afectadas por la
originacién popular de la autoridad politica (su grandeza y poder, su
virtualidad unitiva v el clasico enlace entre justicia-paz).

c) Dios presenta encumbradamente, ante los politicos, entre otros
atributos, los de “fuerza superior que nos rige y nos gobierna” (7),
“testigo de lo que se capitula... y fiador de su cumplimiento” (8), “go-
bernador de los orbes™ (8, bis), “4rbitro de las victorias” (9) y “‘sefior
ce las batallas” (10); y presenta entre sus actitudes, las de benévolo
para con los gobiernos virtuosos (11), justiciero (12), destronador de go-
pernantes (13), misericordioso (14), legislador (15), azotador de los per-
versos (16), gustador de que le defiendan (17), iluminador o cegador
de los gobernantes segiin los casos (18), complaciente con los ruegos
de sus seguidores (19), discriminador de guerras (20), sustentador de
imperios (21), obrador de efectos disimiles con causas similares (22), ar-
bitro de los resultados de los conflictos bélicos (23), v dispensador de
palabras fecundisimas (24).

d) El influjo de Dios en lo politico impone, para su cabal compren-
si6n, militar teoréticamente en el campo del sano providencialismo,
que exige reconocer “aquella serie y disposicién eterna de la divina
providencia en las cosas humanas” (25).

e) La estrecha vinculacion que existe entre la politica (la disci-
plina “maxime architectonica” de la escuela clasica en su época durea)
v la teologia (la “scientia scientiarum” de todo genuino cristiano), se
hace patente al reflexionar sobre la naturaleza esencial del hecho re-
sigioso, que implica, ante todo, un sano temor de Dios, indispensable
tznto para tedlogos como para politicos, por cuanto, en otros térmi-
nos, “tan necesario es en las republicas este temor, que a muchos im-
pios pareci6 invencién politica la religion” (26).
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(B)
TESIS FENOMENOLOGICO - POLITICAS

a) Las actuaciones politicas deben ir sigiladas con perfiles de efi-
ciente impetuosidad, pues “el poder que no obra con el impetu queda
Jdesacreditado” (27), requiriéndose para ello que siempre, en esta esfera,
“obremos como si todo dependiera de nuestra voluntad” (28).

b) Postulados generales del impetu eficiente son la sana critica,
la certera prevision y la conjuncion prudente entre rigor y benignidad,
valiendo la pena de correr incluso el riesgo de que desde tales raices
se llegue hasta frutos peligrosos, cuales los de las murmuraciones,
pues “la murmuracién es argumento de la libertad de la reptblica,
porque en la tiranizada no se permite” (29).

¢) Requisitos de la eficaz impetuosidad son el aislamiento, la do-
cilidad y el disimulo, como condicones intersubjetivas, y la durabili-
dad, la constancia y la valentia, como condiciones intrasubjetivas, sin
cuya concurrencia dificilmente se eluden las graves aporias que, .de
continuo, emergen en la senda del quehacer politico, cual la aporia
del enflaquecimiento, dado que “la flaqueza no libra de los lances for-
z0s0s, ni se disminuye con la turbacién el peligro” (30).

d) Causas fundamentalisimas del impetu son la templanza, la repu-
tacién y la fortaleza, que exigen tener siempre bien presente ora que
“no todo lo que se puede alcanzar se puede pretender” (31), ora que
“un acto solo derriba la reputacion y muchos no la pueden restau-
1ar” (32), ora —en suma— que precisa no confundir la ira con la for-
taleza, ya que “en la ira no es un hombre el mismo que antes, porque
con ella sale de si, y no la ha menester la fortaleza para obrar, porque
ésta es constante” (33).

e) Efectos principalisimos de la impetuosidad son el granjear cré-
ditos, el ahuyentar males y el engendrar peligros, siendo este ultimo
tal vez el mas interesante, por su conexiéon nocional con el concepto
de cuidado, cuyas diversas acepciones (la “angustia” de Kierkegaard,
ia “ansiedad” de Heidegger, la “nausea” de Sartre, etc.) tantos adep-
tos han conseguido, y cuyas epifanias se extienden hasta la mismisima
esfera educativa — ‘““no hay ingenio tan duro en quien no labre algo
el cuidado”— (34).

f) Obstaculos capitales del impetu son la fragilidad, la ambicién

y la emulacién, cuales deficiencias en parte tolerables, y la impaciencia
la ligereza y la irresolucién, cuales dificultades del todo intolerables,

pudiendo cada una de ellas revestir diversos matices, mas por igual

[
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despreciables, como las que con ligereza impelen a ciertos gobernan-
tes a enflaquecer o a ser indignos, ya que mientras “gobernarse por lo
aue dice el vulgo es flaqueza, temerle y revocar las resoluciones es
mdignidad” (33).

g) Falseamientos lamentables del impelente impetu son los que
inducen a confundirle con el odio, la temeridad o la venganza, cuyas
actuaciones muchas veces intentan disfrazarse bajo sereno ropaje, mas
que car;:cen del ansia de perpetuacion que le es indispensable, pues
mientras ellos se mueven siempre por afanes contingentes, €] es mo-
vido en cambio por “el apetito de perpetuarse a pesar de la muerte y
del tiempo” (36).

(C)
TESIS SOCIOLOGICO - POLITICAS

a) Lo politico se ve influido por lo social, y ambos 4mbitos por lo
climatologico, debiendo reconocerse que “la disposicién del clima cria
grandes ingenios y corazones, los cuales son como los campos fértiles,
que muy presto se convierten en selvas si el arte y la cultura consi-
guen con tiempo su fecundidad” (37).

b) Los espafioles presentan, como rasgos prominentes, los defec-
tos de ser tardios cn el ejecutar v de no saber eludir matices de so-
berbia en la respetable altivez, a 1a par que las virtudes de religiosidad,
espiritu justiciero, constancia, profundidad en el deliberar, ausencia
asi de desvanecimientos ante las prosperidades como de humillaciones
ante las adversidades, animosidad nativa y doxolégica, estimacién de
los méritos de los demds pueblos, carencia de resentimientos y, sobre
todo, tener una receptividad abierta a todas las iniciativas nobles,
siendo entre las naciones “la que mis obedece a la razén” (38).

¢) Los flamencos o belgoholandeses exteriorizan, como caracteres
principales, los de candidez, sencillez, industriosidad, aptitud, blan-
dura, frigidez, religiosidad, liberalidad y la feliz coincidencia de que
“no saben engafiar ni sufren ser engafiados” (39).

d) Los franceses ofrecen, como perfiles peculiares, los deméritos
de belicosidad, inconstancia, impaciencia, ligereza e insufribilidad, a la
par que los méritos de cortesia, afabilidad, impetuosidad, amabilidad,
viveza, agudeza cientifica y artistica, alegria festiva, humor, reserva,
adaptabilidad a las circunstancias del momento, impulsividad y ra-
pidez, todo lo cual determina que “no dan en lo tibio y alcanzan a la
velocidad de los casos” (40).

28



e) Los germano-austriacos manifiestan dos grupos de rasgos, los
espontineos u originarios (candidez, ingeniosidad, buen trato, herois-
mo, generosidad, bondad, nobleza, correcciéon de costumbres, primor
en las artes, sentido de la disciplina en las ocasiones dificiles, animo-
sidad de corazén, fortaleza, valor, inclinacién a las armas) y los ar-
tificlosos o sobrevenidos (corrupcién, suspicacia, perversiéon, ausencia
de fe puablica, interesada y diversa actitud seglin actilen como des-
tinatarios de benecficios o de promesas, endurecimiento de &4nimo
que impide reaccionar por amor o por compasion, entrega a los vicios,
desatencion frente a todo tiempo que no sea el presente, lentitud en el
adelanto o progreso cultural), alzindose entre estos tiltimos con es-
pecial altura la “condicion codiciosa” (41) y el obrar “mas por tema
que por razén’’ (42), :

f) Los ingleses ponen en practica, entre sus actividades, cuales
atributos dignos de especial mencién, bondad de ingenio, estable se-
guridad y consiguiente lentitud en todo, satisfaccién por lo propio,
arrojo impetuoso que induce a sobrepujar los mayores obstaculos y
valentia especialmente exteriorizada ‘“en el mar’” (43).

g) Los italianos hallanse sigilados, en el ambiente geopolitico, con
profundos matices eclogiables (advertencia, habilidad para encaminar
trato y palabras a conveniencias y fines propios, altivez gloriosa, ani-
mosidad, ingeniosidad, indole juiciosa y estudiosa, prudencia, forta-
leza al mandar y al obedecer, grandeza en las artes, habilidad para
gozar de las ocasiones) y con ligeros matices vituperables, sobre todo,
ser a la par “sospechosos” y “recelosos” (44).

h) Calibrando en conjunto las dimensiones sociologicas de lo geo-
politico, cabe sostener que, asi como son diversas las costumbres de
las naciones, lo son también sus fuerzas, concretindose —por via de
cjemplo— “las de Iispafia, en la infanteria; las de Francia, en la no-
bleza; las de Inglaterra, en el mar” (45).

1) La sociologia aconseja actuar, en todo momento, dentro del
ambito de las interpretaciones politicas, el comedimiento antiuniversa-
lizante, “pues en la nacion mas infiel e ingrata se hallan hombres gra-

tos y fieles” (46).
(D)
TESIS JURIDICO - POLITICAS

a) El politico debe tener bien presente la vigencia de la ley na-
tural, que viene a concretarse en una ‘“constante y perpetua voluntad

de dar a cada uno lo que le toca” (47).
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b) El politico ha de estar prevenido contra la perniciosa influen-
cia de la exuberancia legalista, dado que “la multiplicidad de leyes
es muy dafiosa a las republicas, porque con ellas se fundaron todas vy,
por ellas, se perdieron casi todas” (48).

¢) El politico conviene que esté bien percatado de la enorme im-
portancia del derecho consuetudinario, por cuanto “las costumbres son
feyes, no escritas en el papel, sino en el animo y memoria de todos, v
tanto mas amadas, cuanto no son mandato sino arbitrio, y una cierta
especie de libertad” (39).

d) El politico esta obligado a fijar el genuino ideal juridico en una
equidistancia respecto del rigor excesivo y de la excesiva clemencia,
sin olvidarse nunca de “templar la justicia con la clemencia” (50),

e) El politico estd sometido a la inconcusa jerarquia de valores
juridicos, debiendo reconocer que “cuando faltan leyes escritas con
qué decidir alguna causa, sea ley viva la razon natural” (51),

f) El politico precisa emplear, como arma primordialisima, la
constitutiva de la equidad, lo cual exige no sélo actuar “con suma
fidelidad y equidad” (52), sino ademés y principalmente “vivir con
equidad” (53).

g) El politico, para actuar el arma acabada de mentar, debe pene-
trarse bien de que lo equitativo, o Derecho Natural, puede anteponerse
a lo legal, o Derecho Positivo, en una enumeracion jerarquica de las
nociones juridicas (54).

h) El politico, para penetrarse bien de la anterior conviccion, ha

de estar asimismo convencido de que las leyes deben aplicarse con
‘a flexibilidad de la regla lesbia aristotélica (55).

1) El politico, en orden a las precedentes convicciones, conviene
que esté bien percatado de que en las leyes hay lagunas inevitables
y sblo subsanables por la equidad (56).

(E)
TESIS ECONOMICO - POLITICAS

a) La prudencia aconseja hermanar estrechamente la prevision
del economista con la diligencia del politico, pues “es ciego el poder,

y ha menester que le corrija la prudencia econémica, porque sin ella
caen luego los imperios” (57).

b) La prudencia amonesta a los politicos para que, a la vez, sean
cconomistas, por cuanto “lo que hace la vista en la frente hace en

‘
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el dnimo la prudencia econdmica: si ésta falta en las reptiblicas y rei-
nos, seran ciegos” (58).

c) La prudencia econdémica, en el orden tributario, establece co-
mo norma primera y primaria el principio posibilitante de la conti-
nuidad en los beneficios, segun el cual el gobernante debe actuar, al
imponer tributos, no como arrendatario que busca el lucro momenta-
neo, sino como propietario que procura el lucro permanente: ‘“rinda
¢i afio siguiente el mismo beneficio” (59).

d) La prudencia, como norma segunda, establece el principio con-
aicionante del existir del pueblo, que atiende no sélo a su ser o estar,
sino también a su gozar o bienestar: “ni le saca la sangre, ni le deja
rasa la piel” (60),

e) La prudencia tributaria, como norma tercera y cimera, esta-
blece el principio considerativo de las circunstancias concurrentes en
los gobernados para discriminar el diverso nivel de las exacciones:
“considera la justificacion de la causa, la cantidad y el tiempo que
pide la necesidad, y la proporcion” (61).

f) La prudencia econémica, en el orden hacendistico, aconseja co-
mo primer precepto conceptuar los impuestos como “freno del pue-
blo” (62).

g) La prudencia hacendistica, como precepto segundo, ordena
que “no se han de echar grandes tributos sin haber hecho antes ca-
paz al reino de la necesidad, porque, cuando es conocida y el empleo
justificado, se anima y consiente cualquier peso” (63).

h) La prudencia hacendistica, como precepto tercero y cuspidal,
aconseja huir, por igual, de dos extremos viciosos, el de la tributacion
excesiva, por cuanto “no es buena razén de estado tener con sus
tributos muy pobres a los vasallos, para que estén mas sujetos, por-
que, si bien la pobreza, que nacié con nosotros o es accidental, humi-
lla los animos, los levanta la violencia, y la persuade a maquinar con-
tra su principe” (64), y el de la tributacién defectiva, dado que “no
hay quien baste a gobernar vasallos exentos” (65).

i) La prudencia econémica, en el orden recaudatorio, fija como
primera norma la subordinante de las tributaciones al ideal de la paz:
“son los tributos precio de la paz” (66).

j) La prudencia recaudatoria establece, como segunda norma, la
imperativa de que desaparezca la imposicién al desaparecer la nece-
sidad que la ocasioné: “en cesando la necesidad, quite los tributos im-

Puestos en ella” (67).
k) La prudencia recaudatoria, como norma tercera y suprema,
aconseja el enderezamiento de las tributaciones desde motivos justifi-
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cados — ‘‘no gravar sin gran causa’ (68), — *hacia finalidades honro-

”

sas”’ — “procure emplearlos bien” — (69).

1) La prudencia econdmica, en el plano administrativo ante todo
equilibrio exige, no sélo entre los valores extrinseco e intrinseco de la
propia moneda, sino ademas entre las circulaciones de monedas na-
cionales y divisas extranjeras en los distintos paises, “porque, como
<on regla y medida de los contratos, en desconcertindose, padecen to-

dos, v queda perturbado el comercio v como fuera de si la republi-
ca” (70),

m) La prudencia administrativa aconseja, ademas, prevenirse con-
tra los demoledores efectos de aquel triple y viciosisimo defecto cons-
tituido por la conjuncion de codicia, ostentacion y prodigalidad, sobre
todo ante la proximidad de posibles guerras, pues “ni basta el valor
sin la prudencia econémica, ni las armerias sin los erarios” (71),

n) La prudencia administrativa, en suma, exige el ser econdmi-

cos en todo momento, para lo cual nada mejor que excusar siempre
“los gastos superfluos™ (72).

o) La prudencia econémica, por ultimo, impone a los politicos
“mantener siempre claros y perspicaces sobre sus cetros estos ojos de

la prudencia, y no desdefiarse de la economia, pues de ella depende su
conservacion” (73),

(F)
TESIS ESTETICO - POLITICAS

a) La categoria politica, primera y primaria, que presenta reso-
nancia estética, es el sefiorio, respecto del cual dan ejemplo a los go-
bernantes los leones, que son simbolo de la vigilancia desde siempre,
por cuya razon “se hizo esculpir Alejandro Magno en las monedas con
una piel de leén en la cabeza, significando que en él no era menor el
cuidado que el valor” (74),

b) Una segunda categoria estética, muy estimable en nuestro or-
den, es la perspicacia, bien simbolizada en la penetracién aguilefia, da-
do que los gobernantes “han menester las tres cualidades principales
del aguila: la agudeza de la vista, para inquirir los delitos; la ligereza

de sus alas, para su ejecucion; y la fortaleza de sus garras, para no
aflojar en ella” (75).

c) La tercera, entre las categorias estéticas que se van enume-
1ando, bien puede ser una concerniente no a los gobernantes, como
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ias anteriores, sino a los ciudadanos, quienes sélo son auténticamente
subditos cuando son domados, se rinden, prestan consentimiento y son
gobernados por su sefior, por lo cual nada mejor que compararles con
ios potros de raza caballar y no olvidar nunca que es “atencién de un
principe prudente y politico gobernar a cada una de las naciones con
sus mismos fueros, como se gobiernan Jos caballos con sus bocados
propios” (76).

d) Una cuarta categoria embelleciente del quehacer politico es la
conoridad, exactamente simbolizada en el halcén y sus cascabeles, la
cual encierra empero innegables peligros vitales, ya que el cascabeleo
de individuales excelencias suele suscitar agudos recelos, e incluso, a
veces, riesgos estéticos, pues la sonora brillantez es, con frecuencia,
¢inonima de endeble vacuidad: “jOh, a cuintos lo sonoro de sus vir-
tudes vy heroicos hechos les desperté la envidia v los redujo a dura“
servidumbre” (77),

e) La quinta categoria, relevante a nuestro respecto, es lo sagra-
do, que viene a imponerse como algo con vigencia, no solamente reli-
giosa y politica, pero aun estética, con facetas que hacen emparejable
a este concepto con los de lo hieratico, la santidad y lo numinoso, sim-
bolizando todo lo cual “sobre la torre de los templos arma su nido la
cigliefia, y con lo sagrado asegura su sucesion” (78).

f) La ocultacion, propugnable aqui como sexto elemento catego-
rial, preséntase también como valorable estéticamente, tanto por sus
fines (celar algo intencional: recuérdense las recientes polémicas sus-
citadas en torno de la intencionalidad estética), como por causa de
sus medios o instrumentos (avanzar con movimientos curvilineos: re-
cuérdese que, para muchos esteticistas, la belleza es esencialmente di-
namismo), por cuya causa si ‘dudoso es el curso de la culebra, torcién-
dose a una parte y otra, con tal incertidumbre, que aun su mismo cuer-
po no sabe por dénde le ha de llevar la cabeza... asi ocultos han de
ser los consejos y designios de los principes’ (79).

¢) La mutabilidad de las cosas terrenas, bellamente evocable en
la imagen del estelién o camaledn, bien puede concretar un octavo es-
iabén en nuestra cadena categorial, pues al propio tiempo que inquieta
2l moralista, por cuanto casi siempre es mutaciéon epidérmica o enga-
fiosa, hiere asimismo la atencion del esteticista, por cuanto la varie-
dad ha sido ponderada, desde antiguo, como elemento hermoseante,
impeliendo todo ello a reflexionar cémo no existe “ninglin animal mas

fraudulento que el estelién, por quien llamaron los jurisconsultos

(-ri”;(_'" Stc:h’m;af“g“ a Cualquier delito de engaﬁo” (80).

h) Extension, influencia, dignidad: he acid nuevas manifestaciones
a estética cuya naturaleza viene a ser la novena en
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esto es, el poder o poderio, ejemplarmente simbolizado en afiejas creen-
cias astrolégicas, cuando se sostenia que “aun trasladado el escorpidén
en el cielo, y colocado entre sus constelaciones, no pierde su malicia,
antes es tanto mayor que en la tierra, cuanto es mas extendido el po-
der de sus iniluencias venenosas sobre todo lo criado’ (81).

nuestra serie y una de las principales concreciones de a'go sublime,

i) Una décima categoria estética, en nuestro ambito, puede ser
concretada en lo afortunado, que suele simbolizarse en la figura del
espin, cuya retencion es muy dificil, aunque no lo sea su hallazgo, del
mismo modo que “facilmente se escapa la fortuna de la mano si con
ambas no se detiene” (82),

j) Cual cimera grada en esta sugerente escalera de imigenes zoo-
logico-estético-politicas, de proposito va a ubicarse la figura de la abe-
ja, cuyas seis actuaciones primordiales —amar, advertir, trabajar con
arte, dividir con acierto, aletear y florecer— son otros tantos subpel-
danos estéticos. que alineados tras los anteriores vienen a constituir
un importante tramo en la graderia conducente hacia las cimas poli-
ticas de las significaciones zoolégicas, especialmente en lo que con-
cierne al primero de estos peldanos, el del amor, donde el simbolismo
alcanza sus mayores refulgencias, con solo pensar que “las abejas eli-
gen su rey sin aguijon, porque no ha menester armas quien ha de ser
amado de sus vasallos” (83).

k) Por dltimo, aunque sea por via de apéndice, aconsejable parece
agregar a las precedentes una undécima categoria estética, la de lo
agraciado, ante cuyas excelencias —en el ambito politico, al igual
cue en todo otro estrato humano— surge espontineo e] reconocimiento
siguiente: “no s¢ qué hechizo es ¢l de la gracia que hechiza” (84,

{i:0x)
TESIS PSICOLOGICO - POLITICAS

a) Una primera caracteristica que debe sigilar al gobernante es
la taciturnidad expresiva, acompanada de la receptividad auditiva —evi-
tando incurrir en el paralelismo instaurable, sacpissime, entre los mo-
vimientos pendulares de ciertos relojes v los discurseantes de ciertos
politicos—, por cuanto “ninguna cosa mis propia del oficio de rey
aue hablar poco v oir mucho” (85),

b)El segundo perfil psiquico del gobernante cabe concretarlo en
el matiz peculiar que debe revestir su sesiorio, el cual conviene se ex-
teriorice en predominio no sobre lo material sino, al menos principal-
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miente, sobre lo espiritual, supuesto que, comparando las atracciones
de los astros con las que deben emanar de los politicos, debe procurar
conseguirse que mientras “aquéllos predominan a las cosas, éstos (pre-
dominen) a los Animos” (86).

c) Un tercer rasgo, a exhibir por el gobernante, es la honorabilidad,
(ue es aconsejable como equidistante tanto de la indiferencia como de
la temeridad, pues ‘“no hay fiera mas peligrosa que un principe a
quien ni remuerda la conciencia ni incite la gloria” (87).

d) Fogosidad y fugacidad: he aqui el doble matiz que concurre
<n la luminosidad que debe exornar —cual cuarto perfil psiquico—
2 todo gobernante, simbolizable certcramente en la imagen de la an-
worcha, que pasa encendida de principe a principe, a través de los rei-
nados (mds o menos fogosos, pero siempre fugaces) que integran toda
dinastia, conviniendo por ello aconsejar que “cuando el principe se
hallare en la carrera de la vida con la antorcha encendida de su estado,
no piense solamente c¢n alargar el curso de ella, porque ya esta pres-
¢rito su término” (88),

¢) El quinto perfil del gobernante, la clevada altura moral que de-
be matizar todas sus actuaciones, exige la convergencia tanto de po-
tencialidad estructurante como de poder administrativo: ‘“sustentar
(los gobernantes) el edificio de la repiblica... el peso del gobier-
no” (89), .

[) Si es cierto, segn alguien ha sostenido, que algo especular pa-
rece latir en la base de todo lo especulativo, no lo es menos que, co-
mo sexta cualidad psiquica del gobernante, co ipso, cabe mentar la
amimosidad, por cuanto “lo que representa el espejo en todo el espacio,
representa también después de quebrado en cada una de sus partes. ..
significando la fortaleza y generosa constancia que en todos tiempos
ha de conservar el principe” (90),

g) La encumbrada elevacién, o séptima cualidad del buen gober-
nante, proyecta exigencias en una doble esfera; por un lado, en la
teleologica, fijando sus fines en el conservar y engrandecer a su pue-
blo; y por otra parte, en la teratolégica, centrada en los escollos hos-
tiles y las borrascas ciudadanas, en. estrecha correlacién con los arre-
cifes costeros y los pefascales atlinticos que dificultan los pilotajes
marinos ; por todo lo cual, “cuidado ha de poner el principe en gober-
nar la nave de su estado por el golfo tempestuoso del gobierno” (91),

h) El saber huir de las extremosidades inherentes a Ia mansedum-
Lre languideciente y a la arrebatada iracundia es lo propio de la
irascibilidad potencial, octavo rasgo de la psique del gobernante sesudo,
certeramente simbolizable me_diante el pedernal, cuyos chispazos en
embrion hay que alimentar siempre, si bien evitando que degeneren
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en llamas vengativas, resultando de todo ello que “el corazon del
principe ha de ser un pedernal que tenga ocultas y sin ofensa las
centellas de su ira” (92),

i) La concepcion wicarianic del politico puede revestir ropaje de
rasgo noveno en nuestra enumeracion, si viene matizada por un pecu-
Yiar perfil inmolatorio, que radica en la concepcion de la soberania co-
mo altar donde se ofrecen holocaustos enderezados a lo alto, siendo
asi el gobernante auténtico mandatario en su calidad de tal: “son los
principes vicarios... aras a las cuales acude el pueblo con sus rue-
gos” (93).

j) La liberalidad, como actitud propia de espiritus superiores -
quienes rehuyen siempre el usar de superioridad para halagar al po-
deroso y gustan, en cambio, de emplearla para beneficio del meneste-
roso—, es una décima caracteristica de los gobernantes, por razon de
la cual “a los principes llaman montes las divinas letras” (94).

k) Como undécimo caricter en nuestra serie, procede mentar la
majestuosidad, la cual puede verse, sin duda, ensombrecida por para-
selenes y parhelios, mas que debe refulgir habitualmente por encima
de toda posible penumbra en los actos gubernativos de importancia.
cuales los rayos emanados del astro rey que descarga su majestuosa
luz en los planetas circundantes, al igual como ocurre ‘“‘cuando el

principe entrega parte del peso de los negocios” a colaboradores su-
vos (95).

1) El dingmismo, duodécimo rasgo del presente perfilamiento de
la psique del gobernante, hallase bien reflejado en las fuerzas desple-
gadas por el liquido elemento de la hidrosfera teldrica, por lo cual
se comprende con cuanto acierto —aduciendo aqui también un testi-

monio biblico— “en las sagradas letras se comparan los reyes a los
rios” (96).

m) Paternalidad y pastoreo han sido, desde siempre, conceptos re-
lacionados como algo simbolizante y lo por aquesto simbolizado, en-
volviendo este simbolismo particular trascendencia en la esfera politica,
donde dificilmente conseguiri el gobernante —de no estar exornado
por la citada paternalidad, décimotercero entre nuestros caracteres—
hacerse temer y obedecer con eficacia, si antes no ha conseguido ha-
cerse amar y respetar, pues la experiencia aconseja que “muy rebelde
ha de estar la ovejuela cuando se hubiese de usar con ella de rigor” (97).

n) Un postrero rasgo que caracteriza el temperamento de todo ge-
nuino politico es el arrojo o tempestuosidad, que lo capacita para hacer
frente a las procelosas borrascas del embravecido piélago de las tareas
politicas, por cuya causa, y sin exageracién, cabe sostener que “es el
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principado un golio tempestuoso, que no se puede mantener en cal-
ma” (98).

o) Por 1ltimo, el gobernante, por cuanto antes de ser tal es hom-
bre, nunca debe olvidar la clasica y antafiona concepcién de la vida hu-

mana como un transito itinerante: “;Qué es nuestra vida sino un ca-
mino "’ (99).

(H)
TESIS PEDAGOGICO - POLITICAS

a) La educacion politica se concreta, en primer término, en edu-
cacién sensorial, que implica saber hermanar el empleo moderado de
la duda con el evitar los inconvenientes de la indeterminacién y, sobre
todo, reparar bien en que “conocimiento no es malicia sino advertimien-
to” (100).

b) Concrétase la educacion politica, en segundo lugar, en educa-
¢ion artistica, por cuanto no es incompatible que el centro del animo
o ocupen las ciencias y la periferia, al propio tiempo, sea ocupada por
una artistica corona de letras humanisticas, supuesto que “una pro-
iesiéon sin noticia ni adorno de otras es una especie de ignorancia” (101).

¢) La educacién politica, en una tercera instancia, se concreta en
<ducacién sancionadora, presentando la doble vertiente de las sancio-
nes castigo v las sanciones galardén, imponiéndose reconocer la
preexcelencia de las segundas sobre las primeras, si bien ambas son
eficacisimas, pues “la esperanza del premio obliga al respeto y el te-
mor de la pena a la obediencia” (102).

d) En un cuarto estrato, concrétase la educacion politica en edu-
cacién embelleciente, porque “no se ha de adornar el alma con la be-
lleza del cuerpo, sino al contrario, el cuerpo con la del alma” (103).

¢) En suma, el principal efecto a que debe enderezarse la educa-
cién politica es la consecucion de la madurez, efecto solo alcanzado

—y esto, por desgracia, raras veces— ‘“cuando la juventud es adul-
ta” (104),
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NOTAS

(1) Dieco pe SAAvenra FajArpo: “Obras Completas, Recopilacion, estudio preli-
minar, prélogos v notas de Angel Gonzalez Palencia” (Madrid, Aguilar, 1946)-
pag. 484 (“Idea™ 61).

(2) Haciéndose innegable eco de Aristételes. quien habia sostenido que (ol I, 1)
** ayaywxy O'slvar xbpiow 7 Eva 3) GAiyong % molheds ™', viene Saavedra a tra-
ducirle cuando escribe: “Piensen los stbditos que, o va sean gobernados del
pueblo, o de muchos, o de uno, siecmpre sera gobierno con inconvenientes'
(*“Idea™ 88: “Obras”, p. 569). Y en cuanto a la superexcelencia del gobierno
mixto. Saavedra menta, al defenderla, precisamente cual esclarecido precursor,
a Aristételes (Pol. 11, 4: “Quae ex pluribus constat respublica, melior est”),
de quien la tomo probablemente Cicerdn. el cual por un lado sostuvo la pri-
macia del régimen monirquico sobre los restantes gobiernos simples (De rep.
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INTERPRETACTON "BIE (- S
EN LA FILOSOFIA GRIEGA

1) Interpretacion fisica o elemental del ser.~ 2) Intérpretacion
matemdtica del ser.- 3) Interpretacion légica del ser.- 4) In-
terpretacion empirico-racional del ser.~ 5) Interpretacién feno-
menista del ser.- 6) Interpretacion axiolégica del ser~ 7) In-
terpretacion ontolégica del ser,

Diego F. Pro

1) La interpretacion fisica del ser.

LA determinacién del ambito del ser como objeto de la Metafisica,
es el resultado de la continuidad historica del pensamiento filoséfico
en general y del metafisico en particular. La historia de la filosofia
para el critério occidental, comienza en los fisicos griegos, sin que
cllo signifique desconocer influencia de ideas y doctrinas anteriores
del pensamiento oriental, en especial del pensamiento egipcio, babi-
lonio, etc. Pero los griegos son los que plantean los problemas filoso-
ficos con criterio puramente racional y tratan de resolverlos con esas
luces naturales. EEn Oriente la actitud es otra: el pensamiento esta en-
vuelto con un ropaje mistico y religioso. El pensamiento griego de
los fisicos plante6 el problema metafisico del principio originario y
primordial, pero las soluciones que dieron a ese problema fueron fisi-
cas en lo fundamental, aunque implicaran otros aspectos como el cos-
molégico, el metafisico y el teologico. Asi, Tales es el primero que
plantea el problema del principio (dpx®) originario del universo, el
fundamento de todo, que él encuentra én el agua, en el elemento hi-
medo. El agua es el elemento de donde provienen todas las cosas.
¢Cbmo lleg6 Tales a concebir el agua como azyM ? Varias razones lo
llevaron a ello. Existe en Homero un pasaje (1) donde el poeta dice
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que el origen de todo se encuentra en el dios Océano y en Tetis.: Esos
dioses son marinos, como casi toda la mitologia griega que es fisica.
Los dioses gnego:, personifican las grandes fuerzas naturales. Los dig-
ses de donde provienen los otros dioses son, segun Homero, Océano \
Tetis. Este antecedente pudo influir en Tales, dado ¢l conocimiento que
los griegos tenian de su poeta mayor. Hay, ademds, otras razones que
pudieron llevar a Tales a esa conviccion. Entre los pueblos del Medio
Oriente se creia que los animales provenian del océano. Se habia ob-
servado que el océano era el seno de la vida de los peces, de los ceticeos,
etc. Ademas, era observacion comin que los seres vivos necesitan el
clemento humedo para vivir. Quizd Tales haya pensado que los ani-
males terrestres provenian de las aguas. Los fragmentos que nos
quedan de sus obras no lo dicen. Anaximandro lo dice, en cambio,
claramente. Habia otras razones: el fuego parecia originarse del agua:
asi el relampago nacia de las nubes, los remos al chocar contra el agua
producian a veces chispas. El aire parecia nacer del agua, de acuerdo
con las observaciones de los marinos en sus viajes: el vapor se levan-
taba sobre la superficie del mar. En la Biblia (Antig. Test.) se encuen-
tra otro antecedente: alli se habla de “el Espiritu de Dios se movia
sobre las aguas” en el primer dia de la creacién (2). Existen todavia
otras razones: Tales habia nacido en el Medio Oriente, donde las aguas
ael rio Meandro (Asia- Menor), ‘da origen a la formacion de tierras
nuevas. Asi ocurre también en Egipto con el Nilo, cuyas aguas, arras-
trando arenas y otros materiales, dan lugar a la formacién. del delta
y de islas, ademas de anegar las tierras laterales, Parece también que
Hesiodo —no estd sabido de un modo cierto— afirmaba que la tierra
flotaba sobre las aguas. Aristoteles (Met. libro- A, 3, 983, b 12) . dice
que Tales sostenia que la tierra esti sobre el agua. Aristoteles dice
que Hesiodo ponia como principio originario el Caos y que la tierra
tué lo primeramente engendrado (3).

Aristoteles atribuye a Tales, y a los fisicos en general, el descu-
brimiento de la causa material y el desconocimiento de la causa cfi-
ciente (4). Sin embargo, esto no es del todo exacto, puesto que en esos
filésofos el principjo primordia] era concebido dindmicamente. Era prin-
cipio de todos los seres y al mismo tiempo desembocadero o punto
terminal de los mismos. Era un principio tinico pero mévil y por el
movimiento engendraba la multiplicidad. Eso explicaba la multiplicidad
y el cambio de la naturaleza. El agua, en Tales, es pues un principio
fisico, pero que tiene el caricter de principio cosmoldgico, metafisico
y hasta teoldgico.

i =

La determinacion fisica del &gy, del principio, se encuentra des-
pués en otro filésofo de Jonia: Anaximandro.:Sostiene este filésofo

42



que el principio originario no es el agua sino el &mewgev, lo infinito,
lo ilimitado. El é&metcov es infinito en el tiempo y en el espacio. En
¢l tiempo porque no tiene principio ni fin. En el espacio porque es ili-
mitado. Ademads, el dmewgoy es infinito como energia. El dmeigov es
concebido como ilimitado cuantitativamente e indefinido cualitativa-
mente. Tiene un doble aspecto: uno cualitativo porque es indetermina-
do, v otro cuantitativo porque es ilimitado. Es indeterminado para ser
principio de las cosas determinadas; es ilimitado para explicar la mul-
tiplicidad de los mundos. I.os mundos se forman por torbellinos de
(ter en el espacio infinito, engendrandose los contrarios: las partes
mas densas quedan en el centro, las mas livianas van a la periferia.
[Lsos tres contrarios se mantienen como separados. Pitagoras toma los
opuestos de Anaximandro. Hericlito va a decir después que los con-
trarios se disuelven uno en el otro. Anaximandro dice que el @mstgo
¢s indeterminado e infinito para explicar por qué no se agota la ma-
teria, por qué no se destruye el mundo. Observa, por ejemplo, que
el anillo de oro se gasta con el tiempo. Si el principio originario fuera
la materia, con los continuos cambios, se consumiria, y ¢l mundo des-
apareceria. Con el #metgov concebido como principio indeterminado e
ilimitado, no ocurre eso. Aristoteles afirma que el @msigov de Anaxi-
mandro es la materia ilimitada, pasiva, sin determinaciéon alguna, pura
potencia (5). Pero los textos de Anaximandro muestran que esa in-
terpretacion no es adecuada. Ll dmetgov no es pasivo, no es materia.
En la interpretacion de Aristoteles, el &mnetpov concebido como causa
material, resulta insuficiente para explicar como de esa materia sur-
gen los seres. Es la misma critica que hace a Tales. Pero la interpre-
tacién de Aristoteles responde, no a una visién puramente histérica
del problema, sino histdrico-sistematica. Anaximandro piensa que el
¢metpov es principio, fuente y gobierno de todas las cosas, segun las
acepciones que tiene el término &zx# en griego. El dretpov tiene en
<! capacidad de producir y engendrar desde si. Es un principio emi-
nentemente activo. Anaximandro lo concibe como fuente, como con-
sinente de todas las manifestaciones cosmicas, de todos los seres, y al
mismo tiempo como término o desembocadero de todos los seres des-
pués de cumplir su ciclo vital. Sostiene, ademas, que la generacién y
vida de los seres esta sujeta a la ley, a la justicia: 3txatocbvy. El con-
cepto de ley, en el sentido de justicia, Anaximandro lo tomé del mun-
do humano (6). El concepto de ley natural, como ley que regula los
fenémeno de la naturaleza, lo tom6é Anaximandro de la ley. (vép.og)
de la ciudad. En las ciudades griegas, el juez ejercia la justicia en el
agora. Alli iban los litigantes. El juez juzgaba y el criterio era la ley
de Talién: diente por diente, ojo por ojo. En Anaxigoras los contra-
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rios luchan y la aniquilacion de uno supone la del otro. Lste sentido
Ge la ley natural tiene su origen en la ley humana: ley de Talion. Para
existir un contrario necesita alimentarse del otro. Ademas decia que
habia en cada Cosmos una capa de fuego envolvente: que no se veia
porque parte de cse fuego habia quedado atrapado en ruedas de aire.
En esas ruedas de aire se producian laceraciones, porque el fuego ne-
cesitaba vivir de las exhalaciones terrestres y por eso se podia ver en
pequenio el fuego celeste. Esta ley de Talion, Anaxigoras la lleva al
Cosmos: el armeicoy quiza fué concebido como Caos por ¢l, como en
Hesiodo. En Hesiodo, en ¢l Caos originario se formaban tormentas.
Anaximandro observd que en las tormentas se¢ producian torbellinos
de aire v agua. Y pensd que la multiplicidad de mundos se origind
por los torbellinos del éter.

En Anaximandro el principio originario aparece determinado fisi-
camente. Pero es al mismo tiempo principio cosmolégico, metafi-
sico v teologico. Pero el acento principal es fisico.

En la misma escuela de Mileto estd Anaximenes, ¢] tercer filosofo.,
que busca un principio activo, que sea principio v término del devenir
universal. Ese principio dinimico que engendra todas las cosas es el
aire. La observacion de los fenémenos naturales y de algunas técnicas
humanas, lleva a Anaximenes a afirmar el aire como principio primor-
dial del Cosmos. Observa que el aire por condensaciéon pasa a ser agua
¥ que el agua toma la forma aeriforme en la ebullicién. Ademas, cier-
tos fenémenos meteorologicos se producen asi: las nubes, la lluvia,
ctc. Sobre los lagos y el mar se evapora el agua. Ademés de los fend-
menos naturales, estin ciertas técnicas humanas. Anaximenes es de
Mileto. En su patria estaba muy desarrollada la industria del telar.
En esa técnica pudo ver coémo en la imprimaciéon de las tintas habia un
proceso de impregnacién, de condensacion. También en la técnica de
hacer hervir el agua, tuvo ocasién de ver que el agua en la ebullicién
se transforma en vapor y que el vapor, a su vez, en contacto con una
superficie fria, se transforma en agua. Por ese doble proceso de con-
densacion y rarefaccion del aire, Anaximenes explica todo el deve-
nir cosmico. El aire, como principio primordial, que es infinito, pero
determinado, ademdés contiene todo lo vivo y estd en todo lo vivo. Ll
aire conticne a todo, obra como continente, porque cnvuelve toda la
realidad. Il mundo aparece a sus ojos envuelto y penctrado en aire.
Pero ademas de principio continente y dindmico, el aire, lo mismo que
<! @mewgoy  en Anaximandro, es un principio reguladoy y ordenador de
todo el proceso cosmico, de la aparicion y desaparicion de los seres,
v de las relaciones entre los seres.
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En Anaximenes, se advierte como el principio originario no es
tinicamente materia pasiva, como quiere Aristoteles, sino principio di-
namico, principio regulador y ordenador de todo proceso cosmico.
Tiene un valor fisico, cosmologico, metafisico, teologico, tal como
ocurre también en Tales y Anaximandro.

Tambié¢n con una determinaciéon principalmente fisica del princi-
pio originario se encuentra, fuera de la escuela de Mileto, Heraclito de
[feso, cuya vida se puede situar entre el afio 510 y el 436 mas o me-
nos. Iiste pensador afirma que el principio primordial es el fuego. El
fuego es, segun ¢l, aoonztey, incorporeo, el mas sutil, el finico ser
que, por su misma sutilidad, puede convertirse en todo lo demas. El
fuego es principio dindmico, cuyo dinamismo y flujo explica el devenir
universal. Es muy conocida la expresion =evzz gef, todo fluye, que no
parecer ser de THerdclito mismo, sino de quienes quisieron condensar
su doctrina en una formula verbal. Herdclito pone énfasis en el aspec-
to de devenir, de mutacion, que ofrece ¢l ser. Ilsa movilidad es la del
fuego mismo, que tiene esa condicion, ese dinamismo interno. El alma
es fuego, el cosmos es fuego. El dinamismo del fuego es ordenado, re-
gulado: su regularidad es la identidad de los opuestos. Para Heréclito
existe pasaje de un opuesto a otro, existe la posibilidad de que los
opuestos sean reversibles, que de uno se vaya al otro, y del segundo
se vuelva al primero. Esa conciliacién de los opuestos se explica por-
que en un opuesto estd el otro opuesto, Hay una identidad no de cada
opuesto aisladamente tomado, sino de los opuestos, porque de uno se
pasa al otro, porque el otro esti en el primero. El fuego es fuego
divino.

También en Heraclito, encontramos una determinacion fisica del
principio originario, pero que no se agota en ser puramente fisica,
sino que es principio cosmoldgico, metafisico y teologico.

2) La interpretacién matemaética del ser

Entre la vida de Anaximenes y la de Heraclito, se encuentra la
de Pitagoras, filésofo presocritico de la parte meridional de Italia. Los
discipulos de Pitigoras son llamados pitagéricos o itdlicos. Esta es-
cuela filoséfica tiene un aspecto religioso. Esta influenciada por la doc-
trina Orfica. Por tal doctrina los hombres son cenizas de los Titanes,
quienes devoraron al dios Dionisos Agreus. Jupiter mat6 a los Titanes
con el rayo. Los hombres nacieron de sus cenizas. Por eso para los
orficos, los hombres tienen algo pecaminoso (toda la humanidad tiene
un pecado original), llevan los Titanes dentro de si, pero llevan tam-
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bién el elemento divino (Dionisos), porque los Titanes tenian dentro
de si al dios devorado. En conexién con esa doctrina del pecado, estd
la de la expiacion, la de la purga. Los hombres deben liberarse de la
falta original, para ascender a la parte celestial. De alli la doctrina de
Ja transmigracion de las almas, de la metempsicosis, que en verdad
deberia llamarse metemsomasis. Las almas transmigran de un cuerpo
a otro hasta alcanzar su purificacién. En el caso de que en el cuerpo
el alma encarcelada aumente sus pecados, a la muerte de aquél el alma
s¢ encarna en un cuerpo mas bajo, en una planta o en un animal. La

purificacion se consigue principalmente mediante la practica de ritos
religiosos.

En Pitagoras, la perfeccion se consigue mediante la verdad, me-
diante la sabiduria. Por eso se atribuye a Pitagoras la creacion de la
palabra %tAcsogiz: ¢] amor de la sabiduria. Mediante la verdad, me-
diante la ciencia, Pitagoras afirma que se consigue la purificacion del
hombre. El conocimiento de la naturaleza y el hombre, aleja a éste
del egoismo, lo vuelve contemplativo. La sabiduria es camino de sal-
vacion, de beatificacion. Esta doctrina aparece también en la academia
platc'mi.ca. Werner Jaeger sostiene que habia nacido tal doctrina en los
circulos platonicos (7). A Rodolio Mondolfo esto no le parece exacto
pues dice que esa misma doctrina se encuentra en Euripides, quien en
algunas de sus obras la pone en boca de Anaximandro, en varios co-
mediantes griegos y también en las obras de Hipdcerates (8). Hipdera-
tes dice que los conocimientos de la ciencia médica no deben transmi-
tirse a cualquier hombre, sino a los preparados espiritualmente, a los
mejores, a los hombres elevados. Sea como sea, lo cierto es que en
Pitagoras la doctrina de la purificacién tiene un sentido distinto que
en la doctrina oOrfica. Pierde su sentido ritual, para asegurarse me-
diante la sabiduria. La doctrina 6rfica era una doctrina religiosa, de
origen griego, pero que tenia antecedentes anteriores en los misterios
(piomnz  es iniciado) de Eleusia y en los cultos agrarios. Estas formas
religiosas eran anteriores a la religién olimpica. Los 6rficos se puri-
ficaban: a) mediante ritos religiosos; b) mediante normas éticas; v
¢) por medio de la ciencia. Acerca de los ritos de la purificacién total
ro se sabe con certeza nada. Existen si varias hipotesis.

También tiene un sentido distinto la sabiduria pitagorica de la de
ios siete sabios de Grecia, que en realidad fueron mas. El Pvast czavtédy
de esos sabios significaba el conocimiento del hombre, de sus posibi-
lidades, de sus limitaciones, para no pretender el conocimiento de co-
sas superiores a sus fuerzas. El “conocete a ti mismo” limita (restrin-
we) el saber al orden de las cosas humanas. En Pitagoras, en cambio,
la purificacion se consigue conociendo las huellas de Dios, la verdad
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de’la.naturaleza.y de lo divino. Después de una vida.en® la ciencia, el
hombre alcanza su patria celestial. La doctrina pltagorlcq, en suma,
acerca a Dios. - ; -

Ademés de sus doctrinas misticas y religiosas, en lo fllO.‘:OflCO 16s
i)1ta-*rm-1r.:os sostenian que el principio de las cosas era el ntimero: Esa
conviccién surgié de la obsérvacién de las cosas, que estin sujetas a
rmamero ¥ medida, y de ciertas observaciones en el campo de la mi-
sica. PPara algunos, Pitagoras habria inventado el unicordio; instru-
mento de una sola cuerda. Segun otra tradicién, recogida pot Varrén,
que parece falsa, Pitigoras habria observado que las notas que da el
martillo al golpear la fragua dependen de su tamafio o de su peso. Pero
esa observacion es falsa. Pitagoras habia observado en el monocordio,
mstrumento de una sola cuerda, que existia relacion entre las notas y
la proparcion con que se corrian Jos puentecillos. colocados debajo de
Ia cuerda.tendida. Con otras palabras: habia advertido que habia cier-
ia relacion entre la proporcion de la extension de las cuerdas y las
variaciones de las notas. Introdujo el concepto de armonia en musica
para referirse a esa proporcion matemdtica con que se tienen que com-
binar los sonidos. (Ver Rodolfo Mondolfo en Fl pensamiento anti-
qguo,, libro I, cap. I, p. 57, Edic. Losada, Buenos Aires, 1942). Tam-
bién la salud era, para Pitagoras; una proporcion entre las partes del
cnerpo humano. Las cosas eran también proporcion. El principio de
los seres era el numero.

Entre los niimeros, los.pitagoricos daban a algunos de ellos cierto
prestigio. Asi el 1 era el generador, porque engendraba a todos los
otros. El 2 era la distincion y la-infinitud, lo mismo que todos los
atimeros pares. 18] 3. era perfecto, porque era un principio (una uni-
dad), fin (otra unidad) v medio. El 4 era también perfecto (la
TeTparug ) porque sumados los _i;uatro primeros ntmeros daba 10, el
namero perfecto. El namero 7. feliia' sus virtudes: habian observado
que 7 eran los (llLu clc la semana, 7_los afios en que se dividian las
cdades del lmminc 7 los meses de ffec:t'luou del nifo, aunque naciera
a los 9.

La unidad tcma un valor especial, porque no solo engendraba los
demis niimeros, sino que engendraba también, como punto con posi-
¢ién en el esp’tuo la’ linea: la linea a su vez produ(:la la superficie, vy
ésta cnwcndmb‘t el cuerpo. Pltagoras ‘admitia el espacio como indepen-
diente con rcapccto a los cuerpos. Los cuerpos ocupaban, llenaban el
¢spacio, que‘era una’ ‘realidad anterior a los cuerpos. l.os pitagéricos
.construyeron ‘vagias tablas con los nimeros, clasificAndolos de acuerdo
<on sus virtudes: Dé esas tablas, ha sobrevivido una, la conocida como
dablas de Pitagoras, donde los nimeros se distribuven en dos 6rdenes
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opuestos: los finitos o impares y los infinitos o pares. A un lado de
la tabla, unos, al otro lado los otros. Ahora bien: estas oposiciones no
eran reductibles. El numero infinito no podia devenir su opuesto, ni
éste podia llegar a ser el primero. Lo que si admitia Pitiagoras era la
combinacion de los nimeros, pero manteniendo cada uno su propia
virtud y ser. Esa doctrina de la oposicion era antigua. Isti ya en
Anaximandro, donde el infinito produce elementos opuestos: lo hiime-
do y lo seco, lo caliente v lo irio. En los pitagoricos, la doctrina de
los opuestos se traslada a los numeros. También los opuestos apare-
cian en los filésofo de Mileto v en Heraclito, admitiendo este dltimo
aue se podia pasar de un contrario a otro.

En la doctrina propiamente de Pitigoras estd indeciso si el nu-
mero es la esencia de las cosas, o si esta en ellas como limite de las
mismas. ’ara algunos de sus discipulos, las cosas eran ntumeros; v
para otros, los numeros estaban en las cosas, eran la ley de las cosas.

3) La interpretaciéon logica del ser

Contra la doctrina de los opuestos, se levanta en Elea el filosofo
Parménides, cuya obra aparece alrededor del 480. Como antecedente de
Parménides se encuentra Jenofanes, filésofo anterior que elabora una
doctrina teologica distinta de la concepcion religiosa admitida, es de-
cir, del politeismo. Jenoéfanes sostiene que no existen muchos dioses.
sino un solo dios, y que las representaciones que los hombres hacen
de Dios son falsas. Si los bueyes, los caballos v los leones, dice, se
representaran a Dios, lo representarian con figuras a semejanzas de
ios bueyes, los caballos y los leones. Estos conceptos estaban en con-
tra del politeismo y, ademds, de la concepcién de la relacién entre los
dioses, calcada de las relaciones humanas, con sus luchas, sus amores.
sus odios, sus injusticias, etc. Hay, pues, en Jendfanes, un esfuerzo
por llegar a la unidad en Teologia, es decir, al monoteismo.

Parménides no admite la multiplicidad ni el movimiento ni la opo-
sicion del ser sensible. Plantea el problema de la oposicién entre la
unidad y la multiplicidad, entre ¢l conocimiento racional vy el conoci-
miento sensible. Y se decide por la unidad, la inmovilidad y la razén.
Sostiene que ¢l ser para ser tiene que ser inmutable y no puede des-
aparecer. Esa es una exigencia racional. El ser es idéntico consigo mis-
mo y no puede admitir la multiplicidad ni la oposicién. En contra de
¢sas afirmaciones estan los datos de los sentidos. Entonces, Parméni-
des distingue entre ZA7fz:2, verdad, y 24{z, opinion. La verdad es lo
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que dice la razén. La opinion es lo aparente, los datos de los sentidos.
La solucién de Parménides se levanta contra la doctrina de Heraclito.

En su tiempo se elevaron voces para decir que la doctrina del
“Poema...” filosofico Sobre la naturaleza de Parménides encerraba con-
tradiccion. Pero ¢l responde que mas contradiccién y absurdos encie-
rra la admisién de los opuestos y el pasaje entre los opuestos en el
ser, segun afirmaba Heraclito. Un discipulo de Parménides, Zenén,
escribe una obra polémica para defender a su maestro. En ella estin
expuestas las célebres aporias o dificultades que plantea la admision
del movimiento. A la misma escuela pertenece Melisso de Samos. En
realidad no ¢s de LElea, pero por su doctrina pertenece a esa escuela.

Parménides es un metafisico que polemiza contra Heraclito, soste-
niendo la existencia del ser y negando la del no ser. El ser puede ser
concebido por la razén; el no ser, no. El ser es, el no ser no es. Se
advierte que el criterio para juzgar, para conocer, pertencce a la ra-
z6n y no a los sentidos. En esa oposicion maxima entre el ser y el no
ser, ambos términos no pueden ser afirmados: hay contradiccion. Par-
ménides ¢s el primero que entrevié el principio de no contradiccién.

:Cémo concibe el ser Parménides? ;Qué propiedades tiene? El
ser es ilimitado. Parménides habla de limites, que el ser tiene limites,
fuera del cual no existe nada. Pero esos limites hay que pensarlos como
ieyes del ser v no como limites fisicos y reales. Lo que quiere decir
Parménides es que el ser tiene limites internos o leyes. Concibe el ser
como una esfera, pero como una esfera donde el ser tiene en todos
sus puntos la misma fuerza de expansién. Si consideramos en esa
csfera, su radio, en todos sus puntos tiene el mismo poder de expan-
sién, es decir, que el ser es una esfera de expansion continua. Esa
expansion no tiene fin.

Ademas el ser tiene otra propiedad: la unidad. Si el ser no fuera
uno, tendria que provenir del no ser. Pero entre el ser y el no ser
no hay pasaje posible. El no ser no existe: no puede producir el ser.
En los fisicos no se admitia tampoco la nada, sino un Caos originario
ael cual surge el orden, el ser ordenado, el Cosmos. Parménides no
admite ese crecimiento o desenvolvimiento del Cosmos, que se ad-
vierte en la doctrina de Tales, Anaximenes, Anaximandro. Para €l
¢l ser es eterno, ha existido siempre, es y serd siempre. No admite la
multiplicidad, porque ella supone la divisién, la diferencia, la oposicion.
Si el ser fuera multiple, un ser seria diferente de otro ser, seria la
negacién de otro ser, introduciria la diversidad de los seres. Y no ha-
bria pasajes de unos a otros. No admite la multiplicidad porque, de
admitirla, admitiria la oposicion en el ser, y la maxima oposicién a la
cual se reducen todas, la de ser y no ser, no puede admitirse conjun-
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tamente. No admite el movimiento, porque seria admitir el pasaje de
un ser a la nada, o de la nada al ser. En el cambio, un, ser desaparece
3 deja lugar a otro. Parménides no puede admitir el movimiento, por-
que el ser es inmutable. No admite tampoco la identidad de los con-
trarios. Polemiza asi contra Herdclito que sostenia que los contrarios
se intercambiaban. Parménides niega esa identificacion de los contra-
rios. Niega. ademis, la separacion de los contrarios, afirmada por
Anaxigoras, primero, con el amor y el odio, ¥ después por los pitago-
1icos, que admitian los contrarios. Pitagoras decia que el ser provenia
de un centro, la unidad, rodeada por el vacio. Lo Uno habia dejado en-
trar el vacio, lo Uno habia respirado el vacio, v se habia engendrado
ia multiplicidad. A esto se opone Parménides.

Zenon de Elea, discipulo de Parménides, defiende a su maestro
contra los ataques de los heracliteos y pitagoricos. La doctrina de Par-
ménides era objeto de burla. Zendn de Elea la defiende no directamen-
te, sino mostrando el absurdo de las tesis contrarias. Sus argumentos
son seis: cuatro para negar ¢l movimiento v dos para negar la multi-
plicidad. En el desarrollo de los mismos, Zendn, siguiendo a su maes-
tro, hace una interpretacion racional vy logica del ser.

La interpretacion logica del ser en Parménides v sus discipulos
consiste en sostener que la posibilidad de concebir algo v de expre-
sarlo, es criterio ¥y prueba de la realidad de lo que es concebido v ex-
presado. porque solamente lo real puede concebirse v expresarse, v
Io irreal no puede concebirse ni expresarse. Resulta asi, “no sélo que
pensar una cosa equivale a pensarla existente, sino también que la
pensabilidad de una cosa prueba su existencia; porque si s6lo lo real
es pensable, lo pensado resulia necesariamente real” (9).

4) El ser en su interpretacién empirico-racional

Empédocles trata de conciliar el punto de vista fisico, empirico.
de los fil6sofos de Jonia v de Hericlito con el punto de vista racional,
légico, de Parménides y sus discipulos. El problema filos6fico central
era la conciliacion entre la unidad del ser (sostenida por Parménides)
v la multiplicidad sensible que atestiguan los sentidos. Parménides
no podia admitir la multiplicidad cambiante, porque si la admitia te-
nia que admitir que el principio originario, el ser, estaba sujeto al
cambio v al movimiento. Y Parménides lo concebia como inmutable

y eterno. :
Empédocles busca la conciliacion admitiendo no un tdnico princi-
pio, sino una pluralidad de ellos. lLos cuatro clementos (fuego, aire,
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tierra, agua) son permanentes e invariables. La formacion de los se-
res la explica por la composicion de esos elementos diversos; su des-
aparicion la explica por la disgregacion. Contra Parménides admite el
valor de la experiencia sensible, con tal que sea plena y no parcial; ¥
al mismo tiempo acepta el valor gnésico del intelecto para asir aque-
llo que unicamente el intelecto puede conocer. Coincide con los Eleatas
en la afirmacion de la eternidad del ser. El fragmento 12 dice: “Pues no
hay ninguna posibilidad de que nada nazca de lo que no existe de
algtin modo, v es imposible e inseparable que lo que es, pueda pere-
cer, porque siempre ¢l ser estard ahi donde encontramos un punto fir-
me”. Pero admite el dato de la experiencia. Asi el conocimiento y la
muerte no son sino union y separacion de los elementos de las cosas.
Asi el proceso de union estd sujeto a la fuerza del Amor y el proceso
de separacion a la fuerza de la Discordia. Los cuatro elementos y
esas fuerzas son iguales v coeternas. Empédocles concibe lo uno como
la mezcla completa v por partes iguales de los cuatro elementos.

Anaxagoras de Clazomenes da la misma respuesta que Empédo-
cles: la del pluralismo de sus principios. Pero en lugar de limitarlos a
cuatro, afirma que son infinitos en numero. Son las homeomerias.
Tampoco para ¢l las cosas nacen ni perecen radicalmente: “cada una
<e compone y se¢ descompone de cosas ya existentes. Y asi debiera lla-
marsc rectamente, al nacer, reunirse, v al perecer, separarse” (frag.
17). Sostiene, ademés, que existe una invariabilidad cuantitativa del
todo. Lo que le llevd a la afirmacion de las homeomerias fué el pro-
blema que siempre le preocupd: el de la alimentacioz. ;:Como es posi-
ble que el alimento permita el crecimiento de las distintas partes, or-
ganos, tejidos de los seres? Anaxigoras sostiene el principio de que
todo esti en cada cosa: wzvt: wzvia, Es decir que las homeomerias,
que son invisibles, integran todas las cosas. Al principio existia la
mezcla perfecta: después hubo un proceso de diferenciacion imper-
fecta. Los seres resultan de ese proceso de diferenciacion. La distinta
proporcién de homeomerias produce la multiplicidad de los seres. Las
homeomerias no son entidades homogéneas, aunque el nombre lo in-
dica asi. Son cuantitativamente iguales v cualitativamente diferentes.
segun las clases de homeomerias. Anaxigoras no admite Ja posibilidad
de detenerse en particulas determinadas. El proceso de division va al
infinito, al cero, a la nada. Las homeomerias son invisibles para los
sentidos, pero son visibles para la inteligencia. Contemporaneamente
Leucipo v posteriormente Democrito y los atomistas, detendrin el
proceso en los Atomos, particulas indivisibles y cuantitativamente dis-
tintas: distintas por su forma, por su posicion y por su relacién.
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La mezcla originaria era - indiferenciada. Anaxagoras, sin embar-
go, se contradice, porque afirma que el aire y el éter eran dos elemen-
tos predominantes en esa mezcla primordial. Ese proceso de diferen-
ciacion la explica por el intelecto (vc9¢) que introdujo el movimiento
v separo las cosas en una evolucién infinita. El intelecto o Espiritu es
infinito, esta dotado de energia propia y tiene existencia separada. En
e! fragm. 12 dice: “Y el Espiritu conoce todas las cosas, las mezcladas
v las separadas v distintas. Y el Espiritu ordend todas las cosas, todas
ias que deberan ser, las que fueron vy no son y las que son ahora; y
puso orden en esta revolucion (rotacion) en la que se encuentran arras-
irados ora los astros, y el sol, la luna, el aire y el éter ya separados’.

En la misma linea de interpretacion empirico-racional del ser, sc
encuentran los atomistas Leucipo y Demdcrito. ]l primero es contem-
poranco de Empédocles y Anaxdgoras. El segundo es posterior, con-
temporaneo de Platon. Como las fuentes no permiten conocer con
seguridad qué parte pertenece a uno y otro en la doctrina atomista,
nos referiremos a ambos en conjunto. En estos filosofos la solucion
del problema de la conciliacion entre la unidad y la multiplicidad del
ser, tiene respuesta scmejante a la que dan Empédocles v Anaxigo-
ras, en cuanto los tres admiten la pluralidad de principios. Leucipo v
Democrito dicen que los primeros principios de las cosas son infinitos
en namero e indivisibles en tamafio. Lo miltiple no nace de lo uno ni
io uno de lo miltiple, sino que todas las cosas sc engendran por cl
ccoplamiento ¥ unién de los atomos. Los elementos son el ser y el
uo-ser, lo lleno y lo vacio. Leucipo advierte la necesidad de lo indi-
visible, del dtomo, para no disolver toda la realidad en el vacio. Los
atomos tienen identidad de naturaleza, pero difieren por sus formas,
crden, posicion, magnitud y peso. Explican el cambio y la generacién,
¢l nacimiento y la destruccién, por medio de la reunién y la separacion
de los atomos. Las formas y las combinaciones posibles de esos ele-
mentos son infinitas. En cuanto a los cuerpos compuestos, Demécrito
aistingue entre las cualidades objetivas y las subjetivas. Asi entre las
primeras figuran lo ligero y lo grave, lo duro y lo blando. Las otras
cualidades sensibles no tienen realidad substancial, todas son afeccio-
nes mudables de la sensibilidad del sujeto. '

En Empédocles, Anaxagoras, Leucipo y Demdcrito, por sobre las
diferencias de doctrinas, hay semejanza en la solucién que dan al pro-
blema de la oposicion entre lo uno y la multiplicidad de] ser, cuando
afirman la pluralidad de principios. Hay también semejanza en Ja inter-
pretaciéon de esos principios que es empirico-racional. En el caso de
Empédocles y Anaxagoras, lo racional que existe en su interpretacion
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empirico-racional del ser, tiene un sentido légico. En Leucipo y De-
mocrito, lo racional se orienta en el sentido cuantitativo y matematico.

o) Interpretaciéon fenomenista del ser

Aristoteles incluye en un pasaje de la Metafisica (10) como feno-
menistas a Empédocles, Anaxagoras, Heraclito, Parménides y Dem6-
crito. El pasaje dice: “Poco distante de la opinién de éstos es la sen-
tencia de Protigoras: él dice, en efecto, que la medida de todas las
cosas es el hombre, viniendo a decir sin mas esto: que lo que aparece
@ cada cual, ésto también es indudablemente. Si es asi, viene como
consecuencia que la misma cosa es y no es, es mala y buena, y todo
lo que se puede decir de modo opuesto, por la razén de que muchas
veces una cosa a algunos parece bella y a otros lo contrario, y medida
es lo que aparece a cada uno. Esta dificultad se podra desatar inves-
tigando donde tiene su origen tal doctrina. Parece, en efecto, que al-
¢unos han llegado a ella partiendo de las opiniones de los fisidlogos;
otros que no todos perciben del mismo modo las mismas cosas, sino
a uno una cosa parece dulce, a otro al contrario”. Indudablemente que
¢l origen del fenomenismo de Protagoras, y después de Gorgias puede
encontrarse en Empédocles, Anaxigoras, Parménides, Heraclito y De-
mocrito, no ¢n la totalidad de sus doctrinas, sino en algunos aspectos
de la misma. El rastreo de esos antecedentes hace menester volver so-
bre algunas de las cosas ya dichas, aunque poniendo ahora el interés
en el aspecto gnoseologico de tales doctrinas.

IEmpédocles tiene una teoria relativista del conocimiento. Desde
¢l punto de vista de la composicion del Cosmos, sostiene la existencia
de cuatro elementos: la tierra, el fuego, el aire v el agua. Dice asi:
“En cierto momento, de muchas cosas crecié un solo todo con unidad ;
¢n otro momento, al contrario, se dividieron mas cosas de lo uno, el
fuego, el agua y la tierra y la propicia altura del aire, y la funesta
Discordia, separada de ellos, alrededor, igualmente pesada, y el Amor,
en medio de ellos, igual en magnitud y longitud. Contempladles con el
pensamiento y no permanezcas inerte, con los ojos atontados...”
Sostiene Empédocles que los semejantes se atraen. El conocimiento se
explica porque es la relacion de lo semejante en el hombre con lo se-
mejante en las cosas. En el fragmento 22 se lee: “Y todos estos elemen-
tos —el sol brillante (fuego, la tierra, el cielo (aire) y el mar (agua)—
estan animados de fuerza de atracciéon hacia sus partes, todas las que
yerran separadas de ellos en los seres mortales. Asi, también, todas las
cosas que estin mas dispuestas a mezclarse, se desean reciprocamente,
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hechas semejantes por Airodita. Pero, en cambio, son enemigos en
maximo grado, cuanto mas difieren por su origen, por mezcla y por
formas impresas, llevadas por su deseo a no unirse y muy tristes,
por mandato de la Inamistad, que les di6 nacimiento”. Asi, lo dulce
se aferra a lo dulce, v lo amargo se precipita sobre lo amargo, y lo
acido busca lo dcido y lo calido se agrega a lo calido (fragm. 90). El
atribuir al Amor la atraccion de los semejantes, referidos no solo a los
seres compuestos, sino también a los elementos, constituye la contra-
diccion que Aristoteles reprocha a Empédocles (11). En efecto, llegan-
do a la union de partes de un mismo elemento, ella significa la sepa-
racion de otros elementos, en lo que consiste, para Empédocles, la
accion de la Discordia y no la del Amor, que debe dar lugar, en cam-
bio, a la mezcla de los desemejantes, en la unidad del todo.

Empédocles hace de la atracciéon de los semejantes una aplicacion
importante en su teoria del conocimiento. “Con la tierra vemos la’ tie-
rra, con el agua el agua, con el Amor el Amor. y con la funesta Dis-
cordia la Discordia” (frag. 109). “Pues por estos elementos estin for-
madas y unidas todas las cosas v por cllas los hombres piensan y sien-
ten placer y dolor” (frag. 107).

La teoria de la percepcion de Empédocles, segin el andlisis de
Teoirasto, se funda justamente sobre la hipotesis de los efluvios ema-
nados de las cosas y que penetran en los sentidos por los poros, que
en cada organo son adecuados a la especie de efluvios que debe recibir.
“Por esto —dice Teofrasto— el uno no puede juzgar de los objetos
del otro, porque los pasajes de algunos de ellos son demasiado am-
plios y los otros muy estrechos para el objeto sensible, de manera qué
este o pasa sin tocar, o no puede entrar absolutamente” (De sensi, 7).
“La sensacion resulta de la adaptacién de los poros y el placer, de lo
que es semejante en los clementos y en su mezcla; el dolor, de lo que
s contrario”. “E igualmente dice del pensamiento y la ignorancia”.
“Porque el pensamicnto nace de lo semejante, y la ignorancia de lo
desemejante; por eso cl pensamiento es lo mismo, o casi-lo mismo, que
la sensacién. Después de haber enumerado de qué manera conocemos
cada cosa en cada cosa (frag. 109), agrega finalmente: “Pues por éstos
(elementos) estin formadas y unidas todas las cosas y por..ellas los
hombres piensan y sienten placer y dolor (frag. 107). Por esto tam-
bién (dice que) pensamos, sobre,todo, con la sangre, pues en ella es-
pecialmente se hallan mezclados los elementos de los distintos Gx-g_zzngjé;’.

En suma: en Empédocles. el conocimiento es relativo al- hombre,
Como éste esta integrado por los mismos elementos de las cosas, cos
noce las cosas por los elementos semejantes. Hay en él, pues, en este
aspecto de su doctrina del conocimiento, un antecedente _dé,,l.a cons
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cepcion fenomenista del ser que desarrollan posteriormente algunos
sofistas (Protagoras, Gorgias), los cu‘cnalcos, los escépticos, los neo-
académicos y otros. :

Anaxédgoras figura, segin Aristoteles, entre los fenomenistas. Esta
efirmacion de Aristételes se apoya también en algunos aspectos de la
filosofia de Anaxagoras, en particular de su gnoseologia. A diferencia
de Empédocles sosticne que el conocimiento se produce no por la ar-
monia de los semejantes, sino por los contrarios. Teofrasto dice que
Anaxagoras sostiene que la sensacion nace de los contrarios, porque
lo semejante no puede ser afectado por lo semejante. “Vemos por me-
dio de una imagen de la pupila, pero ésta no se proyecta sobre una
cosa del’ mismo color, sino sobre lo diferente... Y el color predomi-
nante se proyecta cada vez mas sobre una cosa diversa (de color). De
la misma manera disciernen también (sus objetos), el tacto y el gusto.
Lo que es caliente o frio de la misma manera (que nosotros) no nos
calienta o enfria por su contacto, ni percibimos lo dulce o lo amargo
por medio de si mismos. Sino que sentimos lo frio con lo caliente, y
por medio de lo desagradable lo agradable, lo dulce por lo amargo, o
sea por medio de aquello que falta en cada uno, pues dice que todos
(los opuestos) estian en nosotros desde ¢l principio... Y toda sensacién
ec con dolor, y esta opinion parece ser una consecuencia de la citada
Lipotesis, pues cada desemejante, por su contacto, aporta dolor. Y este
dolor se hace sensible por su larga duracion o por el exceso de sensa-
ciones. Los colores brillantes y los sonidos excesivos, producen sensa-
ciones dolorosas, y no podemos permanecer mucho tiempo bajo su in-
flujo”. Este pasaje de Teofrasto coincide con lo que dice Aristételes
en el pasaje ya mencionado y en este otro de su Metafisica (12):
suele recordar una afirmacion de Anaxagoras dirigida a algunos de
sus discipulos: que las cosas, para ellos, serian tal como les agradara
creerlas”

En:-Anaxigoras hay; pues, una concepcion fenomenista dei ser y
relativista del conocimiento, aunque, por otra parte, su doctrina de las
homeomerias conserva su significacion metafisica y ontologica.

También en los pitagodricos (aunque no los menciona Aristételes)
‘hay algunos antecedentes de la concepcién relativista del conocimien-
to. Los pitagoéricos afirman que el movimiento de los astros engendra
una harmonia, como conjunto de sonidos producidos sinfénicamente.
A la objecién de que tales cuerpos, por su tamafio y por su movimien-
to ‘rdpido, tendrian que producir un sonido poderosamente grande, y
aue resultaria absurdo' que no lo escuchasemos, ellos responden que
“la’ causa es que ese sonido lo oimos desde que nacemos, de manera
qué’ falta ‘el contraste con el silencio para permitir percibirlo, pues
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dicen que la percepcion del silencio y la del sonido son reciprocamente
dependientes, por lo que sucederia a los hombres, en general, la mis-
ma cosa que a los forjadores, a quienes, por la costumbre, parece que
nada les hiere el oido” (13).

En Heraclito y Parménides existen antecedentes de la interpreta-
cion fenomenista del ser v de la interpretacion subjetivista del cono-
cimiento. Es com@n oponer ambos filésofos, uno como filésofo del ser,
el otro como filésofio del devenir. Hay, es verdad, oposicion pero no
tan radical como se suele afirmar. En las historias de la filosofia se dice
que Heraclito es el filésofo del devenir, del flujo, del cambio, de la
oposicion; y que Parménides es el filésofo del ser, de lo Uno. En
realidad, Heraclito no ha afirmado sélo el cambio de las cosas, de un
opuesto a otro opuesto; sostiene también que existe lo absoluto, lo
Gue permanece mas alla del cambio: el fuego eterno, que en distinta
medida da origen al ciclo céosmico. Todo es manifestaciéon del fuego.
Claro que existe oposicion con Parménides, en cuanto éste niega reali-
dad a la multiplicidad, a la contingencia, a la mudanza, afirmando la
identidad de] ser. Heraclito, en cambio, sostiene la identidad de los
contrarios.

Aristételes, en el pasaje de la Metafisica ya citado, pone a Heri-
clito y Parménides como antecedentes de la interpretaciéon fenome-
nista. Heraclito trata de dar solucién al problema de lo uno y lo mil-
tiple, del 2¢%7 como fundamento y desembocadero de todas las cosas,
planteado en la escuela de Jonia, con Tales, Anaximandro, Anaxime-
nes, v en la escucla italica con los pitagdéricos. Anaximandro admite
gue en el infinito, en el &meizov existen torbellinos. Esos torbellinos
—concebidos como los del mar o los del aire— producen lo hiimedo v
lo seco, lo frio y lo caliente, los opuestos. Entre los opuestos se pro-
duce una lucha: la ley de los opuestos es la lucha. La lucha es injus-
ticia y la injusticia hay que expiarla. Los opuestos la expian con su
desaparicién en el &rmeizov. En Pitigoras también esti planteado el
problema de los opuestos. En la oposicion entre ntmeros, establece
diez categorias de opuestos. Estos opuestos permanecen idénticos con-
sigo mismos, no se cambian entre si. Se refinen para producir todo lo
demds. Asi, existen niimeros pares e impares que representan lo ili-
mitado y el limite, lo recto y lo curvo, etc. Heraclito trata de conciliar
los opuestos negando el principio de contradiccién y la identidad del
ser. Y, efectivamente, en los fragmentos de Heraclito se encuentran
zlusiones a los dos filosofos anteriores. Asi, el fragmento que lleva el
N7 90 en la coleccién de Diels y que dice: “Una misma cosa es en nos-
otros lo vivo y lo muerto, lo despierto y lo dormido, lo joven y lo viejo:
1o uno movido de su lugar, es lo otro, y lo otro, a su lugar devuelto,
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1o uno”. En ese fragmento hay una clara alusion a Anaximandro, que
mantenia los opuestos como irreductibles. El fragmento 40 de la mis-
ma coleccién dice: “lo frio se calienta, y lo caliente se enfria, lo hi-
medo se seca y lo seco se hace hiimedo”. Hay alli también alusion a
Anaximandro. Estd aludido en otros fragmentos: “Nos embarcamos y
no nos embarcamos en el mismo rio, somos y no somos’”. En el frag-
mento 192 se lee: “Son lo mismo: Hades y Dionysos”, etc. En el frag-
mento 57: “Bien y mal son una cosa”. Lo que para Anaximandro es
injusticia, es decir, lucha, es para Herdclito la justicia. Es una res-
puesta al problema planteado por Anaximandro. El fragmento 60 dice:
“Los hombres no habrian conocido el nombre de la justicia si no hu-
biesen estas cosas”. Y en el 61: “Para el dios, bello (es) todo, y lo
bueno y lo justo; los hombres juzgan lo uno injusto, lo otro justo”.
Y en el 62: “Flemos de saber que la guerra es comin a todos, y que la
lucha es jusficia, v que todo nace y muere por obra de la lucha”. No
puede ser mas directa la alusién a Anaximandro. :

Existen, por otra parte, fragmentos que se refieren a Pitagoras.
Asi el 59: “Que aparecen lo entero y lo no entero, lo convergente y lo
divergente, lo concordante y lo discordante, y de todo uno y de uno
todo”. Esa es la respuesta de Heraclito a Pitigoras. En el fragmento
69 aparece otra alusién: “El camino hacia arriba y hacia abajo, uno
v el mismo”. En el 70 dice: “En la circunferencia de un circulo se con-
funden el principio y el fin”. En el 16: “La mucha ciencia no instruye
ja mente, pues hubiera instruido a Hesiodo y a Pitigoras, como a
Jenéfanes y a Hecateo”. En esos fragmentos Herdclito trata de mos-
trar la identidad de los contrarios, o de la serie de contrarios en
Pitagoras.

En suma: vemos como Herdclito trata de resolver el problema de
lo uno y lo miltiple, el problema de los opuestos, planteado por los
Tonios y por los pitagéricos. Su identificacion de los opuestos, su
concepcion de la realidad sensible como flujo continuo, es indudable-
mente un antecedente de la interpretacién fenomenista que desarro-
llan después Protigoras, Gorgias, los cirenaicos, los escépticos y otros.

En todos los filésofos presocriticos, con excepcion de los eleatas,
la naturaleza, la ¢»atg, no es ¢l conjunto de las cosas, no es la natura
naturata, la naturaleza producida. Es la natura naturans, la naturaleza
como principio de generaciéon. No es el resultado, sino el principio que
genera el resultado; el principio generador, no las cosas generadas.
Ese principio es concebido como algo viviente. Por eso Zeller habla de
hilozoismo. Ese principio puede también aplicarse al mundo inorga-
nico y al mundo organico. ®boic en el sentido de norma, de ley, se
opone a lo irregular, a lo cadtico, al azar. Asi la 999:c es al mismo
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tiempo principio de las cosas y norma, principio normativo, Esta idea
de 9932 no aparece en los eleatas. En Parménides la naturaleza ver-
cadera es el ser, el ente inmovil, no sujeto a movimiento, sin naci-
miento ni muerte. Para Parménides el ser es, el no ser no es. El ser
nio puede venir del no ser, de la nada, porque para poder engendrar la
nada, tendria que ser. Eso es absurdo. No hay, pues, triansito del no
ser al ser. Tampoco el ser desaparece en el no ser. Este concepto de
la naturaleza (%95:2) lo encontramos en la ohra de Melisos de Samos
(discipulo de Parménides) Ilezt odzemz 7 meel Svies  Acerca de la na-
turalezsa o del Entc. En Parménides encontramos un doble sentido de
9955 . En la primera parte de su “Poema..." en la "AZ70zi2, estudia
el Ente como naturaleza verdadera. En la segunda parte, en la Adlx
habla de la naturaleza mévil del éter, de la T2 éoya sehfjvns 7ol Phczmg
de las iases y naturaleza de la luna. Se¢ ocupa también de las
opiniones y alli habla de 1t¢2c0: 795202 de la naturaleza de los miem-
bros (partes) del hombre, cuyo conjunto forma el cuerpo o tempera-
mento. El temperamento varia con las distintas combinaciones de cle-
mentos. Y con el variar del temperamento, varia la mente, la inteli-
gencia, las disposiciones espirituales. Cuando Aristételes incluye a
Parménides entre los filésofos donde hay que buscar el origen del

romenismo, seguramente piensa en esa segunda parte del “Poema...”

Aristoteles menciona a Demdcrito entre los antecedentes de la
interpretacion fenomenista del ser y subjetivista del conocimiento. De-
mocrito trata a su vez de conciliar la tesis eleitica y la antieleatica.
El sostiene que el conocimiento sensible se refiere a los fenomenos, =
lo que aparcce, a los gatvépeve, Tras lo que aparece existe lo que ver-
daderamente es la realidad. La realidad esti constituida por elementos,
por 7ivetx, por atomos. Esos elementos son 2937, sin modificaciones
sensibles, invariables... Por la combinacién de Atomos de distinta for-
ma se-integran los compuestos, las |tog%a:, las realidades, lo que apa-
rece. Es decir, que la combinacion de los elementos da lugar a la apa-
sicion de las diferencias sensibles. Eso en las cosas. En el sujeto pasa
lo mismo. Aunque los hombres estin constituidos de los mismos ele-
mentos, la composicién de ellos da lugar a las diferencias de tempe-
ramento (#%p23:2), 2udlesiy (disposicion) y 22t (hibito). Es decir que
a1 la composicion de las cosas en la realidad, corresponde la composi-
cion del sujeto del conocimiento. Ahora bien, el conocimiento del su-
jeto es de doble indole: uno sensible, conocimiento obscuro, ilegitimo;
y el otro, racional, legitimo, 7voityy 5%0%in Tl primero incide sobre lo
que aparece, sobre lo que se manifiesta, sobre lo fenoménico. Ll otro
sobre lo oculto, lo invisible, sobre lo que realmente es la realidad.
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Demécrito niega asi la fisica arcaica, que era cualitativa y que
trabajaba con cualidades. Para esa fisica arcaica, la realidad resultaba
de los opuestos cualitativos: caliente, frio, himedo, seco; pesado, lige-
ro, ete. El reemplaza esa consideracion cualitativa por los datomos,
aret?, insensibles e inmutables. En la fisica anterior ya se habia pro-
ducido un cambio con Empédocles ¥y Anaxagoras. IEmpedocles, que
costiene que la realidad esta hecha de cuatro elementos irreductibles.
Anaxigoras, que afirma que los clementos, que las semillas son infi-
nitas. Esas semillas tienen cualidades sensibles. Democrito, por su par-
te, niega que los Atomos tengan cualidades sensibles.

Cuando Aristételes incluye a Democrito entre los:antecedentes de
ja interpretacion fenomenista del ser, seguramente tiene en cuenta cl
aspecto de apariencia que existe en la realidad segin Democrito y su
concepto del conocimiento obscuro. Un pasaje de la Metafisica lo in-
dica asi: “Muchos animales reciben de los mismos objetos impresiones
radicalmente diversas de las nuestras. Y atn cada individuo no parece
tener siempre del mismo objeto iguales impresiones sensibles, siendo
imposible decidir cudles, de entre ellas, son verdaderas y cudales falsas.
pues las unas no son mas verdaderas que las otras, sino que todas lo
con igualmente. Por esto Demoerito dice que, o bien nada es verda-
dero, o bien la verdad permanece oculta para nosotros. Ciertamente,
cuando s¢ supone que el conocimiento se reduce a la sensacion v que
ésta es un cambio, el fenémeno debe ser necesariamente verdadero”(13).
Esa identificacion entre la verdad y la apariencia no se ajusta a la to-
talidad del pensamiento de Democrito. Solo y valedera para una de
las formas del conocimiento: para el conocimiento obscuro, al cual per-
{enece la vista, el oido, ¢l olfato, el gusto y el tacto. EI conocimiento
verdadero, el racional, llega a la realidad auténtica, a la realidad de
los dtomos. De todas maneras, se comprende asi como Aristételes con-
sidera a Demécrito, en cierto aspecto, como continuador de la interpre-
tacién fenomenista del ser v de la interpretacion subjetivista del co-
nocimiento.

T.a interpretacién fenomenista del ser aparece en pleno desarrollo
¢n el primer gran sofista! en Protigoras. De este sofista no quedan
sus obras originales que son dos: Avtdyor v Adflierr.  Sobreviven,
en cambio, testimonios de Platén y Aristoteles. Platon presenta la doc-
trina de Protigoras en dos dialogos: en el Teetetos y en el Protdgoras.
En el primero dice: “Arriesgas el haber expresado un concepto nada
necio del ccnocimiento, antes bien el mismo que expresaba Protago-
ras. Bajo una forma un poco distinta, él ha dicho la misma cosa. Pues
dice en un lugar que el hombre es la medida de todas las cosas, de las que
con en cuanto son, v de las que no son, en cuanto no son. : Lo has leido
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alguna vez (Tectetos): Lo he leido, y muchas veces. (Socrates): :no
dice, en cierto modo, que lo que me parece a mi cualquier cosa, tal es
clla para mi, y tal como te parece a ti, tal es para ti, v que ti eres
hombre y yo también soy hombre? (Tecetetos): Dice eso exactamente:
(Sdcrates) : Sigamosle, entonces, un poco. ¢ No sucede a veces, que so-
plando el mismo viento, uno de nosotros siente frio y €l otro no? ; Que
ino apenas siente un poco y el otro mucho? —Si, efectivamente— En-
tonces, ;diremos que este viento es por si mismo frio o no frio? ;O
creeremos a Protagoras, de que es frio para quien tiembla y para quien
no tiembla no? —Cierto— ¢ Y parecer significa ser sentido? —Segura-
mente— Entonces, apariencia y sensacion son la misma cosa para el
irio y para todas las cosas semejantes. De la misma manera en que

cada uno siente las cosas, entonces tales arriesgan ser para cada
uno” (16).

Algunos criticos modernos han negado que Platon refleje exacta-
mente la doctrina de Protidgoras. Mondolfo sostiene que la interpreta-
ci6n de Platon es adecuada, v es la clasica, porque Platén tenia a la
vista las obras de Protagoras (17). Eso se desprende por el uso de ex-
presiones tales como: “antes bien, es lo mismo que expresaba Prota-
goras...” Y mds adelante: “Sigimosle, entonces, un poco...” Ade-
mas, Aristoteles en la Metafisica dice: “Protigoras decia que el hom-
bre es la medida de todas las cosas, lo que no significa sino que lo que
le parece a cada uno, tal es para ¢l también con certeza” (18). I.o que
quiere decir que para Protigoras la base del conocimiento es la sensa-
¢ién, la percepcion. El conocimiento no depende tanto de los estimulos,
de los objetos, de las cosas, sino de cémo son percibidos. Asi, con res-
pecto al viento. El conocimiento depende de las condiciones del sujeto.
Ge las condiciones subjetivas. Esas condiciones varian de individuo en
mdividuo, porque cada uno es distinto y tiene distinta experiencia. Por
€so dice Protiagoras que a un enfermo, no se le puede hacer dudar de
que lo que siente como amargo es dulce para el sano. El lo siente como
amargo. El médico interviene modificando las condiciones subjetivas,
logrando, con los remedios, que el enfermo se ponga sano v perciba
como dulce lo que antes percibia como amargo.

Estas aclaraciones excluyen la interpretacion propuesta por Bur-
net, quien sostiene que la proposicion de que el hombre es la medida
de todas las cosas, se refiere dinicamente al problema geométrico de
las magnitudes inconmensurables (el lado y la diagonal del cuadrado).
Protagoras, contra los matematicos, aseguraria que el hombre es la
medida en la prictica de la vida. Que Protigoras haya discutido pro-
blemas geomeétricos, de magnitudes y medidas, esta testimoniado por
Aristiteles (Melaf., libro 111, 2; 997 ; X, 1, 1053), por Platén (Tectetos),
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154-5, 168), por los Scholia Gracca in Aristophanem (Nubes), pero para
¢! —dice Mondolfo— éste no era sino un caso particular del principio
que ¢l hombre es la medida y juez de la realidad.

Esas explicaciones excluyen también la interpretacion de Gom-
perz, quien entiende que cl hombre como medida de todas las cosas
no es el individuo, sino el hombre entendido como especie. Los ejem-
plos que aparecen en los testimonios de Platon (Teetetos) ya citados,
hablan de que el hombre-medida es el individuo. Los ejemplos del
calor y el frio, del enfermo y el sano, pertenecen al mismo Protagoras.
1Lxiste otro testimonio que confirma la interpretaciéon de Platon y Aris-
toteles. Es de Sexto Empirico y dice asi: “Dice, pues, éste (Protago-
ras) que la materia es fluyente, y, fluyendo ésta continuamente, se
producen las anadiduras en compensacion de las pérdidas, y las sen-
saciones se transforman y se mudan de acuerdo a la edad y a las otras
disposiciones de los cuerpos. Dice también que las razones de todos
los fenémenos estdn en la materia, por lo cual la materia, por lo que
cstd por si misma, puede ser todas esas cosas, tal como se nos apare-
cen a todos. Y los hombres perciben sucesivamente ora una, ora otra
apariencia, segin sus distintas condiciones, porque aquel que se halla
en sus condiciones naturales, percibe en la imateria los fenémenos que
se le aparecen a quien se halle en condiciones naturales; aquél, en
cambio, que se halle en condiciones anormales, percibe lo que apare-
cc a quien se halle en estado anormal. Y también en relacion con la
edad, v segtn el estado de suefio o de vigilia, y seglin todas las es-
pecies de las condiciones, es el mismo discurso. Entonces, segun ¢l,
¢l hombre es el juez de la realidad de las cosas. En efecto, todo lo que
les parece a los hombres, es; y lo que no parece a ningun hombre, no
es” (19).

Ademis de las interpretaciones erroneas ya mencionadas, hay que
citar otras dos: la de Untersteiner y Du Prell. El primero en su obra
Scfisti: Testimonianze ¢ fragmentti. Ambas interpretaciones tienen ca-
14cter socioldgico. El primero sostiene que cuando Protagoras dice que
¢l hombre es la medida de todas las cosas, de las que son en cuanto
son y las que no son en cuanto no son, no se refiere al hombre in-
dividual ni a las cosas. El ha encontrado que el término pétpov,
medida, tiene en griego también la acepcién de dominio, de poder; y
que modypata significa también experiencia. En consecuencia, inter-
preta la expresion de Protagoras como el dominio del hombre sobre
la experiencia. Esta interpretacion —dice Untersteiner— estaria abo-
nada por el fragmento de Protigoras que dice que si los hombres
arrojaran a un pozo lo que tienen por mas execrable, indigno y- delez-
nable, y si con esas mismas cosas se hiciera un mundo, si se les diera

61



orden, los hombre encontrarian siempre algo bueno en él y no deja-
1fan nada de ese mundo sin tomar. Du Prell es un critico belga que
terpreta sociolégicamente a Protagoras. Este no habia dicho que
el hombre es la medida de todas las cosas, sino que lo es la
géta mwoHlews, la opinion de la ciudad. No se trata, pues, del hombre
individual, sino del hombre social. En esta interpretacion se pone las
consecuencias sociales de la actitud subjetivista y relativista de Pro-
tagoras como la base y la actitud fundamental. Esta interpretacion es
discutible porque en el Teetetos, donde Platon transcribe el pensamien-
10 y los ejemplos de Protagoras, la medida de todas las cosas es el
nombre individual. No se puede negar el aspecto sociolégico en las
doctrinas de Protagoras, pero esas doctrinas son una consecuencia dc
cus doctrinas filosoficas y gnoseologicas. Estas son mas amplias v
fundamentan a las ideas sociales y no al revés, como pretende Du Prell.

Protagoras presenta una interpretacién fenomenista del ser y una
interpretacion subjetivista del conocimiento. Las cosas son segtn pa-
recen a cada uno. La medida de todo en el hombre es la percepcion
v la subjetividad. Esa subjetividad cambia con la edad, la experiencia,
1as cualidades del sujeto, con las influencias a que estd sometido. No
hay un criterio tedrico de la verdad. No se puede decir que unas cosas
son verdaderas. Aristételes desprendia de esto la identidad de todas
las cosas: “Pues si son realidad a un tiempo todas las afirmaciones
contrarias en torno a la misma cosa, es claro que todas las cosas seran
una sola. En efecto, serd la misma cosa un trirreme, un muro y un hom-
bre, si se admite que sobre cada cosa se puede afirmar o negar lo que
sea, cOmo es, necesariamente, para quien acepte lo afirmado por Prota-
goras. Pues si a alguien no le parece que el hombre es un trirreme’ es
evidente que no serd un trirreme; asi que también es tal, si es verda-
dera también la afirmacion contraria” (20). De los testimonios que fi-
guran en el Teefetos se desprende que para Protigoras no existe in-
teligibilidad en las cosas. Las cosas son segtin aparecen a la subjetivi-
ded. Dice asi: “Recuerda lo que decia poco ha, que al enfermo le
parece y resulta amargo el alimento, mientras que al sano le sucede
todo lo contrario. Ahora bien, ninguno de los dos se debe considerar
mas sabio que el otro, lo cual no seria posible, ni tampoco se debe de-
dr que el enfermo sea un ignorante porque tienc tal opinién, y que el
fano sea sabio porque tiene una opinién diferente a la de aquél, sino
que es necesario trastrocar el primer habito por el segundo, porque
el segundo es mejor” (21). En nombre de la verdad no se puede con-
vencer a un enfermo que lo que percibe como amargo es dulce. No hay
que elegir entre lo verdadero y lo falso, sino entre lo mejor y lo peor,
cntre situaciones ventajosas vy utiles y situaciones perjudiciales y da-
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fiosas. Tiene un criterio pragmatico y por eso es que el pragmatismo
de los siglos XIX y XX reivindica el nombre de Protagoras.

Elsa doctrina se prolonga en la concepcidon que Protagoras tiene
de la educacion, de la sociedad, del derecho. El educador cambia las
disposiciones y habitos del alumno para que éste tenga las opiniones
que se consideran convenientes. Mientras el médico transforma el cuer-
po con medicamentos, ¢l sofista transforma el alma con discursos. En
las plantas, hacen esa transformacién los agricultores. “Porque afir-
mo que, también éstos, cuando una planta estd enferma, les engendran,
<n lugar de sensaciones malas, sensaciones ttiles v sanas y (no) verda-
deras; y de la misma manera, los sabios y buenos oradores hacen pa-
recer justas a la ciudad, las cosas utiles en lugar de las malas. Porque
las cosas que le parecen justas y buenas a cada ciudad, lo son también
para clla, mientras las crea tales. Pero el sabio hace ser y parecer
(justas) las cosas ttiles, en lugar de aquellas que le son perjudicia-
les” (22). Untersteiner sostiene que las leyes de la ciudad son, para
Protiagoras, objetivas. Zeus dié al hombre, a Prometeo, la capa-
cidad de producir el fuego, de construir mansiones, artefactos, etc.
Pero el hombre seguia viviendo aislado. Entonces le di6 dos dones:
¢l honor, pudor o respeto («i3wg) y la justicia (&%) Estos dones
ios interpreta Untersteiner como dones objetivos, como valores inde-
pendientes de la subjetividad. Las leyes de la ciudad son objetivas,
porque surgen de esos dones. Sin embargo, no se puede admitir esta
interpretacion. LLos dones del honor, etc., v la justicia son capacidades
subjetivas, pero no tienen contenido objetivo determinado, son pura-
mente formales. El sujeto tiene la capacidad de distinguir lo honroso
de lo que no lo es, lo justo de lo injusto, pero el contenido puede ser
distinto. Asi se concilia el subjetivismo con la existencia de esos do-
nes. Las leyes son sociales pero surgen de las relaciones intersubjeti-
vas. Expresan algo comin y su aplicacién depende de su utilidad.
Por eso dice Protagoras que las ciudades viven bajo determinadas le-
ves mientras las creen ttiles.

En la filosofia griega, Gorgias prolonga e intensifica la interpreta-
¢i6n fenomenista del ser y la subjetivista del conocimiento. Extrema
la posiciéon de Protigoras. Su posicién puede calificarse de empirismo
sensualista. Interesa a la historia de la filosofia, y no inicamente a la
de la retoérica, a causa de las doctrinas expuestas en su obra De la natu-
raleza, o sea del mo-ser, cuyo solo nombre indica ya de suyo que se
opone al de Meliso de Samos (De la naturaleza, o sea del sér) v que sus
doctrinas se oponen a las de los eleatas.

Gorgias se levanta contra la ontologia de Parménides, sostenien-
do que nada existe, o lo que es lo mismo, que existe el no-ser, Yy no
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el ser, como decia aquél. Sexto Empirico (23) resume su demostracion
de que nada existe de la manera que sigue: “si algo existe, sera el ser
o el no-ser, o el ser v el no-ser juntos... Y en verdad no existe el
no-ser. Pues si existe, serda v no serd al mismo tiempo, pues en cuanto
¢s pensado no-ser, no sera, pero, en cambio, en cuanto es no-ser, sera.
Pero ¢s absolutamente absurdo que una cosa sea y no sea al mismo
tiempo, entonces el no-ser no es. Y, de otra manera, si es el no-ser,
el ser no serd, pues son cosas contrarias entre si... Y ni tampoco es
el ser. Pues si es, o0 es eterno, o engendrado. o engendrado y eterno
al mismo tiempo: pero... si es eterno... no tiene ningun principio. . .
No teniendo principio, es infinito. Y si es ilimitado no estd en ningin
iugar. Pues si estuviese en algun lugar, aquello en lo cual ¢l estd, es
cosa diversa a €l, y asi no sera mas infinito el ser contenido en algo. .. ;
por eso el infinito no esta en ningun lugar. Y tampoco estd contenido
en si mismo. Porque seria la misma cosa el lugar y el contenido, y el
ser se convertiria en dos, lugar y cuerpo... lo que es absurdo... Pues
si el ser es eterno, es infinito, no esta en ningun lugar, es que no exis-
te... Pero tampoco puede ser engendrado el ser. Pues si hubiese na-
cido, habria nacido o del ser o del no-ser. Pero no ha nacido del ser:
pues si es ser no es nacido, sino que ya es; ni del no-ser, pues el no-ser
no puede engendrar, debiendo el generador, necesariamente, partici-
par de la existencia... Andlogamente, no puede ser lo uno y lo otro,
cterno y engendrado al mismo tiempo, pues estos términos se excluyen
reciprocamente... Y, ademas, si ¢s, 0 ¢s uno o multiples; pero, si es
tno, o es cantidad, o continuidad, o magnitud o cuerpo. Pero cual-
quiera de éstos que sea, no es uno, sino que la cantidad sera divisible,
io continuo separable, v, de la misma manera, la magnitud no sera
pensada indivisible; v el cuerpo serd triple, pues tendrd longitud,

anchura y altura... Y tampoco es multiple, porque si no existe el
uno, tampoco son los multiples, pues los miltiples son reunién de
unidades... Por lo tanto, con estas pruchas, esti demostrado que no

existe ni el ser ni el no-ser..."”

Al aspecto de la no-existencia del ente, agrega Gorgias otra ne-
gacion: la de inconcebibilidad del ente desde el punto de vista gnosco-
logico. Sostiene que el conocimiento es subjetivo v relativo a cada su-
jeto, coincidiendo en eso con la actitud de Protagoras. Lo existente,
cn el caso de que exista, es inconcebible. La tesis Gorgias es de eviden-
temente antieledtica, pues se opone a la de Parménides que ‘“‘consi-
deraba la concebibilidad como criterio y prueba de la realidad” (24).
Gorgias dice: “Es una deduccién exacta e impecable ésta: “si lo pen-
zado no existe, lo existente no es pensado...” Es evidente que las co-
sas pensadas no existen. Pues, si en pensadas existen, todas las co-
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sas pensadas deben existir, después que alguien las piense. Lo que
es inverosimil, pues, de hecho no es verdad que si uno piensa hombres
voladores o carros que corren por el mar, por eso sélo un hombre vuele
¢ los carros corran por el mar. Por lo cual no es verdad que lo pen-
sado exista. Ademas, si lo pensado existe, lo no existente no podra
ser pensado, porque a los contrarios les corresponde contrarios. . .
por ello, si a lo existente le corresponde el ser pensado, a lo no-exis-
tente le corresponderd el no-ser pensado. Pero esto es absurdo, por-
que se piensa también a Scila y la Quimera, y muchas otras cosas
irreales. Entonces el ser no es pensado...”

Ademds sostiene que, aun en el caso de que fuera posible el co-
1zocimiento, no se lo podria comunicar. Afirma que entre el sujeto y la
realidad no hay comunicacion posible. Son incomunicables. Dice tex-
tualmente: “Porque el medio de que nos valemos para comunicarnos
¢s la palabra, y ésta no es lo subsistente y el ser. Entonces no expre-
samos los seres reales a nuestro projimo, sino palabras que son distin-
tas de la realidad subsistente. Y no siendo la palabra (lo real) no
puede ser manifestado a los demas. La palabra, en efecto (dice él),
se organiza por las impresiones de los objetos exteriores sobre nos-
otros, es decir, por las sensaciones, pues de la accion del sabor, surge
en nosotros la palabra que expresa tal cualidad, y de la impresion del
color, la palabra del color. Si esto es verdad, no es la palabra repre-
sentativa del objeto externo, sino que el objeto externo es revelador
de la palabra. Y por lo tanto, ni aun se puede decir que, ta] como sub-
sisten los objetos visibles y los audibles, suceda asi con la palabra
también; de manera que pueda, por ser subsistente y real, revelar los
objetos subsistentes y reales. Porque si también subsiste la palabra
{dice él) es diversa dec los otros subsistentes, y sobre todo, difieren
los cuerpos visibles de las palabras: pues lo visible se percibe con un
organo distinto al que percibe la palabra. Entonces la palabra no pue-
de expresar la mayor parte de los subsistentes, de la misma manera
(ue ni aun éstos pueden manifestar unos la naturaleza de los otros” (25),
Este fragmento ha sido interpretado por Gigon como que se expresan
palabras, pero que la realidad de las mismas no tiene nada que ver
con los seres subsistentes. Se trataria de una deficiencia de las pala-
bras y no del pensamiento. Mondolfo, por su parte, sostiene que Gor-
gia se refiere al contenido de las palabras, a lo expresado, al pensa-
miento. E] pensamiento es distinto de la realidad subsistente. ;Por
qué? Gorgias dice que “la palabra se organiza por las impresiones de
los objetos exteriores sobre nosotros”. El sujeto tiene un conjunto de
sensaciones, de modificaciones subjetivas, pero ellos no son comunica-
bles con la realidad. Las sensaciones son del sujeto, con modificacio-
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nes del sujeto, y estan condicionadas por el sujeto. Este no percibe las
cosas tal como son, sino que los sentidos la multiplican en una multipli-
cidad de sensaciones. Los sentidos actian como un prisma que multi-
plica la recepcién de la realidad. Gorgias afirma mis aun: que cada
sentido es incomunicable con los demas. Dice asi: “Pues tal como lo
visible no puede transformarse en audible y viceversa, asi el ser no
puede transformarse en palabra nuestra, pues subsiste fuera (de nos-
otros)”. Es decir, que Gorgias no s6lo relativiza el conocimiento con
respecto al sujeto humano, diciendo que la realidad es multiple, sino
que destruye la unidad del sujeto cognoscente, concibiéndolo tam-
bién como multiple. I.as palabras, los pensamientos, expresan unica-
mente las modificaciones del sujeto. No expresan la realidad ni mu-
cho menos. Se esta aqui en pleno nominalismo. El mismo sujeto hu-
mano, v por lo tanto, el sujeto cognoscente, no s¢ lo puede pensar
como un sujeto unico; con unidad. sino en su multiplicidad cambian-
te v subjetiva.

Ese fenomenismo en la interpretacion del ser y ese subjetivismo
en la concepcion del conocimiento, se encuentran también en ¢l De
Melisso Xenophane et Gorgia seudo aristotélico. El texto dice asi: “; Co-
mo podria hacerse manifiesto a quien oye. pero que no ve? Pues asi
como la vista no conoce los sonidos, asi tampoco el oido escucha los
colores, sino los sonidos, y quien habla dice, pero no (dice) el color
ni la cosa. ;Como, entonces, quien no concibe, podria pedirlo a las
palabras de otro?... Pues no dice ¢l sonido ni el color, sino la pala-
bra; por eso no es posible concebir el color, sino verlo; ni el sonido,
sino oirlo” (26). En este pasaje se insiste sobre la incomunicabilidad en-
tre el pensamiento v la palabra con la realidad. El pensamiento y la pa-
labra no pueden expresar el color o el sonido en términos de color y so-
nido. Después plantea la dificultad entre la unidad de la cosa pensada y
la pluralidad pensante: “Aunque fuese posible (concebir en lugar de sen-
tir colores y sonidos) y quien habla pudiese conocer y reconocer, pero,
ccomo podria entender la misma cosa quien escriba? Ya que la misma
cosa no puede estar al mismo tiempo en muchos (individuos) separa-
dos: pues lo uno serian dos. Y si (dice él) estuviesen en muchos (in-
dividuos) y lo mismo, nada impide que les parezca diverso, por no ser
los individuos iguales ni estar en la misma posicién: pues si fuesen
asi, serian uno y no dos. Y parece que ni aun el mismo individuo sien-
te cosas iguales en el mismo tiempo, sino diversas con el oido y con
ja vista, y diversamente ahora y un tiempo antes: por eso seria im-
posible que alguien sintiera enteramente lo mismo que otro”.

En este pasaje el primer argumento se desarrolla asi: la varie-
dad de las percepciones sensibles v la unidad de la cosa, crea la impo-
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sibilidad de tener acceso a ella por via de conocimiento. La diversidad
de los sentidos no permite llegar a la cosa. Ademas, existen muchos
mdividuos y no es posible que la misma cosa devenga dos o miltiple.
El segundo argumento dice que ¢l individuo cambia y se desarroila.
Esta idea parece venirle a Gorgias de Heraclito, con su doctrina del
flujo universal. Si el individuo es como un rio, Protagoras decia que
cambiaban las aguas pero permanecia el rio. Protagoras dice que de-
viene la conciencia, pero permanece el yo, el éy®, la unidad de la con-
ciencia. Gorgias sostiene que cambia todo. Afirma que lo que existe
es la multiplicidad de momentos. En consecuencia, hay una doble plu-
ralidad : pluralidad de objetos y pluralidad en el sujeto. Entre ambos
no hay comunicacion posible. Se llega asi a un empirismo sensualista.
En esta misma actitud estin los pensadores franceses del siglo XVIII.
Entre ellos Diderot y Condillac. Diderot en su Letre auv Sourd-Mets,
de 1751. Y en la obra de Condillac: Tratado de las scnsaciones, que apa-
recié cuatro afios después.

Gorgias no se plantea el problema de la unificacion de las sensa-
ciones por la conciencia, para darles un nombre y referirlas a un ob-
jeto. Iisa unificacion no pueden hacerla los mismos sentidos, porque
no son comunicables. Con la misma posicion encontramos en el pen-
samiento griego a los que Platén llama en el Teetetos refinados y que
quizd sean los cirenaicos. [l problema de la multiplicidad de las mo-
dificaciones subjetivas y de su unificacion por la conciencia, que no
aparecc en Gorgias ni en los refinados, aparece si en Platon y en Aris-
tételes. En Platén la unificacion la hace la conciencia, que recuerda
las Ideas. IEn Aristoteles, la hace el sentido comiin, el sentido interno
aue compara los datos de los distintos sentidos. En la gnoseologia mo-
derna, después del empirismo sensualista (Locke, Berkeley, Hume,
Diderot, Condillac, etc.), también se busca la unificacion de las sen-
saciones en la actividad ideal de la conciencia (Kant). El camino es
semejante.

LLa corriente fenomenista, subjetivista y relativista se prolonga en
otros pensadores parcialmente contemporaneos y sucesores de Prota-
goras, Demécrito y Gorgias. Esos pensadores son los cirenaicos y los
cinicos, discipulos de Sécrates y de los sofistas. El fundador de la es-
cuela cirenaica es Aristipo de Cirene (hacia el 360 a. C.), a quien Pla-
16n llama en el 7'eetetos el refinado. EI pasaje de Platon dice: “Exis-
ten algunos mas refinados de los que te revelaré los misterios. El
principio... es el siguiente: que todo es movimiento y nada fuera de
¢l. Y hay dos especies de movimiento, infinita cada una en una multi-
tud, teniendo una la capacidad de obrar, la otra de recibir. De sy re-
ciproco acompafiamiento y friccién se engendran hijos infinitos en
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nimero, pero gemelos: lo sensible y la sensacion, siempre coincidente
y engendrada con lo sensible. Las sensaciones, entonces, tienen para
nosotros los siguientes nombres: visiones, condiciones, olores, impre-
sién de frio y de calor, placeres y dolores, deseos y temores, y otras,
infinitas las innominadas, muchisimas las nominadas. El género sensi-
ble, por su parte, nace junto con cada una de éstas: con las visiones
de cada especie, los colores de cada especie, e igualmente las audicio-
ues, los sonidos de la misma especie, y asi, con las otras sensaciones,
los otros sensibles que se engendran, como congéneres... Y del mis-
mo modo se debe suponer que cada uno, por si mismo, no es nada. ..
sino que todos se engendran con el reciproco acompailamiento y en
todas maneras, por efecto del movimiento; pues no puede pensarse,
en absoluto, que el agente y el paciente, cada uno por su propia cuenta,
sean algo (separadamente). Ya que el agente no es nada antes de en-
contrarse con el paciente, ni el paciente antes de entrar en contacto
con el agente, vy el que es agente encontrandose con uno, en cambio,
entrando en contacto con otro aparece como paciente. De alli, por
todo eso... nada és por si mismo una cosa, sino que siempre s¢ en-

gendra por algo, y el ser se debe eliminar de todas partes... Y asi
debe decirse de cada cosa en particular y de muchas reunidas en
conjunto: v a una coleccion dada aplicar el nombre de hombre, a otra

de piedra o de algun animal o de cualquier especie de seres” (27).
Acerca de este testimonio que aparece en el Tectctos, los historiadores
de la filosofia han dividido sus opiniones. En esa obra Platén pone
en boca de Socrates la exaltacion de Protagoras, a quien atribuye una
doctrina secreta mds refinada que la que ensefaba publicamente. Ese
anacronismo y ese artificio de Platon produce confusiéon porque Aris-
tipo de Cirene es posterior a Sécrates y contemporaneo de Platén.
Schleiermacher sostiene que los mds refinados no son, en realidad,
Protagoras, sino los cirenaicos. Zeller entendia que se trataba de
Gtra escuela en las cuatro primeras ediciones de su obra, pero en la
quinta acepté la modificacion que hace Schleiermacher. Esa identifi-
cacion no ha satisfecho, sin embargo, a todos los historiadores, los
cuales siguen hasta ahora (por ej. el historiador Rivaud) titubeando
acerca de si Platon expone o no la doctrina de los cirenaicos en el
mencionado pasaje. A juicio de Mondolfo, el fragmento se puede
atribuir a los cirenaicos, porque éstos eran discipulos de Socrates y
Protagoras. Y Protagoras v su discipulo Cratilo, maestro de Platén,
afirmaron el devenir de la realidad exterior, la realidad del movimien-
{0, y al mismo tiempo, el movimiento de la subjetividad. Protagoras
decia que no se puede entrar dos veces en el mismo rio, porque las
aguas son siempre nuevas y estan sujetas a un flujo continuo. Cratilo
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dice que ni siquiera se puede entrar una vez, porque el sujeto esti
cambiando continuamente. Hay cambio en la realidad y en el sujeto.
Con otras palabras: el subjetivismo y el relativismo es total. Ahora
bien: podria plantearse la hipétesis de si contemporaneamente a Pla-
tén, no existirian las dos escuelas: una que habria desarrollado el
relativismo y fenomenismo objetivo, de la realidad; y la otra, la cire-
naica, que habria desarrollado la tesis del fenomenismo y relativismo
subjetivo. Pero esto parece poco probable. Lo méis aceptable es que
los cirenaicos desarrollaran ambas tesis relativistas.

En ese sentido, el testimonio de Sexto Empiriro (Adv. Math., VII,
195 - 6), aunque autor escéptico, posterior y con un vocabulario distin-
to, parcce coincidir en el fondo con la tesis cirenaica. Sexto Empirico
atribuye el nominalismo a los cirenaicos. Y a este respecto conviene
decir que para Protagoras la palabra tenia eficacia, un gran valor so-
bre la voluntad y las afecciones humanas, pero no como indicadora de
la realidad. Gran eficacia para modificar el estado de animo de los
oyentes, pero no de conocimiento de la realidad. Sexto Empirico dice
¢n el fragmento aludido: “Por esto dicen que no se da criterio de co-
nocimiento comun a los hombres, sino que tnicamente se establecen
nombres comunes en los juicios. Porque todos (los hombres) en comin
llaman algo blanco o dulce, pero no tienen comun ninguna cosa de blan-
co o de dulce, pues cada uno aprehende solamente su propia sensa-
cion” (28), Para los cirenaicos, pues, las palabras traducen simplemen-
te las condiciones animicas y no traducen ninguna realidad objetiva.
El hombre es un ser clauso, cerrado, encerrado en su propia inma-
nencia. Esta misma doctrina la sostienen en el pensamiento moderno
los empiristas: Locke, Berkeley, Hume, Condillac. Este ultimo, en
su obra sobre L’origine du connaissance, afirma que el hombre no puede
trascender su subjetividad.

Los cirenaicos caen en contradiccion al apelar, a veces a argu-
mentos objetivistas. Esas contradicciones se habrian dado histérica-
mente. El fenomenismo, el pragmatismo y e] subjetivismo de Prota-
goras, tienen dos raices: una de ellas es la variacién y momento de la
realidad; la otra es la variacién del sujeto. Los refinados sostienen
la segunda tesis, pero echan mano a veces a argumentos objetivistas.
Esas contradicciones aparecen, por ejemplo, en otro testimonio de
Sexto Empirico, que expresa: “Los cirenaicos dicen, pues, que el
tnico criterio de verdad son las sensaciones, y que solo ellas se apre-
henden y son verdades, pero no es posible aprehender ninguno de los
objetos que producen las sensaciones ni se hallan nunca exentos de
engafio. Dicen que, efectivamente, puede afirmarse sin mentira e irre-
futablemente, que vemos lo blanco o sentimos lo dulce, pero que no
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¢s posible que pueda mostrarse que cl objeto que produce las sensa-
ciones es blanco o dulce. Pero, es verosimil que la sensacion de blanco
se derive de algo no-blanco, y la de dulce de algo no-dulce. Asi, efecti-
vamente, quien tiene la vista oscurecida o sufre de ictericia, ve todo
de color amarillo, v quien tiene los ojos inflamados percibe los objetos
coloreados de rojo, v distingue doble quien comprime sus ojos, y el
loco ve dos Tebas ¢ imagina doble el sol. Y en todos estos casos es
verdad que todos ellos vean dichas cosas como amarillas, rojas o do-
bles, pero, en cambio, parece falso afirmar que el objeto que produce
¢sas sensaciones sea amarillo, rojo o doble. De la misma manera, es
muy verosimil que nosotros no podamos aprehender sino nuestras pro-
pias sensaciones. .. Ahora, si por fenomenos (lo que aparece) entende-
mos nuestras impresiones, todos los fenémenos deben considerarse ver-
daderos y percibidos: pero si por el contrario, llamamos fendomenos a las
causas productoras de las impresiones, todos los fendmenos son fala-
ces e imposibles de aprehender. En efecto, la impresion que se produ-
<e en nosotros, no nos revela nada mas que a ella misma. Por lo que,
en realidad, sélo se aparece la sensacion. y lo que se halla fuera y pro-
duce la sensacion, existe, quizd, pero no se nos aparece. Y por €so nin-
guno se engafa sobre las sensaciones propias: sobre lo que subyace y
se encuentra afuera, todos nos equivocamos: y aquellas se aprehenden
vy esto es inaferrable, permaneciendo totalmente impotente el clima
para conocerlo, por los lugares, las distancias, los movimientos, los
cambios ¥ muchas otras causas” (29). Los cirenaicos, dicen, pues, que
solo podemos conocer nuestras propias afecciones. Conocemos lo que
sentimos, no lo que son las cosas. De lo que estamos seguros es de
que conocemos que percibimos o aprehendemos, o que tenemos la per-
cepcion de lo dulce o de lo blanco, pues no sabemos si corresponde a algo
dulce o blanco en la realidad. El subjetivismo es aceptado cuando dice:
“De la misma manera es muy verosimil que nosotros no podamos
aprehender sino nuestras propias sensaciones...” l.a contradicciéon
aparece cuando expresa: “Ahora si por fendmenos (prvépeve ). lo que
aparece, entendemos nuestras impresiones, todos los fenémenos deben
considerarse verdaderos y percibidos: pero, si por el contrario, llama-
imos fenémenos a las causas productoras de las impresiones, todos los
fendomenos son falaces e imposibles de aprehender. En efecto, la im-
presion que se produce en nosotros, no nos revela nada mis que ella
misma. Por lo que, en verdad, sélo se aparece la sensacion, y lo que
se halla fuera y produce la sensacién, existe, quizd, pero no se nos aparece”,
Contradice, sin duda, el puro subjetivismo sostenido anteriormente. Esa
condicion vuelve en seguida: “Y por eso ninguno se engafie sobre las
sensaciones propias; sobre lo que subyace y se encuentra afuera, to-
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dos nos equivocamos: y aquéllas se aprehenden y ésto es inaferrable,
permaneciendo totalmente impotente el alma para conocerlo, por los
ingares, las distancias, los movimientos, los cambios ¥y muchas otras
causas”. Se reconoce aqui la existencia objetiva de lugares, distancias,
movimientos y otras causas. Esta contradiccion es la que ha llevado
a los historiadores, inclusive a Zeller, durante las primeras cuatro
ediciones, a negar la tesis de Schleicrmacher en el sentido de que los
cirenaicos serian los que Platén llama en el Teetetos los refinados.

1 fenomenismo y subjetivismo de los cirenaicos van acompana-
dos del nominalismo. Este nominalismo tiene su origen en Protago-
ras, para quien las palabras tampoco se refieren a objetos ni dan co-
nocimientos. Sirven para modificar el dnimo, los sentimientos, la vo-
luntad. ] nominalismo asi se encuentra, como muy bien dice el histo-
riador Gomperz, en James Mill, el padre de John Stuart Mill, en su
chra Andlisis de las sensaciones.

Al fenomenismo, subjetivismo y nominalismo se agrega el prag-
matismo. Las sensaciones son criterios y fines de todas las cosas. Los
cirenaicos no llegaron, sin embargo, como Gorgias, a la separacién de
los sentidos y con ello al pluralismo de las sensaciones. Gorgias decia
que no soélo las sensaciones e impresiones eran relativas al sujeto, sino
que habia una diversificacion de las sensaciones por la multiplicidad de
los sentidos. El sujeto no es uno sino multiple. Y por otra parte, habia
también una multiplicidad en los objetos percibidos. Gorgias negaba
el ser, el conocimiento y la comunicacion. Esta altima precisamente
porque no se podia nombrar una coleccion de sensaciones. Las pala-
bras son estaticas, mientras las sensaciones cambian continuamente.
La vista no conoce los sonidos, el oido no escucha los colores, y asi
sucesivamente. A estas conclusiones de Gorgias no llegaron los cire-
naicos.

Otros filosofos contintian y prolongan la corriente fenomenista y
subjetivista: son los escépticos. La escuela escéptica de los médicos
metodicos (a la cual pertenece Sexto Empirico) sostiene la doctrina
fenomenista, subjetivista y pragmatista. En gnoseologia los cirenaicos
dicen que no se puede conocer. Los escépticos dicen que no se puede
decir que no se puede conocer ni que se puede conocer. No se pronun-
cian acerca de los juicios sobre objetos. Sélo conocemos lo que senti-
mos. El escepticismo hace suspensiéon (éwoyn ) de juicio repecto a la
accion en la ética. Los cirenaicos proponen como fin de la accién el
placer. El placer es un bien y un fin. Aqui también se contradicen,
porque si todo es subjetivo, algunos hombres podrian poner el fin en
el trabajo, en la fatiga, en el dolor. Proponer el placer es universali-
zarlo como fin, volver a la filosofia absolutista, dogmatica. Hay en los
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cirenaicos una ética hedonista y utilitaria. La escuela escéptica re-
procha a los cirenaicos esa contradiccion. Y propone la imperturba-
bilidad de animo. Claro que aqui se plantea la misma dificultad: la
imperturbabilidad se propone como fin universal y dogmatico.

Los escépticos dicen que “no existe un bien ni un mal por natu-
raleza, sino que todas esas cosas son juzgadas por la inteligencia con
relacion al hombre de acuerdo con lo que afirma Timon” (30), Timén
fué discipulo de Pirrén. Este no escribio nada. Timoén escribié y sus
trabajos pertenecen a la primera fase de la escuela escéptica. “Pues si
algo fuese bien o mal por naturaleza, debia ser para todos bien o mal,
como la nieve es fria para todos; pero contrariamente a eso, no existe
bien o mal que sea comun para todos; entonces no existen bien o mal
por naturaleza. Pues la misma cosa es estimada un bien por uno (co-
mo el placer por Epicuro), un mal por otro (como por Antistenes):
de ahi se derivara, pues, que la misma cosa es bien y mal” (31),

Los escépticos rechazan no solamente la verdad, sino también la
verosimilitud, Son escépticos con respecto a la primera. La segunda
les parece un resto del criterio dogmitico de la verdad. Al rechazar
la verosimilitud, posiblemente se refieren a los neoacadémicos, a Arce-
silao y a Carnéades. Arcesilao admite, como criterio para la accion
lo plausible (#Acyov), lo verosimil; Carnéades la representacién per-
suasiva (®avév). Los escépticos niegan que puedan sostenerse esos
criterios en la accion. Son escépticos totales.

Los neoacadémicos contintian la linea subjetivista, fenomenista y
1elativista del pensamiento filosofico griego. El fenomenismo se acen-
tia en la dltima fase del escepticismo griego, que se inicia con el re-
surgimiento de la escuela pirroniana por obra de Ptomoleo de Cirene
¥ especialmente por Enesidemo de Cnosos. Estos pensadores afirman
que a causa de las diferencias entre los animales, no se tienen las mis-
mas representaciones de las mismas cosas. Las diferencias subjetivas
se deben a las diferencias somaticas. No podemos conocer las cosas ex-
teriores porque lo que tenemos son impresiones, y éstas varian con la
conformacién corporal y humoral. Por la diversidad de animales po-
demos suponer que las mismas cosas les aparecen como diferentes. Lo
mismo pasa entre los hombres. Claro que en esta afirmacién de Enesi-
demo hay una contradiccién, porque apela en su argumentacién a la
analogia entre los animales y el hombre, Lo cual supone que el razona-
miento vale para unos y otros. Enesidemo estudia el comportamiento
de los animales para interpretar sus representaciones subjetivas. Esta
aqui el germen de la psicologia del comportamiento. Enesidemo dice:
“Es, pues, natural que tales desigualdades y diversidades... produz-
can grandes contrastes de afecciones... y grandisima discordia de
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:epresentaciones. Y si las mismas cosas parecen disimiles por la di-
versidad entre los animales, podremos decir, si, cémo nos parece a
nosotros el objeto; pero suspenderemos el juicio sobre lo que en reali-
<!ad es. Pues no podemos convertirnos en jueces entre nuestras repre-
sentaciones v la de los otros animales, siendo nosotros mismos parte
de la causa, y por lo mismo, mas necesitados de un juez, que capaces
de juzgar nosotros mismos” (32),

Enesidemo sostiene, ademads, que existe una gran diferencia en-

los hombres y que esa diferencia se debe a las diferencias somati-
cas y animicas. Dice asi: “De las dos partes, de las que se dice que se
lla compuesto ¢l hombre, alma y cuerpo, por ambas diferimos entre
nosotros... Por eso también hay mucha diferencia entre nosotros en el
anhelar y huir hacia las cosas eternas...” (79-80). La diversidad de sen-
tidos apareja también una diversidad de modificaciones subjetivas.
“Cada fenémeno parece ofrecérsenos distinto a los diferentes sentidos’.
% no se pueden reducir las sensaciones de un sentido a las de otro.
puc s, obscuro saber si en realidad posee estas cualidades u otras,

o mas bien, 1‘19 que a nosotros nos parecen, de las cuales algunas se
nos escapan” (93-94). El relativismo, subjetivismo y fenomenismo
surgen aqui por parte de los juzgantes, no de lo jucgado. Y si los senti-
dos no logran comprender los objetos, tampoco lo logra la inteligen-
<ia. Hay aqui una contradiccion al admitir la realidad de lo juzgado.
Fsta posicion de relatividad por parte de los juzgantes, tenia ante-
<edentes en Protigoras, que admite el fenomenismo por ambos lados;
juzgantes y juzgado. En el pensamiento moderno aparece en Condi-
flac, quien propone la hipétesis de un sujeto que sucesivamente fuera
adquiriendo los sentidos. Enesidemo presenta la hipétesis de un su-
jeto que tiene sélo algunos sentidos. Uniformidad de la realidad y
poliedridad de los sentidos, es la contradiccion de este filésofo escéptico.

ha
O

Alguien podria sostener que las modificaciones subjetivas hay
que considerarlas en el hombre sano o normal. Pero Enesidemo ¥
Sexto Empirico afirman que para el sano el estado natural es la sani-
dad y para el enfermo la enfermedad. Las cosas son segun parecen.
Se vuelve a Protagoras: el hombre es la medida de todas las cosas,
de las que son en cuanto son y de las que no son en cuanto no son.
Pero no en cuanto son o no son en la realidad, sino para el sujeto
ccgnoscente, Las impresiones de los sentidos son relativas: asi cuando
<e considera el bafio. El ambiente exterior parece frio a quien se bana
o sale del bafio; v a quien entra a la sala desde afuera, puede pare-
cerle caliente o tibio. Las impresiones subjetivas que produce un fe-
némeno, pueden ser de alegria o de dolor en sujetos diferentes. Para el
medroso v para el valiente las mismas circunstancias producen efectos
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distintos. El valiente no ve ningun peligro. Al medroso todo se le
vuelve amenaza.

Sexto Empirico en Fersus dogmaticus, reduce la inteligencia a los
sentidos, cuando se aplica a las cosas sensibles. A diferencia de Aris-
toteles, quien dice que existe un sentido sin o6rgano, el sentido comin,
que juzga de las diferencias entre los sensibles de los distintos senti-
gos. Tiene asi un cardcter doble: sensible e intelectual. Sexto Empi-
rico, por su parte, reduce la inteligencia a sensacion.

La corriente fenomenista, subjetivista y relativista contintia des-
pués en el pensamiento judeo alejandrino: Filon. Lo que faltaba al
subjetivismo de los escépticos, aparcce en Filon: la afirmacion del
relativismo no sélo en los sentidos, sino en la inteligencia. Se trata de
un relativismo intelectualista, porque se introduce en el seno del pro-
pio intelecto. Filon (nacido en 30 antes de Cristo y muerto 50 afios
después), llamado el Platon hebreo, tiene una filosofia que es teologia.
La revelacion constituye en ella el momento esencial. Con Filon vuel-
ven los motivos del escepticismo a demostrar que el conocimiento
humano, sensible o racional, es incapaz de alcanzar lo verdadero. La
verdad suprema, Dios, es para él més trascendente que para Platén:
es concebible por el hombre en su existencia, no en su esencia. Lo que
el hombre sabe de Dios lo sabe por revelacion y esa revelacién ha sido
conservada en las Escrituras, donde, con la interpretacion alegérica,
Filon halla la fuente de la sabiduria griega: asi la teologia, que sc
presenta como extraida de la Biblia, se compone con doctrinas plato-
vicas, aristotélicas y estoicas, en las cuales el fuerte sentido de per-
sonalidad, propio del judaismo, introduce la tendencia a la personifi-
cacion de las potencias divinas. Filon hebreo retoma los argumentos
de Arcesilao y Enesidemo para probar que no se puede conocer el
mundo exterior ni por los sentidos ni por el intelecto. Cita ocho tro-
pos en lugar de diez, que aparecen en Enesidemo. Esta diferencia
quiza obedezca a que los tropos se fueron agregando paulatinamente.
Tampoco el hombre puede conocer a Dios por sus solas fuerzas natu-
rales. Lo conoce por revelacion, por la fe y la gracia. Dios es omni-
potente, estd siempre presente, pero no todos los hombres pueden par-
ticipar en ElL Es decir que el conocimiento de Dios es relativo a los
hombres. Esta concepcion esta en sus obras De veritatis y en De migra-
tiom Acbraica. Con respecto al conocimiento de la realidad sensible di-
ce Filén: “Estas y otras son pruebas suficientes de nuestra incapaci-
dad para aprehender la realidad. Y ademis, no solamente las diferen-
cias entre todos los animales, sino en particular entre los hombres, so-
bre todas las cosas. Pues juzgan de diversa manera las mismas cosas
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en distintos momentos y diversamente los distintos individuos... Y
cada uno en si mismo, percibe en ntimero increiblemente infinito. ..
cambios y variaciones... En suma: cada movimiento del cuerpo del
alma, conforme o contrario a la naturaleza se convierte en causa de
inconstancia en los fenémenos... Ni es menor la inestabilidad que
nace en las percepciones, de las posiciones y distancias y de los lu-
gares en los cuales se halla contenida cada cosa... Ni ignora nadie
tampoco que ninguna de las cosas se concibe casi en absoluto en si
Y por si, sino que se juzga por confrontaciéon con su contrario... Pues
cada una de ellas es incomprensible por si misma, y parece conocerse
s6lo en relacién a otra... Y ni tampoco una cosa se hace posible de
nuestro conocimiento segun su pura naturaleza, sino que todas poseen
multiples mezclas y correlaciones” (33).

En suma: para Filéon no hay conocimiento verdadero ni por los
centidos ni por el intelecto.

6) Interpretacién metafisica esencialista del ser

IEn el siglo V se extienden y desarrollan en la filosofia griega las
reflexiones morales. Esas reflexiones figuran contemporineamente en
Democrito (de la que forman parte de su doctrina filoséfica total),
Socrates vy los sofistas. De entre ellos indudablemente Sdcrates es
quien presenta una filosofia axiolégica, una interpretacion axiologica
de las actividades del ser humano, pero no presenta una interpreta-
cion axioldgica del ser, entendido como @oyM, como principio de
toda la realidad.

Sécrates ha sido considerado por sus contemporineos como un
cofista. ;Por qué? Sin duda por su actitud de discutidor, de dialoga-
dor, caracter de muchos sofistas, si bien no de todos. Gorgias no que-
ria disputar con los alumnos. Los problemas que aborda Soécrates son.
como los de los sofistas, los de la ciudad, éticos, juridicos, politicos,
los humanos. Lo separan de los sofistas otros rasgos. En primer lu-
gar, Socrates entendia la filosofia como una misién sagrada, casi divi-
ra, confiada por el Dios. Querofonte tratando de averiguar quién era
el hombre mas sabio de Atenas, fué a Delfos e interrogd al oraculo,
quien le manifestd, por intermedio de la Pitia, que el hombre mas sa-
bio de todos los hombres era Sécrates. Y dice a los miembros del tri-
bunal que no puede abandonar su tarea filoséfica, porque le fué con-.
fiada por el Dios. Por este concepto de mision y de sentido religioso,
Sécrates se opone a los sofistas, para quienes la actividad educativa es
un arte v una funcién utilitaria o profesional (34).
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Otro rasgo de la filosofia de Socrates se resume en su “condcete
a ti mismo”, expresién que también se encontraba en ¢l templo de
Delios. Esta es también la advertencia de los siete sabios y de los
poetas gnoémicos: que el hombre se limite a pensar cosas humanas y
mortales. Pero Socrates llega después a un desarrollo de la filosofia,
es decir, a indagaciones sobre las cosas divinas eternas, y cn ¢stas
pone el valor de la vida, la purificacion del espiritu y la propia mision.
Pero aun le queda un rasgo importante de la antigua advertencia de
ia limitacion humana: la conciencia de la seriedad y gravedad de los
problemas que impide toda presuncion de saber facil v que se afirma
como consecuencia inicial de la propia ignorancia.

Socrates da, pues, al “condcete a ti mismo” una expresion distinta.
Ese conocimiento se refiere al hombre y las cosas que atafien al hom-
bre: la conducta ética, politica, juridica. Hay algunos testimonios que
1evelan que Socrates se ocupd también de los conocimientos fisicos.
Asi, Anistéfanes en Las Nubes, hace la caricatura de Socrates presentan-
dolo en una canasta, suspendida en el aire ¥ mirando las estrellas.
Fsa caricatura seguramente satiriza algin aspecto de la preocupacion
de Socrates. Aristofanes toma un momento de la vida de Socrates.
Existen otros testimonios: cuando aparecié la obra de Anaxigoras,
donde se habla del vei¢, de la inteligencia como principio para expli-
car el mundo, Socrates confiesa que le despertd vivo interés, pero que
una vez leida le decepcioné por el papel que el fildsofo fisico hace ju-
gar al vo3¢. Quiere decir que Socrates habia estudiado las explicacio-
nes de la naturaleza, dadas por los filosofos, pero no le satisfacieron.
E1 pone, pues, como objeto de estudio el hombre mismo v su actividad.

E]l método que usa para el estudio de los objetos humanos es la
mtrospeccion. Para Socrates existen en el alma de los hombres los
gérmenes de la verdad. Es preciso ayudar a los hombres a desarrollar
csos gérmenes. Ademas de dirigirse al espiritu de sus interlocutores,
Socrates practica la ignorancia, la docta ignorancia, la ironia. Se pre-
senta ante los demas, no como macstro con su doctrina, sino como dis-
cipulo. Mediante preguntas acerca de lo que los demas creen saber,
¢l les demuestra que su saber es aparente, poco sélido, mezcla de ver-
dades y errores. Su primera tarca es demoler el saber aparente me-
diante la ironia. Esta consiste en presentarse como no sabiendo nada,
como interlocutor. Cuando le preguntan no responde con una doctrina,
sino con otra pregunta. Mondolfo dice que ‘““el conocimiento de la pro-
pia ignorancia no es, para Sécrates, la conclusién final del filosofar,
sino su momento inicial ¥ preparatorio. Para dar este conocimiento,
emplea, justamente, la refutacién, que purga y libera el espiritu de
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los errores: después de lo cual el espiritu se encuentra dispuesto a en-
gendrar la verdad, estimulado por la mayéutica” (35),

En la ironia hay pues dos aspectos: la refutacién y la mayéutica.
Este doble aspecto aparece porque Socrates finge ser capaz finicamen-
ie de actuar como obstétrico, pero incapaz de concebir o engendrar por
propia cuenta. Es decir, so6lo capaz de interrogar, pero no de ensefar
nada. Sin embargo, con la guia del filésofo, los interlocutores declaran
mas cosas que las que llevan dentro de si. Por otra parte, Sécrates les
dice seriamente que esos conocimientos los poseian ya sin sabérlo.

Otro caracter de la investigacién socratica, es que Socrates inves-
tiga objetos humanos universales. La féormula racional de lo universal
¢s la definicién. Para llegar al objeto universal y a su definicién, pro-
cede por induccion. Por eso Aristoteles atribuye a Socrates el descu-
brimiento de la induccién y la definicion (36).

I.os historiadores de la filosofia griega hablan de un periodo cos-
mologico y otro antropologico. Hay que advertir, sin embargo, que
en el pensamiento presocritico el aspecto ético no esta excluido, sino
incluido en el problema cosmoldgico. Asi en Hericlito vemos que las
leyes humanas estin alimentadas por la ley divina, son una aplicacion
de la ley divina. Y la ley divina es el principio primordial, fuente y
término de todas las cosas. El problema cosmologico es al mismo
tiempo problema ético. De ahi que en las escuelas filosoficas se pen-
sara en la colaboracién que el hombre puede prestar al principio divi-
no, llevando una vida de acuerdo con esc principio. En el orfismo y
¢n el pitagorismo aparecen modelos de vida humana que deben ajus-
tarse a la ley divina. Son los famosos Blog dopuzis, Glog meayesinés. Los
cleatas tienen sus 6tog heatxés. Son modelos de vida humana inspi-
rados en la ®Yaote, la naturaleza, y en lo felev, lo divino.

Con Sécrates y los sofistas el hombre pasa a primer plano en la
preocupacién filoséfica. Son ellos los que estudiaron la subjetividad
humana v se adentraron en ella. Jaeger parece no estar de acuerdo
con la tesis que atribuye un subjetivismo gnoseolégico a los sofistas.
Dice que la afirmacién de Protigoras de que el hombre es la medida
de todas las cosas, es un caso aislado en la historia de la filosofia grie-
7a y que no se puede generalizar a toda la sofistica (37). Es en tiempos
de Socrates cuando los sofistas estudiaron la subjetividad humana,
dice Jaeger. Lo hicieron a través de la educacion, que era la actividad
principal de los sofistas. Se plantearon el problema de la naturaleza
de la educacién, esto es, de la accién entre el educador y el educando,
entre las leyes humanas (vépor) y por la naturaleza (Pdoig). Se
plantearon el problema de los limites de la educacién: hasta dénde
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¢l educador tiene el derecho de influir sobre el educando. Parece que
entre los sofistas, habian algunos que sostenian que la cducacion tie-
ne que transformar la puatg, la naturaleza del educando. Otros parece
que sostenian que el educando tiene que ser respetado en su esponta-
neidad. El mundo humano aparece como distinto y hasta opuesto a la
naturaleza.

Es Socrates, sin embargo, quien estudia la subjetividad humana
como un orden, como un cosmos interior. Estudia las leyes (ticas de
ese mundo. Su ley principal es la évxpazetz, esto es, el gobierno de si
mismo. Socrates dice que el hombre no debe dejarse arrastrar por los
impulsos exteriores ni por los interiores: sus pasiones. Desde los
tiempos de Socrates esta ley de la évzgdteia, no sélo fué ley de la ética
antigua, sino del pensamiento cristiano y moderno (38),

A través de los rasgos que caracterizan la investigacion socrati-
ca, se advierte que el centro de sus preocupaciones no fué el problema
de la @Yag, del principio de toda la realidad del ser, sino el problema
<el hombre y su sentido ético-religioso. Para encontrarnos en esa nue-
va interpretacion del ser, de sentido ontologico esta vez, es preciso lle-
gar a Platén. Platon es también socratico, pero antes de entrar en el
circulo de Socrates fué discipulo de Cratilo, discipulo a su vez de He-
raclito, de quien tomaba la parte que se refiere al devenir universal,
sin tener en cuenta la permanencia del fuego y la identidad de los
contrarios en el maestro. Cratilo sostiene no ya que es imposible en-
trar dos veces en el mismo rio, sino la imposibilidad de entrar siquie-
ra una vez. ;:Razones? Tanto el rio como el sujeto humano estin en
continuo cambio, de modo que las aguas no son las mismas ni ¢l hom-
bre es el mismo. El conocimiento es una relaciéon que supone —si no
permanencia— al menos la continuidad por un momento del sujeto que
conoce y del objeto conocido. Cratilo niega esa estabilidad minima,
¢sa duracion, y, en consecuencia, niega el conocimiento. La palabra,
segin Cratilo, es un producto cristalizado, nombra cosas comunes y
estd al servicio de la accién y no del conocimiento. En el caso de que
el sujeto establezca alguna relacion con el flujo de la realidad, no la
puede expresar en palabras. Ese flujo continuo hay que indicarlo y
seguirlo con ademanes, porque ¢stos tienen la misma movilidad de la
realidad, desaparecen en €] devenir y no dejan rastros.

Después de Cratilo, Platén tuvo como maestro a Socrates. Iiste
coincidia con Cratilo en que el dominio de la realidad sensible era el
dominio de la opinion y no de la verdad. Habia estudiado a los fildéso-
fos que se habian ocupado del mundo y habia llegado a esa conclusién.
Sécrates creia encontrar un asidero para la investigacién filoséfica en
el estudio de los conceptos, en particular de los conceptos morales.
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LLa doctrina de los conceptos (de las esencias), tiene implicada una
ontologia que desarrollard no Sécrates, sino Platén.

Platén llega a la ontologia por exigencia de su gnoseologia. En
la filosofia presocratica, el problema del ser sensible y el ser inteligi-
ble, el problema de la "AMfBeia y la AéEx, habia cambiado de planteo.
En los filésofos de Mileto, todo el esfuerzo consistia en encontrar
¢l principio constitutivo y explicativo del cosmos en un elemento, del
cual derivaban todas las cosas. En los fisicos hay también dualismo
entre sentido y razén, pero buscan el principio estable (inclusive en
Heraclito) dentro del mundo. En Platén, en cambio, el dualismo se
establece entre el mundo y las Ideas. En los pitagoricos se habla de
que el numero es ¢l ser de las cosas o esta en las cosas, estableciéndose
una diferencia entre lo que aparece y lo que es. En Parménides, la
ceparacion entre lo sensible y lo permanente, el ser, es de oposicién
irreconciliable. Asi, Parménides se ve obligado a tratar de la "AA%fstx
¢n la primera parte de su “Poema...” y de la Aé%e, en la segunda.

Platén trata de dar respuesta a esta oposicion entre lo sensible y
lo inteligible, trata de ver cémo se concilian esos dos lados. Porque
aunque lo sensible no fuera la realidad permanente, lo cierto es que
tiene alguna realidad, lo que habia sido admitido hasta por Parméni-
des. : Como investigar, pues, el ser sensible? Platon dice que la inves-
tigacién es una busqueda y que quien estd en posesion de la verdad
no investiga, porque la bisqueda seria indtil. Tampoco se investiga si
no se sabe algo acerca de lo que se quiere investigar. Para que haya
investigaciéon hay que saber algo en parte cierto y en parte erroneo
en torno de lo que se investiga. La posibilidad de la investigacion de-
pende, pues, de que sepamos ya algo sobre lo que queremos inves-
tigar. De alli que para Platén el conocimiento sea reminiscencia: re-
miniscencia significa recuerdo y al mismo tiempo olvido. Asi, en el
Fedén (XVIII-XX) dice: “Y si como yo pienso, hemos aprendido la
ciencia antes de nacer, y la hemos perdido habiendo nacido, y después,
ayudandonos con los sentidos, la hemos recuperado, la misma justa-
mente que poseiamos antes, la operacion que llamamos aprender, ino
¢s un recuperar lo que ya era nuestro? ;¥ no hablamos rectamente al
decir que esta operacién es un recordar?’ Esta doctrina ya estaba en
los o6rficos y en los pitagoricos.

La teoria de la reminiscencia se apoya en la teoria de que el alma
¢s inmortal y eterna, y de que antes de su encarnacion o encierro en
¢l cuerpo, vi6 los seres ideales, los seres puramente inteligibles, que,
ahora, en presencia de las cosas sensibles recuerda. Es decir, que de
una gnoseologia, Platén pasa a una ontologia. En Platén hay un doble
dualismo: uno gnoseolégico y otro ontolégico. El primero entre cono-
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cimiento verdadero —razén— v .conocimiento falso —sentidos—. Ll
objeto del conocimiento verdadero debe ser real (las Ideas); el objete
del conocimiento falso, debe ser aparente (lo sensible). I.a realidad
seﬁsible esta en la misma situacion que el alma: la realidad sensible es
imitacién, copia de las Ideas. El alma encarcelada tiene vestigios de
ias Ideas. La realidad es un obstaculo para el conocimiento de las
Jdeas, pero al mismo tiempo un estimulo.

Platéon admite la existencia de un mundo superior, ¢l mundo de
las Ideas. Y aca se suscita una cuestiéon. El Demiurgo, S2{juwv, ha he-
cho el mundo sensible conforme a esas Ideas. Se trata de saber si esos
objetos ideales, si esos paradigmas o arquetipos existen fuera de la
mente del Demiurgo, o bien son ideas del Demiurgo. Los textos de
Platon no son suficientemente explicitos, lo que ha dado lugar a varias
interpretaciones: algunos criticos sostienen que el Demiurgo cred el
mundo de acuerdo con las Ideas (mentales) del Creador, y otros afir-
man que esas Ideas son eternas, anteriores o bien coeternas con el
Demiurgo.

La division o separacion entre lo sensible y lo eterno esti expre-
sada en la alegoria de la caverna (39). Los hombres son prisioneros en-
cerrados en una caverna, que miran e] fondo de la misma, donde liega
una leve cantidad de luz de afuera, donde a su vez alumbra el sol.
Los objetos exteriores se proyectan en el fondo de la caverna, se mez-
clan, se relacionan entre si. Los hombres solo ven esas sombras y creen
gue ellas son la realidad. Si un prisionero se libra de las cadenas y
sale afuera, al principio quedara ofuscado por tanta luz, pero luego
vera los objetos, la luz inteligible, el ser eterno. Si regresa a la ca-
verna le sera dificil convencer a sus compafieros de lo que ha visto.
El prisionero libre de las cadenas, que ha logrado ver la luz, es el fi-
l6sofo que, de la contemplacién de las cosas sensibles, sombras de las
ideas, se eleva a la visién de la luz de las ideas mismas. Entonces co-
mienza su misién iluminadora y libertadora de otros prisioneros: ésta
¢s la mision que Socrates decia que el Dios le habia confiado, compa-
rable a la del descenso al Hades, celebrada por los érficos y pitagéricos.

Importa ahora sefialar la relacién que existe entre las cosas sen-
sibles y las Ideas (esencias) eternas. Platén concibe al principio esa
relacién como imitacion, pipnats. Las Ideas son los modelos; las cosas
son las copias. Las Ideas son las causas finales. Las cosas no pueden
producirse por si mismas, conforme a esas cosas finales. Falta en Pla-
ton el concepto de potencia como apetencia de la forma, que recién
aparece en Aristoteles. El Demiurgo es, pues, poder eficiente que mo-
dela las cosas segiin los arquetipos. Mas tarde concibe esa relacion
tomo participacion: wegt/vedts. La participacion es un tomar parte

30



las cosas sensibles en el ser de las If'cas. Esta relacion tiene algunas
dificultades, que el mismo Platén reconoce. Si se reconoce la partici-
pacién como la participacién de muchas cabezas en un lienzo, entonces
el lienzo se divide en partes, de las que participan las cabezas. Ahora
bien: la idea no puede dividirse en partes, de las que participan los
individuos. Si se concibe, en cambio, la relacién Como TAGONTIZ, COmMOo
presencia de la Idea de las cosas sensibles, las dificultades no son me-
nores. Si la Tdea esta presente en la cosa sensible, no puede estar toda
la Idea, sino que tiene que estar y retirarse. Si se piensa que esta ac-
tividad es presencia, de presentificacion de las Ideas, se tiene que ha-
cer en multiples individuos y que, por otra parte, la tienen que hacer
todas las Ideas, se advierte que las Ideas tendrian que dividirse, o,
al menos, multiplicarse, lo que no convienc a su ser eterno. Por eso
Platén, en sus tltimos afios, abandond la teoria de la participacion y
volvié a la teoria de la imitacién: el mundo sensible es sombra de la
luz del ser eterno, es copia de las ideas o arquetipos. Esta relacion
tiene también sus dificultades, que han sido puntualizadas por Aristo-
teles en la Metafisica (40).

Hemos dicho que las Ideas para Platon son los modelos y las cau-
sas finales de las cosas y su creacion. Compara la generacion de los
seres con la produccion artistica. Asi como el artista en su actividad
tiene en cuenta un arquetipo ¢ idea, asi también el artifice divino tuvo
presente las Ideas por la creacién de las cosas y los seres sensibles.
A las Ideas, Platon las llama esencias (#1). Esas esencias son las cau-
sas finales. Platén dice: “Existe, por una parte, lo que es siempre a
causa de otro ser, y por la otra, aquello por causa de lo cual se engen-
dra, en cada caso, lo que nace por causa de otro... Tomemos, enton-
ces, estos dos géneros... — ;Cudles? — El uno, la generacion de to-
das las cosas; el otro, la esencia... Ahora bien, ;de cual de estos dos,
diremos que es a los fines del otro? ;La generacion a los fines de la
csencia, o la esencia a los fines de la generacion?... Yo digo que a
los fines de la generacién se preparan ciertamente para todos las me-
dicinas y todos los medios y toda la materia; pero que cada particu-
lar generacién individual se produce después a los fines de una esen-
cia particular, y la generacién toda entera a los fines de la esencia toda
entera... Ahora, aquello para cuyos fines se vendria a engendrar
siempre lo que se engendra para los fines de otra cosa, est_z't en el lado
del bien, pero aquello que se engendra siempre para los fines fie otra
cosa, debe estar colocado en otra parte”. Las Ideas o esencias son
modelos ideales, que no se actualizan en las cosas. No tienen color, ni
figura, ni pueden ser tocadas. Sélo pueden ser contempladas por el al-
ma, y en el alma por la inteligencia, que s¢ nutre y goza contemplan-
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do esos entes veraces. Asi la inteligencia ve la justicia, la prudencia,
Ja ciencia; “no la mudable..., sino mds bien la ciencia que existe ver-
daderamente ¥ estd en Aquél, que es verdadero ente” (#2). Acerca dc
si las Ideas son creadas por Dios, o bien existen en si y por si mis-
mas, los textos platénicos dan pie a una y otra interpretacién. Asi, en
1z Repiiblica se lee: “Pero, ;como llamards a este otro artifice? —
:Cudl? — Aquél que hace todo lo que hace cada uno de los obreros. ..
pero crea también todas las plantas que nacen en la tierra y fabrica
todos los animales, a los demas y a si mismo, y ademas, la tierra, el
cielo, los dioses v todo lo que existe en el cielo y en el Hades debajo
de la tierra... Ahora el Dios... queriendo ser verdaderamente crea-
dor de un lecho unico verdaderamente existente, pero no uno cual-
quiera, ni ser de un fabricante cualquiera de lechos, creé este lecho de
naturaleza tnica. Asi parece, en verdad. — ;Quieres, entonces, que
lo llamemos creador de esto o de algo singular? — Es justo, pues ha
hecho ésta v todas las otras cosas en su naturaleza” (43). En ese pasa-
je, Platon afirma que Dios es e] creador de los modelos (Ideas). En
otros pasajes, en cambio, dice que Dios en la creacién de los seres y
las cosas, tiene en cuenta un modelo eterno. Asi en el Timeo, dice:
“Todo aquello que se engendra, es necesario que sea engendrado por
alguna causa, sin la cual no es posible que ninguna cosa sea engen-
drada. Y cuando el artista de cualquier obra que se quiera, mira con
amor 2 aquello que es eternamente lo mismo, y empleandolo como
ejemplo, lleva al acto la idea y la virtud de aquello, es necesario que
haga algo bellisimo... Lo que hay que considerar es a qué ejemplo
haya contemplado el artifice divino al hacer el mundo. Pero es evi-
dente a todo hombre, que cotejdo a lo eterno” (44). Coincidentes con
ese pasaje del Timeo, existen otros en ese mismo didlogo (7%meo, X,
37), donde las cosas creadas son llamadas “imigenes vivas de los Dio-
ses eternos” ; en el Filebo (XIV, 26-27; XXXIII, 53-54) ; en el Parmé-
mdes (VI, 132-3), donde Platon dice que la inteleccién debe ser de
“alguna cosa que es”, de “una tal esencia por si”; en el Eutifrén (XII,
10), donde indaga si lo santo es tal porque es amado de Dios, o si es
amado de Dios porque es tal en si mismo.

Cualquiera que sea la interpretaciéon que se acepte, hay que ad-
iitir que en Platon las Ideas no constituyen simplemente un desdo-
blamiento del mundo sensible. Las Ideas son las especies, las esencias,
existen separadamente y ordenadas segiin una jerarquia de ser y de
valor. Es decir, que en Platon, ademds de una interpretacién meta-
fisica del principio originario (%¢y7) de la realidad, existe una inter-
pretacion axiologica y de valor de las Ideas, como primeros principios
del cosmos sensible, de su jerarquizacion y de su explicacién. Las
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ideas constituyen una multiplicidad ordenada, constituyen un cosmos,
en el cual la Idea mads alta es el Bien, que se identifica con lo Uno y
¢l Ser. Para que la multiplicidad de las Ideas constituya un orden,
una totalidad, es preciso que las una y las relacione entre si alguna
de ellas. Con otras palabras: se requiere que las Ideas a su vez parti-
cipen en la Idea suprema de lo Uno. La distancia que establece y co-
noce la unién de las Ideas (especies), la concordancia de los géneros,
el enlace entre todas, es la dialéctica, “la ciencia de los hombres li-
bres”, como la llama en el Sofista (XXXVII-IX, 251-3). Platén dice
en el pasaje citado: “En esto consiste el saber distinguir segin las
especies: percibir en qué las especies particulares pueden comunicarse
entre si y en qué no..., (ser) capaz de hacer esto, es decir, percibir
de manera adecuada que hay una idea que se extiende en todo sentido
para muchas, permancciendo cada una separada, y que hay muchas
otras, diversas entre si, abrazadas desde lo exterior por una sola; y por
otra parte, hay una unida con todas las maultiples, para unificarlas, y
Iay multitudes distintas separadas de todas partes”. En la totalidad
de las Ideas, la Idea de ser —idéntica con la Idea de Uno y de Bien—
es la especie mayor, la Idea suprema. La Idea del ser penetra a todas
Jas demads. Lo diverso participa del Ser, pero no es aquello de lo cual
participa; v siendo diverso del ser, es evidente que se trata del no-ser.
Asi la Idea del Ser no es alguna de las otras Ideas ni todas en con-
junto, las cuales en muchos respectos son y en otros no son. La Idea
del Ser, en suma, es ella misma y en ella participan, penetrandola a
todas en distinta medida, las otras. Vuelve aqui la teoria de la parti-
cipacion, esta vez no entre las cosas y los seres sensibles y las Ideas,
sino entre las Ideas entre si, que levanta una serie de dificultades in-
superables, que Aristételes resolverd después con su doctrina de la
analogia del ser.

Platéon ha tratado de determinar las especies mayores, sin lograr
ana doctrina estable. En el T'eetetos, esas especies mayores son el ser
y no-ser, semejanza y desemejanza, identidad y dlteridad, uno y nimeros,
par e impar, bello y feo, bien y mal (45). En el Parménides la enumera-
¢ién coincide parcialmente v difiere en parte: anota la semejanza y
desemejansza, pluralidad y unidad, reposo y movimiento, y “todas las otras
del género”, agregando la generacion y corrupcion, ser 'y mo-ser, (46),
En el Timeo, enumera la identidad y diversidad, la reiacion, el dénde,
el cémo, el cudndo, el ser vy el padecer (47). También en el Teetfetos
(48), Platén preanuncia las categorias de Aristoteles, aunque con un
alcance y sentido diferentes. Alli dice, refutando a Protigoras, que
las sensaciones que corresponden a los distintos sentidos son diver-
sas y que no sc las puede conocer sino por el sentido propio. Para
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distinguir las sensaciones especificamente distintas se necesita de otro
érgano. El problema consiste en saber si son los sentidos los que per-
ciben, o si es por medio ¢e los sentidos que percibe el alma las diferen-
cias. Platén dice que es indudable que las sensaciones se diversifi-
can para cada sentido, pero que tambi¢n es verdad que se aglutinan
v constituyen un conjunto. Esa sintesis la hace el alma. Es el alma
la que piensa la evistencia, el ser, la identidad, la diferencia, lo nitl-
tiple, la rclacion. Esta concepcion platonica de las categorias, por su
concepcion como actividad auténtica del alma, se acerca a la con-
cepcién subjetivista idealista de las categorias en Kant.

En la dltima fase del desarrollo de la Academia, Platon incor-
poré a su concepcion metafisica del ser, la doctrina de las Ideas-nu-
meros, o ntmeros-ideales, bajo la influencia del desarrollo de estu-
aios matemdticos en la escuela y del pitagorismo. Pero esa evolu-
cion, interesante desde otros puntos de vista, no esta dentro de la di-
1eccion de nuestro interés.

En suma: en Platon hallamos una concepcion metafisica esen-
cialista del ser, del principio originario de toda la realidad. Ademis,
en el seno de esa concepciéon metafisica, existe una interpretacién
axiologica del ser.

1) Interpretacién metafisica ontolégica del ser:

En Aristoteles hallamos otra interpretacion del ser, que consti-
tuye un gran avance en la solucion de los problemas de la metafisi-
ca griega. El problema de] principio originario (&¢z7 ) de la unidad
y multiplicidad del ser, de lo inteligible y lo sensible, de los opuestos
en general, habia tratado de solucionarse fisicamente en los jonios
v Heraclito, con criterio matemitico en Pitigoras y los pitagéricos,
con criterio légico en Parménides, con criterio empirico-racional en
los atomistas, con criterio subjetivista en Protigoras, Gorgias, los
cirenaicos, etc., con criterio metafisico y esencialista en Platén. En
Aristoteles, en el periodo de su madurez, al cual pertenece el escri-
to I' de la Metafisica, hay una concepcién metafisica ontolégica del
ser, que indudablemente constituye un planteo nuevo del problema
y una solucion también nueva.

Es sabido que en Aristételes hay un proceso de desarrollo en su
pensamiento filosofico. A él es preciso referirse, siquiera sucinta-
mente, para ubicar el nuevo planteo y la nueva solucién que trae el
jibro I' de la Meidfisica. Aristételes llegd a la madurez de su con-
cepcion del ser, después de un largo proceso de evolucién. Fué pla-
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tonico como el que mis. Y cuando en los tdltimos afies de la vida de
Platon, en el seno de la escuela cundié la duda acerca de la dualidad
entre el mundo sensible y el de las Ideas, tomé partido a favor de la
corriente que queria salvar el platonismo renovandolo. Existe una
carta (49) donde Platén, respondiendo a sus discipulos en Asia Me-
aor, Sendcerates, Ierasto, Corisco y- Hermias, se queja de que a al-
sunos de cllos atan mds los malos e injustos que las virtudes de los
probos v fieles, Con la muerte de Platén la crisis se acentiia. Aristé-
tcles interviene entre los que realizan la labor critica. Asi lo revela el
contenido de su didlogo lzgf gracgoglag, que, junto con algunos es-
critos de la Metafisica (A, B, M 9-10, N), pertenecen a la época de
transicion de Aristoteles, cuando se siente ain platénico y se empe-
ne en salvar la doctrina del maestro de la crisis. Por aqui se explica
i Incongruencia que en el examen externo de los escritos advierten
ya los antiguos: el uso de la primera persona plural en A, B, M 9-10
» N, libros en los cuales Aristételes se manifiesta platénico. Tam-
bi¢n el examen interno es igualmente decisivo, no sélo por el conte-
nido, que en A realiza la critica de las ideas y ¢l platonismo de los
vltimos afios, la doctrina de los niumeros de Espeusipo primero, y lue-
zo la concepcion de Socrates en M 1-9, sino por la trabazén de los
temas tratados, los que corresponden a, las dificultades planteadas en
¢l escrito B, conocido con el nombre de libro de las aporias. El frag-
mento M 1-9, que es mas tardio, muestra que la separacion de la co-
munidad platdnica se consuma definitivamente. El pensamiento de
Aristoteles evoluciona de la critica del platonismo a su forma propia,
v ocupa un periodo de trece afos, o quizi mas, desde la composicion
del escrito A, primer boceto de la Metafisica, hasta la del libro M 1-9,
un escrito rigurosamente diseilado y una gran sintesis critica de la
doctrina de las Ideas y los niimeros. Todos esos escritos corresponden
al periodo de transicién de Aristételes, cuando reside en Asia Menor
v constituyen la primera Metafisica.

IIn Ja Metafisica, tal como ha llegado a su posterioridad, conti-
ntan después los escritos Iy 4, E. Con relacién al escrito & no existe
ninguna dificultad. Es un tratado aislado, independiente, como suce-
de también con %, que parece ser una introduccién a un curso de Fi-
sica (50). T, I¥ son, en cambio, muy posteriores a &, B, M, N. Perte-
necen a la altima fase de la evolucion de Aristoteles, cuando, anciano,
reelabora los materiales en busca de unidad interna. Con anterioridad
cronolégica posee un conjunto de escritos, originariamente auténomo, y
que, no se aviene con el plan de la primera metafisica, segiin esti ex-
puesto en B. Integra ese conjunto: 7, H, ©.
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Las cuatro dificultades o aporias planteadas-en B en torno a la
posibilidad, contenido y limites de la filosofia primera son resueltas
en I, E. Los once problemas restantes, que giran alrededor de la
trascendencia, no encuentran solucién ni en estos textos ni en 7%, H,
6. [Estos tdltimos escritos contienen el analisis del concepto de subs-
tancia y el de los conceptos de acto y potencia. El estudio externo ad-
vierte la desaparicion de la primera persona plural, circunstancia que
permite ubicar los libros mencionados fuera del periodo critico, cuan-
do ponia Aristoteles su mejor empefio en salvar la doctrina platdnica.
El analisis interior de 7, H, ©, permite afirmar, por otra parte, que
constituian primitivamente un nicleo aislado, pues no considera el ser
sensible con relacion a la realidad suprasensible, lo que significa que
el tratado A no es el final al que tendid, desde el principio y por mode
sistematico, Aristoteles. Existen, ademas, otros motivos, para consi-
derar los escritos antedichos, como un conjunto unitario: en 7% 4,
1029, bl y en 8, 1, 1045 b1 se menciona aZ v no a A como primer
tratado.

Mas dificil es la cuestion de si el libro [ (iota) formé parte origi-
naria del conjunto 4, H, ©, o bien si fué incorporado a la Metafisica

¢n la fase de elaboracion v conformacion final. W. Jaeger se inclina
por esta ultima hipotesis.

Vestigios de la fase extrema, esto es, de la tarea de conformar sis-
tematicamente y por modo riguroso los distintos tratados que forman
la obra conocida con el nombre de Melafisica, se descubre en el libro
E, entre los capitulos dos y cuatro. Las cuatro primeras aporias quc
presenta B, estan resueltas en I'y B 1. E 2 contintia con un asunto
enteramente distinto, que se prolonga hasta E 4: las significaciones
del ente. Procede acd Aristételes a establecer una conexién que pre-
para el estudio de la sustancia en Z, H. Con la teoria de las significa-
ciones del ser, busca la unidad interna de los escritos y la sistemati-
zacion coherente de su doctrina metafisica. Tres momentos se pueden
contar: la teoria del ser, especie de ontologia formal; la doctrina de la
substancia sensible; y la Teologia, como teoria de la forma pura. En
suma: E 2-4 representa el enlace entre la primera metafisica A, B,
M 9-10, N, y el conjunto Z, H, I, M 1-9 que Aristételes establece em
ja altima etapa de su proceso evolutivo.

Ese afan de concepcion unitaria hace que cn la reclaboracion 1l-
1ima, Aristoteles agregue también textos que se refieren al conoci-
miento. En E 4, antes de iniciar la discriminacién del ser sensible.
habla de la verdad en sentido légico y en sentido metafisico. Después
del ejemplar analisis que figura en el libro 7, y muy luego del escrito
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H, en el altimo capitulo de O, a punto de estudiar la realidad supra-
sensible, asienta que, ademas de la verdad conseguida por discurso
racional, existe e] conocimiento intuitivo, que funda todo pensamiento
que pretende alcanzar una concepcién absoluta del mundo.

IEn la Metafisica primera, Aristételes define a la  1lgézy prhosopia
como ciencia de los primeros principios y de las causas tltimas. Su
averiguacion se orienta hacia la existencia de los principios de la reali-
dad suprasensible, la que constituye el objeto propio de la disciplina.
En la época de la reelaboracion, en los ultimos afos, incluye como
contenido de la Metafisica ¢l analisis del ser sensible. Ello supone que
el objeto de la ciencia abarca el ser sensible y el suprasensible, en Io
que poseen de ser. El objeto de la Metafisica es ahora el ser en tanto
aque ser y sus propiedades fundamentales. Todavia Jaeger (51) encuen-
tra como precedente a csas dos maneras de precisar y delimitar Ia
Metafisica, una tercera, cuya muestra documental es K 1-2. Este tra-
tado, donde aparece la expresion ¢l ser en tanto que ser, que abarcando
unicamente la realidad inmutable y eterna, opone ¢l ser sensible y el
ser suprasensible, objetos de la Fisica y la Metafisica, respectivamen-
te. La Metafisica cs acd Teologia, no ciencia de los primeros principios
ni ciencia del ente como tal; antes, es teoria del ser perfectisimo, in-
mévil, trascendente. Eso, desde luego, basta para identificar el texto
como arcaico y muy proximo al platonismo.

T.as consideraciones histéricas anteriores ubican los escritos de
la Metafisica de Aristételes y al mismo tiempo permiten comprender
las distintas definiciones de la disciplina que aparecen en los textos.
Colocandonos en un punto de vista sistemdtico y no historico-gené-
tico, en la concepcién que tiene Aristételes en su madurez de la Me-
tafisica, csas distintas definiciones se concilian y complementan. Asi,
en los libros A (II, 982 b, 13) y « (I, 993 b, 4), que pertenecen a la
primera época, hay dos definiciones distintas, pero que consideradas
atentamente tienen en cuenta dos aspectos de un tdnico objeto. Una
define la Metafisica como ciencia de los principios y las causas pri-
meras. L] texto dice: “Es, pues, la ciencia con la cual, por las razones
dichas, se encuentra quien busca aquella que merece el nombre de sa-
biduria. Tal sélo puede ser la ciencia que especula en torno a los
principios y las causas primeras, entre los cuales estin precisamente
el bien y el fin”. La otra, definela como ciencia de la verdad. El texto
expresa: “Es también justo llamar a la filosofia ciencia de la verdad.
Porque el fin de la vida teorética es la verdad; de la prictica, la ac-
cién. Y si los hombres practicos consideran lo que son las cosas, no
consideran lo eterno de ellas, sino la relacion con otras cosas y en
¢ste momento. Sin la causa no conocemos la verdad. Cada cosa tiene
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{anto mas ser cuanto por razon suya le conviene a otras el misma
nombre: verbigracia, el fuego es la cosa mas caliente, porque es causa
de que las otras lo sean. Luego, la verdad maxima es causa de que
las cosas posteriores sean verdaderas. Y los principios de aquello que
¢s siempre, necesariamente son los mis verdaderos. Porque no son
verdaderos solo algunas veces, ya que no tienen otra causa de su ser,
sino que son causa del ser de las otras cosas. Por donde se ve que,
ge la misma manera que cada cosa esti con respecto al ser, asi estd
también con respecto a la verdad”. La primera definicién preside la
investigacion que el libro A dedica al examen de las cosas descubier-
tas historicamente por los filosofos anteriores a Aristételes. Ademds
ge la importancia que tiene en si misma esa busqueda y que hace
oue se considere a Aristételes como el primer historiador de la filo-
<ofia, confirma Aristételes la exactitud de su andlisis metafisico hecho
con criterio sistematico, v que determina como primeras causas, la
materia, la forma, la final y la eficiente (52). L.a metafisica como cien-
cia de los principios v las causas primeras, no hace sino presentar un
aspecto que se completa con aquel otro que encierra la segunda defi-
nicion. Si el conocimiento de la verdad es conocimiento por causas, las
primeras causas son las mds inteligibles, las mas universales y nece-
sarias, y consiguientemente las mas verdaderas. De alli que la Meta-
fisica sea también ciencia de la verdad, porque al serlo de los princi-

pios y causas primeras, lo es de la estructura inteligible del ser en
cuanto tal.

Ambas definiciones son abarcadas en una tercera, que correspon-
de al periodo de madurez, donde Aristoteles afirma que la Metafisica
¢s la ciencia que se ocupa del ser en cuanto ser y sus propiedades
esenciales. Para advertir como esta dltima definicion envuelve las
anteriores, ¢s preciso recorrer los caracteres que presenta el ser como
1al, objeto de la més elevada de las ciencias especulativas. Antes
que nada, ¢l objeto de la Metaiisica es universal, a diferencia de
lo que ocurre con las demas ciencias tedricas. “Ella es diversa
de las ciencias particulares, porque ninguna de éstas estudia como uni-
versal al ser, sino que después de delimitar alguna parte, considera
us accidentes. Asi las Matematicas” (53). Y en seguida agrega: “al
filosofo le corresponde la posibilidad de especular sobre todo... Pues,
como hay determinaciones comunes al nimero (paridad y disparidad,
conmensurabilidad e igualdad, exceso v proporcién, cte., etc.) y éstas
pertenecen a los niimeros, ya sea tomados en si mismos o en sus re-
laciones reciprocas, y como hay, igualmente determinaciones propias
del solido (inmévil y méyvil, liviano y grave), asi las hay propias del
ser en cuanto ser, v éstas son el objeto sobre el que corresponde al
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filosofo la tarea de especular la verdad” (54). A ese caricter se une el
de la unidad, que aparece indicado en el libro I' (LI, 1003 b, ) y ex-
tensamente desarrollado en el libro I (iora, II, 1053 b 1-6). El ser y
lo uno son la misma cosa y expresan una misma naturaleza. Sus con-
ceptos son de la misma extensién. Lo uno no es otra cosa que el ser
en tanto que no dividido, uno de los modos cémo el ser se presenta
a la inteligencia. Ademas el ser, como objeto de la Metafisica, aparece
con el cardcter de la verdad, puesto que muestra la maxima inteligi-
bilidad. Finalmente la bondad constituye otro de los caracteres meta-
fisicos del ser. Sobre todo ellos, a veces tan sélo apuntados por Aris-
toteles, los escolasticos desarrollaron después, por lo menudo la doc-
trina de los caracteres trascendentales del ser. Se comprende ahora
de qué manera la tercera definicién de la Metafisica recoge las otras
dos. Cada una de éstas contempla un aspecto del objeto que delimita
la dltima. Y puesto que lo uno, la verdad, la primera causa, el primer
principio, no son mas que los aspectos en que se presenta o es con-
siderado el ser, decir que la Metafisica es la ciencia del ser en cuanto
ser y sus propiedades esenciales, equivale a afirmar que es ciencia de
la verdad o de los primeros principios y de las primeras causas.

TLos caracteres ya mencionados del ser, universalidad, unidad,
verdad, bondad, abstraccién, etc., se apoyan en la interpretacion aris-
totélica del ser. Para Aristételes el ser en cuanto tal, como objeto de
la Metafisica, es analégico y ontologico. La naturaleza analdgica del
ser, Aristoteles la sefiala en un pasaje de la Metafisica (55). “La pala-
bra ser se emplea en muchos significados, pero todos se reducen a uno
v a una cierta naturaleza tinica. Y no es por simple homonimia, sino
que, de la misma manera que todo empleo de la palabra sano se refiera
a la salud (sea con respecto a la conservacibén, o a la produccién o a
los sintomas, o a la capacidad de la salud), y a la medicina todo em-
pleo de la palabra médico-.. etc., asi también el ser se dice en varios
sentidos, pero refiriéndose siempre a una tunica naturaleza; pues se
llaman seres, los unos, en cuanto substancia, los otros en cuanto atri-
butos de la substancia, los otros en cuanto caminos hacia la substan-
cia, o corrupcién o privacién o cualidades, producciones o generacio-
nes de la substancia, o negacién de alguna de estas cosas o de la subs-
tancia. Y como, entonces, es unica la ciencia que estudia todo lo rela-
tivo a la salud, asi sucede también para cualquier otro caso... Por
lo cual es claro que también los seres en cuanto seres, pertenecen a
una sola ciencia”. El ser objeto de la Metafisica es en Aristételes
onto-légico. Ello significa que no es o6ntico ni puramente légico, en
el sentido de un ser de razon. Es onto-logico porque el entendimiento
metafisico llega al ser por via de andlisis y separacién intencional de
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jus determinaciones cualitativas v cuantitativas del ser concreto. El
entendimiento metafisico delimita su objeto propio en el tercer grado
de la abstraccion, donde el ser se manifiesta simplemente como ser y
donde se reconocen los caracteres ya enumerados. En este sentido, el
cer en cuanto ser es onto-logico porque el entendimiento para clevarse
al ultimo grado de abstraccion, parte irremisiblemente de la realidad
sensible. material, contingente o particular, que es la realidad con-
patural v proporcionada al hombre, v con la cual éste se mantiene
siempre en relacion. Es onto-logico porque es abstraido y separado del
ser ontico. v es logico porque esa separacion se realiza mediante un
proceso racional de analisis hasta representarse con el concepto ser
la minima unidad de ser en que coinciden todos los seres. Preciso es
reconocer que el ser delimitado de esa manera por el entendimiento, es
abstracto, v especifica de tal modo el entendimiento metafisico que
las modalidades gnosicas de éste no pueden confundirse con las del
entendimiento en el conocimiento fisico o matematico.

El ser, objeto de la Metafisica en Aristoteles, es abstracto por
¢l hecho que se muestra como tal al entendimiento en el tercer grado
de abstraccion. Tal afirmacion necesita esclarecimiento para evitar
confusiones muy frecuentes cuando se estudia ese objeto sin rigor es-
peculativo y sin las necesarias precauciones criticas. Si bien la Meta-
fisica, la mas remontada de las ciencias humanas, alcanza su objeto
yropio en el plano de la maxima abstraccion, ello no quiere decir que
el ser en cuanto tal no se encuentre incorporado a la multiplicidad de
las substancias sensibles y a las no sensibles, como son las inteligen-
cias motrices v Dios. Aristoteles adelantandose al equivoco de enten-
der el ser en cuanto ser (5377 &) como desligado de la realidad
que se muestra a los ojos del hombre, dice que no es algo universal
¢ idéntico en todas las cosas, abstraccion pura, ni separado de las
substancias particulares (56). El ser no se presenta plenamente, con
ios valores inteligibles puros que posee en el plano metafisico, en la
multiplicidad de las cosas que existen. No se verifica con la misma
pienitud en la realidad sensible que en la realidad no sensible. El ser
¢n Dios estd en un grado de perfeccion y acabamiento que no se en-
cuentra en ninguna otra substancia, a tal punto que existe separado
de la materia, es inmovil y causa primera y eterna de cuanto resplan-
dece en el cielo v en la tierra.

El ser se presenta en los seres. .. Constituye por ello lo que de ser
posee la realidad sensible, donde el anilisis metafisico mediante un
proceso de remocion de las determinaciones cualitativas, cuantitativas,
etc., lo encuentra e identifica. El entendimiento frente a los seres sen-
sibles. conoce primeramente que som, que existen, Pero en esos seres
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que son, el andlisis descubre que algunos son por si, substantivamente,
y otros dependen o se dan como accidentes de seres substantivos. Lle-
vado el proceso mas adelante, el entendimiento advierte que, tanto
los seres que son tipicamente tales (las substancias) como los se-
res atipicos (las demas categorias) coinciden en una minima es-
tructura del ser, que es el ser en cuanto ser. El objeto de la Metafi-
sica en s mismo es abstracto, universal, uno, verdadero, bueno, etc.,
nero ha sido abstraido, separado de la rcalidad sensible, del ser onti-
co, con el cual mantiene su cordon umbilical. El ser en cuanto ser,
como tal no existe, no es ontico, o existentivo, sino ontolégico. Existe
en los seres de donde ha sido abstraido, por lo pronto de los seres
sensibles, que es el marco natural del conocimiento humano, y en los
seres suprasensibles. Aristoteles resuelve asi el problema basico de la
metafisica griega, el de los opuestos, unidad y multiplicidad, univer-
salidad o individualidad, abstraccion y concretez, inteligibilidad y ma-
terialidad. IE] ser en cuanto tal tiene los caracteres de la unidad, uni-
versalidad, abstraccidon, inteligibilidad, bondad, etc. En su presencia
real, Ontica, es uno y multiple, universal e individual, inteligible y
sensible, ete. No existe, por tanto, oposicion irreconciliable entre las
propiedades del ser como objeto de la metafisica y los caracteres que
presenta el ser sensible. De aqui que la Metafisica de Aristételes no
es una ciencia de un objeto imaginado o puramente de razén, segin
el reproche de Kant a toda la Metafisica tradicional, sino una cien-
cia cuya primera fuente de conocimiento reside en lo que de metafi-
cico presenta la realidad sensible. En suma: el ser objeto de la Me-
1afisica, no es de constitucién simplemente intencional o légica, ni me-
nos atn concebido por entero por el entendimiento, como quiere He-
oel, sino existencialmente inherente a todo cuanto existe, sensible y
no sensible.

Esa naturaleza ontologica del ser metafisico es la que descono-
cen quienes lo identifican con el ser tal como lo estudia la logica. El
objeto ser y el concepto que lo comprende se obtienen en légica por
un proceso diferente. La asimilacion de los objetos y los conceptos
respectivos es la que realiza Hegel. Este filosofo toma como punto
de partida de su Légica, que es al mismo tiempo su metafisica, el con-
cepto de ser como el mas simple, el mas inmediato y el de menor con-
tenido. Ll analisis de esa nocién le lleva a sostener que el contenido
de la misma es producido por el pensamiento, y que el ser puro y sin
determinaciones ni diferencias, segtin lo habian concebido los Elei-
ticos, es también, el no-ser. “Este ser puro es la abstraccién pura, Y
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por consiguiente, la negacion absoluta que, considerada también en
su momento inmediato, es el no-ser” (57). El ser indiferenciado coin-
cide con su negacion: la nada. Por eso, esta 1ltima, principio y fin de
todas las cosas para los budistas, es tan vacia y simple como el ser
puro. La diferencia entre ambos aparece tinicamente en el ser media-
to, en el movimiento de desaparecer inmediato del uno en el otro,
momento tercero que reconoce Hegel como el devenir. En éste estan
superados el ser y la nada en el sentido de que estan anulados y re-
cogidos. Y de aqui que la verdad del ser y el no-ser se halla en su
tnidad, el devenir.

El concepto que Aristoteles posee del ser es diverso al de Hegel.
No constituye el ser en cuanto tal una abstraccion vacia, un objeto
concebido y producido por el pensamiento. Tampoco admite que sea
substancia porque ésta es, en primer lugar, aquella que tiene cada
ser, sensible 0 no sensible, y no pertenece a ninguna otra con valor
universal (38). “Si ninguno de los universales puede ser substancia,
ccmo se ha dicho donde hablamos de la substancia y el ser, y si el ser
mismo no puede ser substancia en el sentido de algo que exista fue-
ra de la multiplicidad —¢l es un término comiin—, sino sélo un pre-
dicado, es evidente que tampoco la unidad es substancia: el ser y
ic uno, en efecto, son entre todos, los predicados mas universales” (59).
El ser en cuanto tal no existe con independencia de las substancias
sensibles y no sensibles, y la predicacién del ser no es la de un obje-
to producido por la inteligencia, predicacion vacia en suma, sino exis-
tencial, puesto que esta presente en la multiplicidad de la realidad sen-
sible y de las inteligencias motrices, asi como en la unidad de Dios.
Admitir lo contrario conduce, por una parte, a la respuesta platéni-
ca que da a los universales caracter substancial, o bien a la de Hegel,
que considera el ser como concebido y producido por el pensamien-
to, y cuya verdad la encuentra en la inquieta unidad del devenir,
donde aparece negado por el no-ser.

En cuanto a los reparos de Kant no tienen valor en el caso de
Aristoteles. En los Prolegémenos a toda Metafisica Futura, establece
que la Metafisica, para mostrar caricter de disciplina verdaderamen-
te cientifica, lo mismo que cualquier ciencia, debe poseer como Sis-
tema coherente de conocimiento algo propio, que la distinga de to-
da estructura teorética. Ese caricter distintivo puede ser dado por lo
que hay de propio en el objeto estudiado, en las fuentes del conoci-
miento, o bien en la manera de conocer (60). La Metafisica de Aris-
toteles satisface, conforme queda establecido, la primera condicién.
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Su objeto propio es la consideracién del ser en cuanto ser 'y sus pro-
piedades esenciales. Falta comprobar si cumple las demas condiciones.

Kant, refiriéndose a la segunda condicion, las fuentes del cono-
cimiento, sostiene que no pueden ser empiricas. “Y, en primer término,
¢n lo que concierne a las fuentes de un conocimiento metafisico, es
¢vidente, por la misma nocidon de este conocimiento, que aquellas no
pueden ser empiricas. Sus principios —de los cuales forman parte
1o so6lo las proposiciones que las constituyen, sino también las no-
¢:ones fundamentales—, no deben nunca ser tomados de la experien-
¢ia. Efectivamente, este conocimiento debe ser, no fisico sino meta-
fisico, es decir, aventajar a la experiencia” (61). Aristételes concede
en parte y en parte niega. Sin duda que el conocimiento de la meta-
{isica - pet2 T2 uotzg mas alla de lo fisico, pues cosa sabida que esa
denominacién es puramente circunstancial, que se encuentra usada
por primera vez por Nicolas de Damas, y que segin un escolio de la
Metafisica de Teofrasto, debe remontar su origen hasta Andronico—
se refiere a las substancias suprasensibles, pero eso no excluye que
se refiera, por otra parte, a esa minima unidad de ser radicado en las
substancias sensibles, particulares y contingentes. Aristételes llama-
ha a la disciplina que se ocupaba del ser como tal llgétn grhogoplx pri-
mera filosofia, no metafisica. Con este tltimo nombre se aludié ori-
winariamente a la ubicacién que di6 Andrénico a ciertos libros que
dispuso mas alld de los destinados a los estudios fisicos, pero ello no
por consideraciones intrinsecas, sino por simplé disposicién espa-
cial (62), Lo metafisico estd integrando el ser sensible en la forma de
csencias que dan a las existencias concretas unidad, inteligibilidad,
universalidad y bondad metafisicas, y que vuelven posibles los dis-
tintos tipos de conocimiento, desde el empirico y el matemaitico has-
ta el metafisico, cada uno en su cantera correspondiente. E] conoci-
miento metafisico muestra una de sus fuentes, segun Aristételes, y
a diferencia de lo que afirma Kant, en el ser sensible, aunque no en
cuanto sensible, sino en cuanto ser. Para Aristoteles la conclusion de
Kant acerca de las fuentes de la Metafisica, en el sentido de que ellas
son a priori y se hallan en el entendimiento puro y en la razén pura,

es falsa.

Por lo que hace a la tercera condicién, cuyo cumplimiento otor-
pa propiedad a una ciencia (la manera de conocer) también la satis-
face la Mectafisica de Aristoteles. La distincion entre el ser 16gico-
dialéctico, de indole intencional, y el ser objeto de la Metafisica, de
verificacién existencial, no solamente se establece entre esos objetos,
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sino ademas entre los procesos abstractivos que supone el conoci-
miento de los mismos. El concepto de ser, y su contenido correspon-
diente, como de mdixima extension y minimo <contenido, se obtiene
por abstraccion total. Consiste ésta en separar las notas singulares y
materiales de los objetos y entregar objetos cada vez mas inmate-
riales. Asi de Socrates, Platén y Aristoteles, por abstraccion total,
se consigue el objeto inteligible hombre, comlin a todos ellos. Por la
misma manera de abstraer, de prescindir de lo singular, sc¢ aisla el
objeto ser, como comun a todos los seres, que son como partes del
objeto obtenido, el cual resulta asi un todo. De aqui el nombre de
abstraccion total o extensiva.

De otro modo se limita el ser metafisico. La abstraccion formal.
a diferencia de la anterior, entrega los planos constitutivos del ser.
Para ello abstrae de la materia, la forma. No separa lo comtn; aisla
la forma y prescinde del objeto en el cual se halla existenciada. Asi
¢l alma constituye la forma del hombre. El proceso de abstraccion
formal o intensiva no olvida la diferencia. Tiene tres grados, el 1lti-
mo de los cuales corresponde a la Metafisica. De ahi que Aristote-
les defina a la Metafisica como ciencia del ser en cuanto ser y sus pro-
piedades fundamentales. Y en este sentido, el ser que se circunvala
en el tercer grado de abstaccion no se puede confundir con un géne-
o légico, como predicado intencional, ni se debe caer en el equivo-
co de concebirlo como existiendo por si y realmente al margen de
sas substancias estudiadas por Aristételes: los sensibles que sugie-
ran materia, y los no sensibles que son inmateriales.

Distingue ademas Aristoteles el objeto de la Metafisica de aque-
llos otros que corresponden a la Dialéctica y la Sofistica. [.a inves-
tigacion de la verdad acerca de las propiedades del ser en cuanto ser
pertenece al filésofo. Un indicio de ello se encuentra en el hecho de
que dialécticos y sofistas, queriendo ejercer la misma funcién que el
filésofo, discurran sobre todas las cosas y sobre ¢l ser que les es co-
mun (63). Aunque tienen que ver con el ser, puesto que a la postre
¢l ser constituye siempre objeto formal de la inteligencia, existen
distancias apreciables entre Metafisica y Dialéctica, o, con mas acier-
to, entre la fuerza noética de una y la otra. Mientras ¢l Metafisico,
por la energia o poder de su potencia de conocimiento, arriba a cer-
zidumbres, el dialéctico procede con argumentos probables, que
tinicamente conducen a la opinion. El metafisico confirma sus anali-
sis en el dominio de la existencia, porque su ciencia es ciencia de cer-
tidumbre. El dialéctico no consigue establecer relaciéon firme, de cer-
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teza, entre el ser metal, representado en el entendimiento, y el ser
existentivo y concreto. Eso aparte, y ahora desde el punto de vista
del objeto, al ser de la Metafisica, se¢ lo confronta con el ser Ontico,
cxistente, para comprobar si las propiedades reconocidas en aquél se
manifiestan en este Gltimo. El ser de la Dialéctica es puramente de
razén, desdoblamiento del ser real en el entendimiento, que la Dia-
léctica no logra relacionar firme y seguramente con el ser existen-
ciado. Por su parte, la sofistica, que se satisface con un saber aparen-
te, no estd inspirada en el amor a la verdad, sino mas bien en la am-
bicién, en la docencia y en Ja compensacion econdmica.
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LA ARGENTINA
DE CUNNINGHAME GRAHAM

Emilio Carilla

LA vida de Cunninghame Graham es una vida extraordinaria, una de
esas vidas que aparecen de tanto en tanto y que si no alcanzan gran
relieve histérico (asi, en una Historia- con maytscula), no pasan en
vano. Al correr de los afios pueden desdibujarse ciertos rasgos en quie-
nes como Cunninghame Graham dejan un nombre literario. La obra
escrita puede superponerse sobre el perfil humano que le di6 vida. Por
lo menos, eso exige la historia viva de la poesia para evitar que ele-
mentos extraliterarios invadan el claro recinto del arte. (Los ingleses
que tienen, entre otros, a Byron, conocen bien estas trampas de la
fama). Y, sin embargo, cuéntas veces ayuda el conocimiento del hom-
bre al conocimiento del artista. ; Como si hubiera lineas precisas entre
uno y otro!

Destruyamos casilleros y férmulas de la critica. Bien estd. Pero no
pasemos porque si de las clasicas biografias de escritores (escritores
que se quedaban, dentro de tantas obras criticas, en simples biografias)
a la obra que nada sabe del hombre que la engendrd, cuando ese hom-
bre puede conocerse. Dejemos —en fin— que_;ada obra nos aconseje
€] mejor camino.

Creo que en el caso de Cunninghame Graham asistimos a una vida
no inferior a su obra literaria (sin tentar aqui los frecuentes trechos
coincidentes entre una y otra). Vida de rica urdimbre y de colores
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vivos, dentro de los cuales entran el verde, el rubio y el negro de
nuestros llanos. Al decir esto no me olvido que Cunninghame Graham
es un valor firme en las letras inglesas (1), valor reconocido en esos
parque-cementerios que suelen ser las historias de la literatura, y, so-
bre todo, en libros severos que quieren ser tamices finos y no catalogos

de libreria (2).

Si, en Cunninghame Graham sc da el caso no muy comun (del cual
tenemos muchos ejemplos en el mundo hispanico) de una notable obra
literaria que no oculta una no menos notable altura de hombre. Per-
sonalidad bifurcada —y las lineas se mantienen cercanas— entre el
hombre y el escritor. Ademds, con esta particularidad: la etapa “argen-
tina” en la vida de Cunninghame Graham es una etapa que dejé en
el escritor “inglés” multitud de vivencias: estimulos, recuerdos, palpi-
taciones, nostalgias...

También, hilo vivo para que, al pasar los anos, esa ctapa argenti-
na en la trayectoria del hombre se convirtiera —al evocarse en la dis-
tancia— en paginas perdurables. No tanto, en pretexto o vehiculo de
relatos novelescos (y Cunninghame Graham los escribié) como en
iimpios recuerdos de cosas vistas. Fué el escritor el que realzé algo
que ya tenia en si —como particular realidad, como existencia de claro
movimiento novelesco— singulares atractivos. En los relatos argenti-
ros de Roberto B. Cunninghame Graham el autor esta siempre presen-
te —dentro de los parrafos— como personaje e hilo.

Aunque sean, en general, bien conocidos, conviene recordar algu-
nos datos para perfilar mejor el momento argentino de nuestro hombre.

En la sangre de Cunninghame Graham confluian una antigua y
aristocratica linea escocesa y una linea espafiola. La primera, empina-
da particularmente en trazos masculinos; femenina, la segunda. No
explicaremos inclinaciones por las lineas individuales ni por las mez-
clas, pero conviene reparar, sobre todo en lo que se vincula a las mu-
jeres, en la direccién que tomé su vida. Don Roberto nacié en Londres
en 1852 y poco cuesta imaginar que recibié de labios de su abuela Dofa
Catalina Alessandro de Jiménez —espanola— una lengua y la visién
de un mundo ligado a esa lengua. La madre —Anne Elizabeth Flee-
ming, venezolana— pasé pocos afios en América, aunque pudo contri-
buir también a reforzar esa direccidn.

Cunninghame Graham llegé al Rio de la Plata en el aiio 1870 (3).
Desembarcé en Montevideo, para pasar poco después a Gualeguaychi,
en tierra argentina. A partir de este afio comienza el gran periodo rio-
platense del futuro gaucho, periodo que abarca alrededor de diez
afios: entre 1870 y 1878, con algunas sangrias.
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Aquel joven escocés, apenas un adolescente, que llegaba a estas
vegiones con un mundo casi en blanco, iba a hacerse hombre en estas
soledades de pampas y rios. | Como no evocar después con amor tales
anos, si era el hombre que ganaba plenitudes el que se afirmaba enton-
ces! jCémo no iba a rememorar tibiamente aquel paisaje y su planta
humana si aqui habia encontrado lo que, sin duda, entonces buscaba!

En la estancia, cercana a Gualeguaychu, sobre “las grandes lla-
nuras pardas de Entre Rios”, aprendié Cunninghame Graham las fae-
nas del campo al mismo tiempo que se identificaba con la naturaleza
del litoral argentino.

“La naturaleza en aquella parte del Nuevo Mundo —escri-
bié— no se muestra en compatibilidad con la especie humana
como pasa en Europa, adonde toca su obra carinosamente,
casi con mano reverente y se mezcla con ella como algo de si
misma. Alli el pan es pan y el vino es vino, sin medias tintas
que puedan formar un cuerpo con el todo...” (4).

Pero el sino de Cunninghame Graham no estaba —aun dentro de
ia libertad de tierras extensisimas— encerrado en una region. Bien
pronto le tomé el gusto al caballo y fué ya sobre él el jinete incon-
fundible que nos muestran tantos grabados, que nos dicen tantos rela-
tos suyos. También, el conocedor de caballos que distingue desde lejos
pelajes v cualidades. En La Pampa —bien lo sabemos— el caballo es
mnucho méis que un medio de transporte: es parte insustituible en la
vida de esas regiones. Es pieza constitutiva de una unidad que forman
hombre y bestia. En el gaucho a caballo, la metifora del “centauro”,
que tanto se aplica, pierde su vulgar contextura y alcanza, otra vez,
irrcemplazable acepciéon. Deja de ser metafora, para ser, de nuevo,
cxacto perfil directo, articulada vida.

Ni los adelantos mecénicos, ni el creciente desarrollo y explota-
ciéon de la tierra han logrado disminuir claramente la “necesidad” del
caballo en la pampa. Y si esto lo decimos hoy jqué diremos de hace
ochenta afios!

“En aquellos dias en que los gauchos andaban de poncho y
chiripa, v las gentes gastaban toda una hora mortal encerran-
do la tropilla, para coger el caballo en que ir a visitar a un
amigo a media legua de distancia; en que los caballos eran
el asunto de interés principalisimo, la suprema preocupacion
y recrco de los hombres...” (5).

En otro relato, nos cuenta Cunninghame Graham, como si recor-
dara entre lineas variantes de la anécdota atribuida a “El Chacho” -
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“+A pie en el campo!...; €ésa era una frase de terror en las
pampas del sur. El marino, en bote diminuto en pleno océa-
no, no esta en peor condiciéon que la del que, por una o por
otra causa, se encuentra a pie sin caballo, abandonado en
aquel inmenso mar de hierba. Libre antes como un pajaro,
ahora es tan desvalido como ese mismo pajaro con el ala rota
por la bala del cazador...

...Sin duda, antes de la Conquista los hombres atravesaban
La Pampa a pie, penosamente, necesitando afios, tal vez, para
ir desde el Atlantico hasta el pie de los Andes, adelantando
a tientas de un rio a otro rio, como los primeros navegautes
de cabo en cabo, costeando a lo largo de las ensenadas”.

Y, al juntar mas nitidamente caballo y pampa, agrega Cunningha-
me Graham:
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“El advenimiento del caballo infundi6 una nueva vida en
estas llanuras; la naturaleza parecié acoger gozosa la vuelta
del caballo, después del largo intervalo desde el periodo libre
en las Pampas, pobladas hoy por la descendencia de las trece
yeguas y de los tres caballos enteros que Don Pedro de Men-
doza dejo en pos de si al embarcarse para Espafia, después
de su primera tentativa de colonizacion.

En mis recuerdos vive aquel inmenso y silencioso mar
de paja; cubria su superficie, en primer término, hierba corta,
jugosa y dulce, que los carneros comian hasta la raiz; luego
aparecian los cardos, que crecian a la altura de un hombre,
formando una marafa hirsuta, por entre la cual el ganado ha-
bia abierto un laberinto de sendas, luego, hierbas méas aspe-
ras, y, poco a poco, tallos oscuros como de alambre, y, final-
mente, se perdia toda sefial de hierba donde las pampas to-
caban con las pedregosas llanuras de la Patagonia, hacia el
sur. Hacia el norte, las hierbas ondulantes y trémulas cre-
cian mas escasamente, hasta que, en las misiones de los je-
suitas, algunos grupos de arboles invadian las llanuras, que
finalmente terminaban en los densos bosques del Paraguay.

El silencio y la soledad eran el distintivo comin del
norte y del sur, dentro de un horizonte circunscrito a lo que
un hombre podia ver desde a caballo...

Con razon, los antiguos guechuas bautizaron estas llanu-
ras con un nombre que significa “espacio”; todo alli era
espacioso, vasto; la tierra, el cielo, la ondulante y trémula
inmensidad de hierba; las inniimeras manadas de caballos y
ganados; los maravillosos juegos de la luz; las tempestades



furiosas y supremas, y, por sobre todo, el animo de los hom-
bres, que se sentian libres, cara a cara con la naturaleza, bajo
aquellos hondos cielos meridionales” (6).

Hacia el sur se extendian entonces las tierras de indios. La “Tie-
rra adentro” era no sélo su ambito sino también el de los gauchos
discolos o desgraciados. Ademas —nos recuerda— era el explicable
asilo de los jefes revolucionarios. Los hermanos Saa y el coronel
Baigorria llegaron a ser lugartenientes del gran cacique Painé. Otros,
mas humildes, se les unieron y formaron temibles bandas que incur-
sionaban en la extendida y honda tierra fronteriza (7). Copio de Cun-
ninghame Graham:

“Toda la frontera sudoeste de la provincia de Buenos Aires,
en aquellos lejanos dias de los cuales escribo, era tan sal-
vaje y casi tan peligrosa como la apacheria de Arizona. Los
indios pampas, que poco tenian que envidiar a los apaches en
fiereza, crueldad, destreza en la equitacion y pilleria en ge-
neral, eran el azote de toda la frontera desde Tapalquén has-
ta el Arbol del Gualichu.

Las escasas estancias parecian islas en el gran mar de
pasto que se extendia a su alrededor, tal como las olas ro-
dean los atolls en los mares del sur. La mayoria de las casas
v las pulperias estaban fortificadas con un profundo foso, y
algunas de ellas tenian un pequefio cafién de bronce que era
preferentemente usado como sefial para los esparcidos veci-
nos, dado que su alcance era poco y los indios tenian buen
cuidado de no avanzar demasiado cerca, retirandose cuando
se le disparaba, de modo que resultaba de poco uso sobre la
abierta llanura.

La vida salvaje, peligrosa y solitaria, atrajo caracteres
extrafios, pues sélo hombres de resoluciéon que estimaban en
poco la vida, o los proscriptos de la sociedad, se animaban
a instalarse en una zona donde el gobierno podia proporcio-
nar escasa proteccién y donde un hombre quedaba arruinado
en una noche por los indios malones, que le robaban su ha-
cienda y le dejaban desamparado...” (8).

Pueden citarse aqui, en forma paralela, versos de Ascasubi y Her-
nandez sobre los malones de los pampas. Pero :a qué dar multiplicada
extension literaria a lo que en Cunninghame Graham tiene, evidente-
mente, nitida raiz viva?

A pesar de tales peligros —peligros ciertos— Cunninghame Gra-
ham vivié entre esas soledades, sélo matizadas por pocas casas o por
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algin fortin, por un ombi o por “la blanca linea del cortaderal que
marcaba los bordes de un arroyo”. Tuvo algiin tiempo: de relativa fi-
jeza: en 1876 se instalé con su amigo Jorge Mansel cerca de Bahia
Blanca. Alli compraron la estancia “Sauce Chico”, cerca de Tandil, in-
tento tronchado violentamente por las correrias de los indios, que asi
castigaban a aquellas avanzadas que querian correrse hacia el sur..,

Por eso vivié, mis que en la relativa protecciéon de zanjas vy for-
tines, en el movedizo v lento arrear de las tropillas. Leguas y leguas
sobre el mar de pasto, pasto y més pasto, “paja y cielo”. jTropillas o
ganado cubriendo la llanura! Con viva voz, con pluma agil, recordari
mas tarde, rodeo o arreo:

“La impresion de aquella escena era inolvidable; a través dei
polvo que en las praderas levantaba el ganado, oscurcciendo
el horizonte, v de la polvareda, mas turbia todavia, de los
anos que se han ido, paréceme que veo aquella marejada viva,
como un torrente de lava, ¥ que oigo su retumbar como de
trueno en las llanuras” (9).

Cunninghame Graham conocié a la indiada del viejo cacique Ca-
tiiel, que levantaba su tolderia por lo comiin en las cercanias de Bahia
Blanca: indios que vivian en buenas relaciones con los “cristianos”.
Pero también conoci6 a aquellos otros, a los indios bravos que domi-
naban y ponian miedo en regiones como naciones: los pampas, los
ranqueles, los tehuclches v otras tribus del sur. Sobre todo, los temidos
malones de los pampas, que se acercaban como una tormenta o como
e! viento fuerte de los llanos, y cuyos alaridos se cortaban en golpes
sobre la boca. Al pasar, sélo dejaban la tierra arrasada, las casas hu-
meantes vy los hombres muertos (10),

En tantos afios pasados en suelo argentino y, en particular, des-
pués de haber visto mucho mundo ;qué tiene de raro que Don Roberto
apunte certeramente, en pocos parrafos, notables retratos —fisico v
¢spiritual— del gaucho? :

“Los hombres —dice— ...eran por lo general altos, cence-
nos y nervudos, con no pequefia dosis de sangre india en sus
enjutos y musculosos cuerpos. Si las barbas eran ralas, en
desquite, el cabello, luciente y negro como ala de cuervo, les
caia sobre los hombros, lacio y abundante. Tenian la mirada
penetrante y parecia que contemplaban algo mas alld de su
interlocutor, en horizontes lejanos; llenos de peligros, ronda-
dos por los indios, en donde a todo cristiano le incumbia man-
tenerse alerta con la mano sobre las riendas. Centauros de-
lante del Sefor, torpes-a pie como caimanes embarrancados,
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tenian, sin embargo, agilidad de relampago cuando era nece-
sario. Parcos en el hablar, capaces de pasar todo el dia a
caballo, uno al lado del otro en las llanuras, sin cruzar pa-
labra, excepto alguna interjeccion como “jué pucha”, si el
caballo tropezaba o se espantaba porque una perdiz saltaba
a sus pies.

Se enfurecian ficilmente: echaban espumarajos por esas
bocas y pedian sangre a voces; un instante después (pasada
la tormenta) tornaban a ser los mismos graves centauros de
antes. ..

Tales cran los centauros de aquellos dias, vestidos de
poncho y de chiripa. Calzaban botas de piel de potro, hechos
los talones del corvejon, que dejaban salir los dedos para aga-
rrar el estribo, formado por un nudo de cucro.

Su estado de gracia espiritual interna era una mezcla
extrafia de cristianismo contenido en su desarrollo, matizado
de supersticiones indias; su temple de dnimo era melancolico.
[La alegria no arraiga en aquellas desiertas estepas; esto su-
cede generalmente con los habitantes de las llanuras, cuyas
vidas se pasan solitarias, ya en grupos de tiendas, como en-
tre los arabes, ya en ranchos aislados como en las pampas
del sur.

Flasta sus propios bailes eran lentos y acompasados, ya
los nacionales —cielitos, gatos o pericon—, ya el vals im-
portado, que danzaban meciéndose a un ritmo peculiar y ca-
racteristico, rastrillando las espuelas por ¢l suelo, como le
arrastra un pavo las alas a su hembra...” (11),

Naturalmente, la mujer no aparece en las paginas argentinas de
Cunninghame Graham con la frecuencia con que aparece el hombre.
Y, sin establecer grotescas comparaciones, con la frecuencia con que
aparece el caballo. Razén directa de una realidad social en que preva-
lece notoriamente —aventura, virilidad, rudeza— el hombre. Sin em-
bargo, dentro de una galeria no muy variada, Cunninghame Graham
nos presenta la magnifica estampa de La cautiva, apasionante relato de
fronteras, donde precisamente las particulares fluctuaciones de esa zo-
na determinan lineas encontradas en la psicologia de una mujer (12).
Ademis, en otro relato —el titulado Los seguidores— nos dejd en el
personaje de Luz algo asi como una sintesis genérica de la mujer de
la pampa al entrar en sazon.

“T.a muchacha, como muchas “chinas” cuando se hacen gran-
des era linda y atractiva como una gama joven o una potran-
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ca pueden serlo [reparemos en la metafora], por su inexpe-
riencia y juventud.

Su color era casi como el de la cafla madura, con un leve
rubor rosado en sus mejillas y en las palmas de sus manos,
cara redonda y ojos oscuros, vestida con un amplio traje es-
tampado y un panuelo de colores anudado alrededor del cuello.

Luz era tan bonita como lo es siempre toda muchacha
del campo que, siendo semicivilizada y cristiana, carcce de
las gracias de las indias semidesnudas y no tiene aun los
recursos que poseen en una ciudad muchas muchachas, desig-
nadas por la naturaleza para fregar pisos y amamantar ne-
cios. .. '

Ella también, habiendo visto desde joven la tragedia del
nacimiento, del amor y de la muerte expuesta delante de sus
0j0s, no era exactamente inocente, pero aun no teniendo nor-
ma de falsa vergiienza para medirla, era al mismo tiempo
franca sobre cosas que, en Europa, los viejos de ambos sexos
fingen ser reticentes, y todavia era timida por la verdadera
virtud del conocimiento que ella tenia.

Por este motivo, la vida de las mujeres en la pampa o
en todos los paises salvajes es por necesidad mucho mis
circunscripta que la de aquellas hermanas que en otras tie-
rras se acercan mas estrechamente a sus mas deiformes her-
manos, por el hecho de usar cuellos postizos y almidonados
v la mayoria de las insignias del estado de hombre...” (13).

En las paginas de Roberto Cunninghame Graham la vida de los
personajes humanos que describe (cristianos e indios; gauchos y grin-
gos) se anima en los rasgos v colores de un mundo rico pero limitado:
¢e amplisimos horizontes, pero de escasos matices. Todo se da alli en
grande y, por lo tanto, las proporciones colosales diluyen a menudo
las diferencias. Sin embargo, la fisonomia es nitida en su singularidad:
tipos v formas de vida que tienen sus raices en la tierra donde nacen
¥ se conforman al paisaje y al elemento humano que se mueve sobre
ese suelo.

La pulperia, por ejemplo, era institucion reconocida en la pampa.
En aquellos dias —dice en varias partes Cunninghame Graham— la
pulperia era club, bolsa, centro de citas y otras cosas mis. Alli se ven-
dian latas de sardinas, yerba mate, libras de pasas, galletas y alpar-
gatas..., pero, con mas propiedad, era asiento de parroquianos, don-
de se bebia (carlén, cachaza, cafia, ginebra), se hablaba y se discutia
{de politica, de mujeres y caballos), se cantaba o se payaba. En las
pulperias recuerda haber oido Cunninghame Graham el nombre de
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Rosas —alla por 1870— como el nombre de un dios tutelar en labios
de algin viejo gaucho. Y no solo en el “Viejo Cabrera”, ni en “No
Carancho”, aquel viejo adusto de la pulperia del Yi, cerca de Bahia
Blanca, que cuando estaba “en pedo” borraba afios y volvia atris el
tiempo para gritar su adhesién a Rosas y sus mueras a los “salvajes”.

Con palabras més cefiidas de Cunninghame Graham, ésta es una
pulperia tipica:

“Sus caracteristicas .exteriores:  una baja 'y ancha casa de
adobe con techo y alero de paja brava, circundada pof una
zanja de poca profundidad, sobre la cual crecen algunos mi-
serables cactus. Oscura, cocida por el sol,. de aspecto polvo-
riento, se levanta como una isla en el mar de ondulante pas-
to de duros tallos, que el colonizador afanoso de mejoras‘se
pasa toda la vida en una vana Jucha por extirpar..

En el interior de la pulperia se encuentra la reJa detras
de la cual esta instalado el mostrador, cerca del cual la flor
del gauchaje de la comarca holgazanea, o se sienta ‘con los
dedos del pie proyectandose por la punta de sus botas de po-
tro, balanceando sus piernas y marcando con el tintineo de
sus espuelas el compas del “cielito”, ejecutado por el paya-
dor en su desvencijada g‘uttarra con cuerdas de tientos de
cuero de yegua. ‘

Detras de la reja —senal en la pampa de la eterna anti-
patia entre los que compran y los que venden— algunas es-
tanterias de pino amarillo que ostentan ponchos fabricados
en Leeds, calzoncillos de confeccion,.alpargatas, higos, sar-
dinas, pasas de .uva, galleta —pues la galleta tnicamente se
. comia en las pulperias—, jergones y, en un rincén, “la boti-
lleria”, donde el vermuth, ajenjo, €l porréon de ginebra, el
carlén y e] vino seco estan en fila con el barril de cafia brasi-
lera, sobre el cual el pulpero lmce oqtentamon de su cuch:llo
y rev ol\'cr RA(14)9 ' :

En parte a través de.sus recuerdos en parte a través de obras
vau(.hescas bien conocidas, Cunninghame Graham evoca 2 los gauchos
cantores en las pulperias. En realidad, en sus, paginas parecen borrar-
=ze deslindes entre realidad y objetivacion literaria (sobre todo, en el
caso del Martin Fierro), pero eso no era sino una consecuencia de la
proyeccién viva ‘que entre los hombres del campo habian ganado los
poemas gauchescos. Y en el repertorio de los payadores, ‘donde los
mas cantaban —como los.viejos juglares— versos ajenos, el Martin
Fierro y el Fausto, -en particular,® habian desplazado canciones de |a
ciudad o de raiz mds arcaica. e
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“En su afamado Martin Fierro —dice Don Roberto—, cuenta
]osé Hernandez cémo Cruz y su amigo se refugiaron entre
los indios: bien recuerdo, puesto que todos conociamos el li-
bro de memoria, que en mas de una ocasion me toco recitar
mis cien versos al amor de la hoguera, alla en Naposta™ (15).

(Lugones nos recuerda también, en El payador, a aquel Serapio
Sudrez que, en la “entonces remota comarca” santiaguefia de Sumam-
pa, se ganaba la vida recitando el Martin Ficrro).

Cunninghame Graham, siempre que habla de las cosas nuestras, o,
mejor, siempre que habla de sus afios en tierras argentinas o los cvoca
en relatos y episodios mas o menos novelescos, habla desde dentro y
no desde fuera. Lejos de ¢l —sin tantas ambiciones— el papel de cen-
sor, el andlisis severo, ni el colocarse por encima de ellos, como habia
necho Sarmiento, por ejemplo.

Adivinamos que en rasgos de aquel “Gaucho Carlitos”, generoso y
valiente, puso, consciente o inconscientemente, mucho de lo que fué
o de lo que quiso ser (salvo “las muertes” y la muerte, por supuesto),
al trazar la perfilada estampa.

“Todos lo conocian como Carlitos el inglés. Durante afios re-
corrio de arriba abajo la Repiiblica, trabajando en ocasiones
de tropero o como domador, a pesar de sus cuarenta v cinco
afios. j Para él no habia animal bellaco!

Un gaucho interrumpio:

—No, sefior, parecia mentira verlo sobre un potro ensilla-
do o no. j Pucha, gringo lindo! Era realmente mas gaucho que
nosotros y conocia mas del campo que el mismo Mandinga,
quien, como Ud. sabra, “sabe méis por viejo que por dia-
blo” (16).

Cunninghame Graham se considera hombre identificado con el
paisaje y con mucho del espiritu del hombre argentino que coloca en
sus paginas, aunque escriba a muchos afios de distancia. El pérrafo
que cierra su relato titulado El gaucho puede, en realidad, cerrar casi
todos los que escribio y que tienen que ver con “el Rio de la Plata”.
Sélo un igual puede hablar asi:

“Me separo de los gauchos con el dolor natural de quien,
después de haber pasado con ellos su juventud, aprendido a
tirar el lazo y las boleadoras, a montar de un salto, a resistir
los rigores del calor y del frio en aquellas llanuras solitarias,
tiende los cansados ojos sobre el turbio espejo de los tiempos
que ya fueron” (17),
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La vida de Cunninghame Graham en la Republica Argentina, re-
cortada sobre casi dos lustros decisivos de su existencia, fué —lo sa-
bemos de sobra— vida de campo, vida movil sobre el vastisimo esce-
nario de la Pampa, o, mejor atn, sobre un litoral extendido desde
Bahia Blanca hasta el Paraguay. Con todo, no falta en sus paginas la
vision de Buenos Aires, de una Buenos Aires que entraba en e] taltimo
tercio del siglo con pujanza que no tardaria en transformar la exten-
sion, riqueza y caracteres de la ciudad.

Cunninghame Graham la visitaba, y recorria sus calles de piedras
como pelotas, jinete en un doradillo “escarceador y coscojero”, des-
pu¢s de entregar ganado en el saladero. Entonces —nos dice— la ciu-
cad no tenia 400.000 habitantes y se arrinconaba contra el rio. Paler-
mo y Flores estaban en los alrededores de la ciudad, campo por me-
dio. También nos recuerda los hoteles de Buenos Aires y su evocacion
e centra en el del suizo Claraz, en la calle 25 de Mayo, donde acos-
tumbraba hospedarse. El rio llegaba hasta los muros posteriores del
Lotel.

La pluma de Cunninghame Graham, certera y amena en la des-
cripcién de la ciudad, gana todavia mas altura en la descripcién de
las grandes vias de acceso a la urbe: el puerto —de dificil arribo—,
con sus muelles de madera y su movimiento creciente; el campo,
zbriéndose en abanico con su tela de hierba y sus varillas de caminos. . .

En fin, mucho puede copiarse de Cunninghame Graham acerca
de Buenos Aires. Aunque los cronistas abundan y no haya pasado tan-
to tiempo desde entonces, pocos testimonios hay que nos den una
smpresiéon tan vivaz de la ciudad. Por lo intencionada —entre grave
v burlona— conviene reparar en su referencia a la iglesia de Santo
Domingo:

“Me olvidaba de otra iglesia, la de Santo Domingo, que para
un inglés no debiera pasar inadverti.da. i

Dentro de la iglesia, alld en lo alto de la nave occidental,
colgaban entonces, y supongo que cuelgan todavia, las ban-
deras de tres regimicntos de linea del ejército inglés. En
aquellos dias pensaba yo que ésa era una oportuna amones-
tacién al orgullo, hacia la cual les llamaba yo la atencion a
los ingleses que por alli andaban, cuando repletos de vino
nuevo (aqui léase carléon a diez centavos la botella, o cham-
pafia hecha de petréleo a cinco patacones el litro), les mos-
traba los trofeos y les invitaba a que se golpearan el diafrag-
ma y silbaran la tonada del Rule Britamia con cuanto garbo
les fuera dado hacerlo. Esto no quiere decir que no sea yo
un buen patriota; lo que hay es que vo pensaba en mi ju-
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ventud, como pienso todavia, que el patriotismo entra por
casa, y que si es cierto que Santo Domingo se presentd y
realmente recogio esas balas [las de los canones ingleses de
las Invasiones], lo hizo, no en su calidad de santo, sino de
argentino, porque los santos, me parece, cuando quiera que
el teléfono celeste suena, son de la nacionalidad de quienes
les rezan...” (18).

Aunque la vida politica argentina habia perdido la encarnizada
v sangrienta virulencia de la época de Rosas, no faltaron por cierto
cntre 1870 y 1880 episodios decisivos en la vida del pais y luchas
cruentas, eso si, mas reducidas en extension geografica y en tiempo.
{Recordemos, sobre todo, que 1870 marca la terminacion de la guerra
que la Tripe Alianza mantuvo con el Paraguay de Solano Lopez; la
segunda rebelion de Lopez Jordin en Entre Rios (1873); la Revolu-
cion de 1874; en 1880, la Revolucién v federalizacién de Buenos
Aires).

No cometeremos la ingenuidad de presentar a Cunninghame Gra-
ham como un personaje de significacion histérica entre nosotros, aun-
que por ahi, en forma accidental, se vié entre los hombres que res-
pondian a Lopez Jordan, insubordinado contra el Presidente Sarmien-
to. En la retaguardia del ejército, si no decidié batallas, por lo menos
gané noticias que mas tarde incluyo en paginas literarias. De todas
las noticias, la que mas le impresioné fué la del asesinato de Urquiza,
cpisodio que Cunninghame Graham recogié de labios de uno de los
matadores —soldado de Loépez Jordin—. El episodio tuvo ramifica-

ciones en varios relatos suyos: San José, Una silueta. En San José,
aclara: -

“...Una noche, sentado junto al fuego y fumando tranquila-
mente bajo las estrellas australes, uno de los asesinos me
cont6 la historia y agreg6 que la vision de los muertos y del
terrible grupo de gauchos en el salén de los espejos se le
aparecia a menudo, aunque debia muchas vidas, y, gracias a

Dios, si era necesario, podia despachar a un cristiano tan fa-
cilmente como a una oveja...” (19).

Y en Una silueta —magnifico relato de sangre—, Cunninghame
Graham describe los enganches y la lucha a muerte entre “colorados”
y “blancos” en Entre Rios. De nuevo, adivinamos que puso en la es-
tancia “Los Arias”, de los hermanos Cruz y Pancho, muchas cosas
vistas, aunque lo importante es —sobre ellas— el trazo vigoroso (bar-

baro en su rudeza y primitivismo) con que el escritor le dié la super-
vivencia de la poesia.
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“Para estos dos hermanos, en su tranquila aunque a veces
sanguinaria vida pastoril, su tnica preocupacién- era adqui-
rir algun apero de plata, mantener el ganado gordo y la “tro-
pilla” lustrosa. En sus mentes tenian la vaga pero estimulan-
te idea de que eran libres y que nadie se iba a atrever a
mandarlos. . .” (20).

Por lo demas, Cunninghame Graham, que escribia estos relatos
sin libros a la vista y fiado particularmente en la memoria, a muchos
afios de distancia, no siempre recordé con precisién. Asi, por ejemplo,
confundié Caseros con Pavén, y Justo P. Sienz (hijo) le reproché
ciertos errores toponimicos y etnologicos, aunque reconoci6 —en ge-
neral— a sus escritos apreciable valor documental 21). Efectivamente,
las narraciones argentinas de Cunninghame Graham tienen claro va-
lor de testimonio y, al mismo tiempo, de obra literaria. Superior, por
cierto, en la fidelidad y el calor humano, en el vigor de la narracién,
a muchos trabajos de pretensiones. En tltima instancia, es la memo-
ria la que domina tan vastas tierras: la vista no alcanza a distinguir
alli todo lo que existe, y, a veces también, la luz hace cambiar colores.
Pero el cuadro total es de ejemplar veracidad, como creo se ve —sin
mayores comentarios— en las citas que he alineado en las paginas pre-
cedentes.

En 1878 se corta la gran etapa argentina en la vida de Don Ro-
kerto. Nuevos horizontes —en general, mas cerrados y variados—,
nuevas ocupaciones —mas de acuerdo a lo que su nombre significa en
los blasones de Escocia— lo alejaron del Rio de la Plata.

Es curioso, pero no podemos menos que recordarlo aqui. El alti-
mo viaje que, desde Europa, realizoé a estas regiones lo hizo en 1936.
En 1936 —es sabido— la muerte lo sorprendié a poco de llegar; viz-
cachera o cangrejal que le volte6 el “malacara” en tierras crecidas ya,
pero aun con mucha pampa. Yo sé que la referencia a este viaje pos-
trero a Buenos Aires —viaje y muerte— se presta a faciles resonan-
cias sentimentales, sobre todo teniendo en cuenta la edad —83 afnos——
v la distancia entre su alejamiento y la vuelta —jmedio siglo!—. No
<é si fué la providencia o sélo el natura] accidente de una vida que
——como la de Cunninghame Graham— parecia destinada atin a mas
trotes sobre el caballo. Quizas lo obligé al viaje la “necesidad” (por
lo menos, me parece mas explicable) de volver a ver el escenario
amplisimo donde —como el reserito de nuestra gran novela— se hizo
Eombre. :

Sabia de la transformacién que experimentaban estos lugares: en
muchas de sus piginas, en muchas de sus cartas escritas en Inglaterra
y referentes al Rio de la Plata hay frecuentes menciones a noticias
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que le llegan sobre la evolucion del pais, particularmente la que tiene
que ver con las ciudades y, sobre todo, con Buenos Aires. (“Sé que es
grande y prospera y rica —escribié una vez—, mucho mas alld del so-
ilar de la avaricia; sé que incesantemente grandes barcos arriban y se
amarran a sus muelles de piedra tallada...”) (22).

Si, los relatos de Cunninghame Graham, los libros que muestran
al “escritor Cunninghame Graham” (escritor no precoz, por otra par-
te) revelan que aquellos dos lustros rioplatenses no habian pa-
<ado en vano. El escritor —digamoslo de una vez— comienza, dentro
de la bibliografia, en 1891, con un folleto (23), v se extiende hasta sus
tltimos dias. Su carrera de escritor es, pues, casi paralela a la del
politico y a la del viajero (ahora si, “viajero”), después de 1884, Que-
daban atras los anos de la Argentina y se amontonaban nuevas expe-
riencias y luchas, nuevas tierras (Espafia, Italia, Francia, Egipto, Ma-
1ruecos) a las que —en justicia— hay que agregar la proyeccion que,
desde la Argentina, se habia extendido también —antes del 84— ha-
«<ia el norte del continente: Estados Unidos, México v, mds cerca, ex-
plicables viajes ¥ momentineas residencias en Uruguay, Brasil v Pa-
raguay.

América quedo asi fijada de manera nitida en la retina de aquel
«<scocés enjuto que sorprendia en el parlamento inglés y ganaba lecto-
es con sus escritos. América (su esposa, Gabriela de la Balmondiére,
cra chilena, hija de francés y espafiola) determind gran parte de sus
obras, particularmente las biografias (Hernando de Soto, Bernal Diaz

el Castlo, A brasilian mystic [A. Conselheiro], The conquest of New
Granada [Gonzalo Jiménez de Quesada], The conquest of the River Plate,
Pedro de Valdivia, José Antonio Pdes, Portrait of a dictator [Francisco

Solano Lépez] ...Ademés, no olvidemos una obra como The horses
of the Conquest).

Y, sin embargo, cuando su pluma deja la historia para mojar tinta
mas fresca o de mas colores, Cunninghame Graham se detiene en el
Rio de la Plata, en las pampas y en los gauchos. No es que falten
Luenos relatos sobre otras regiones de América (cito, como ejemplo,
«lgunos bien conocidos: La wicja de Bolivar, El esqueleto del Cancy),

- jero en €l vivian mas largamente —medidos en afios, en peligros, en
1dentificacion— las cosas argentinas. Ahi estin sus paginas, con re-
peticiones y variantes, para probarlo. ..

Me atrevo a afirmar que en los cincuenta afios largos que van des-
de su alejamiento de la Argentina hasta su muerte, la vision de estas
tierras no solo qued6 flotando en su recuerdo para trasmutarse en
imagnificas paginas del escritor, sino que también (y no sé hasta don-
de es posible separar) Cunninghame Graham gand aqui algunas de
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nuestras mejores peculiaridades (hablo de las mejores...), que hizo
suyas con cabal comprension.

Serda ingenuo pretender afirmar que el caracter de Cunninghame
Graham llevé a su patria una direccién ahormada integramente en
América. Sin llegar a tanto, puede, por lo menos, decirse que aqui
¢ncontré refirmaciones valederas, y que aqui encontré valiosas inci-
taciones, como aquel su sentido democritico de la convivencia y rela-
cién (mas alla de los titulos y blasones que podia ostentar), como
aquel su concepto de la autodeterminacion de los pueblos que llevo
al Parlamento inglés y que debié resonar extrafiamente entre celosos
orgullos de “imperio”. “Vengo de América —dijo en cierta ocasion—
donde nadie se muere de hambre... No puedo permitir, pues, que en
las {abricas de mi pais se paguen 6 chelines por semana a los hombres
v menos a las mujeres..."” (24).

De América, o, mejor, de la Argentina, sacoO ya —para toda su
vida— un nombre breve, Don Roberto, que llevé siempre con orgullo
v que posponia a rancios titulos de familia. Es que ese “Don™ era de
¢l, ganado entre pampa y cielo, y sobre caballos coscojeros. No era
el “Don” espafiol (aunque algunos piensen asi), sino el “Don” riopla-
tense, repetido y sonoro en su voz onomatopéyica de campana y con
c¢vocaciones de tréboles htimedos y cardos.

Por si esto fuera poco, a Cunninghame Graham debemos el des-
cubrimiento extraordinario de Guillermo Enrique Hudson, el escritor
argentino que vivié en Londres. Y fueron las cosas nuestras las que
al anudarse en el recuerdo de dos hombres hicieron nacer una amistad
que solo se apagd con la existencia del argentino inglés y del escocés
argentino (gentilicios compuestos, para no ser infieles a la realidad).
La correspondencia cambiada entre los dos es de una riqueza acorde
con la jerarquia de los que escribian, v se extiende desde 1830 hasta
1922, vale decir, hasta poco antes de la muerte de Hudson. En esa
correspondencia, la mencién de la Argentina, de la Pampa, de caba-
llos, de la fauna y de la flora americanas, de las obras propias y aje-
nas vinculadas a nuestro continente, va llenando la mayor parte de
los renglones. Si, evidentemente fué el recuerdo de tierras y tiempos
comunes, en el Rio de la Plata, lo que acercé a Cunninghame Graham

v Hudson (25).
Por cso, cuando Hudson publico El ombi, se lo dedico a su amigo
con estas palabras:
“A mi amigo R. B. Cunninghame Graham, “singularisimo es-

critor inglés”, que ha vivido con los gauchos de las Pampas
v los conoce “hasta el caract”, como ellos dicen, y que es o]
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dnico de los escritores europeos que ha logrado reflejar en
sus libros algo del desvanecido color de aquella vida re-
mota” (26).

Por su parte, Cunninghame Graham dedicé de esta manera su
biografia de Hernando de Soto:

“A W. H. Hudson dedico este estudio de un “Conquistador”.
A ¢él, que es hijo de ese inmenso mar sin olas, la pampa, el
tema del libro (ya que no el desarrollo) le serd, creo, inte-
resante. Conoce a los indios que estan desapareciendo ya ¥y
puede sentir como ellos sienten. Conoce también a los des-
cendientes de sus Conquistadores y, aun rindiendo tributo al
valor e indomable perseverancia de sus antepasados, puedc
reconocer cumplidamente sus faltas” (27).

En fin, en el prologo que escribié para una version espafiola de
Alld lejos y hace tiempo, dijo Cunninghame Graham parrafos certerisi-
mos acerca de su amigo:

“Aunque extranjero de sangre, era argentino en todo lo esen-
cial, ya que el ambiente siempre influye mis en la vida que
la raza.

Muy bien conocia a los hombres con quienes pasé su ju-
ventud, “hasta el caraci”, como ellos mismos, seguramente,
le habrian dicho.

Escribio de ellos, no desde el punto de vista de un obser-
vador, sino como ellos lo habrian hecho si hubieran dejado
el lazo y tomado la pluma...” (28),

En estas dltimas lineas hasta podemos notar una coincidencia
—que no es un simple cambio de flores— entre ellas y la dedicatoria
de El ombit. Los dos tienen razén (por lo menos, dentro de los textos
citados), porque en los dos la tierra argentina se les hizo sangre y sus
cielos y sus pastos quedaron para siempre fijados en el fondo del ojo.

Los dos —Hudson y Cunninghame Graham— permitieron cono-
cer, en la expansion de la lengua inglesa, una Argentina que, en los
temas tocados, pertenecia a una autenticidad manifiesta. Auténtica,
aunque se la evocara en un pasado cercano. Auténtica en el artistico
vuelo de sus prosas. Bien distintos, por cierto, a la mayor parte de los
viajeros extranjeros que durante el siglo pasado dejaron paginas mas
o menos pintorescas sobre una “South America” primitiva, entre gus-
t{ada y temida. Claro que la explicacion es sencilla: Hudson y Cunning-
hame Graham, con diversidad de direcciones en sus vidas, no fueron
punca extranjeros para las cosas argentinas.
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En lineas dedicadas precisamente a su amigo, Cunninghame Gra-
bam atribuia particularidades de la personalidad de Hudson a su con-
diciéon de gaucho: humor apacible, sarcasmo y espiritu panteista. Esto
que veia en Hudson, nosotros lo vemos también en Cunninghame
(Graham. Y, mas alto, vemos nosotros en “Don Roberto” virtudes que
los argentinos, siguiendo esclarecidos ejemplos, deseamos como base
de nuestro ser, ayer y hoy entre posibilidad y realidad: modestia, des-
interés, lealtad, sentido de la amistad. ..

Cunninghame Graham tuvo estas virtudes, y, por encima del fer-
vor recordatorio, aspiramos a destacar que esas virtudes nacieron o se
vigorizaron en nuestra tierra. En esa forma se perfilara mejor la Ar-
wentina de este escocés que fué también muy nuestro: la Argentina
de Cunninghame Graham. -

115




NIOA NS

(1) ;Y por qué no en la nuestra? Aunque ¢l tema argentino sea solo una parte en

la nutrida obra literaria de Cunninghame Graham, conviene reaccionar contra estre-
chisisimos criterios de nacionalidad literaria.... RHudson e¢s esencialmente argentino
(en ultima instancia, argentino inglés) : fuera del orden, no hay mucho que cambiar
en Cunninghame Graham,

(2) Ci. H. V. Routh, Euglish literature and ideas in the twenticth century. Londres,
1948. pags. 73-74; R. A. Scott—James. Fifty vears of english literature (1900-1950),
Londres, 1951 (ver Cincuenta anos de literatura inglesa, en La Nacion, de Buenos
Aires, 10 de agosto de 1952).

(3) Se repite la noticia de que lleg6é en 1868, pero, en carta a Rafael Alberto Arrie-
ta, dice Cunninghame Graham. ante la pregunta que se le hacia:

“Yo desembarqué, por primera vez, en Montevideo, el ano 1870".

(Ci. Rafael Alberto Arrieta, Centuria Porteiia, Buenos Aires, 1944, pag. 93). Segun
A. F. Tschiffely (Don Roberto, trad. de Julio Payré. Buenos Aires, 1946, pig. 42),
desembarcod en Buenos Aires.

(4) Ci. Cunninghame Graham, Los pingos. en Los pingos v otros cucntos sudame-=
ricawos. traduccion de Cecilia Rodriguez de Pozzo, Buenos Aires, 1936, paz. 27.

(5) Ci. Cunninghame Graham, Los indios. en El Rio de la Plata, Buenos Aires,
1938 (Los indios, trad, de S, Pérez Triana), pag. 35.

(6) Cif. Cunninghame Graham. La Pampa, en El! Rio de la Plata (trad. de S, Pé-
rex Triana), pags, 32-34.

Ci. con lineas de Sarmiento:

“iFeliz el dia en que desembarco el primer caballo en América! De su propa-
gacion dependia la elevacion moral de las razas indigenas prehistéricas que
sometian su empuje mismo después de vagar a pie siglos sin cuento” (Conflic-
to x armonias de las razas en América, ed, de Buenos Aires, 1915, pag. 371).

(7) Ci. Cunninghame Graham, Los indios, en El Rio de la Plata, pag. 41.

(8) Ci. Cunninghame Graham, Facén Grande, en Los pingos, pags. 133-134.

(9) Ci. Cunninghame Graham, Ei rodeo, en El Rio de la Plate (trad. de S. Pé-
rez Triana), pag. 60,

(10) Ci. Cunninghame Graham, Un angelito. en Los pingos, pag. 95.

(11) Ci. Cunninghame Graham, FEI gaucho, en El Rio de la Plate (trad, de S.
Pérez Triana), pags. 20-21.

(12) Ci. Cunninghame Graham, La cautiva, en El Rio de la Plata (trad. de S
Restrepo), pag, 98-116.

(13) Cf, Cunninghame Graham, Los seguidores, en Los pingos. pags. 120-122.

(14). Cu'ninghame Graham, La pulperia, en Los pingos, pigs. 77-79, Hudson co-
ment6 asi to@o el relato: “Lei La pulperic con interés en la Saiurday, cuando apa-
recio, y pensé que era algo extremadamente vigoroso, casi demasiado brutal en su
realismo....” (Guillermo Enrique Hudson, Cartas a Cunninghame Graham v a la
Sra. de Bontine, trad. de Ignacio Covarrubias, Buenos Aires, 1942, pag. 65).
También Lugones deseribe animadamente, en recordadas paginas de [l payador, la
pulperia:
“No era grande, que digamos, la necesidad de comunicacién social entre aque-
llos hombres de la llanura, La pulperia, con sus juegos y sus libaciones domi-
nicales, bastaba para establecer ese vinculo, muy apreciado por otra parte:
pues los gauchos costedbanse en su busca desde muchas leguas a la redonda.
Pertenceia, por lo comin, a tal cual vasco aventurero que llevaba khiripa y
facon antes de haber aprendido a hablar claro, conciliando aquella adaptacién
campesina con la boina colorada, manera de distintivo nacional. Detras del
mostrador, fuertemente enrejado en precaucién de posibles trifulcas, que echa-
ba al patio, manu militari, por decirlo asi, con vigorosas descargas de botellas
vacias alincadas alli cerca como previsores proyectiles, el pulpero escanciaba
la cafia olorosa o el bermejo carlon de los brindis, mientras algin guitarrero

florcaba pasacalles sentado sobre aquel mucble...” (Lugones, £l payador
ed. de Buenos Aires, 1944, pags. 111-112)
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(15) Cf. Cunninghame Graham, Los indios, en El Rio de la Plata, pig, 40.

(16) Cunninghame Graham, El goucho Carlitos, en Los pingos, pags. 160-161. Cf.
con “Jack el Matador” de Hudson (en Alld lejos y hace tiempo, trad. de Fernando
Pozzo y C. Rodriguez de Pozzo, Buenos Aires, 1948, pig. 286-288),

(17) Ci. Cunninghame Graham, El Gaucho, en El Rio de la Plata, pag. 24.

{18) Cunninghame Graham, Buenos Aires, antaiio, en Il Rio de la Plata (trad
iec S. Pérez Triana), pags. 29-30.

(19) Cit. por Antonio Gallo, Roberto Cunninghame Graham: vida y obra, en la Re-
vista Hispianica Moderna, Nueva York, 1947, XIII, pag. 2.

(20) Cf. Cunninghame Graham, Una silucta (en Rodeo, Londres, 1936, pig. 91.
Extracto de un parrafo de la traduccién del relato hecha por Marta Haurigot de
Andrieu).

(21) Ver Justo P. Saenz (h). prologo a Los pingos, pags. 13-15.

(22) Cunninghame Graham, Puenos Aires, antaiio, en El Rio de la Plaia, pag, 87.

(23) Ci. J. M. Arce, Robert B. Cunninghame Graham: bibliografia, en la Revista
IHispdnica Moderna, Nueva York, 1947, XIII, pag. 15.

(24) Cit. por Fernando Pozzo, Un Quijote cscocés, en La Nacion, de ‘Buenos Ai-
res, 26 de setiembre de 1936. Reproducido en Cunninghame Graham. Los pingos, ver
pags. 186-187.

(25) Ver Guillermo Enrique Hudson, Cartas a Cunninghame Graham y a la Sro.
de Bontine.

(26) Guillermo Enrique Hudson, El ombi, trad. de E. Hillman, B. Aires, 1047.

l.a dedicatoria original de El ombit dice lo siguiente:

“To my f{riend
R. B. Cunninghame Graham
(“Singularisimo escritor inglés”)
Who has lived with and knows (even to the marrow as they would thomsel-
ves say) the horsemen of the Pampas and whe alone of European writers has
rendered something of the vanishing colour of that remote life”.

Ci. con cartas de Hudson a Cunninghame Graham, en Cartas, pag. 97.
(27) Cit. por Ignacio Covarrubias, notas a Hudson, Cartas, pag. 102
(28) Cf. Hudson, Alli lejos x hace tiempo, pag. 13.
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REALIDAD

Y CONOCIMIENTO HISTORICO

Octavio Nicolas Derisz

i Realidad histérica

1. Dmmnutabilidad y Eternidad de Dios, incompatibles con la Historia.
El Acto Puro es esencialmente inmutable y, por eso mismo, eterno:
sin transito del no-ser al ser, ni del ser al no-ser, ni de un modo de
ser a otro.

Por otra parte, en el Acto Puro, el. Acto de Ser y de Entender
v de Verdad entendida, asi como el Acto de Amor y de Bondad ama-
'(1.1, son realmente idénticos. i

En Dios todo es Acto puro y simple, sin composicion alguna y
<in antes ni después: en Dios no hay partes ni simultaneas ni suce-
sivas, no hay, por ende, existencia temporal y, consiguientemente,
‘tampoco hay historia. '

Su Ser y Actividad es poseida toda a la vez por si mismo, sin
difusién alguna de partes, en el instante o simultaneidad absoluta de
la Existencia permanente de su Acto puro: es Etermidad.

. La eviternidad de los espiritus punos, incompatible con la histo-
Tia csﬁﬁcrammte tal. Fuera de Dios ningin ser es su acto dc existir:
s6lo llegan a tenerlo o participar de €l

Las creaturds espirituales son formas 0 actos esenciales puros b
como tales, incorruptibles e inmutables en su substancia.
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Pero como esencias que no son sino que llegan a tener el acto de
su existencia, tampoco son sino que llegan a tener ¢l acto de su obrar.
Bien que distinta de la substancia y realizada por actos accidentales
con que aquélla se actualiza, esta actividad, como espiritual que es,
no es en sl misma sucesiva.

De aqui que en los puros espiritus no hay duracion o permanencia
en la existencia sucesiva, no hay tiempo ni, por ende, historia. Pero tam-
poco hay cternidad. Permanecen inmutablemente en la existencia en
cuanto a su substancia. pero no asi en cuanto a su actividad; pues
ésta, si bien no es sucesiva, cambia con sus actos instantineamente
cjecutados. La duracion de estos espiritus puros finitos no es ni eter-
na ni tampoco temporal ni, por ende, estrictamente histérica. Se ubi-
ca entre ambas: es ewiferna. So6lo por analogia se podria hablar aqui
de historia.

3. La materia, raiz de la temporalidad. 1.a materia introduce en los
seres corporeos una nueva himitacion, ahora dentro de la esencia mis-
ma: no sélo no son su existencia, pero ni siquiera son plena vy total-
mente su forma o acto esencial. Las notas especificas de la forma se
pueden multiplicar indefinidamente, siempre las mismas, en nuevos
sujetos o individuos, gracias a la materia, la cual, por su misma no-
c:on, las limita sin modificarlas en si mismas.

La substancia o esencia ya no existe de una manera inmutable:
precisamente porque no es simplemente una forma, sino una forma en
v de la materia —un ser en el no-ser, un ser compuesto— su esencia
esta continuamente amenazada de corrupcién, es constantemente cambia-
ble o corruptible,

En rigor, esta corruptibilided substancial se constituye por la mate-
ria, en cuanto ella, por su misma nocién de sujeto o capacidad recep-
tora —de pura potencia— puede ser modificada y perder constantemente
su forma, sometida como estd a la modificacién continua de la acti-
vidad propia y ajena.

Por el no-ser de la materia, la actividad del ser material esti pe-
netrada y como impregnada constantemente de su no-ser, que la dis-
persa y diluye en partes: no es o existe plena o simultineamente, sino
solo sucesivamente, no como unidad de simplicidad sino de composi-
cion de partes simultineas —espaciales— y sucesivas —tcmporales—,
no llegando a actualizarse a la vez, sino dejando de ser, en un alora
que es por un anies y después, que va no es o todavia no es, en un
presentc que es gracias a un pasado y a un futuro, en una palabra, no
puede realizarse en la integridad de su ser sino temporalmente.
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Y este sucesivo cambio de la actividad pone en trance de conti-
nua posibilidad de cambio o corruptibilidad a la substancia, que, por
e=0, existe también-sucesiva o temporalniente.

Ahora bien, la unidad es un trascendenta] ‘del ser, identificada
realmente con él. El ser o acto perfecto es absolutamente uno, uno por
simplicidad y no por composicion de partes. La introducciéon del so-ser
de la potencia o nateria trae consigo la composicion de partes. El ser
corporeo no esta todo concentrado en si en la simplicidad de] acto, sino
difundido en partes en el espacio y en el tiempo, precisamente por la ma-
teria que limita el acto o forma de la esencia.

La existencia temporal o sucesiva es el efecto, pues, de la intro-
<lucciéon del no-ser o limitacion de la materia en el acto o ser de la
forma.

El ser temporal no es o existe plenamente, no esta en posesion de
su existencia ni siquiera de sus partes simultineas sino en un instante
indivisible v continuamente fugaz —presente— entre las partes que ya
no existen —pasado— y las que todavia no lhan llegado a existir —fu-
suro. Es una existencia sucesiva y difundida por el no-ser de la materia.

Sin embargo, las partes simultaneas —espaciales— o sucesivas
- —temporales— de ese ser material, todavia son partes de un todo, poseen
una unidad y no se han pulverizado en una multiplicidad de seres, gra-
cias al acto o forma que las constituye en ese ser.

4. La introduccién del espiriti en la materia, origen de la hlstorm
Cuando ese acto inmaterial o forma de la esencia no es enteramente
inmaterial, es decir no es espiritual, dura o permanece temporalinenic
<n la existencia, pero sin conciencia de ello, o a lo mas, con una con-
ciencia oscura, no expresa, como acaece en los animales. La forma que
¢n su ser v en su obrar depende intrinsecamente de la matena, por
¢s0 mismo estd sumergida en el no-ser de la intrainteligibilidad e infra-
inteligencia: en la inconciencia.

Pero en la medida en que el acto esencial se perfecciona y mis
se concentra como ser y, por ende, mis se independiza de la materia,
mas consciente de si también se torna. Porque ser, inteligencia y ver-
dad o inteligibilidad son realmente idénticos. Y si no todo ser es in-
teligente ni inteligible, no lo es por su acto, sino por su potencia, por
la materia que lo limita y sumerge en el no-ser. (Cfr. nuestras obras:
I.a Doctrina de la Inteligencia de Aristételes a Santo Tomds, c III v La
Persona, su esencia, s vida y s mundo, c. IT).

De aqui que cuando la forma llega a independizarse ‘enteramente
Je Ja materia, a no necesitar de ésta para existir y para obrar —al me-
pos, para su obrar especifico, como en el caso del hombre— en yng
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palabra, cuando llega a ser espiritual, esta en acto de entender y en
acto de ser entendida: alcansa la conciencia de si.

Por su espiritualidad el hombre es inteligente: penetra hasta el
<er o esencia de la realidad inmediata trascendente, exterior e interior
—el mundo v el yo— y desde ¢l alcanza el Ser de Dios.

Y como quiera que su inteligencia aprehende el serr en toda su
universalidad —que en cuanto acto o perfeccion apetecible se identi-
fica con el bien— también la voluntad, abierta a la trascendencia por
:a inteligencia, se proyecta y es especificada por el bien en si, sin li-
mites, por la felicidad, que ningin bien finito concreto —ni Dios, en
cuanto es imperfectamente conocido— puede adecuar ni, por ende,
colmar. En la ordenaciéon a este bien en si, que ninglin bien finito
puede colmar, tiene su raiz la libertad, el poder querer un bien determi-
nado —porque participa del bien— o no quererlo —porque 7o es el
bien— o, en otros términos, el autodominio de la propia actividad voli-
tiva. Como la inteligencia, y gracias a su juicio de indiferencia res-
pecto a los bienes concretos, la libertad brota de la espiritualidad, es
fruto de una concentracion o riqueza ontoldgica del ser que se ha li-
berado del no-ser de la materia. De aqui que la indiferencia de la li-
bertad frente al objeto no es una indeterminacién pasiva, por carencia
de actividad, sino una indeterminacion activa, un dominio o poder de
determinacion de miiltiples actos, porque tal poder desborda y rebasa
infinitamente —en razon de su objeto formal o especificante— cual-
quier bien concreto.

Inteligencia y libertad son las notas manifestativas del espiritu, y
a la vez, constitutivas especificamente de la historia.

El devenir o acaecer temporal —y como tal inscripto en el ser
material— llega a ser historia cuando posee sentido y esta dirigido ha-

cia un fin propuesto, es decir, cuando procede de una actividad espi-
ritual intelectivo-volitiva.

Por eso, si la duracion de todo ser material estd inscripta en el

tiempo, solo la duracion del hombre —v de las demdas cosas en cuan-

10 estin humanizadas por la actividad espiritual de éste— estd inscrip-
ta en la historia.

La historia es, pues, el devenir o duracién temporal del ser inte-
ligente y libre o, mas brevemente, espiritual. Y como sélo el ser ma-
terial es capaz de duracion temporal, siguese que solo el ser que es
a la vez material y espiritual, unidad substancial de espiritu y mate-
ria; solo el hombre es capaz de duracién y actuacién histérica.

La temporalidad es, pues, una nocién genérica, comin a toda exis-
fencia material, que le viene por el no-ser o limitacién de la materia-
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En cambio, la historicidad es nota especifica de la temporalidad
humana, que le viene al hombre por la riqueza ontolégica o perfeccién
de su acto esencial, en una palabra, de su forma espiritual.

De aqui que, si la historicidad supone la temporalidad, como la no-
ta especifica supone la genérica, sin embargo, la historicidad como
tal brota del principio opueésto al de temporalidad: de la riqueza o
perfeccion del ser, de la espiritualidad. Doctrina, por lo demas, deri-
vada del principio general tomista de que el género tiene su raiz en
la materia y la diferencia especifica en la forma (Cfr. De Ent. et Ess.
c. 1II).

La historicidad surge, pues, en la interferencia de dos mundos:
de la materia y del espiritu, como la irrupcion del espiritu en la materia,
vy se constituye como consecuencia de la unidad esencial de ambas
cn el hombre, como el modo de existir y obrar de un espiritu encarnado.

5. Los caracteres opuestos de la listoria: lo absoluto y permanente
a lo velativo y cambiante, determinados también por el espiritu y la materia.
ILa actividad y la duracién histéricas no son sino la proyeccion exis-
tencial y activa de la misma esencia del hombre, unidad substancial
de espiritu y materia.

Si tenemos presente que la materia limita y coarta, individuali-
zandola, la forma especifica a este sujeto determinado, comprendere-
mos enseguida que la realidad histérica es siempre individual concre-
ta. Y si ademas atendemos a que finicamente lo individual es capaz
de existir —el universa]l formalmente tal es abstracto y sélo puede
existir como concepto de la inteligencia, aunque sus notas esenciales
estén tomadas, identificadas y referidas intencionalmente a la reali-
dad— comprenderemos también que la nota de historicidad estd esen-
cialmente vinculada ol ser y actividad espirituales humanos, unidos o en-
carnados en la materia —y por ella, inscripta en la temporalidad— en su
realidad existencial concreta.

De esta convergencia de espiritu y materia le viene al ser histo-
rico del hombre este doble y opuesto caricter: la inmutabilidad de
su ser y de su actividad especifica en cuanto tal, y su abertura a los
bienes absolutos, a la vez que su esencial limitacién y mutabilidad
en su encarnacién individual existencial, que lo diluye en partes si-
multineas en el espacio y sucesivas en el tiempo, impidiéndole de
este modo la posesiéon perfecta de si en la unidad de un acto puro.

ILa forma o acto substancial espiritual, por el que el hombre es
hombre, es sicmpre el mismo, e inmutables son también los objetos
formales de esta vida especifica humana: la verdad, el bien y la belle-
-a; e identificados como estdn con el ser trascendente, son tambiép
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en si mismos trascendentes al hombre y a su historicidad, y, en ulti-
ma instancia ontolégica, son el mismo Acto Puro.

Pero en razén de su materia, el hombre se individualiza, se dis-
tingue de todo otro y, por eso, la esencia humana en cada hombre y
¢n cada época tiene su modo propio de ser y obrar; y su misma acti-
vidad espiritual —especificamente idéntica en todos los hombres, co-
mo su mismo ser humano— se encarna en cada situacion historica
v en cada hombre de un modo distinto y peculiar y esti inmersa ¢
impregnada totalmente de los caracteres de su tiempo. Este modo
¢e ser propio de cada edad y de cada hombre alcanza también y pe-
netra con el signo del tiempo en las instituciones, obras y, en gene-
ral, en las realisaciones culturales de aquél, pese a los caracteres inmu-
tables que las constituyen en su esencia intima. La historia —que no
e explica sin los rasgos y bienes trascendentes permanentes del es-
piritu— como esencialmente temporal concreta, no se realiza sino de
tn modo, constantemente cambiante e individual, inico e inconfundi-
ble en cada instante fugaz, con el estilo de st época y de su actor.

11. Conocimiento histérico

1. Aprehension intelectual indirecta de lo histérico. A la luz de la
Ontologia esbozada del ser y actividad histéricos, podemos esquema-
tizar ahora también la Episteimologia del saber historico.

El ser inmediatamente dado a la inteligencia humana es el ser
o esencia de las cosas materiales, porque ella no aprehende el ser si-
no a través de la intuicion empirica sensible exterior e interior.

Ahora bien, hemos visto que este ser con su verdad o inteligi-
bilidad estd sumergido en el no-ser o infrainteligibilidad de la mate-
ria. De aqui que la inteligencia haya de someterlo a un proceso de
desinaterializacion o abstraccion de la materia, para hacerlo inteligible

<o acto y capaz, como tal, de ser asimilado intencional u objetivamen-
te por ella.

Semejante proceso de desmaterializacion despoja al objeto, por
¢so mismo, de sus notas individuantes concretas: la inteligencia no
conoce directamente sino la esencia abstracta, universal. Lo indivi-
Gual concreto, lo temporal-histérico, no es directamente alcanzando en
¢l concepto.

2. El conocimiento histérico no es ciencia. Por otra parte, si tene-
mos presente el concepto clasico de la ciencia: cognitio rerum per cau-
sas, el conocimiento de las cosas por sus causas, comprenderemos ense-
guida que la ciencia solo es de lo universal y necesario. En efecto, co-
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rocer cientificamente algo es saber no solo que algo es, sino por qué
debe ser y no puede ser de otro modo. El conocimiento cientifico de
algo se establece cn el plano del concepto universal —y, por ende,
<in materia concreta— en cuya estructura puramente inteligible se
descubre a priori e independientemente de toda experiencia la razén
o causa de que algo sea de tal modo y no pueda ser de otro. El sa-
ber cientifico se organiza como un conocimiento de necesidades esen-
ciales o inteligibles.

Se ve inmediatamente que no cabe un conocimiento cientifico de
la realidad histérica, porque ésta es esencialmente individual y contin-
gente o libre.

Pero aun tomando el concepto restringido moderno de ciencia,
que no comprende a la Filosofia: conocimiento legal de los fenémenos,
tampoco es posible encuadrar la realidad histérica en ese tipo de co-
nocimiento.

En efecto, la realidad historica, hemos visto, por su espiritualidad
es libre y no sujeta, por ende, a leyes necesarias.

Ademais, en lo histérico no interesa lo universal —genérico o es-
pecifico formalmente tal— sino lo individual concreto o, si se pre-
fiere, lo esencial en cuanto esta individualizado; interesa descubrir el
preciso significado inteligible impreso en cada acto concreto.

Y finalmente, a diferencia de la ciencia, el conocimiento histori-
co no se detiene en los fendmenos sino que penetra en la realidad
misma de la historia: en las realizaciones materiales concretas infor-
madas por la actividad espiritual humana, intencionalmente dirigida
por la inteligencia y libremente realizada por la voluntad.

Querer ajustar a este tipo de conocimiento cientifico el ser y la
actividad histéricos —como ha pretendido el positivismo y el neopo-
sitivismo, vg. de la Escuela Sociolégica de Durkheim— es deformar-
los y despojarlos a priori de su mismo contenido ontoldgico especifi-
co: de aquéllo precisamente por lo que la historia es historia, es de-
cir, de su espiritualidad.

La realidad histérica, pues, por sus dos extremos, rebasa el am-
bito de la ciencia; porque en cuanto realidad material individual con-
creta es infra-cientifica, a la vez que en cuanto realidad espiritual y
libre es supra-cientifica.

3. La realidad histérica, sélo aprehensible en la union de lo inteligible +
lo empirico en el juicio. ;Cémo se aprehende, pues, la realidad histori-
ca? ;Qué tipo de saber es la historia? La aprehension de la realidad
histérica no puede lograrse sin la inteligencia, puesto que sélo ella es
capaz de penetrar hasta el ser de las cosas. L?. experiencia aprehen-
de la realidad intuitivamente, pero sin descubrirla ni verla como tal.
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Para llegar hasta su entrana ontolégica, es preciso desmaterializar-
1a, y sélo el conocimiento espiritual de la inteligencia es capaz de ha-
cerlo y de ponerse en contacto con la esencia inmaterial o inmate-
rializada.

Pero ésta, a su vez, no basta. El concepto con que la inteligen-
cia inicialmente aprehende la realidad material, también la historica,
deja de lado las notas materiales-individuantes, constitutivas de la
realidad historica. Es preciso también la intuicion empirica que nos
pone frente a la realidad concreta, en que se da lo histérico. En una
palabra, es necesario unir experiencia y concepto, reintegrar la esencia
dada en el concepto en la realidad concreta material —directa e in-
tuitivamente dada, sin ser wista, en la experiencia— de donde fué
sacada.

Tal reintegracion se verifica en el juicio. Solo en éste es aprehen-
sible la realidad historica. Consecuencia logica, por lo demas. Porque
asi como la realidad y actividad historica es una realidad de espiri-
tu y materia —como el propio hombre que la engendra— asi tam-
bién el juicio es el modo intelectivo especifico del hombre, unidad y
reintegracion del concepto esencial en la realidad concreta existen-
cial, de donde fué inicialmente tomada, unidad de lo universal con lo
individual, de lo inmaterial con lo material. '

Pero conviene advertir que en esta aprehension de lo historico
en el juicio, lo individual concreto —en que estrictamente se realiza
lo historico— es aprehendido sélo indirectamente por la inteligencia.
la esencia inteligible de la realidad empirica dice esencial relacién
« ésta, de donde fué abstraida. Mediante tal relacién la inteligencia
refiere e integra el concepto en la realidad concreta historica.

4. Lumitacion del comocimiento histérico, impuesta por la realidad
fstérica. De aqui que en lo histérico el aspecto individual concreto
quede siempre como en penumbras y nunca plenamente esclarecido
por la inteligencia. Esto por el extremo infra-inteligible del no-ser de
la materia, que encierra y limita la realidad histérica.

Porque, por el otro extremo, por el del ser espiritual, hay algo
supra-inteligible, sélo conjeturalmente aprehensible. En efecto, en el
mejor de los casos, la inteligencia aprehende los hechos histéricos en
su realizacién concreta, tales como han existido. Pero la inteligen-
cia y la libertad que han llevado a cabo e informan con su intencién
y finalidad tales hechos, rebasan, por su misma riqueza espiritual, su
realizacion concreta en que se han encarnado, hechos que, por lo de-
mas, constituyen el punto de partida del conocimiento histérico. Las
intenciones y fines que dirigieron y movieron la actividad libre, el
drama intimo y espiritual de la auto-determinaciéon que decide y pro-
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yecta la historia en su realizacién concreta y exterior, por su indole
¢nteramente inmanente, escapa en si mismo directamente a toda otra
mirada que no sea la de la conciencia del propio actor de la historia,
siendo para los demds sélo descifrable hasta cierto grado en cuanto
se trasunta en su realizacion externa, en los documentos, etc.

Y puesto que el conocimiento histérico, como esclarecimiento de
los hechos histéricos, ha de intentar comprehender el significado de
los mismos desde las causas que los motivaron y en sus consecuencias
ue desarrollan su contenido, junto a las causas mas o menos bien de-
terminables que influyeron en los hechos, siempre queda un margen
dificilmente penetrable, ya de motivos personales, ya de verdaderos
hiatus insondables abiertos por la libertad, que el saber histérico ne
logra plenamente esclarecer.

Asi como la realidad histérica estd determinada en un preciso
sentido —como toda realidad existencial— pero por una actividad li-
bre espiritual, que trasciende ¢l mismo efecto alcanzado, pues tuvo
capacidad para realizarse de otro modo; asi también el conocimiento
histérico, que busca la dilucidacién inteligible de aquella actividad a
través de su realizacion concreta, muchas veces habra de contentarse
prudentemente con sefialar —y no siempre con certeza— solo algunas
causas y motivos que influyeron en aquella realizacién, sin intentar es-
clarecerla exhaustivamente como cuando se trata de un hecho fisico
predeterminado en causas necesarias sin posibilidad para encauzarse
de otro modo. De aqui que los mismos hechos histdricos, tanto mas
cuanto mayor sea la complejidad de la intervenciéon humana en su
realizacion, admitiran muchas veces diversas interpretaciones histori-
cas, diferentes modos de ser explicados y comprehendidos y, consi-
cuientemente, de ser valorados.

De este modo, por la misma complejidad de la realidad histérica,
¢l conocimiento histérico que lo aprehende ha de centrarse en el nu-
cleo inteligible del hecho, para iluminar desde €l hacia abajo, indirecta-
mente, los senos infra-cientificos e infra-inteligibles de lo individual
concreto de la materia, y hacia arriba, el mundo espiritual supracienti-
fico, que rebasa la realidad concreta como es y no se deja encerrar
en leyes necesarias.

5. El conocimiento histérico no puede prescindir del juicio wvaloralive
de la realidad histérica. Pero, desde que el conocimiento histérico trata
de penetrar y descifrar lo humano de las realizaciones historicas, y la
actividad humana precisamente porque es libre se realiza bien o mal
de acuerdo a las diversas normas a que esta sometida bajo diferentes
aspectos, sobre todo a la norma estrictamente humana que es la moral,
¢l conocimiento histérico no podra limitarse a una exposicién obje-
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tiva de la realidad historica en sus causas y consecuencias, debera juz-
garla de acuerdo a los bienes o valores y normas consiguientes, sobre
todo de acuerdo a la norma moral. De otra suerte, lo humano, nticleo
constitutivo de la historia, no sera esclarecido en todo su alcance ni
medido en su auténtico valor. Para tal cometido el historiador debera
unir a su bagaje de conocimientos necesarios —previos y esenciales—
para la indagacion y penetracion histéricas, un criterio objetivo de la
verdad especulativa y practica, bien cimentado en una recta forma-
cion filosofica.

De aqui que sin ser un conocimiento estrictamente filosofico —
puesto que su objeto individual y libre no se ajusta al saber cientifico—
sin embargo, por su orientacién y penetracion en la entrafia éntica de
la realidad humana de los hechos histéricos, asi como por la labor de
discernimiento valorativa de la misma se aproxime y deba apoyarse
continuamente en la Filosofia.
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EL HUMANITARISMO DE GOETHE

Hellmuth F. G. Albrecht

CADA época tiene sus ideales propios, y éstos se concentran en un
tipo predominante. En el arte, ante todo en la poesia, se refleja este
ideal.

Asi, nos saluda desde los primeros tiempos de la literatura alema-
na, o mejor dicho germaénica, e} ideal heroico, personificado en los gran-
des guerreros de las Invasiones germdnicas, cuya concepcion de la
vida expresa, acaso con la mayor claridad, aquel verso del Edda que
reza: “Confias mas en tu espada que en los dioses...”

La temprana Edad Media tenia un ideal diametralmente opuesto.
Esta época, sobre todo el periodo Carolingio, era el de la sumision:
desde el punto de vista politico se origin6, por la fundaciéon de la dig-
nidad real medieval, la sumisién del stibdito a la autoridad estatal;
el desarrollo del feudalismo originé una sumisién econémica y juridica;
la cristianizacién enérgicamente realizada produjo una sumisién reli-
giosa a la Iglesia romana —el ideal de aquella época, por lo tanto, era
el hombre “sometido” en todos los aspectos, el devoto, el mistico. Este
ideal fué reemplazado por el del caballero cortesano de la alta Edad Media;
més tarde surgi6 el ideal del burgués medieval. El ideal del renacimien-
to era el uomo universale; y cuando se desarrollara como ramificacion
de esta concepcién del mundo, el humanismo, fué el ideal el vir doctus,
erudito en las lenguas clasicas.

Durante el racionalismo lo era el hombre mundano rococé, racional,
de alta intelectualidad, conceptuoso y elegante.

Nuestros tiempos carecen de un ideal general que exprese el es-
tilo y la cultura de la época, porque no poseemos ningun estilo homogeé-
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neo —como los tiempos del estilo gotico, barroco o rococo— y con res-
pecto a nuestra cultura, las opiniones escépticas predominan sobre las
optimistas. Vivimos enire los tiempos, todos sentimos que habra algo
nuevo, pero nadie sabe hacia donde tiende esta época de la bomba
atomica y la bomba H.—

Goethe representa para sus tiempos un doble ideal. Nacié y se
educd en la época del racionalismo, vivi6 como estudiante en Leipzig,
el “pequeiio Paris” de aquel entonces, componiendo versos al gusto
del rococo racionalista. Se transformé, en Estrasburgo, bajo la influen-
cia de Herder, en el poeta mas importante del Sturm und Drang y repre-
sentaba poco después e] ideal de aquella tendencia literaria: el hombre
prometeico, para, mas tarde, experimentar otra metamorfosis y sobre-
vivir en la memoria de su pueblo y del mundo como el cldsico armdnica-
mente humano.

Uno de los rasgos mas marcados de estos ideales, del Sturm und
Drang y del clasicismo aleman, es el hwmanitarisino.

No aparece en Goethe por primera vez este concepto en la moder-
na historia de las ideas. Ya en el renacimiento, aquella ideologia sur-
gida del paganismo clasico, que constituia espiritualmente al hom-
bre moderno, auténomo y fundado en la naturaleza, se presentd como
ideal. Para el hombre medieval significaba la vida un servir perpetuo
en el reino terrenal de Dios; su recompensa era la redencion de su
alma inmortal. El nuevo ideal del humanitarismo, formado segtun el
ideal del helenismo y tedricamente cimentado en la filosofia humani-
taria romana, colocé al nuevo hombre dentro del circulo de toda la
naturaleza y delegd en él como unica tarea, la de empefiar enteramen-
te sus fuerzas y dones y recorrer activo la zida nuevamente descubierta.
Aquellas figuras que calificamos de hombres del remacimiento, intenta-
ban encarnar este ideal. Hallaron su gran poeta en Shakespeare. Este
ideal carecia de moral, la que fué rechazada como “contranatural”, ya
que impedia al hombre de la época el perfeccionamiento universal y
armonico.

Pronto este ideal experimenté una modificacion. El absolutismo
politico naciente, la ortodoxia protestante y la nueva filosofia exigian,
en el interés del individuo y la comunidad, una limitaciéon de los ins-
tintos por medio de una moral racional. El ideal fué el hwmanitarismo
racional, que concedi6 a los instintos sélo la libertad compatible con
el bienestar individual, social y politico. Surgié el nuevo ideal, el hom-
bre mundano y culto del racionalismo, que sabia poner freno a sus ins-
tintos en consonancia con la “razén”’, para llegar a la norma de un
“goce mesurado”.

Como tendencia contraria al racionalismo (o, mejor dicho, con
respecto a la situacién alemana, la “Aufklirung”), surgié el Sturm
und Drang. Esta tendencia se opuso a los postulados de la Aufklarung,
creando nuevos ideales o evolucionando las ideas racionalistas en la
forma mas radical. Se remonté6 al antiguo ideal del renacimiento, y se
presenté por primera vez en la poesia alemana. La primera parte del
Fausto, por ejemplo, fué concebida en aquel entonces como encarna-
cién del genio del renacimiento. Pero este ideal experimenté milti-
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ples modificaciones. El peso yacia en una nueva concepcion y senti-
miento de la naturaleza, y con ello en una nueva concepcion de la
vida.

Este movimiento #rracional no formulaba sus ideas en un siste-
ma filosofico, lo que le impedia su aversion a toda clase de “especu-
laciones”, sino que se hallaba completamente bajo el dominio de la
poesia.

Pero el tardio Sturm und Drang, para defenderse contra sus ad-
versarios, se vio en la necesidad de cristalizar sus ideas en forma fi-
JosoOfica. Siendo su tema principal el “sentimento de la naturaleza”,
fu¢ filosofia natural lo que desarrolld, es decir, el panteismo de
Herder y la filosofia natural de Goethe. Lo que aquel movimiento
postulaba, fué¢ calificado de lnwmanitarismo natural por Hans August
Korfi, en su obra “Geist der Goetheszeit” (“Espiritu de la época goe-
theana”), importantisima desde el punto de vista de la historia de
las ideas.

Pronto influyeron ideas de Spinoza, a causa de la “discusion
sobre Spinoza” entre Fritz Jacobi y Mendelssohn, y ademas ideas
neoplatonicas e ideas de la filosofia de Kant: junto con el “idealismo
natural”, aun moderado, se impuso un “idealismo racional” radical.
Aunque la filosofia de Kant significa la superacion de la Aufklarung,
ella influyé en el desarrollo que tendia hacia un nuevo racionalismo.
Y con este fendomeno, es decir, con esta formulacion filosofica “ra-
cionalista”, va nos encontramos en el clasicismo alemdn, o sea en el
clasicismo temprano, que debe concebirse como una reacciéon contra el
irracionalismo extremo del Sturm und Drang, como racionalizaciéon
de la concepcion irracional del mundo del Sturm und Drang.

En la poesia de] clasicismo temprano se rechaza el natwralismo
del Sturm und Drang; a los ideales de la libertad y la consciente re-
nuncia a la forma se contrapone el rigor normativo de las formas;
en la contemplacién de la naturaleza se impone el concepto de ideas
creadoras de formas; en la filosofia cultural, la sociedad vehemente-
mente atacada por el Sturm und Drang, experimenta una nueva va-
loracién positivista e, influido por Kant, se concibe el mundo de los
fenomenos como producto de nuestro espiritu creador. El idealismo
hasta entonces inconsciente se manifiesta conscientemente.

A este periodo del clasicismo temprano sigue el alto clasicismo
que comienza con la amistad entre Goethe y Schiller. El idealismo
natural se acerca al idealismo racional —las obras filoséficas de Schil-
ler desempefian aqui un papel importante— y la idea de la armonia
se impone.

El clasicismo alemin no es, pues, el simple desarrollo ulterior de
la ideologia del Sturm und Drang; nacié mas bien, de la sintesis del
“idealismo natural” del Sturm und Drang con el “idealismo racional”
de los tiempos siguientes. Y esta fusion se efectué en el dominio del
arte. El fruto sublime de esta sintesis fué un arte nuevo que esta-
ba bajo el ideal de la belleza. Belleza concebida como equilibrio ar-
monico entre libertad y norma, naturaleza y espiritu, instinto incons-
ciente y voluntad consciente. Y como este concepto de la libertad
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nacié de la idea de la vida, no es esta belleza del clasicismo alemin
nada estatico e inmovil, sino algo que incesantemente sigue desarro-
llandose como la vida misma.

Y el ideal del humanitarismo se desenvolvié consecuentemente
del humanttarismo natural del Sturm und Drang al lhuwmanitarismo ético
del clasicismo temprano, al ideal del Juonanitarismo bello del .alto cla-
sicismo y, por ultimo, al humamitarismo fdustico.

¢Qué participacion tiene Goethe en este desenvolvimiento?

Como este poeta reconoce que todas sus obras son “fragmentos
de una gran confesién”, podemos observar este desarrollo de la idea
del humanitarismo en base de sus obras mismas. Solamente destacare-
mos los puntos esenciales.

Una de las ideas mas generales de la Aufklirung habia sido la
de la libertad. Esta tendencia habia postulado la libertad individual,
porque hallé al individuo en diversas formas de dependencia, es de-
cir, dependiente de las iglesias, de la monarquia absoluta, del feuda-
lismo social y del mercantilismo econdémico. En el fondo, se trataba
de la emancipacion del individuo en nombre de las ideas protestantes,
democraticas v liberales. Pero se declaré libre al individuo solamente
dentro de limites determinados, o sea los de la “razén’”. Y el dominio
de la “razon” se manifesto ante todo en el dominio de la “ley”, de la
“norma”; conocimiento aprioristico era reconocimiento de leyes: obrar
racionalmente era obrar conforme a pripcipios. La vida como tal no
poseia el maximo valor, sino la vida racional, es decir, una vida que
se basa en la realizacién de los valores racionales y en el dominio
sobre si mismo dictado por la razén.

En esta sumisién del individuo a la ley racional, vié el Sturm und
Drang so6lo una forma superior de “servidumbre”. Se rebelé contra
lo “abstracto” de las leyes racionales en nombre de la “vida”. Para
esta corriente, “libertad” no significaba dominio de la razén, sino do-
minio de la vida, no dominio sobre si mismo, sino actividad espon-
tanea de la personalidad. Hay una ley —pero sélo para la mayoria. En
modo alguno para los “superhombres”— y de ningdn modo para... el
“‘genio”. Este no esta obligado a obedecer las reglas, costumbres y le-
ves, que la razon habia fijado para subyugar a las masas. Al ideal
esencialmente democratico de la Aufklirung, por consiguiente, con-
trapuso el Sturm und Drang un ideal “aristocritico”. En el centro
del nuevo “culto al genio” se hallaba el artista y, ante todo, el poe-
ta. No se simpatiz6 mas con los heroicos exponentes de la virtud del
racionalismo, sino con los grandes héroes de la vida, aunque éstos pe-
rezcan por su ‘‘inmoralidad”, es decir, por la “ley”.

En la literatura fueron representados, con preferencia, hombres
que se rebelan contra la “ley”: el caballero asaltante Goetz von Ber-
lichingen, el ladrén Carlos Moor, el rebelde audaz Fiesko. Y no so-
lamente contra la ley se dirigi6 la lucha, mas aun contra su porta-
dor: la sociedad.

El joven Goethe tomé cartas en el problema de la libertad, ante
todo en los dramas -Goetz won Berlichingen, escrito a la edad de vein-
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tidos afos, y Egmont, compuesto a la edad de veinticinco afios. En el
Goetz primitivo (Urgoetz) se trata la lucha libertadora contra la socie-
dad, en el Egmont primitivo (Ur-Egmon:) la lucha por la libertad po-
litica. Al mismo tiempo, en el personaje de Clarita, se trata del pro-
h]ema de la libertad en ¢l amor. A propdsito cito las obras “primiti-
vas”’, porque en éstas se presenta el espiritu revolucionario con més
evidencia que en las redacciones ulteriores.

Para anticiparlo, diré: tan extremadamente revolucionario, tan
consecuentemente “nihilista” como los otros adeptos del Sturm und
Drang, (ante todo el joven Schiller), nunca se manifesté Goethe en
la lucha por la libertad. Al contrario —ya en ésta su época revoluciona-
ria hace ver un rasgo caracteristico de su idiosincrasia, el que, mas
tarde, le capacité mas aun que a los otros, para superar el Sturm und
Drang y tornarse ‘“clasico”: me refiero a aquella postura conserva-
dora de su caracter. Lsta representa un tipo especial de conservado-
rismo. Para citar un ejemplo moderno, tiene mucha semejanza con
aquel “conservadorismo revolucionario” que, én Alemania, poco an-
tes del surgimiento del nacional-socialismo, propagd el “Tat-Kreis”,
el “circulo de la acciéon”. Este rasgo, segin mi parecer, no se trata
debidamente en la literatura, tan cuantiosa, sobre el joven Goethe.

Junto a ecste rasgo conservador fundamental, otro resalta mas
fuerte aun: su ilimitado afan por la libertad, su anhelo de satisfacer
las demandas del corazén y de los sentidos. Toda la vida del poeta
ha sido una lucha entre estas “dos almas en su pecho”. Sabia bien que
¢l abandono desenfrenado a las emociones naturales trae por conse-
cuencia el peligro ya reconocido por los antiguos y denominado por
cllos de émuxiveuvoy =7j¢ axchaocizg, el peligro del desenfreno.

: Cémo se manifiesta este rasgo conservador en las obras del Sturm
und Drang? Ya es significativo que el joven poeta representa sus idea-
les del hombre del porvenir en personajes del pasado. El joven Schiller
se mostro mucho mas radical y consecuente en su drama Die Rauber
(Los ladrones), radicando la accion en el presente y en Alemania para
atacar el “sistema’ politico en sus raices.

Goetz, como caracter fuerte v “orginal” que sigue a su genio, se
halla frente a la sociedad, el Estado v la ley abstracta y sofistica. Pero
s1 examinamos mas detenidamente, descubrimos lo problematico de la
situacion juridica: lo que defiende Goetz es el viejo derecho del caballe-
ro medieval de hacerse justicia por su propia mano. El no se da cuenta
de que estos viejos derechos perdieron su base juridica en una época nue-
va, o expresandolo mas modernamente: por “un nuevo orden”, es de-
ciry, por el decreto de la tregua de Dios y la implantacion del derecho
romano en Alemania. Goetz, en el fondo, es conservador, por no decir
reaccionario. ¢Y qué triunfa al fin? La idea del llamado “orden pi-
blico” que mirar también con toda reserva. El individuo
“fuerte” fracasa ante la “ley”.

El mismo rasgo conservador se manifiesta en el drama Egmont.
Mientras que en el drama Don Carlos de Schiller, la libertad se repre-
senta como ideal al que hay que aspirar, pues la libertad es la condi-
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cion previa de todo humanitarismo verdadero, en Egmont ya existe el
estado de libertad, v se trata de su defensa contra ataques inminentes.'

Como en Goctz se defiende aqui también lo “viejo”, no de una
manera dogmitica, sino revolucionariamente én nombre de la “natu-
raleza”. El marqués de Posa en Don Carlos de Schiller, entiende por
libertad el derecho abstracto de ser hombre en un sentido mais alto,
su exigencia de libertad se basa en una filosofia humanitaria idealista.
La exigencia de libertad de Egmont se apoyva en reales privilegios his-
toricos., es decir, en aquellas libertades neerlandesas que forman la
constitucion “natural” de este pais. L.os neerlandeses no deben permi-
tir que los espafioles forineos los gobiernen, su deber es gobernarse
a si mismos por un gobierno “orgédnico” propio. La libertad que Eg-
mont defiende es el derecho concreto de ser hombre y tener la posibi-
lidad de vivir segin las leyes de su originalidad. Egmont defiende el
derecho de la naturaleza, Posa el de la razon. Y es un hecho muy inte-
resante: Goethe aparece con esta interpretacion —a pesar del rasgo
conservador— como verdadero representante del revolucionario Sturm
und Drang, mientras que el concepto de Schiller se revela como esen-
cialmente racionalista. En Geetz como en Egmont se presenta pues el
mismo conservadorismo: la libertad politica no es el dominio de teco-
rias sociales abstractas, sino el dominio del espiritu nacional viviente.
Esta idea pronunciada inconscientemente en ambas obras, se mani-
fiesta mas tarde con mayor claridad en las obras politicas de Justus
Moser (1720-1794) v, luego, como la idea de la libertad del romanti-
cismo aleman.

Junto con la idea de la libertad del Juasnanitarismo natural del Sturm
und Drang se present6 un nuevo sentimiento de la naturaleza. Los j6-
venes revolucionarios de la literatura sintiéronse refrenados en sus
“impulsos” por el intelectualismo doctrinario de la Aufklirung v pos-
tulaban la equivalencia de la vida instintiva con la vida espiritual. Iis-
te motivo fundamental del Sturm und Drang se oye en el primer mo-
nologo del Fausto, cuando Fausto se rebela contra el “ctmulo de li-
bros, cubiertos de polvo, que carcomen las polillas” y exclama: “;Y
aun preguntas, por qué tu corazon / es estrujado angustioso en tu pe-
cho? / ;Por qué un dolor enigmitico te paraliza en sus impulsos?...”

El Sturm und Drang contrapuso al hombre “civilizado” y domi-
nado por la “razon” de la Aufklirung, la “vida” movida y desenca-
denada, postulé con vehemencia el retorno a la “totalidad original v
natural”, a la unidad natural de sensualidad v razon, en suma: el re-
torno a la naturaleza. Hay que subravar que no se¢ postulaba radical-
mente el dominio exclusivo de la sensualidad —aunque algunos adic-
tos a este movimiento tendian a él— sino la unidad “natural” de sen-
sualidad v razén. Se afand en destronar la razén, pero no se queria
desterrarla. Se concebia a la naturaleza como razon inconsciente. Goe-
the interpreté muy bien este nuevo sentimiento de la naturaleza en
su himno La Naturaleza, de 1782, donde alaba a la naturaleza como “la
madre eterna que vive ¢n innameros hijos”, como la gran artista, l.a
insigne actriz. Y en la Cancion de Mayo, ¢l pocta une este nuevo senti-
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miento de la naturaleza con las vivencias de amor de su “idilio de
Sesenheim”

IZ1 sistema social v moral de la Aufkklirung, en el fondo, se ba-
saba en consideraciones eudemonisticas. l.os “temperamentos briosos™
del Sturm und Drang, como partidarios de la vida fuerte y natural,
rechazaron, mds inconsciente que conscientemente, de manera ro-
tunda, todo cudemonismo. Su concepto fundamental era “idealista”,
entendiendo como idealismo el anhelo de contemplar la realidad de la
vida desde idecales v formarla segun ideales. Estos jovenes literatos no
temian la vida, querian experimentarla en todos sus altibajos. T.as pa-
labras de Goethe: “Todo conceden los dioses eternos a sus favoritos
por completo, / todas las alegrias, las inmensas, / todos los dolores, los
inmensos, por completo...” hay que citar en este lugar lo mismo que
las palabras de Fausto, quien, anhelando la “vida”, siente “animo para
aventurarse en el mundo, / afrontar sus infortunios, afrontar sus di-
chas, /’ luchar con tempestades / y no vacilar en el crujir del naufra-
gio.

L'1 dicha de la vida no reside en el goce tranquilo y ‘“‘razonable’
sino en la tension excitante entre los polo~. de la vida misma. En la
poesia Al postillén Cronos caracteriza Goethe este nuevo gozo de vivir
del Sturm und Drang en una situacion tipica de este nuevo sentir: la
vida concebida como viaje en una diligencia, con Cronos de postillon.

1.o que importa, es el deber suprapersonal, no la voliciéon personal,
lo decisivo es ¢l “impulso demoniaco”. Virtud es nada mis que fuerza
vital inquebrantable. En su obra satirico-mitologica Dioses, héroes
Wieland hace definir Goethe esta virtud por Hércules., Aquel impulso
demoniaco es expresion del nuevo sentimiento de la “individualidad
demoniaca”. El nuevo hombre del Sturm und Drang obedece, desde
las profundidades inconscientes de su Yo, solo a la divinidad que obra
en él, al Bztpsvesy. Ios el hombre natural concebido metafisicamente, al
cual Rousseau solo habia visto psicologica v sociologicamente.

En la poesia del Sturm und Drang se representa este ideal del
hombre natural en dos formas que podrian calificarse, adaptando con-
ceptos de Schiller, de “hombre natural ingenuo” y “hombre natural
sentimental”. El “ingenuo” es “todavia naturaleza’: ¢l niho, dentro de
las edades humanas; el hombre de los tiempos primitivos de la época
de los patriarcas biblicos, de Homero. de Ossian, dentro de la historia.
Aun en los tiempos de la Reforma descubrié Goethe a este “hombre
natural ingenuo” en Goetz von Derlichingen. El “hombre natural sen-
timental” sufre, como dice Schiller, por el “siglo que malgasta la
tinta”, “das tintenklecksende Saeculum”, (Los ladrones), anhela el
1etorno a la naturaleza, no es mas naturaleza, sino que trata de volver
a ser naturaleza. Figuras de este tipo son “romanticos de la naturaleza”™
como Werther v los “genios fuertes” de los dramas de Klinger y del
joven Schiller que “intentan desempenar el papel del hombre natural”.

Pero pronto se dié cuenta de que el “hombre natu-ral", el “genio
original” v el “impulso demoniaco” tenian sus hmitaciones, no sola-
mente exteriores como las leyes politicas, sociales y morales que “es-
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trechan” la vida, sino también interiores que residen en la naturaleza
como tal y por eso también en el hunanitarismo natural. E1 medio que
hizo reconocer estas “limitaciones” fué¢ aquella formulacion filoséfica
de las ideas del Sturm und Drang que mencionamos arriba. Al periodo
inicia] de éxtasis siguié una especie de resignacién, un retorno a si
mismo y una profundizacion ética. En aquella fundamentacion filosé-
fica desempefnian los papeles principales las ideas de la ética kantiana,
pensamientos de Spinoza y el concepto de la moénada. Para el panteis-
mo de] Sturm und Drang temprano surgié la cuestion: “;Coémo sc
resuelve la contradiccion entre el origen del mundo por obra de la
unidad de Dios y el origen del mundo como multiplicidad de los ele-
mentos? Para reconciliar panteismo y filosofia natural era necesaria
una idea mediadora. La funcién de tal cupo al concepto de la ménada
tomado de Leibniz. Mientras Herder sustituye el concepto de “moéna-
da” por el de las “fuerzas substanciales”, mantuvo Goethe este término
v concibié las ménadas como unidades divinas, en las cuales Dios se
dividi6 al transformarse en mundo. Cada moénada es un “Yo”, un pe-
queiio Dios, porque nacié de una manifestacion especifica de la vo-
luntad divina. Representa en si todo el universo, porque cada una po-
see potencialmente la fuerza para devenir universo; tiene el afin os-
curo de hacerse mundo, de desarrollar por si toda la infinidad y reali-
zar lo potencialmente existente. Este impulso hacia la infinidad, inhe-
rente 2 la monada como individualidad, es la “vida”. Este impulso
quiere vivir la infinidad del mundo interior, al mismo tiempo empero
dar cabida a la infinidad del mundo exterior. Por eso exige Fausto,
inmediatamente después de haber pactado con Mefistéfeles: “Mi al-
ma, curada del afin de saber / ya no ha de cerrarse al dolor, / y lo
que esta destinado a toda la humanidad / quiero disfrutar en mi intimo
Yo, / asir con mi espiritu lo més alto y profundo, / el bien y el mal

acumular quiero en mi pecho / y dilatar asi mi propio Yo al mun-
d(j___”

Lo que, pues, ¢l Sturm und Drang concebia como “vida”, consistia
en el desarrollo de la individualidad hacia la totalidad. Pero los “limi-
tes” impiden un libre desarrollo; v del reconocimiento de este hecho
nace el caracter problematico y hasta tragico de la vida — y el “hom-
bre natural” se transforma en el “hombre faustico”, el que como Pro-
meteo v Fausto posee la voluntad de superar este conjunto de proble-
mas que ofrece la vida. Y I’rometeo posee ademas un don que faci-
lita la lucha por la dilatacion de la vida individualmente limitada: el
arte. Pues el artista puede dar, con ayuda de la fantasia, amplitud a
la vida mas alla de los limites de la realidad. Y asi acontecié que
pronto ¢l arte avanzara al centro de las reflexiones: se¢ creia que el
hombre artistico y estético podria representar una posibilidad de re-
dencién humana de esta lucha en torno a la vida. El artista, el hom-
bre imaginativo por excelencia, el genio, se constituyé asi en el mais
sublime ideal del humanitarismo. En Prometco presintio Goethe es-
ta idea, en Werther ella aun carecia de fuerza redentora, en Torc-fmto
Tasso mostré ante todo el aspecto de su peligro, y en Guillermo Meister
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evolucion6 a su acabado significado vital, aunque ya marcadamente
limitado.

El clasicisino, pues, trazé los limites al ideal de la libertad del
Sturm und Drang, atribuyendo un valor positivo a las “limitaciones”
y, yendo mas lejos aun, elevando la idea de la “resignacion” a ideal.

El ideal de este Juunanitarismo ético se manifiesta tanto en la poe—
sia (Ifigenia de Goethe) como en la filosofia humanitaria de Herder
como primera y marcada caracteristica del clasicismo temprano. El sen—
timiento de la vida del Sturm und Drang habia sido puramente cuan-
titativo; en fuerza y plenitud se veia el ideal, y lo problematico sélo
consistia, segin aquella tendencia, en que esta fuerza y plenitud su-
frieron “restricciones” por los limites naturales y morales. En el cla-
sicismo se desarrollé un sentimiento cualitativo de la vida, que dio
un acento de dignidad especial a determinados contenidos de la vida
humana: el ideal de *‘gozar natural y embelesadamente la vida” se
transformd en el del perfeccionamiento, de la educaciéon y del cons-
ciente acercamiento a la naturaleza. I.a vida recibié el caracter de
afan ético. Solo puede ser redimido “quien eternamente se afana”.
[Dos conceptos, “dominio de si mismo” y “purificacion”, se destacan
mas y mas. Georg Simmel considera como motivo del desconcierto
interior de Goethe a fines de la temprana época weimariana “distan-
ciamiento entre realidad y valor”. La felicidad de los afios del Sturm
und Drang de Goethe residia en la unidad de realidad y valor, es decir,
en el sentimiento panteistico fundamental de que todo lo real ya lle-
va en si su valor. En Weimar, empero, surgié la comprension de que
los valores de la vida sélo se conquistan en duras luchas con la reali-
dad. Jamas tanto como en aquella época obedecia la vida del poeta
mas a los conceptos del deber, de la imitacién, del dominio de si mis-
mo y hasta del ascetismo. El Goethe de aquel entonces, absorbido por
los asuntos de gobierno, perdiéndose en su para nosotros poco comi-
prensible amor hacia Carlota von Stein, y casi enmudecido como poe-
ta, escribié a I. Il. Jacobi (17 de noviembre de 1782) que, para lim-
piar su caricter de escoria y “hacer puro su corazén” tendria nece-
sidad de un martillo tan poderoso como aquel que purifica el hierro
candente. Y agrega que era necesario “mudar de piel muchas veces,
para llegar a la pureza ¢ integridad del corazém...” Lo que eleva al
ser humano sobre su animalidad, ahora se convierte en lo esencial
de su lumanitarismo. Ia caracteristica de este humanitarismo es hu-
manidad pura, como la pronuncia el drama Ifigenia en Tduride.

Asi, el tema principal de esta obra es la solucion de los conflic-
tos por medio y segtn las ideas del humanitarismo. En el drama hu-
manitario de la Aufklirung, Natdn el Sabio de Lessing, ya posee la
mayoria de los personajes el humanitarismo. En cambio, en el dra-
ma de Goethe, es obtenido este humanitarismo sélo en duras luchas
destinadas a reprimir las pasiones salvajes en la estirpe de Tantalo
sujeta a la maldicién de su “inhumanidad”. Y mientras en Natén el
Sabio tiene lugar la reconciliaciéon en una conmovedora escena de fa-
milia, se realiza ella en Ifigenia en una escena de despedida noble
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v sublime. Y Orestes debe reconocer que la esencia del verdadero hu-

manitarismo reside en el espiritu de conciliacion v no de venganza :
" “Es Ioset sich der Fluch, mir sagt's das Herz.

Die Eumeniden ziehn, ich hore sie,

Zum Tartarus und schlagen hinter sich

Die ehrnen Tore fernal donnernd zu.

Die Erde dampit erquickenden Geruch

Und ladet mich auf ihren Flichen ein,

Nach Lebensfreud’ und grosser Tat zu jagen...”™ (1)

Esta obra nos presenta la lucha por ¢l verdadero humanitarismo
en el pais de los barbaros v en tiempos remotos. En Torciato Tasse,
la accion se desarrolla en la corte de Ferrara, en la cumbre de la cul-
tura ¥ erudicion, donde se aprecian las artes v los artistas, v donde
se une la ética a la estética. En esta obra aparecen las buenas cos-
tumbres de sociabilidad y la hidalguia como la flor del humanitaris-
mo. Tasso intenta en vano exaltar al hombre natural v libre del Sturm
und Drang, al “hombre genial”. A sus palabras: “Permitido es lo que
nos place”, responde la princesa: “Amigo, la era durea va paso,/ so-
lo los buenos logran su retorno... / Aun se hallan corazoncs afines /
¥ comparten el goce del bello mundo:/ en el lema cambia, mi ami-
g9,/ una sola palabra: “Permitido es lo decoroso...”. El tema de es-
te drama es, como se sabe, segln las palabras de Goethe, “la despro-
porcion entre talento y vida”. Pero como “vida” se entiende la “nor-
ma’ ética, personificada en el ideal de una sociedad culta., Y Tasso,
apresado aun por las ideas del Sturm und Drang —un francés nge-
nioso vi6 en el drama Torcrato Tasso una ampliacion del viejo proble-
ma de IWerther— fracasa. porque no sabe lograr, luchando, el nuevo hu-
manitarismo como lo hizo Goethe mas tarde en Weimar. Genialidad
v humanitarismo son. hasta cierto grado, antinomias:

el genio tiene
(que restringirse para que nazca el humanitarismo.

Contra este espiritu marcadamente éfico que caracteriza el clasi-
cismo temprano, pronto se overon voces adversarias. La “idea de la
vida™ del Sturm und Drang pasé de nuevo al primer plano, el poeta
queria hacerse oir mis que el filésofo. Otra vez surgio, Yy esta vez
mas acentuada, la desarmonia entre la naturaleza y el espiritu. Se
postulé que la armonia entre deber e inclinacion, entre instinto in-
dividual y ley suprapersonal debiera ser fundada en la norma inte-
rior del individuo que actia, que el hombre no debe e¢jecutar la ac-
cion ética luchando como el celoso cumplidor de sus deberes (asi
Kant), sino que debe realizarla, porque siente la belleza de la “nor-
ma”, de lo legal. Se postuld el retorno a la comprension de la unidad
de la vida. Y el alto clasicismo tratd de solucionar el problema de la

(1) “Cesa la maldicion pues me lo dice mi corazon;/ sc alejan las Euménides/
al Tirtaro. Las oigo. Y tras si. cierran/ cocn son de trueno las broncineas puertas./
la tierra ;:xhala aromas refrescantes/ y me inyvita a cazar en sus llanuras/ la ale-
gria de vivir ¥ el hecho heroico...
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separacion entre naturaleza y espiritu, creando la idea del “espiritu
hecho segunda naturaleza”. La disolucion de la primitiva unidad in-
genua entre naturaleza v espiritu puede ser anulada. Asi se declard
siempre que la naturaleza por .medio del espiritu, elevado a la con-
ciencia, comprenda la belleza, es decir, que vea en la “norma” algo
conforme a la naturaleza. En cambio, el espiritu, reconocido por la
naturaleza, deja de ser espiritu y tornase naturaleza. Y con ello se
ha logrado la unidad, la armonia entre espiritu v naturaleza. Esta ar-
monia se veia realizada en el helenismo antiguo. Y un helenismo ale-
man de cufio caracteristico llegd a ser el rasgo tipico de este periodo.
Winckelmann habia diferenciado entre “expresion” y “belleza” al
contemplar las obras de arte antiguas; habia opinado que la “expre-
sion”’, como “reflejo de los estados activo y pasivo de nuestra alma
y cuerpo tanto de las pasiones como de las acciones”, representara
una merma de la belleza pura. Por eso admird la bella moderacion
de los hombres griegos en la expresion de pasiones humanas y habia
llegado a su sentencia célebre de Ja “noble sencillez y serena gran-
deza”, uniendo de tal manera el ideal de la belleza a ideas éticas. El
Sturm und Drang habia hecho suya la opinion de ILessing, pronun-
ciada en la obra Laocoonte o De los limites de la pintura y de la poesia;
esta corriente identificd la belleza con la “naturalidad”: el hombre
griego fué¢ considerado como el “modelo de la naturalidad”. Partien-
do de ideas de Winckelmann y del Sturm und Drang, el clasicismo
temprane intentd dar una nueva interpretacion al helenismo, y lo idea-
lizd al acentuar la nobleza ética de las figuras griegas y su serenidad,
su dominio de si mismo. .

El alto clasicismo empero, va empezo a presentir lo unilateral de
las interpretaciones precedentes. Ademds reconocié, como lo hicieron
mas tarde v con mis claridad Holderlin y Nietzsche, que a la par de
lo apolineo, para usar expresiones de Nietzsche, existia también en el
caricter griego lo dionisiaco.

Goethe traté dar forma poética a este huwmanitarismo bello. las
Elegiaus Romanas ocupan el primer lugar, no solamente en el aspecto
cronologico, sino también respecto al grado de su fuerza expresiva.
I.a obra se estructura en tres circulos concéntricos: en el primer
circulo se nos ofrece una relacion amorosa entre una dama romana y
in artista aleman entusiasmado por Roma e Itaha. El segundo abar-
ca Roma y su mundo cultural. Como un tercer circulo se mueve alre-
dedor de todo un ciclo de figuras fantasticas del mundo de la mitolo-
gia griega, cuyos lances amorosos parangonan graciosamente el pri-
mer circulo. E] poeta vive esta aventura galante no como hombre
primitivo, sino como artista que goza con todos los sentidos, sobre
todo, con el sentido visual. Todo se eleva a la esfera espiritual —la
bella romana aparcce como la encarnacion de Roma, del Sur. No se
relata, sino que se glorifica el nuevo concepto estético de lo erotico.

En Germdn y Dorotea, se ubica Goethe frente al problema “orden
v revolucion”, decidiéndose incondicionalmente en favor del orden,
siguiendo asi a su cariicter conservador.
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En las Afinidades clectivas demostré el poeta la antinomia tragica
entre “Orden y pasion”; exteriorizando sus ideas por boca de Mittler,
se coloca otra vez al lado del orden, defendiendo el matrimonio mo-
négamo y su indisolubilidad.

Aqui se podria preguntar, como es que este poeta que durante
su vida se mostré nada aficionado a la tradicion burguesa, que duran-
te diez afios mantuvo relaciones amorosas con una sefiora casada,
Carlota von Stein, que vivié en un matrimonio libre con Cristina
Vulpius que legaliz6 muchos afios mas tarde, como este poeta llegd
a defender tales conceptos. Esta cuestion ha quedado contestada mas
arriba, cuando hablamos de las “dos almas” que luchaban en el pe-
cho de este hombre. En la poesia se imponia muchas veces su rasgo
conservador, su afin hacia la armonia. Pero otras veces acontecio lo
contrario. l.a Elegia de Maricnbad por ejemplo, en la cual sublimé
su postrer amor, el amor de un septuagenario hacia Ulrica von Le-
vetzow, una nina de dieciocho afios, es ultimo y emocionante testi-
monio de la victoria de la sangre sobre el orden.

También en Guillermo Meister se hace ver esta discrepancia. En
esta obra relaciona el ideal de la belleza con el problema “individua-
lismo y comunidad”. E] hombre subjetivista Werther no habia po-
dido resolver este problema, Guillermo Meister lo logra transformin-
dose de hombre de Sturm und Drang en hombre clasico, de indivi-
dualista en colectivista, de hombre imaginativo en realista. En €] cen-
tro esta el ideal de la vida activa; de nuevo se enuncian la resignacién
y el dominio de si mismo como valores positivos, el arte es relegado
a su lugar en la vida practica como elemento de formacion interior, v la
belleza, al fin, se presenta como asunto burgués. Y este hecho sirvié
a los jovenes romanticos como principal punto de ataque contra esta
novela. Pues éstos creian, después de la lectura de los primeros li-
bros, que el Guillermo Meister intentaria presentar su ideologia ro-
mantica.

En suma, la novela resulté una alabanza de la “norma’”, de la
“ley”. Pero se presenta también lo que queda fuera de la norma, fue-
ra de la ley, es decir, lo fantastico, lo poético y lo demoniaco — en
los personajes de Mignon, del arpista y ante todo de Philine. Y este
hecho ya significa cierta confesion de que el ideal del Mgnanitarismo
bello no es capaz de dar cumplida satisfacciéon. Pues bien, el poeta se
ha decidido en favor del orden y de la norma, pero quiere dar a en-
tender que el cuadro no es completo, si no se incluye también lo
contrario.

Concebir la vida en su totalidad, en todas sus cumbres y abismos,
en todos sus aspectos, logré Goethe, cuando avanzé del humanitaris-
mo bello al humanitarismo fdustico.

Fausto habia sido concebido originalmente como expresion ma-
xima del caricter problemitico de la vida, como expresién de una vi-
da de belleza y al mismo tiempo de maldicion. La belleza se manifes-
taba en el anhelo de extender lo infinito interior a lo infinito exte-
rior, la maldicién era el chocar, en este afan infinito, por doquier,
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contra los limites finitos de la vida. Este Fausto, asi concebido, de-
bia perecer en la continua excitacion del afin eternamente insatisfe-
cho. Podia hallar la redenciéon so6lo experimentando wuna evolucién,
¢s decir, si la vida misma lo obligaba a alcanzar la armonia entre sus
afanes interiores y las posibilidades exteriores de la realizacién de
estos afanes. El fin de esta evolucién debia ser un estado de satisfac-
ciéon. Goethe concibi6, en 1797, esta idea de la redenciéon de Fausto,
viéndola en esta evolucion. Con esto ya se hallaba en el camino hacia
aquel Juonanitarisino fdustico. Como Fausto no ¢ree en un estado de
satisfaccion duradera, pacta, sin vacilar, con Mefisto. Recorre todas
las formas de la vida que tienen, por decirlo asi, el caricter de ten-
tativas y tentaciones. Ninguna de estas formas de la vida lo hace
“detenerse”. Solo el fin de la vida da la voz de alto a su afan eterno.
Se conserva el concepto de la belleza en el humanitarismo faustico,
pero la belleza no se concibe ahora como estado, sino incluida en el
eterno movimiento de la vida. En el fondo, es un descanso en la in-
finidad del movimiento. En e] humanitarismo bello estaba realizada
de hecho la nivelacion de tension entre los polos opuestos de la vida
humana, alli reinaba un principio estatico. En el humanitarismo faus-
tico, empero, se realiza esta nivelacion de continuo, en €l rige un
principio dindmico, rige el movimiento. La nivelacion entre los polos
opuestos de la vida no es algo que se posee, sino algo cuya posesion
se anhela. Fausto se afana por cumplir este anhelo y tiene que reco-
nocer que la vida es y seguird siendo un problema, pues en ninguna fa-
se le concede satisfaccion completa. Pero Fausto queda satisfecho a
pesar de todo eso — v eso por la vida en su totalidad—. Ante todo,
su didlogo con la Sorge, es decir, la encarnacion de la eterna necesi-
dad inherente a la vida humana, manifiesta esta su inquebrantable
voluntad afirmativa de la vida.

Lo que, al fin, parece satisfacerlo, ha calificado Goethe, en un
esbozo de Fausto dejado por él, de “goce creador desde el interior”,
quiere decir: el sentir la dicha de la acciéon creadora. Ningin episo-
dio aislado de la vida puede brindar la satisfaccion completa, pero si
una vida activa en su totalidad. No debemos buscar la satisfaccion
“natural”’, sino la “ética”. Pues alegria y pena, dicha y sufrimiento
no se compensan en la cuenta de la vida, si no se suman a algo mas
sublime, a la satisfacciéon ética. Si una vida logra alcanzar la armonia
entre las exigencias “naturales” y “éticas”, o mas propiamente dicho,
entre deber e inclinacién, hallari esta vida justificacion ante Dios.

Fausto pasa por errores y faltas graves. Segiin nuestros concep-
tos éticos es un hombre reprochable y aun abyecto: mal se compor-
t6 con Margarita y su hermano, abusé de su poder frente a la vie-
ja pareja Fileman y Baucis. ;Y acaso no pacté con el diablo?

Mas Dios, el Sefior mismo, manifiesta en el Prélogo en el cielo:
“Yerra el ser humano, mientras se afana” y asegura: “Un hombre
bueno, en su oscuro afin, muy consciente esta del camino justo...”.

Fausto errd, mas también se afand. Por eso, el coro de los ange-
ies acompana su redencion con las palabras: “A quien siempre se
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afana, redimir podemos’. La ley y su antinomia, el bien y el mal, son
un todo, son la vida, de la cual hay que salir airoso. El error forma
parte de la vida, v el mérito de Fausto es: haber llegado, en una vi-
da activa, a la verdad, pasando por el error.

Y éste es el sentido mas proiundo del ultimo grado del humani-
tarismo de Goethe, de aquel huwmanitarismo fdustico: El “estado de re-
poso” no es nada, “accion” es todo. Las desilusiones ineludibles de
csta vida no hay que interpretarlas como factores que desaniman.
ellas deben servir de estimulo para acercarnos a una perfeccion ulte-
rior. Es menester contraponer a esta vida un audaz: nihilominus!
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ALEJANDRO HEREDIA
Y LA EDUCACION PRIMARIA
EN TUCUMAN (1832 -1838)

Orlando Lazaro

LA obra que realiza Alejandro Heredia durante los afios de su go-
bierno en Tucuman es de indudable valor. Recién entonces se comien-
za a trabajar firmemente por el bienestar general de la provincia ani-
quilada y desvastada por las luchas enconadas de los Lopez y los
Ardoz. Este periodo de la historia de nuestro norte, prodigo en acon-
{ecimientos notables, en creaciones interesantes, ofrece al historiador,
v aun al socidlogo, amplio campo para la investigacion.

El gobierno de Heredia es un gobierno de orden, de disciplina,
alterado por dos o tres movimientos subversivos sin mayor trascen-
dencia. Ese orden y disciplina le permiten conducir a su provincia por
'a senda del progreso, la cultura y la prosperidad. Rasgo fundamental
de su gobierno es el paternalismo. Caen asi dentro de su radio de ac-
cion cuestiones que hoy pertenecen a instituciones municipales o po-
iiciales, interviniendo a veces hasta en los problemas de escasa impor-
tancia. Son numerosas las leyes dictadas en esta época que revelan
ese espiritu paternalista. I.as disposiciones que contienen evidencian
¢l deseo de guiar, vigilar y dirigir. Muchas de csas leyes senalan una
tendencia educativa, moralizadora, intentando mejorar las costumbres
de las clases humildes y elevar su nivel cultural y social. El gobierno
de Heredia es por esto de tipo autoritario pero no absorbe por eso
la personalidad ni cae en los excesos de una tirania, como algunos au-
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tores pretenden. Orden y progreso es su consigna. Elevaciéon y mejo-
ramiento de la clase popular es su tendencia. Por eso el grupo llamado
unitario fué siempre su enemigo, abierta o solapadamente pero irre-
conciliable con su obra politica v social.

La accion que cumple Heredia abarca los aspectos de mayor im-
portancia de la vida provincial. Pero dentro de estos factores cobra
perfiles interesantes el aspecto educativo, sefialindose claramente que
el fomento de la instruccion publica es uno de los principales obje-
tivos de su gobierno. -

La influencia ejercida por la Universidad de Cérdoba en los afios
de su adolescencia y juventud se manifiesta en la constante preocu-
pacion del gobernador por los problemas educativos. La felicidad de
un pueblo —para este gobernante federal— depende de muchos ele-
mentos. No surge solamente de la obra del poder, de la independencia
ni de la misma libertad, porque un pueblo puede ser libre sin ser ver-
daderamente feliz. Elementos principales para el logro de esa felicidad
son “la propagacion de las luces y la adquisicion de una educacién regu-
darizada” (1), El origen de todos los desérdenes estd en la mala edu-
cacion. El pueblo donde no florece la educacion —“este precioso y divino
don”, al decir de Heredia— “no tendria siquicra una vislumbre de espe-
ranza, de prosperidad y felicidad” (2). La educacién dispone “el dnimo a re-
cibir impresiones indelebles de moral cristiana y de religién sagrada al mismo
iiempo que el entendimiento adquiere cierto imperio que coloca a la juwen-
tud en la aptitud de refrenar las pasiones mds desordenadas” (3).

Alejandro Heredia no es un hombre de palabras, de frases o de
teorias. De sus pensamientos se desprende el enorme valor que ha de
otorgar a la fundacién de escuelas, el arma més eficaz para desterrar
'a ignorancia. Sus ideas, en consecuencia, tenderin a concretarse en
brillantes realidades. Las escuelas son el camino necesario para
cumplir su objetivo, ¥ es por eso cémo a partir de 1832, comien-
zan a erguirse en los campos y en los pueblos tucumanos como pun-
tas de lanza de la civilizacion empufiadas por la mano firme de este
gobernante federal.

Cada una de estas escuclas es puesta bajo la direccién y vigilancia
de una Junta Protectora. En la capital la Junta se integra con el
Cura y Vicario, los Prelados de Santo Domingo, San Francisco y La
Merced, del Juez de Alzadas, del Juez de Primera Nominacion y del
Caballero Sindico Procurador. En los pueblos y lugares apartados de
la campafia la forman el Comandante, el Cura, el Alcalde del lugar y
tn grupo de vecinos nombrados a su eleccién. Dicha Junta debe pro-
ceder a nombrar un tesorero que cumple una doble funcién: adminis-
trar los fondos de la escuela y recaudar la tasa fijada a cada res que
fc mata para el abasto piblico. Este dltimo hecho se debe a que el
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gobierno, para sostener los establecimientos que funda, apela a una
iecy de la Junta de representantes sancionada en 1826, por la cual se
aplica en todo el territorio provincial un impuesto especial a los abas-
tos publicos o mercados de carne. Ese impuesto pasa asi a constituir
¢l patrimonio econémico de la escuela.

I.as atribuciones y las obligaciones de estas Juntas Protectoras,
determinadas claramente por el gobierno, son las siguientes: reunirse
por lo menos una vez al mes, averiguar el estado del establecimiento,
controlar la marcha de la ensefianza, ¢l progreso de los jovenes, el es-
tado econdmico, elevar al gobierno los proyectos de mejoras, propo-
ner directores v maestros, etc.

El 14 de mayo de 1832, Alejandro Heredia comienza a poner en
priactica sus planes educacionales. En esa fecha funda una escuela en
I.eales. Para sostenerla ordena abrir un mercado a fin de vender dia-
tiamente la carne, en el lugar que designe la Junta Protectora. El
impuesto, consistente en dos reales por cabeza a cargo del matador
del lugar, vy en ocho pesos que abonara toda persona que mate reses
para vender a una distancia de cuatro leguas del mercado establecido,
constituye el patrimonio econémico de la escuela. En el mismo decreto
de creacién, se determina que la Junta en su primera reunion “sena-
lard el sitio o casa del mercado conviniendo, por ahora, y hasta que haya
fondos para construirla, con el propietario, el alquiler que debe ganar men-
sualimente”. Es funcién del Alcalde llevar en un “cuaderno manual” la
cuenta exacta de las reses que diariamente se sacrifican en el mercado
para el consumo puiblico. Todo aquel que sin aviso previo introduzca
¢n el mercado carne de venta, se hace pasible de una multa de cua-
tro pesos, multa que automaticamente pasa a formar parte de
los fondos. El articulo 14 del decreto establece que el maestro
“optard por ahora todo el producto de la exaccién com cargo de contribuir
a los pobres cartillas, libros, cartas, papel y tinta”. La ensefianza es gra-
tuita, y ademas obligatoria. Esta tltima condicién se desprende del
articulo 16 que estipula que el Alcalde y el Comandante cuidaran que
los padres lleven sus nifios a la escuela “a fin de que se instruyan en
los primeros rudimentos de la lectura, escritura, moral y religion sagrada,
tomando al efecto las providencias mnds serias” en caso de resistencia por
parte de los padres (4.

A mediados de agosto ya estd funcionando la escuela de Monte-
ros, con su primer preceptor don Antonio Tejera (5). El 13 de setiem-
Lre de 1832 se decreta la fundacién de otra en Chicligasta con las
mismas directivas e idéntica organizacion que las anteriores (6). Se-
tiembre y octubre son meses prédigos en creaciones de esta naturaleza.
Y. asi van apareciendo los establecimientos de Trancas, Medina, Rio
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Seco, Lules, Burruyacu y otros puntos de la provincia (7). Se inicia
asi en Tucuman, bajo el régimen federal una era de fecundas realizacic-
nes en materia educacional. El empuje inicial no se detiene. El entusias-
mo del gobernador y el deseo de fomentar la educacién no es pasa-
jero. 1832 es el afio en que se establecen la mayoria de las escuelas.
Hay que construirlo casi todo, porque muy poco se ha hecho antes.
En los anos venideros, ya mas lentamente y a medida que las nece-
sidades lo requieren, prosigue esta tarea civilizadora. Asi, Colalac el
17 de noviembre de 1833 contard con una escuela v I.a Cocha tendra la
suya en 1834 (8). En ellas los jovenes del campo tucumano “mejorardn
ste educacion v adquirirdn las necesarias luces para formar con el ticmpo
las costumbres publicas que los sustraigan a las mancras inciviles vy groscyus
de la campainia”. Tal es la intima conviccion de Alejandro Heredia. Por
eso insiste y repite en multitud de cartas dirigidas a los encargados
de la ensenanza sus conceptos educativos v la importancia fundamenta!
de la escuela en el mejoramiento de la sociedad. “Es preciso convenir
—recalca en una de sus tantas comunicaciones— cn que del abandono
¥ desprccio con que hasta aqui se ha mirado en la campaiia la educacion
de los jovenes nacen la multitud de crimenes: La ensciianza de los privic-
ros rudimentos dard ingreso a las luces que con el tiempo los constituye
hombres capaces de alternar cn la sociedad regularmente civilizadora”. De
esta mancra los jovenes “conocerdn lo que deben al Ser Supremio, sus ic-
laciones y deberes con la autoridad, sociedad v consigo mismo™ (9),

En consecuencia notamos que la escuela, en el pensamiento de
Heredia, mas que una funcién informativa debe desarrollar una fun-
cion formativa, modeladora del caracter, forjadora de la personalidad
de la juventud. concediendo en este aspecto un papel preponderante a
la religion.

Con respecto a este problema el panorama mis terrible lo ofrecia
ia campana. Por eso el gobernador intensifica sus esfuerzos en torno
a ella. Pero no solo el campo ha de caer dentro de su atencion. Ei
3 de setiembre de 1833 funda en la ciudad de Tucuméin una escuela
publica de primeras letras, “bajo ¢l acreditado sistema de Lancaster’.
En Jos considerandos del correspondiente decreto luego de expre-
sar algunos de los conceptos pedagogicos ya senalados, entra a
reseflar las ventajas que encuentra en el sistema lancasteriano, afir-
mando que “consiste en un mecarnisimo adairable vy maravilloso”. Con é
se destierran los penosos trabajos del antiguo método porque “interesa
las facultades intelectuales de los jovenes, abrevia Sus operaciones vy fo-
cilita grandes progresos” (10).

El sistema lancasteriano se conoce en Buenos Aires desde 1816
a través de noticias publicadas en “La Gazeta” y “El Censor”. Diego
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Thompson, Agente de la Sociedad Escolar Inglesa y de la Sociedad
Biblica Inglesa, lo introduce en Buenos Aires en 1819. En 1821 se
funda la Sociedad Lancasteriana que comienza a funcionar en el con-
vento franciscano actuando como secretario el presbitero Bartolomé
Mufioz. Caracteristica fundamental del nuevo sistema es que los mis-
mos alumnos —Ilos mas aventajados— colaboran con el maestro en
Ja ensenanza, en calidad de ayudantes. El fin primordial perseguido
por Thompson era la infiltracion protestante en los paises catolicos,
otra de las tacticas utilizadas por el imperialismo sajon para ampliar
sus dominios, aprovechando, en este caso, como via mas adecuada,
la escuela. A pesar de esto el sistema no halla oposicion entre el clero
(uien hasta lo apoya debido a que, siendo la ensefianza catolica obli-
egatoria en las escuclas, el nuevo método facilmente pudo adoptarse
para difundir e] catecismo anulindose de esta forma los intentos del
protestantismo (11),

La escuela de este tipo fundada en Tucuman en 1832 queda esta-
blecida en el convento de Nuestra Sefiora de las Mercedes. Se designa
IJirector al Ingeniero Felipe Bertrés con un sueldo anual de seiscien-
tos pesos. La ensefianza es gratuita. “El Director —se expresa en el
articulo 3¢ del decreto de fundacion— serd obligado a enseiar gralfis a
leer, escribir y contar por las cuatro reglas principales”. Ademds de estas
nociones clementales se imparte a los nifios una “educacién moral, ci-
wil, fisica y politica”. Tl articulo 5° estipula que el “Director podra tener
a pupilo o medio pupilo dentro o fuera de la provincia por ct precio que
estipule con sus padres”. El dieciocho esti relacionado con el articulo
que acabamos de citar pues se decide invitar a los gobiernos de las
provincias limitrofes “a fin de que exciten el celo de los padres para que
remitan sus hijos a pupilos y direccién del preceptor, bajo las calidades que
estipulen”. En el mismo decreto se determina también que si los pa-
dres desean que sus nifios reciban conocimientos mas amplios v pro-
fundos que los fijados en el plan normal de estudios sobre matemati-
cas, dibujo, astronomia y geografia, “lo haran por contratos particularcs
al precio que estipulen”.

El problema de la disciplina se contempla a su vez. El articulo
octavo del decreto que citamos establece terminantemente: “Quedo
extinguido el uso de azotes: y en su lugar se adoptardn otras medidas de
privaciones que no infanien a los jovenes”. Aquellos alumnos “incorregi-
bles por sw abandono vy cardcter duro —se agrega en el articulo noveno—
seran entregados a sus padres; o en su defecto a la Policia para que los
aplique a destinos ditiles” (12).

Otra particularidad interesante es la distribucién de premios a
los mejores alumnos, estableciendo asi entre ellos una competencia,
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pensandose sin duda que con este procedimiento saldria beneficiada
la ensefianza. “El Director presentard cada cuatro meses a examen piiblico
los jovenes mds adelantados. .. y el Gobierno ofrece distribuir premios a
los sobresalientes”. Con este objeto se especifica que la escala de cla-
sificaciones sera la siguiente: regular, bueno y sobresaliente (13), Estos
examenes publicos se realizan los dias 25 de Mayo, 9 de Julio y 24 de
Setiembre, como adhesion a estas fiestas patrias (14). Los alumnos de
las escuelas del campo, debido a la distancia, no pueden intervenir
personalmente c¢n estos certimenes. Pero este inconveniente se sub-
sana examinando los trabajos —“las planas y cuentas”— de esos ni-
fios. El gobierno también premia los mejores trabajos presentados.
Generalmente el premio consiste en “tres catecismos de moral, Geogra-
fia v Gramdtica castellana...”. Reunida la Junta Protectora en pre-
sencia de todos los alumnos, debe entregar al estudiante premiado
“los tres catecismos como un obsequio que le hace el gobicrno cn redom-
pensa de sus tarces exhortando el seiior presidente a los demds para que
se esfuercen en su aplicacion a fin de obtencr en otro examen un distin-
tivo semejante” (15),

A mediados del mes de julio de 1833, 192 alumnos asisten a las
aulas de la escuela de primeras letras de la capital. A !a primera cla-
se que en términos generales equivale a los grados superiores de nues-
tras actuales escuelas concurren nueve alumnos. “Esta clasc hace las
operacion.s sig.tes: las quatro reglas prales. Swmar, restar, multiplicar v
tartir los quebrados; v reducirlos al com» Denominad.r Simplifican por
las partes alicuotas, y alic.tas. Las proporcions, y regla de 3 simple”. La
segunda clase tiene una asistencia de 22 alumnos. Sumar, restar, mul-
tiplicar y partir los enteros, “sumar y restar los Denominados, Multipli-
car los quebrados p.r las partes Alicuotas vy alicuantas”, son sus tareas
cn el campo de las matemiticas. A la tercera clase asisten 31 nifios
que realizan las siguientes tareas: “Sumar, Restar y Multiplicar. Su~
mar y Restar los Denominados. Escriben de dos reglas angostos”. La
cuarta clase, con 49 alumnos, esta dedicada a “sumar, restar los enteros vy
ios denominados”, y “escriben de dos ancho”. En la quinta y ltima fi-
guran anotados 81 alumnos cuyo trabajo consiste en “escribir en pi-
zarra”’ (16),

El reglamento para la escuela de San Francisco que Alejandro
Heredia aprueba el 3 de marzo de 1834 nos ofrece, en sus trece ar-
ticulos, material abundante para precisar la organizacién, el conte-
1:ido de la ensefianza, la educacion religiosa, el concepto de la disci-
plina y la labor que debe desarrollar el maestro en la educacién de
los jovenes de la época. :
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La escuela funciona mafiana y tarde. E]l primer turno, en vera-
no, comienza a las seis de la mafiana y en invierno a las siete. En
esta primera etapa de la diaria labor el alumno debe reglar “una ca-
ra de medio plicgo, vy escribirla”, procediendo inmediatamente el pre-
ceptor a corregir las tareas. El tiempo restante se invierte en ejer-
cicios de lectura, aritmética y en tomar las lecciones. En esta altima
labor colaboran con el maestro los nifios mas aventajados. El turno
de la tarde comienza, en ambas estaciones, a las dos, y los ejercicios
que sc¢ realizan son los mismos que los anteriores “omitiendo sélo el
cjercicio de las cuentas”.

I.a formacién religiosa tiene una importancia preponderante. To-
dos los jueves, los nifios, conducidos por el preccptor deben asistir
a la iglesia y oir la misa mayor. El sibado por la tarde esta dedica-
do a la exclusiva ensefianza de la doctrina cristiana de acuerdo al ca-
tecismo de Astete. El preceptor “cuidard con el mayor esmero de arrai-
gar en ¢l dnimo de los niiios los principios de la religion cristiana, Caté-
lica, Apostélica v Ronana, vy todo lo que el que la profesa es obligado a
saber v guardar”.

Los articulos séptimo, octavo, noveno, décimo, undécimo y duo-
décimo del referido reglamento imparten al preceptor las normas a
que debe ajustarse en el aspecto disciplinario y la forma en que debe
modelar la personalidad del educando, ensefiandole buenas costum-
bres y normas de convivencia en la sociedad. Asi se determina que
¢l preceptor debe cuidar que los nifios, dentro y fuera de la escuela,
¢e conduzcan con la compostura y moderacion propias “de jovenes
que son destinados a ser algiin dia buenos ciudadanos”. Inculcar en los
alumnos sentimientos de amor v respeto a sus padres, a los ancianos
y a las autoridades del pais, es otra de las obligaciones del maestro
que no sélo debe educar con la palabra sino también con el ejemplo.

Las expresiones que usa el niflo en sus conversaciones y la con-
ducta en la escuela, deben ser vigiladas con especial esmero. Por lo
tanto se determina que el maestro debe cuidar “que los niiios no vier-
tan palabras descompuestas w obscenas”, “que no griten en la escuela, que
cada uno esté ocupado en lo que le es concerniente, pues de lo contrario
nace que la escucla se parece al mercado”. En cuanto a las sanciones que
deben aplicarse a los alumnos que cometen faltas, se dispone la ab-
soluta prohibicién del uso del azote. En su lugar se autoriza al pre-
ceptor “‘a wusar del encierro u otras algunas penas correccionales, particu-
larmente las que hieren el amor propio de los nifios” (17).

Los hechos y la documentacion analizada prueban que la preo-
cupacién de Heredia por la educacién primaria es constante y firme.
En 1836, después de cuatro afios de gobierno, catorce escuelas (18)
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LA VIDA TEORICA Y SU GENESIS

Manuel Gonzalo Casas

PRE'I'IS;\"J)-IZ,-\-I()S, con unas pocas reflexiones, detenernos en cier-
tos aspectos referidos a la vida tedrica en cuanto tal; es decir, en cuan-
to vida intelectual dirigida a su acto propio y especifico: la contem-
placién de la verdad. Para Aristételes el acto tedrico de la inteligencia
es vida v en ese acto la inteligencia encuentra su gozo perfecto y so-
berano (Met. 1072 b, 20-30).

Nuestro problema actual es, méds que una descripcion de la vida
teodrica misma, un acceso al orden de su génesis y de sus supuestos.
Intentaremos ver cuales son sus puntos de partida, cudles las actitu-
des humanas en que se funda y qué horizontes se abren a su pers-
pectiva.

En esta tarea orientada a la basqueda del conocimiento, un poco
en su génesis histérica v otro en su desarrollo sistemitico, utiliza-
remos ciertos principios y conclusiones clisicas —como confirmacién
o explicacién de los datos fenomenolégicos— mostrando la posibilidad
de su coincidencia con las mejores conquistas del filosofar contem-
poranco. Si este intento fallara, quisiéramos, por lo menos, no fallar
cn uno mas modesto: el de contribuir a poner de relieve cuestiones
muyv sabidas, ciertamente, pero no por sabidas menos esenciales a la
filosofia. En cuanto a este ultimo punto, hay una justificaciéon: este
trabajo tiene su origen en una pequefia investigacion de catedra, para
elab01'acic"m de temas basicos, y conserva casi todas las caracteristicas
de un origen semejante.

, .‘Tcnemos, pues, que partir a la bflsque:da de lo que el conocimiento
teorico del hombre es. Pero antes de partir para cualquier parte, antes
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de salir a la busca del conocimiento, vale la pena que nos detengamos
en la situacion concreta, inmediata, con la cual el hombre se encuentra
y desde la cual es posible que se ponga en marcha ¢l hecho de conocer.
Encuentro viene de en, particula de inherencia v contra, preposicion
gue denota oposicion. Cuando el hombre se encuentra en cualquier
situacion hay, pues, una estructura de relacion, oposicion v depen-
dencia. Esa estructura ¢s la que constituye el ser mismo del hombre
en cuanto ser corporal v encarnado, fundandolo en ¢l nivel de los oli-
jetos intramundanos que lo rodean. Il hombre. por eso, incluso desde
el punto de vista del conocimiento, no es un alambicado “Ego cogito”,
desposeido de su “étre encarné”, su ser encarnado, donde carne —por
cuerpo— expresa un coprincipio de caricter constitutivo v no el tér-
mino de una relacion de continencia. De aqui que la encarnacion, el
hecho de sentirme ¥ vivirme como una totalidad psico-corporal, co-
implica, “a simultineo” la presencia del mundo como estricto y hi-
sico correlato de mi ser. Es muy justo, por eso, decir que el hombre
es como ser en el mundo; como ser en ¥ con una circunstancia rela-
tiva a su propia dignidad éntica. La circunstancia —la cosa, la opaci-
dad, stancia, que estid circum, alrededor—, es el mundo en cuanto im-
bito de realidades proporcionadas a su ser v, por eso, corporales, fi-
sicas, materiales. Todo pensamiento humano tiene su punto de partida
en este mundo. (No nos planteamos, aqui, el problema del alma sul-
sistente, aunque en clla misma queda al apetito ontologico de rela-
cion con su mundo).

Ahora bien; semejante implicacién v relacion con los objetos de
su ambito constitutivo, que llamamos mundo, supone desde un pun-
to de vista descriptivo v refiriéndonos a los modos de realizacién de
la vida humana, no sélo un estar con v entre las cosas que pueblan
mi contorno, sino algo mds: supone un trato con esas cosas: una oct-
pacion con esas cosas y con el mundo en que las cosas v el hombre
mismo se encuentran. Aclaramos; no se trata de concebir un hom-
bre ¥ concebir un mundo y luego establecer o tender un puente en-
tre ambos. El estatuto mismo en que el hombre se funda es la co-
presencia de una rcalidad abierta v en contacto con su ser. Y el ocu-
parse con el mundo tampoco es optativo; no hay alternativa: ser
hombre es ocuparse con eso: con Ja realidad presente del mundo —
aunque fuera incluso para negarla,

Pero esta ocupacion, desde el punto de vista de su desarrolio,
tiene dos etapas para el conocimiento. Iin la primera el conocimien-
to, apremiado por las nccesidades vitales, sirve a funciones utiles:
en la segunda —cuya génesis perscguimos— alcanza su nivel espe-
culativo. Queremos decir: en nuestra inmediata ocupacion con el
mundo, lo primero no es conocer las cosas de modo tedrico, con pu-
ras intenciones de saber, sino conocerlas para manciarlas; conocer-
las con vistas a la accion practica. Las utilizamos un poco como el
hombre utiliza las manos; instrumentalmente. Hav que verlo hien:
no decimos que el ser del hombre sean las cosas en ‘cuanto instru-
mentos, ni que la instrumentalidad lo constituya; no decimos que el
ser del hombre sean sus manos. Decimos que el hombre utiliza ias
cosas como las manos. Pues ¢l ser instrumental no es ¢l hombre;
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esta al servicio del hombre. “I.a mano no obra por si, sino el hombre
por la mano” — decia Santo Tomdas. “Non enim proprie dicitur quod
manus percutiat, sed homo per manum’. (S. Theol. II-1I, q. LVIII,
a2 i),

Aristoteles, en los capitulos primero y segundo del libro prime-
ro de la Metafisica, plantea esta cuestion como un curriculum: en
principio, ¢l saber de los sentidos como un contacto con las cosas;:
luego la memoria y la experiencia, el saber empirico, que hacen po-
sible una conducta eficiente y, por encima de ambos, el arte: las ar-
tes y téenicas como saberes tutiles. Pero para poder dominar una téc-
nica o un arte, para poder fabricar o construir algo hay que saber,
de algan modo, su porqué, su razon. Porque se conocen razones.
causas, el arte es ciencia; porque se buscan esas razones con vistas
a la obra, a lo que hay que hacer, es ciencia practica. “El fin de la
especulacion es la verdad; el de la practica, la obra; e incluso cuan-
do los pricticos examinan como ocurren las cosas, no consideran la
causa ultima, eterna, sino lo relativo y lo presente” (Met. 993 b. 20).

Sin embargo, junto a los practicos que buscan la razén para la
obra, hay unos hombres que hacen otra cosa; simplemente se admi-
ran. Se admiran porque buscan la razén y las razones de los hechos
desconocidos, maravillosos, no con fines practicos, sino para librar-
s¢ de la ignorancia. Cuando se busca este saber como un saber para
el puro servicio de la inteligencia, hemos superado el horizonte de
la practica.

[.os mitos, en este sentido, son parientes cercanos de la ciencia,
segtin Aristételes, en cuanto intentan explicar lo maravilloso, lo que
provoca la admiracion; las razones que se conocen, simplemen-
te para huir de la ignorancia. Pero debemos decir que el mito, con
todo e intentar unas primeras explicaciones fundamentales de Ias
cosas, conserva la huella de la urgencia vital y el clima de los inte-
reses humanos; sirve para explicar, ciertamente, pero queda entin-
tado por una proyeccion muy antropomorfica y parece expresar, me-
jor que la constitucion de las cosas en si mismas, su relacion con las
tendencias, las esperanzas y las tragedias del hombre. _Estos aspec-
tos aparecen muy claros en los ordculos, en las practicas m:.'lglcas
como técnicas de lo invisible. Es decir; que siempre hay, aqui, una
relacién estrecha entre el horizonte de la explicacion y el horizonte
de los apuros humanos; de las presiones favorables o dcsfavgrable§
con que las cosas nos rodean. Por eso, en cierto momento, el rio sera
potencia bienhechora cuando riega nuestras cosechas y adversa cuan-
do las inunda; el sol dios-padre porque padre de los frutos; los hom-
bres seran amigos o enemigos. Una explicacion semejante, anclada
en la vida activa del hombre con su circunstancia, se revela también
en el hecho de que para las narraciones sobre el origen de la reali-
dad, los elementos que se utilizan, mds que a la relacién objeto-su-
jeto, propia de la teoria, parezcan responder a la dualidad antropo-
morfica protagonista-antagonista, cuyo suelo es el “agdén”, combate.

Asi en los mitos, la planta de explicacion no es la legalidad
objetiva; o, mecjor, esa legalidad es pensada, precisamente, como
combate y conflicto que se personifican, en las teogonias babildni-

cas y en la mitologia solar de los egipcios. Atn en Homero y en
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Hesiodo los elementos explicativos: son personajes; cosa que oCu-
rria, con mayor razon, en todo totemismo o religién animista de in-
dole popular. En cuanto mas directamente vinculados con la accion
humana, ellos se fundan en una relacion de lucha en la que nos va
Ja vida y el destino. Y nos va la vida y el destino porque los ele-
mentos cosmicos, de los cuales dependemos, incluso los inmediatos
elementos fisicos, juegan roles existenciales no tedricos. Por eso el
amor, por ejemplo, cuando se usa como principio de inteligibilidad,
mas que aparecernos en el rol de sujeto cientifico del cual se predi-
can atribuciones, se constituiria en el protagonista de una accion
similar a las acciones humanas. El protagonista lucha con su opues-
to, dialécticamente. Y de esta lucha con el antagonista, la discordia,
surge el ritmo del cosmos. Otras veces es el dios sujeto a la impla-
cabilidad del hado. De alli que las teogonias y cosmogonias sean €po-
peyas y de alli, asi mismo, que las categorias de explicacion se ti-
fian con la niebla de nuestras tensiones y apetitos emocionales.

Ahora bien; que estas construcciones estén de todas maneras
iniluidas por ideas recogidas de la Revelacion Primitiva y con-
servadas en el subsuelo de las religiones o del espiritu religioso, co-
mo lo prueban las investigaciones del P. Schmidt sobre el primer
Dios del Cielo, no es nuestro problema actual pues pertenece a otro
orden de pensamiento. Como tampoco es nuestra cuestion averiguar
en qué medida el mito satisface lo que llamariamos las verdades del
sentido comin y sus primeras aplicaciones. Ya sabemos, en este sen-
tido, —a pesar de los numerosos puntos de vista expuestos en la po-
Jémica sobre el realismo critico —que la constitucion misma del hom-
bre exige una especie de filosofia especulativa de caracter pretema-
tico. Pero, precisamente, por moverse en el campo de lo pretemati-
co escapa, también, a la indole de nuestras preocupaciones.

En sintesis; lo que deseariamos haber dicho con Aristoteles, es
que en el hombre v en la historia se dan saberes iniciales, empiricos
v técnicos, expresamente dirigidos a la accion, a la obra, de la cual
recibirian su sentido. Y que incluso las explicaciones de tipo mito-
logico, si bien responden a otra actitud, pues tienden a las ultimas y
2 la altima causa por el sélo propodsito de saber, quedarian someti-
das al plexo de los inmediatos intereses, pasiones y apetitos humanos.

No se trata de negar la constitucion del hombre en su raiz en-
titativa; el hecho de que el hombre es un ser racional en cualquier
etapa de su cultura. Precisamente, “lo primero que aprehende el en-
tendimiento es el ser, cuyo significado quedarid incluido en todo lo
que aprchende”, (S. Theol. I-11 . XCIV a. 2, i. ¢.); pero esa cap-
tura estid contraida, en primer lugar, a un tipo de ser proporcionado
a nuestra constitucién corporal: “el ser contraido a la esencia de los
objetos sensibles’ es el primeramente conocido con conocimiento ac-
tual confuso” (Cayetano, In. de Ente et Essentia. Proem.) ; y se apli-
ca, luego, en cuando visto como fin y bien, a funciones del orden prac-
tico (S. Theol. Ibidem). Asi se explica que “casi todas las artes que
tienen relacién con las necesidades, con el bienestar y con los place-
res de la vida, eran ya conocidas cuando se comenzaron las indaga-
ciones de este tipo-teéricas”. (Arist. Met. 982 b, 20). Esta afirmacion
aristotélica, robustecida por la constatacion de que el conocimiento
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tedrico se produce en aquellos lugares donde hombres vacantes de ocu-
paciones utilitarias podian dedicarse a su estudio, es comentada ad lit-
teram por Santo Tomas (N¢ 33 “In Metf. Arist. Comm.”), establecien-
do, en otra parte, la prioridad de la vida activa sobre la contemplativa
en el orden de la generacion; y la funcion dispositiva de la primera con
relacion a la segunda (St. Theol. II-IT q. CLXXXII a. 4 i. ¢c.; ¥
q. CLXXX a. 2 i. ¢.). No hace falta, creemos, recordar que todo el
tomismo se construye sobre la primacia de la vida contemplativa so-
bre la activa en orden a la perfeccion.

Podriamos decir, pues, que para la Escuela clasica, mientras an-
damos viendo, oyendo, tocando o gustando las cosas, nos manejamos
con la utilizacién de un primer concepto intelectual muy confuso; con
una muy confusa nocién general de ser, por la cual distinguimos sim-
plemente una cosa de la otra, sin penetrar en ellas —como decia Ca-
vetano— y de la que diariamente hacemos un uso judicativo. Y esta
idea confusa de ser da de si el principio de identidad, el de no contra-
diccidn, el de razdn, con los cuales trabaja el sentido comin. Es decir;
que tendriamos una especie de idea connatural de ser que se conse-
ouiria en el inmediato estar viviendo con las cosas en el mundo. No
seria a priori ni innata; seria abstracta u obtenida por generalizacion
— s6lo que confusa en cuanto a sus contenidos y significaciones. El
hombre que simplemente estd en el mundo, antes de una expresa auto-
conciencia tedrica, no se hace cuestion con esa idea; tampoco sospecha
cus virtualidades tltimas. No sabe explicitamente lo que ser contiene,
pero sabe que él es, que las cosas son. Un jardinero sabe que la rosa
es. Y mas: que la rosa es la rosa; que no puede simultineamente ser y
no ser rosa; que la rosa es causada — por eso cuida, riega, poda el rosal.

Ahora bien; esta idea, este principio que en cuanto visto como
fin se transforma en el bien del apetito y se tiende en la.primera norma
o principio de la inteligencia practica, “bonum est faciendum et ma-
lum vitandum”, funciona, presionada por las inmediatas necesidades
de la conservacién, en busca de lo util.

Es curioso aqui, cémo coincide semejante desarrollo del conoci-
miento, de origen aristotélico, con la idea de preocupaciéon y de ser
instrumental, propia de Heidegger. Solo que para Aristoteles tal preo-
cupacién es preambulo de la filosofia y ésta se constituye cuando la
supera: “‘puesto que casi todas las artes que tienen relacién con las
necesidades, con el bienestar y con los placeres de la vida, eran ya co-
nocidas cuando se comenzaron las indagaciones de este tipo (tedricas) ;
mientras que para Heidegger la preocupacién misma, como “Verste-
hen’”’, comprension, es toda la filosofia.

Lo que resultaria de todo esto, me parece, y puestos otra vez en
plano fenomenolégico, es que el hombre estaria de entrada “engageé”
con el contorno. No que viva alli sélo biologicamente; no que sea alli
un puro ser natural en el sentido materialista de la palabra, sino que
su conciencia vigilante, su inteligencia, trabajaria con elementos, con
ocupaciones y prgo_cqpaciones tan apremiantes que todas sus posibi-
lidades estarian dirigidas a la utilizacién, a veces, y a la neutraliza-
cién, otras, de las cosas. En una palabra, a su funcionalizacién para
el servicio de una existencia que no ha dominado, que no se ha libe-
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rado de la coercion inmediata del mundo que la rodea. Aqui el hom-
bre se adaptaria a su medio, sin mas, o, en el mejor de los casos, lo
adaptaria a sus tendencia 1tiles y deleitables. Pero no lo adaptaria ni se
adaptaria él mismo, a las exigencias v a las condiciones ultimas del co-
nocimiento especulativo, entendido como pura medicion “de lo que la
cosa es’ para contemplarla. Pues conocer especulativamente, con pre-
cisién, es medir las cosas en su propia realidad — sin propdsitos
previos de orden prictico. Por eso a la inteligencia se le llama mente,
de mectire: medir. La inteligencia mide las cosas al conocerlas, dice
Santo Tomas: “Intellectus accipit cognitionem de rebus mensurando
eas quasi a sua principia” (De Veritate 26, I). Y proceder con mesura
—mensura, medida— en el plano ético. es proceder ateniéndose a la
medida de lo que es, sin violentarlo con la presencia de nuestras pa-
siones o prejuicios estimativos,

Pero un dia se produce cierta torsion insolita; un dia que ocu-
rri6 de hecho en algin momento historico y que sigue ocurriendo a
cada hombre una vez en su vida, cierta conducta cuyvas consecuencias
van a ser imprevisibles rompe esta “liaison” interesada con el con-
torno. El hombre, en lugar de buscar la razén de las cosas con propo-
sitos de aplicacién concreta; en lugar de preguntar por el ser de los
objetos como si preguntara por su servicio, abstrae este momento
util y quiere saber, simplemente, lo que el objeto es, por saberlo —
por “la dignidad del espiritu humano”, como dicen los matemaditicos
del motivo que los lleva al cultivo de su ciencia.

Se podria mostrar este paso, que va del saber utilitario al saber
desinteresado. distingui¢ndolo en la estructura de dos preguntas; de dos
modos de preguntar. En el primero se preguntaria no por el ser, sino
por el servicio: ; para qué sirve, para qué me sirve esto?; en el segundo,
mas alla del servicio, por el ser: ;qué es esto?

Quisiera precisarlo; el hombre, estando simplemente en el mun-
do, vive inmerso en un juego de acciones, tensiones, impulsos v
fuerzas elementales que lo arrastran a una pura utilizacidon practica
del conocimiento; tiene la idea de ser, sin dudas, tiene la idea de
que las cosas son, pero este ser de todas y cada una de las cosas, no
€s visto en si mismo, sino en una relaciéon de utilidad. Viviendo de
tal manera, sin embargo, —como todavia vive mucha gente, siem-
pre, como aun vivimos nosotros la mayor parte de nuestro tiempo
a pesar de nuestra expresa vocacion especulativa — puede que un
dia le acontezca la gran cuestion que muerde el centro de su destino;
la gran cuestion de detener el puro ritmo utilitario, entre y con las
cosas, primero para verlas en ellas mismas, no para usarlas, v luego
para preguntar lo que ellas son. Solo asi es posible la captura de la
verdad en ¢l sentido griego de “aléteia” —lo no-cubierto, lo no-es-
condido, lo no-velado. Las cosas estaban cubiertas y veladas por la
relacion instrumental, por la estimacién utilitaria; el preguntar por
ellas en lo que son, implica v es ya des-cubrimiento. Sélo entonces
adquiere todo su sentido, también, la verdad como “adacquatio rei ct
intellectus”, en la clasica definicion de Israeli. Cuando pregunto por
lo que la cosa es, aislo a la cosa de su horizonte instrumental, la

158



abs-traigo, para dejarla sola, con su pura presencia entitativa, y hago
posible que la inteligencia y la cosa se adecten; hago posible que la
inteligencia se adectie con lo que la cosa es, con su pepa — con su
esencia.

Hay que decir, ademas, que el conocimiento, en la pregunta ;qué
es esto?, nace antes de que venga la respuesta: nace como el conoci-
miento de una ignorancia. E] hombre pregunta por lo que las cosas
son porque ha descubierto una primera cosa que no es cosa, sino es-
tado: que lo ignora. Santo Tomaés dice: ve el efecto e ignora la causa.
Se podria agregar: ve el efecto como una presencia y ve una ausencia
en lugar de la causa. El saber de esta ausencia es el primer conoci-
miento.

Los griegos, Platén, Aristételes, vieron bien que aqui nacian las
aguas del filosofar y de toda vida teérica, porque la pregunta tiene
una serie de significaciones tan llenas de sentido, que resulta, por
eso, la pregunta tipo del preguntar humano en cuanto tal.

1) La pregunta prueba, en principio, la existencia del ser y de la
razon, (entendiendo ser como esencia, como aquello que permanece de-
bajo de lo fenoménico y razén como la facultad que aprehende tal ser),
porque si el mundo fuera puro devenir, pura fluencia; si todo lo que hay
en las cosas fuera el rio cambiante de fenémenos que nos muestran las
sensaciones, no tendria sentido preguntar ;qué es tal cosa? La cosa,
en el momento mismo de preguntar por su ser, no seria, se habria
transformado. Y por el lado del interrogador tampoco tendria sentido
la pregunta, puesto que al formularla ya estaria transcurriendo, devi-
niendo otro que si mismo. Mas claro: si yo fuera puro cambio, uno
seria el que pregunta y otro el que recibe la respuesta. Es decir, que
la pregunta por el ser de las cosas, si tiene sentido, implica la realidad
de las esencias por debajo del devenir; la realidad de la idea por de-
bajo de la sensacién —con palabras platonicas—, como aquello a que
va dirigida y debe responderla; e implica la realidad de la inteligencia
humana como ser de quién pregunta y hacia quién debe orientarse la
respuesta (Platén, Cratilo XLIV, 440 a-b).

2) Una tal pregunta plantea diferencias radicales, ademas, entre
el hombre y todos los otros seres de la escala natural, incluso desde
el puro plano de la descripciéon fenomenolégica, sin entrar a la funda-
mentaciéon metafisica de tales diferencias. Detenerse ante el mundo,
ante el ritmo del mundo, para hacerse una cuestion con él, para hacer
con €l una cuestion de conocimiento preguntado por sus esencias, es
de alguna manera, renunciar al simple vivir vegetativo y aun sensitivo;
significa decir que no a las solicitaciones de los estimulos, decirles que
no para no ser arrastrado por ellas, para mantenerse en un si mismo.
Pero si un ser que esta en el mundo puede decirle que no a sus es-
timulos, en una especie de “self-control” dominador, no para pasar
del uno al otro, simplemente, sino para dejar en suspenso el esti-
mulo en cuanto tal, es porque ademis del mundo exterior, como puro
horizonte de estimulos, tiene otro lugar donde estar. Es decir, que
tiene, ademas de una cara que mira hacia fuera, otra que mira hacia
dentro. Tiene interioridad, subjetividad. Porque hay esta interior
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realidad entitativa, el hombre puede, para Santo Tomas, conocer en
un acto el objeto de la inteligencia, luego el mismo acto por el cual
conoce el objeto, ¥ por el acto la inteligencia misma (I q. LXXXVII
a. 3; vy, a proposito de este problema, todos los textos citados en We-
ber O. P., Melanges Mandonnet T. I, pag. 285, articulo “Reflexio”).
Por eso el hombre no esta esclavizado a los estimulos sensibles, aun-
que en ellos se origine su conocimiento. Puede meditar, retirarse a la
contemplacion o vacar a la quietud del ocio creador. En virtud de
esta fuerza de neutralizacién y desligamiento, Scheller llama al hom-
bre —en otro lenguaje pero en parecida problematica—, el “asceta de
la vida”. El hombre es el asceta de la vida porque puede decir ese no,
porque puede inhibir sus impulsos, frenar sus reacciones y en el va-
cio que crean las mismas, en la disponibilidad que se abre por la ne-
gacion, desatar las posibilidades de una accién que va a trascender
luego el mundo de los fendmenos y las cosas intramundanas. Esto es
asi: puesto un estimulo como llamado y solicitacion del contorno al
apetito sensitivo, el hombre se detiene, frena sus impulsos y en lugar
de reaccionar con reflejos, descargando el élan de la respuesta, acu-
mula energias y crea disponibilidades. En semejante disponibilidad
creada por la renuncia al estimulo, la accion futura se proyecta, se or-
ganiza estratégicamente y frente a nuevas circunstancias las cargas
disponibles, manejadas con sujecion a plan, seridn respuestas raciona-
les y no reflejos, ni arcos reflejos, ni automatismos de ningun género
(Ortega). Los clasicos resolvian este problema diciendo que el hom-
bre podia decir que no a los bienes finitos —a los estimulos de la
finitud, decimos— porque su voluntad, su facultad de querer el bien,
esta llamada a otro bien que el de la finitud. Estd llamada a un bien
infinito, solo en cuya presencia gozosamente se pone de rodillas —
insinto.

3?) Dicha pregunta prueba, por otra parte, la razén de Platén
y Aristételes cuando decian que la filosofia nace del asombro, de la
admiracion. Platon en el Teétetos, hace decir a Sécrates: “Lo propio
de los fil6sofos, amigo, es eso que experimentas: estar lleno de admi-
racion. La admiracién y no otro es el comienzo del filosofar (o. c.
155 d). Y Aristoteles sostiene en la Metafisica: “Fué la admiracién
la que en un principio, como ahora, movié a los hombres a filosofar”
(o. c. 982 b, 12).

Interrogar por el ser de las cosas importa haberse asombrado,
admirado, en un asombro y una admiraciéon que se mueve sobre dos
sentidos: primero de gué sea la cosa — nos asombramos porque no
sabemos gué es; segundo, de que la cosa simplemente sea — nos asom-
bramos porque no sabemos por qué existe. Es decir; por un lado nos
asombra no conocer lo que las cosas son, por el otro el hecho mismo
de que haya cosas. Para Aristételes el orden de los problemas admi-
rables es: primero la substancia universal de la que estin hechas las
cosas; segundo la causa de las transformaciones ; tercero.el plan, la
estructura, la forma o “eidos” de cada cosa; y cuarto el fin (o. c. de

983 a 25 hasta 988 b 20).
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Hay en esta admiracion, si nos fijamos bien, una ruptura: hemos
roto la familiaridad, el estado de familiaridad en que nos encontra-
bamos con el mundo, sirviéndonos de él instrumentalmente. Sélo Ia
ruptura de tal familiaridad —solo el darnos cuenta de que no sabemos
lo que las cosas son, a pesar de manejarlas— hace posible la pregunta
por el ser en los momentos citados. Estas preguntas plantean la cues-
tién de encontrar lo que verdaderamente es una cosa por debajo de
sus .1p'1r1cnc1as la cuestion de encontrar cémo pueden aparecer las
cosas, como algo que antes no era luego es; la cuestion de encontrar
la horma, el molde de las cosas y la cuestién de descubrir el fin, el
telos hacia el cual las cosas se mueven.

Ahora bien; hemos dicho que la actitud interrogadora nace del
asombro e importa agregar que asombrarse tiene, también, algo que
ver con el francés “sombrer” y la significacion de la palabra anda
entre la idea de que algo se cubre de sombras, se ensombrece, v la
idea mas profunda de naufragio. Por un lado estabamos tan tranqui-
los en el mundo natural, andando entre y usando todo lo que hay, v
de pronto la mirada utilitaria se cubre de sombras; comprendemos,
entonces, que las cosas no son solo para nuestra utilidad, que ademas
son en si mismas. Cierto que ‘‘creaturae ignobiliores sunt propter no-
biliores” (I, q. LXV a. 2), pero aqui el ser para ¢l hombre, “propter
hominem”, de las cosas, alcanza su verdadero sentido en cuanto hara
que no la mano, sino el entendimiento del hombre despierte e inicie
el camino de su plenitud. De tal ruptura nace la admiracion —de ad-
mirari—. Admirable es la cosa dtgna de ser mirada, de ser vista en
lo que ella es — por eso las cosas mas dignas de ser vistas se llaman
maravillas, mirabilia, Y, por el otro, simultineamente con el mundo
cubierto de sombras, hay el sentimiento de un naufragio. Naufraga-
mos cuando comprendiendo nuestra ignorancia, comprendemos que se
desmoronan nuestras seguridades, nuestro sistema de certezas; cuando
empezamos a sospechar que la realidad no se agota en su servicio v
que, ademas, no puede ser simplemente contada en la epopeya o en la
fabula. Por eso queremos empinarnos, levantarnos sobre el naufragio;
queremos ver y mirar, asomando la cabeza al mundo del conocimiento,
de la teoria, de la ciencia.

Pero eso no es todo; asombrarse significa incluso extranarse, en
el sentido propio y preciso de alejamiento, exilamiento. Y exilamiento
viene de ex-solum: fuera del suelo. Piénsese en la idea ‘de entrana-
miento, entranable - dentro de algo, en sus entrafias— y extra-
flamiento, el extrafio, lo que éstd fuera de nosotros, lo desconocido.
Es decir; hay la idea de un distanciamiento pero algo mas: de un
destierro. Desterrado es el que se aleja de un pais, de una tierra, ¥
vive en tierras extrafias; solo quien siente debajo de sus pies que se
aleja la tierra, el mundo de la conciencia natural utilitaria, en que se
creen saber las cosas, puede mirar luego ese mundo como una silueta
en Ja le_]ama Quien vive entrafiado en el mundo, no sabe del mundo
ni de si mismo —es polvo en el viento— diria Maritain. De alh el
error de todos los ex:stenmahsmOs con la pnmama absoluta del “étre
engagé”. En la medida de ese “‘engagement”’, précisamente, el hombre
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no puede ver, ni preguntar, ni saber lo que el mundo es, pues esta
perdido en y confundido —fundido con— el mundo mismo. Cuando
se exila del mundo, en cambio, puede verlo como objectum — lo que
esta al frente; Gegenstand — lo que esti en contra, y puede verse
como sujeto, lo que esti debajo, detras de la accion pura. Es impor-
tante recordar aqui que el nifio, antes de la conciencia tedrica, no
tiene idea del Yo, sino del “é1”: una cosa mas entre las cosas. Y esto
ocurre porque, como dice Santo Tomés con su habitual Jmte?a, “la
inteligencia, en su aprehension primera, antes de conocerse a si mis-
ma, conoce el ser o lo que es algo, aunque no lo conoce, precisamente,
como no yo; después por reflexion se conoce a si misma como rela-
tiva al ser, intencional; entonces juzga al ser como distinto de si
misma, como 710 yo. Esta es la primera division del ser en objeto vy
sujeto (De Veritate q. I ars. 1 y 9). Sélo el exilado, pues, desde la
nueva tierra teorica, desencadena las interrogaciones que hacen po-
sible el filosofar y asciende a otra region que la del ambito bioldgico;
la region del conocimiento, de la especulaciéon, donde uno refleja v
espeja la realidad, la pilla en las ideas, en lugar de anonadarse ante
ella. Y la pilla en un reflejo no estdtico, sino autoconciente, vivo.

Desde aqui, también, es posible hablar de trascendencia e inma-
nencia, como estatuto especifico de la existencia humana. Si trascen-
der significa, de cualquier modo, sobre-pasar, superar un limite, ir
mas alla, nunca debe olvidarse que el acto de ir hacia, el trascender
de la trascendencia pide, por su estructura misma, dos términos cons-
titutivos: un término “a quo”, desde el cual; y un término “ad quem”,
hacia el cual se trasciende. Aqui los términos vinculan bien la relacién
subjetividad-objetividad, en sus exigencias oOntico-ontolégicas. Hay
objeto, algo que es como constituyéndose en acto de oposicién, por-
que simultineamente hay sujeto. Cuando en la admiracién y el asom-
bio nace la cosa con sus perfiles, y yo mismo en aislada pero relativa
soledad frente al mundo, capturandolo, adquiere su pleno sentido lo
que podriamos llamar el trascender especulativo, que ya esti presen-
te, incoativamente, en la captura de la primera idea, el ser, por la in-
teligencia, pero que aqui se torna temético. Tal trascender resulta
como el tenderme en procura de un contacto, de una adhesién con
lo otro “en cuanto otro”. Y no hay problema de puente pues cuando
la inteligencia captura y concibe, lo hace volviéndose, en la trascen-
dencia, ¢l objeto mismo en lo que ticne de esencial. (Para asistir a
la ridical profundidad de este problema ver: N. de Anquin, “Ente
y Ser” en “Arqué”, Revista de Metafisica, Vol. 1, fasc. 1, pag. 11
y ss.; para el problema del “puente”, ver Derisi: La doctrina de la in-
teligencia de Aristételes a Santo Tomas, pag.. 62).

Ahora bien; si nosotros miramos en la intencién profunda que
mueve esta btisqueda y posibilidad de un contacto, este anhelo 'de
conocimiento, encontraremos que, por sus cauces. la inteligencia del
hombre, lanzada a la caza de las esencias, tiende de algin modo a
establecer en su propio plano, en el plano teérico, el lazo de comu-
nicacién con el mundo y con el fundamento del mundo que da un
sentido total a la filosofia ¢como “préte philosophia” en lenguaje
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aristotélico. Desde su nueva situacion desligada, desarraigada el
hombre se arroja a la aventura mas alta de su destino: la aventura
de la religazén, de la re-unién con el mundo constituyente. Y seme-
jante tendencia que me agradaria llamar disponibilidad y especta-
cion de la inteligencia frente a los inteligibles, concluira en el plano
teorético con la asimilacién de las esencias y la constitucién del mi-
crocosmos —el hombre poseyendo en el espiritu todo lo que hay—
para conseguir su epifania en la vida religiosa —de caracter sobre-
natural— como auténtica religazén de tipo personal, facie ad faciem,
con el ultimo principio tanto del mundo como del hombre.

Entonces se cumplirda el paso de la primera admiracion como
nacimiento de la teoria, a la admiracidén final y al gozo, pues se nos
dara no el conocimiento de la 1ltima realidad como una ausencia,
propia del destierro, sino la presencia y el conocimiento de la pre-
sencia, “propter connaturalitatem”.

Como dice Aristételes, pues, lo mejor esta al fin.

San Miguel de Tucumin, Julio de 1953.
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LA AIGR @P OIFES

SU HISTORIA Y SUS MONUMENTOS A TRAVES DE LOS SIGLOS

Calotina Scandaliar:

EN medio de la llanura de Atenas se levanta una cresta montafiosa,
que se llama hoy Turcobuni (1), la que termina en el cerro Lyca-
bités. Lam, VIII A.

En tiempos remotos parece que se prolongaba hacia el sur y oeste
y se unia con los cerros que hoyv llaman Asteroscopion, Pnica (@),
Acrépolis v el cerro de las Musas (Filopappu) (3). Pero, con el tiem-
po, las aguas socavaron las partes mas débiles y dejaron las rocas mas
<duras, quedando asi la meseta de la Acropolis aislada de las otras.
Desde el siglo V a. C., los atenienses y generalmente todos los grie-
gos, v mas adelante, todo el mundo civilizado, 1laman Acrépolis (=Y
aroey wéhty Ty Adnv®Y) o sea la cindad extrema de Atenas, a la coli-
na sagrada donde el inteligente, enérgico y estético pueblo helénico
depositd como sello de sus virtudes los monumentos mas perfectos ¥
bellos de arquitectura, pintura y escultura. -

Acropolis estd situada a 156 m. sobre el nivel del mar, aproxima-
damente 100 m. sobre la cuenca mas cercana del rio Iliso y 60-70 m.
sobre la Atenas actual. Es de forma oval irregular, de 310 m. de Este
a Qeste y 140 m. de Norte a Sur, escarpado por todas sus partes menos
por el Oeste. LLam. IT B. Por su naturaleza, pues, por la distancia que la
separa de]l mar () por la extensa superficie de la meseta y aun por la
poca pero inagotable agua que corria por sus pendientes (5), su po-
sicion fué notable desde tiempos muy antiguos para ser habitada.
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"Epoca antigua: Desde la época litica (10.000-3.500 a. C.), Acrépo-
lis fué habitada, segin muestran los hallazgos de fragmentos de vasos
recientemente descubiertos, que pertenecian a esta época. En este tiem-
po no estaba fortificada, o so6lo tenia en ciertas partes algunos muros
insignificantes de pequenas piedras. En el interior residia el soberano,
jefe de la raza; afuera y alrededor vivia el pueblo. Los habitantes
primitivos de Atenas, seglin la tradicién sobre su autoctonismo (6),
defendida constantemente por los atenienses, y segun indicios arqueo-
l6gicos, eran griegos puros pero que después se mezclaron con los
invasores. Los nombres de sus jefes se confunden con los nombres
de dioses y semidioses, como el del mismo Poseidéon y Atenea.

Epoce de bronce: En la temprana época de bronce (3.500-2.500
a. C.), los habitantes de la Acrdpolis, adaptando el descubrimiento
del metal duro, empezaron a pulir la roca, a fortificar la colina con
muros, a edificar amplios palacios para sus jefes, y a erigir los pri-
meros templos. Era el periodo de Erecteo (7), de Cécrope (8) y otros
héroes quienes dieron distintos nombres a la Acrépolis, como Cra-
naa (9), Cecropia.

Periodo Mecénico: Las obras de construccién se difundieron mas
cuando la época de bronce llegé a su mas alto vigor o sea en el pe-
riodo Mecénico (2500-1100 a. C.), que representan los reyes Pan-
dion (10), Egeo (11) y mas atin Teseo (12). Entonces empezaron a for-
tificar la Acrépolis con los muros pelasgicos (13), iguales a los de
la Acropolis de Tirinto (14) y Mecenas (15). La importancia de estos
muros la demuestran los rasgos, que se salvaron después de soportar
dafios y reformas. Tales vestigios se encuentran al sur de los Pro-
pileos, al sudeste del Partenén, alrededor de los museos de la Acré-
polis y més atin al oeste de Erecteion. Plan de la Acrop. 15-16-17-
18-19). En este lugar se encuentran evidentes rasgos de los palacios
del periodo Mecénico (Plan Acr. 13) de los cuales hace mencion
Homero en la Odisea (VIII-81) “dove &'Egeyiiog muxtvdy Sépov’” entré
en el domicilio hermético de Erecteo. Alli también se hallaron los prime-
ros pequefios templos de los dioses mas familiares y especialmente de
Atenea, como fundadora y patrona de la ciudad. Los templos eran
recintos pequefios donde se erigia la estatua del dios. La entrada a la
Acrépolis era por el lado oeste, Lam. IT B, porque era menos escarpado
vy mas bajo, pero por esa misma razén el peligro para la seguridad
de los habitantes era mas grande. Se levantaron, pues, mas abajo de
la cima, otras fortalezas, cercando asi gran parte del flanco oeste ¥
meridional de la colina. Es probable que los dltimos muros de la cir-
cunvalacién pasaran entre la Acrépolis y el Aredpago siguiendo hasta
donde estd hoy el Odeion “’Qdctov ‘Heddov tod ’Atuxod” (16), En
esta forma consiguieron: a) aumentar el circulo de la Acrépolis, pu-
diendo asi en tiempo de guerra albergar mas gente; b) hicieron casi
imposible su toma por asalto. Porque para invadir la colina tenian
que tomar mas de una muralla. Las puertas de los muros, que eran
muchas, estaban ubicadas una detras de la otra. Por eso los antiguos
la’ llamaban (Sybpwpax Evvedmulov melacyixév) fortaleza pelasgica
con nueve puertas, aunque no es muy seguro que fueran tantas. A juz-
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gar por la parte que se¢ ve detras del ala meridional de los Propileos
nos damos cuenta de que la Acropolis era una fortaleza casi in-
expugnable en esta época, en que eran desconocidas las maquinas si-
tiadoras y los hombres luchaban con hondas, lanzas, arcos y espadas.
El rey, como hemos dicho ya, habitaba en la Acrépolis y tenia su
palacio donde esti hoy el Erecteion, pero ocupaba mis espacio. En
¢l patio que daba al Oeste se erigia el altar de Zeus Erquio (17) y al
Este se descubrieron los cimientos de muchas habitaciones pertene-
cientes al palacio. Estos cimientos estaban construidos con piedras
grandes v, como los muros, pegados con barro. La cal, conocida des-
de entonces, se empleaba solamente para blanquear las paredes. Cer-
ca del palacio se ven Jos restos de una escalera (Pl. Acr. 14) que condu-
cia a los muros exteriores, a una puerta pequefia que probablemente
servia para comunicar el palacio con los alrededores. Otros cimientos
de la misma época se encuentran entre el Erecteion v los Propileos,
mas al Norte, que eran probablemente los restos de casas u otros edi-
ficios de uso privado. En estos tiempos, los griegos no sélo construian
grandes templos a sus dioses, sino que les rendian culto en sus casas
y al aire libre, en donde levantaban altares —como el de Zeus Erquio
¢n el patio del palacio— para ofrecerles libaciones v sacrificios.

Periodo Prehistérico Medieval (1100-800 a.C.) En este periodo
llamado geométrico por la forma de sus vasos de arcilla, no se ob-
Servo mi progreso ni mejoramiento en las construcciones de edificios,
templos y fortalezas porque Grecia habia sufrido muchos trastornos
y. evoluciones. Por una parte, ¢l pueblo después de la guerra de Tro-
va v a causa de ella, derribé v aniquilé brutalmente reinados patriar-
cales; por otra parte las invasiones de los dorios y el movimiento
migratorio general de las distintas razas helénicas, trajo una gran
evolucion: la pobreza v el desequilibrio en todas las actividades del
hombre. '

PERIODO CLASICO, o sea en el periodo histérico (desde T76
a. C. sucedieron ciertos acontecimientos histéricos que cambiaron el
destino de la Acropolis. En la época antigua, Atica no constituia un
solo reinado: estaba dividida en doce gobernaciones (27pous-demos)
cada una de las cuales era independiente. El rey de Atenas gober-
naba solamente la llanura de ésta, siendo auténomas las otras (De-
celia, Eleusis, Maraton...). .

Con el tiempo, los reyes atenienses someticron a. los otros - de-
mos bajo su dominio, formando un estado que tenia como capital a
Atenas. ‘El tiempo en que sucedié este acontecimiento no esta bien
aclarado; los atenienses lo atribuyven a la época de Teseo. Lo cier-
to es que ésta union se habia conseguido después de muchos afios
v no en forma pacifica, puesto que se mencionan repetidas guerras
entre los reyes de Atenas con los gobernadores de los demos, quie-
nes con el tiempo perdieron su autoridad, concentrindose el poder
supremo en el rey de Atenas: :

Este, pues, podia dominar con los ojos todo el Imperio.

El pueblo de las otras ciudades permanecié en sus hogares cul-
tivando la tierra, pero la nobleza sec trasladé a la capital para estar
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cerca del rey, quedando reducida la poblacién de los demos en tal
forma, que llegaron a convertirse en pequenas aldeas. Atenas, por el
contrario, se transformo6 en una ciudad populosa. Los nobles que se
aglomeraron en la capital, pronto empezaron a oponerse a la mo-
narquia hereditaria, consiguiendo con el tiempo reducir el poder real.
I.a lucha politica habria durado muchas generaciones, hasta que por
fin consigui6 abolir enteramente la monarquia. E| poder supremo
del estado pasé entonces a los nueve arcontes. Este hecho sucedid
en el afio 683 a. C.. En el afio 600 a. C. un noble ateniense, Cilén, qui-
so erigirse en tirano de su patria; se apoderé entonces de la Acré-
polis v se encerrd en ella con sus companeros, pero fué sitiado por
los atenienses, y no pudiendo resistir, se vi6 obligado a huir dejan-
do a sus companeros en manos de los enemigos. Este suceso fué co-
nocido en la Historia con el nombre de Cilonion agos(l(vlfﬂ‘-’a'—w @yes )
(18). l.o que no habia conseguido Ciléon lo obtuvo Pisistrato, quien
en el afio 560 a.C. fué Tirano (19) de Atenas, conservando el poder
durante diecisiete anos. Después de su muerte le sucedieron sus dos
hijos Hipias e Hiparco, los que gobernaron durante 17 anos, hasta
el ano 509, en que los atenienses los expulsaron con la ayuda de los
espartanos. \tenas debe mucho a Pisistrato v a sus hijos, llamados
los Disistratidas (HetowatontiZzg), porque ellos no sélo aumentaron
¢l poderio politico externo sino que, también embellecieron con gran-
des edificios v magnificas obras de arte, dieron gran impulso a la
agricultura v velaron por las letras. A Pisistrato se debe ademas la
conservacion de los poemas homeéricos, al hacer obligatorio a los ate-
nienses el canto de estos poemas en las fiestas de las Panateneas.

IEl progreso iniciado por los Pisistratidas continué aun después
de la caida de los mismos, hasta el afio 480, en que los persas ocupa-
ron v destruyeron la ciudad de Atenas devastando todos los templos
de la Acropolis.

Durante el tiempo en que los reyes tenian en sus manos todo el
poder, la Acroépolis, en la cual habitaban, era naturalmente el cen-
tro politico de Atenas y ain de toda el Atica. Pero cuando empezd
a progresar la baja ciudad, “ ##Ztw wéAg”, aumentd la fuerza de los
nobles reduciéndose el poder de los reyes, la Acropolis perdié su va-
lor politico, hasta que fué abandonada por completo como residen-
cia de los hombres.

Ya desde la época de los nueve arcontes, antes del ano 600 a.C,,
las autoridades no vivian mis en ésta, sino en la baja ciudad. _

Sélo periodicamente, en la época de Pisistrato y de sus hijos,
la Acrépolis habia sido el centro politico de Atica; ellos se habian
establecido alli para estar mas seguros y ademas porque querian
presentarse como sucesores y herederos de los antiguos reyes. En
este periodo, las murallas pelisgicas de la Acrépolis se encontrarian
todavia en buen estado, porque cuando los espartanos acudieron al
llamado de los atenienses para librarles del yugo de los tiranos, Hi-
pias se¢ encerré en ésta y hubiese resistido mucho tiempo si no hu-
bieran sido detenidos sus hijos por los atenienses, quienes los ame-
nazaron con desterrarlos, viéndose asi obligados a pactar, abandonan.
do Atenas. Desde entonces la Acropolis perdié completamente sy
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importancia politica, pasando a ser un centro religioso; de morada
de reyes, a santuario de los dioses y de fortaleza, a templo fortifica-
do de la diosa Atenea Poliada. A este cambio debe la Acropolis el
magnifico y glorioso puesto que ocupa en la Historia Universal porque
como templo sagrado se embellecié en el periodo siguiente con los mo-
numentos que hasta hoy provocan la admiracion de todo el mundo.
El cambio se hizo en forma espontinea, porque la Acrodpolis era el
niucleo de la ciudad donde estaba el palacio de los reyes, que eran
los representantes de la colectividad no solo frente a las otras ciu-
dades sino también de los dioses. Cerca de su domicilio estaban eri-
gidos los altares donde hacian sacrificos a los dioses en nombre de
jia comunidad. Con el tiempo el pueblo tomando por motivo las dis-
tintas costumbres referentes al culto divino o bien de otros aspectos
de la naturaleza inventoé multiples fabulas las que acercaban mas la
Acropolis a su religion.

Cuando comenzo a difundirse la costumbre de¢ erigir templos a
los dioses, era natural edificarlos alli donde estaban los méas anti-
guos altares v donde el lugar estaba santificado por tantas tradicio-
nes miticas.

De todas las divinidades que se adoraban en la colina sagrada,
el primer puesto lo tenia Atenea, patrona y protectora de la ciudad,
“ mohudg - Tohodyos que dié su nombre a Atenas.

El primer templo que se erigi6 en la Acrépolis en el afio 700-
680 a.C. era pequefio y pobre, como lo demuestran los pocos restos
de adornos esculpidos en piedra toba y se encuentran en el museo
chico de la Acrépolis; todo el templo era de toba Herodoto (VIII-55)
dice: vndc "Egeytéws templo de Erecteo el cual incluia ademas el
culto a Atenea segtin el mismo Herodoto, V. 82.

En la época de Dracén (20) y Solon (21) los atenienses erigieron
con el mismo material el templo que hoy se considera como el pri-
mero de la Acrépolis, conocido con el nombre de Hecatompedon porque
tenia 100 pies (22) de largo. Sus cimientos se encuentran entre el Parte-
nén y el Erecteion, mis cerca de este tltimo, Pl. Acr. 22. Era “ &lstulog
&v magaotast’ ‘o sea tenia dos columnas de estilo dérico en ca-
da uno de los lados anchos y en ambos lados de estas, dos paredes quc
se prolongaban a lo largo del edificio. Tenia dos frontones, en el Es-
te y el Oeste de piedra toba pintada con fuertes y variados colores.
Al Este se representaba a Atenea y Zeus otro dios mas (acaso Efes-
to o Hermes) y tres diosas sentadas, posiblemente las Parcas (23)
(Moioz:). Probablemente seria esa la primera representacion del na.
cimiento de Atenea de la cabeza de Zeus. En el fronton Oeste figue
raba Hércules venciendo a Tritén (24) en presencia de Tifén (25) con
la ayuda de Atenea. El Hecatémpedon estaba dividido en dos seccio-
nes: Il Proanos al Este, un portico con dos colu;nnas al frente del
cual se entraba a un cuarto llamado “cella” 9n%é¢”, donde estaba eri-
gida la estatua de Atenea, el Opistodomos al Oeste ~éntadé8opuog™, otra
galeria de la cual se entraba en dos cuartos seguidos. Mas tarde fué

rodeado por columnas.
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La estatua de la diosa, Xéanon. ‘ Zéavey.” era una figura de ma-
dera, mal hecha, y por esta caracteristica la respetaban mucho mas
los atenienses porque decian que se habia caido del cielo. Todos los
anios en las fiestas de las Panateneas le ofrecian el gran velo (mémdov)
con el que la veqtnn El velo lo tejlan mujeres jovenes atenienses,
las Ergastinas, “ Egyaotivac™ (obreras).

Junto con Atenea se adoraba también a los héroes Erecteio y
[irectonio (26). Este tltimo, era el guardidn de la Acrépolis a quren
los atenienses ofrecian todOS los meses un pastel de miel. Se creia
(ue vivia en el cuarto de Atenea de quien era inseparable.

Erecteio posiblemente viviria en alguna de las habitaciones
chicas o en algtn templo propio, a lo mejor donde esta el Erecteion
actual.

En el recinto que pertenecia a Atenea estaban los emblemas o
sea el olivo, el pozo con el agua salada y las huellas del Tridente
de Poseidon. Estos emblemas tenian gran importancia para los ate-
nienses porque como creian y lo narraban, con estos signos se ha-
bia hecho la disputa entre Atenea y Poseidon, por la posesién de la
ciudad. La levenda era la siguiente: “Atenea hizo brotar en la
Acroépolis el olivo, hasta entonces desconocido, y Poseidéon clavan-
do la roca con su tridente hizo manar agua salada. Pero el presente
de la diosa se |n;wo mas superlor y mas 1til y por eso se adjudico
a ésta la supremacia de la ciudad”. Estos signos significaban no sélo
la importancia que tenia la conquista de la ciudad de Atenas entre
los dioses, sino mas atn que la ciudad pertenecia a Atenea, que luché
por ella y lucharia siempre para protegerla y defenderla. El juez de
esta disputa fué Cécrope, rey antiguo de Atenas, la tumba del cual
estaba en el templo de la diosa. Cerca de éste estaba crigido el templo
de su hija Pandrosos (Ilavégosog) (27), sacerdotisa de Atenas. La otra
hija de Cécrope, Agraulos ( Aypavioc) (27), tenia templo propio en
la pendiente septentrional de la Acrépolis. El templo de Atenea es-
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taba asi rodeado por muchos altares y otros monumentos, siendo el
corazén de la Acropolis, asi como ésta era el corazéon de la ciudad.

Pero el primer grandioso empuje para el embellecimiento de la
Acropolis fué dado por el tirano Pisistrato (28), quien en e] afo 530
a. C. levanto el nuevo Hecatompedon, no por haberse derrumbado el
viejo, como se cree, sino empujado por la ambiciéon y por adquirir
gloria. El antiguo quedo como nucleo del nuevo. E] Hecatompedon del
Pisistrato era = 2{Zotoulog meginmtegog” o sea que tenia seis columnas
en cada uno de los flancos angostos v doce en cada uno de los flancos
laterales de estilo doérico. Los frontones tenian bajos relieves de mér-
mol Pario “Ildgiev paspacey™ (29), de los cuales se conserva hoy el
que representa a Atenea arrebatando al gigante Engélado (30) vy tro-
zos de las estatuas de otros gigantes. Todos estos restos se encuentran
en el Museo de la Acropolis. Cuando cayd la tirania de los Pisistratidas
y se establecié la libre y democratica administracién del Estado con
la Constitucion de Clistenes (31) (508 a.C.), los atenienses se dedi-
caron a la construccion de un templo mas espléndido para que la de-
mocracia no apareciera inferior a la tirania de los Pisistratidas desde
el punto de vista del culto a los dioses. Y asi empezd la construccion
del primer Partenén. Como el espacio era chico, los atenienses sin va-
cilar, para la realizacién de su obra, emplearon la superficie hacia el
Sur, cubriendo los muros pelasgicos v aplanando la roca entre las mu-
rallas v el Hecatompedon, e hicieron atris otros. Efectivamente sc
ven sus cimientos bajo el suelo del Partenén y bajo sus escalinatas
que son de piedra toba. Proyectaban hacerlo (%%t%otvicy wepintizoy )
octastilon peripteron) o sea de 8 columnas en las laderas angostas v
19 en las largas. Pero esta obra que se habia empezado en el afio 500 a.
C., no pudo terminarse porque se inicidé un nuevo periodo: el de las
Guerras Médicas; la destruccion de Atenas y méas atn de la Acro-
polis por los Persas quedando asi la construccion del edificio del Pro-
partenon hasta la base de las columnas. Al mismo tiempo que la erec-
cion del Partenodn, se habia empezado la construccion de los propileos
Pl. Acr. 7, cuyas bases se ven hoy en la parte septentrional y en me-
dio de los propileos actuales. Era un edificio cuadrangular que tenia una
entrada por el Este v una salida por el Oeste, ambos con dos columnas.
Su construccion habria empezado inmediatamente después del afio 490
a. C., cuando los atenienses luego de la batalla de Maratén comen-
zaron a fortificar sus fortalezas (murallas) en toda Atica.

Pero no eran solo estos edificios los que embellecian la Acropo-
lis en el periodo 750-480 a. C. Restos arquitectonicos y objetos escul-
pidos encontrados en las ruinas demuestran la existencia de por lo
menos otros cinco edificios, que eran templos pequenos, santuarios,
como el de la Artemis Brauronia * Beavpwviz” (Diana de Braurona),
Pl. Acr. 20, Pandrosos, Agraulos, Cécrope, como ya hemos dicho, v
los tesoros de los demos (dmoaugel) (32),

Aparte de los edificios, la Acrépolis estaba llena de multiples
imagenes, exvotos y placas dedicatorias, que estaban al aire libre o den-
tro de los templos. De estas reliquias tenemos conocimiento por los
restos que se encontraron cuando los griegos queriendo reconstruir
sus templos excavaron la meseta para nivelar el suelo. Estos restos
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se conservan hoy en el museo de la Acropolis, por supuesto muy es-
casos, porque gran parte de los que eran de piedra se destruyeron
completamente y los que eran de metal habian sido robados por los
persas o fundidos por los mismos griegos para otro uso. La abun-
dancia de los exvotos no debe extrafarnos, porque no solamente el
Estado hacia muchas ofrendas a los dioses, sino también los particu-
lares.

Los que se dedicaban por ejemplo a un oficio acostumbraban a
separar una parte de sus ganancias (v Sexdtnv) (el décimo), con la
cual mandaban hacer una imagen o un vaso pintado u otro recipien-
te y lo dedicaban a sus dioses y sobre todo a Atenea, porque aparte de
ser ella la patrona de la ciudad era también la protectora de los ofi-
cios, !llamada por eso ( “ Egydvn” obrera). No faltaban tampoco las
ofrendas de los vencedores en las distintas luchas (de juegos atléticos,
dramaticos, etc). Las estatuitag se colocaban en un pedesta] donde se
cscribia el nombre del donante, del dios a quien se ofrecia, el motivo
por €l cual lo dedicaban y el nombre del maestro que lo hacia. Por
estas inscripciones sabemos que muchos de los donantes eran curti-
dores, cardadores, fabricantes de vasos, lavanderas, etc. Las bases de
mtchos de ellos traen los nombres de maestros de arte, como Anti-
nor, Onata, Calén, Gorgias y muchos otros que la historia no conoce,
sobre todo islefios, quienes en época temprana habian empezado a tra-
bajar en el marmol contribuyendo a hacer de Atenas uno de los mas
famosos centros artisticos de la época.

De todas estas pequefas obras de arte que se encuentran hoy en el
Museo de la Acropolis las mas interesantes son las Coras, Lam. 111, es-
tatuitas de marmol que representan mujeres que estaban paradas con
un pie mas adelante, recogiendo con una mano los pliegues de su ta-
nica y teniendo en la otra una fruta u otro objeto. Su vestimenta se
componia de tres piezas: la capa (f{pdtov-himation) que llegaba casi
hasta la rodilla y formaba pliegues regulares; debajo de la capa tenia
la tdnica ()t®v-jitdn) visible sélo desde la cintura hacia abajo, tan
larga que la recogian con una mano pata que no les impidiera el
paso. Esta, dejaba descubierta la parte izquierda del pecho y por de-
bajo tenia otra vestimenta la cual por abundantes, finos y ondulados
pliegues, demuestra que es de lana, color azul oscuro. La capa y la
tinica eran blancas adornadas con bordados cruzados. El borde de la
capa esta adornado con cinta sobre la cual estd bordado un meandro
“ pafavdoog” (33): con la misma cinta esti adornada la tdnica en el
medio. Con mucha perfeccion se presenta el peinado de la cabellera
en el cual ponian mucho cuidado no sélo las mujeres sino también los
hombres, quienes tenian cabello largo, y por su peinado era dificil
distinguir el hombre de la mujer. La cabellera, que caia formando
trenzas por delante y sobre la espalda, estaba adornada con una dia-
dema. El recogimiento del vestido, que era tan natural y acostumbra-
do en las mujeres, tenia el fin de darles gracia y elegancia. Falta sin
embargo en estas figuras la libertad y la expresién del rostro, y para
humanizarlas los maestros les ponian una sonrisa tipica en los labios
que a veces parece tonta. Lo que especialmente las embellece es la
policromia.. Sin embargo el valor de estas pequefias obras no esti en
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la perfecciéon sino en el hecho de que son la fuente de la cual sacamos
la conclusién que el arte, después de muchas dificultades, llegé a su
maxima perfeccién en el periodo siguiente. Todas las manifestacio-
nes de piedad respecto a la divinidad y de amor a lo bello fueron des-
truidas por los persas en el afio 480 a. C.

El periodo de Temistocles y Cimén. Los atenienses, después de sus
victorias sobre los persas, se enriquecieron con el botin conquistado
al enemigo, con el dinero que les proporcionaba la Tesoreria Publica
de la Liga Délica “ Ankwaxyy Svppayie™ (34), y mas aun con el incre-
mento del comercio, de la exportaciéon, con la industria de maultiples
utensilios y manufacturas, y con la explotacion de las minas de Lau-
rio (35).

Al regresar vencedores los atenienses a su patria so6lo encon-
traron ruinas. Sin desanimarse, comenzaron la reconstruccién de su
ciudad. Como creian que sus victorias eran victorias de la misma Ate-
nea —quien, segun el oraculo de Delios, habia conseguido con su elo-
cuencia persuadir a su padre Zeus que no permitiera la conquista de
los muros de madera “E0Awe telym ™ (36)— no escatimaron ningin
sacrificio para honrar a su bienhechora. Tres templos de marmol se
erigieron a la diosa en este breve periodo: primeramente reconstruye-
ron el quemado por los persas, para colocar en él al antiguo Xoéanon
que lograron salvar llevandolo con ellos en las naves. Después de la
batalla de Platea pusieron los cimientos de un nuevo templo, el Par-
tenén, quedando el trabajo interrumpido por razones desconocidas
hasta hoy. .

Asimismo, reconstruyeron y fortificaron las murallas, levantaron
los propileos, amplidndolos. Usaron como material para las nuevas
obras las ruinas de los edificios destruidos. -

Los muros se prolongaron, circundando los pelasgicos, en la re-
gién oriental y en la occidental.

Todas estas obras pertenecen al impulso de los dos grandes hom-
bres Temistocles y Cimén, eminentes politicos de esta época.

El Siglo de Oro de Pericles. La realizacion del suefio de todos los
notables hombres de la antigua Hélade, guardaba el destino al gran
Pericles, el Zeus ateniense, quien consigui6é tener en la ciudad, ya de-
mocratica, una fuerza casi real.

En el afio 456 expuso ante el juicio de una Asamblea de todos los
griegos “Havellfviov Zuvédpov™ la necesidad de la reconstrucciéon
de los santuarios de la Acrépolis, destruidos por los barbaros. El sabio
politico encontré la manera elocuente de instigar la construccion del
Partenon, los Propileos y todos los templog sagrados, persuadiendo a
los congresales que esa obra no era asunto particular de los atenien-
ses, sino de toda Grecia. Era una demostracion de piedad, una expre-
sién de benevolencia de todos los helenos, quienes lucharon juntos por
una causa comun hacia los dioses que fueron sus protectores y sus
defensores, y cuyos santuarios sufrieron una despiadada destruccion
por parte de los enemigos. Todos los helenos aceptaron con ardor su
plan y se apresuraron todos, mas ain los aliados de los atenienses, a
ofrecer grandes sumas, colectiva y particularmente, en dinero y ma-
teriales, de los cuales, palida pero clara idea nos dan las tablillas de
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calculo de los Helenotamias' ( ‘E)dlnvoraplar) (37), que se salvaron en
algunos trozos de planchas de marmol.

Asi consiguié el hombre de gran genio, hacer de la Acropohs no
s6lo el orgullo de toda la Hélade antigua y moderna, sino ‘también
el-faro luminoso de todo el mundo civilizado. Y, al igual que todos sus
antecesores, Pericles pensé primero en el Partenon, el templo sagrado
de Atenea, patrona y protectora de la ciudad.

EL PARTENON

Era el templo mas importante de la diosa. Estaba ubicado en el lu-
gar mas alto de la meseta, sobresaliendo asi de todos los monumentes.
Su reconstruccién empezé en el 447 a. C. El nombre Partenén, Lam. IV,
para todo el templo en general se atribuye a Demdstenes (300 ar Gy,
nombre que en los siglos V y IV se reservaba para la parte occiden-
tal del edificio, en la cual se guardaban distintos objetos; se supone
que en esta seccién trabajaban al 'servicio de la diosa, las virgenes
“atides” ("Axiifec), jovenes atenienses llamadas ergastinas, quienes
empleaban un afio entero en la preparacion del velo que en las fiestas
panateneas se ofrecia a la diosa. De esta seccion del edificio tomé el
nombre todo el templo. Su construccién terminé en el afio 438 a. C,
pero la decoraciéon del templo finalizé recién en el afio 432 a. C.; se
erigié sobre el antiguo edificio, pero con importantes modificaciones:
disminuyeron la longitud, pero aumentaron el ancho y la altura, y para
que estuviera mas solido é] templo, movieron el costado de la parte
occidental més al Norte. Fué reconstruido el templo con marmol de
Penteli (meviedfoiov pappxcoy) (38), Sus cimientos son de piedra toba.
Se construy6 bajo la direccién de: Fidias|y su arquitecto fué Ictino
y el contramaestre Calicrates, cuyo nombre se conserva en un trozo
de una inscripcién con las cuentas de los gastos del Partendn, segin
la cual cobraba un dracma por dia o sea el valor de un pan y una
porc:on de carne. Lo mas_cierto es que los planos fundamentales de
la obra pertenecxan a Fidias, porque tan estrecha es la correlacion de
las proporciones de los edificios con la decoracién tallada y esculpida
y con la ‘estatua de la diosa (&yaApx), que hace imposible pen-
sar que dos maestros distintos hayan podido:improvisar un ‘'conjunto
tan armonioso y proporcionado. Ictino, pues, habria sido el inspector
general y el ilustre ejecutor de los planos de Fidias. El Partenon
(Ilacdevidy ), que se encuentra. en las .inscripciones con el simple
nombre ““veds o péyag ve®s’ el gran templo es - octastilos . peripteros
( dxtdoTudog - mepimepds ). «de estilo: dérico (39), que se caracteriza por
la fortaleza y severidad de la composicién y el aspecto de sus elemen-
tos. Tiene ocho columnas en cada uno de los flancos angostos y dieci-
siete en cada costado. El portico de entrada estd hacia el Este, como
en casi todos los templos. Es de-72,3 m. de largo y 33,88 m. de ancho,
y'‘sobre el estilobato' (otvAofdtns) 69,51 m. por 30.86 m. El edificio
se apoya sobre una base (%enmlg) con’tres escalones de 0,52 de pro-
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fundidad y 0,54 de altura, los cuales, por los lados angostos, se inte-
rrumpen por otros escalones mas bajos para facilitar la subida.
Directamente sobre el estilobato se erigen las columnas, también
de estilo dorico sin base. Las columnas, de 10,43 m. de altura, traen
veinte estrias ( pzB2®setg), y se componen de ( 8axtdieus) anillos de dife-
rentes diametros, de modo que hacia la mitad se nota una ligera con-

[

Columna de estilo Dérico

vexidad (&viacig) que produce una sensacion de elasticidad. En la
parte superior de las columnas estan talladas cuatro maromas (ipdvreg)
que hacen la transicién al capitel ( %tovérpzvov ). Lam. V A, Este se com-
pone de dos elementos: el equino (€yivog), que forma una ligera cur-
va (un platillo ligeramente convexo, que en €poca antigua traia ador-
nos tallados (hojas) ; y el plinto (mAfvdog), que es cuadrado. La dis-
tancia entre las columnas no es la misma en todos lados: las laterales
tienen 2,47m. de espacio, las del Este 2,51 m. y las del Oeste 2,25 m.
Sobre las columnas se apoya el arquitrabe (émotddiov). Lam. V A. En
su frente existen agujeros cuadrangulares que demuestran que alli esta-
ban adosados ornamentos, acaso coronas, y ademas los trescientos escu-
dos que habia donado Alejandro Magno en el afio 334 a. C. en accion
de gracias por la victoria obtenida en la batalla del Granico contra
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Jos persas. Ll arquitrabe sostiene la cornisa de las metopas K iez@rat )
y los triglifos (zelyivea).

En total el Partenén tenia 92 m.: 14 en cada uno de los flancos

angostos y 32 en los largos.

~ Los triglifos eran soportes de dos estrias en el medio y dos me-
dias en los costados, que tenian en la parte inferior los clavos llama-
dos gotas (otayévec). las metopas eran huecos cubiertos con table-
ros adornados de relieves, los cuales representaban: al Este la gigan-
tomaquia (7iyaviopayie ), la lucha entre los dioses y los gigantes, al
Ueste la amazonomaquia (&palovopayia); al sur la lucha entre centau-
ros (0 v lapitas Lam. V B (41) y episodios del mito de Erecteio, ¥
al Norte el sitio de Troya. ¢

Hoy se conservan en la Acrépolis 28 de las metopas del Este y
del Oeste, 12 del Norte, 16 de la parte Sur se encuentran en Londres
v una en Paris.

l.os grabados de los triglifos eran de color azul oscuro y el fondo
de éstos y las metopas coloradas. Con variados colores estaba pintado
el socarén (7eioev) colocado en la parte superior de éstos. Entre el
socarén y la cornisa de las metopas recorrian los astragalos, adorno
extrano al estilo dérico, pero colocade con arte por el arquitecto para
dar mayor variedad.

En el Este v Oeste se levantaban los frontones (Getopata) cn
forma triangular. En el frontén oriental se representaba, en excelen-
tes relieves, ¢l nacimiento de Atenea saliendo de la cabeza de Zeus
va armada con lanza, escudo y casco. Grandiosa es la descripcion del
nacimiento de la diosa segin el himno homérico: “Armada salté la
diosa de la cabeza de Zeus escudero (aiyioxes) lanzando pavoroso gri-
to: a su vista el Olimpo tiembla de estupor; maravillada de alegria
exclama la tierra (I'éz) el mar se conmueve desde sus profundida-
des v el sol, lleno de admiracion, para su carruaje hasta que la diosa
depusiese sus fulgurantes armas’.

Il centro de la representacion lo ocupa Zeus, sentado en su trono,
contemplandose de perfil. Detras de él esta Hefesto, con su hacha en
Ta mano, y entre las dos figuras aparece Atenea con sus armas, sober-
bia. En el aire se ve bajando la Victorja, que viene para coronar a la
diosa, v mas alla, a ambos lados, otros dioses y diosas.

De las figuras centrales se conserva so6lo la de la Victoria; se sal-
varon, ademas, las que ocupaban los dos angulos: en el izquierdo se
ve a Helios ("HAwg) o Hiperion que surge del mar con sus magni-
ficos caballos; en el lado opuesto aparece la Luna (2ZeAnvn); también
con los caballos de su carro. Cerca esta una figura varonil, probable-
mente de Teseo o de Baco; mas al centro estan sentadas Demeter y
Cora < Aquizne #««: Képn ™~ y al lado la ninfa Iris; en el lado opuesto
ce ven las tres PParcas, una sentada y las otras dos reclinadas.

La tranquilidad de las dltimas figuras, que parece que todavia no
tienen nocion del magno acontecimiento por estar lejos, las expresio-
nes de asombro de algunas y de pavor de otras de las figuras centra-
Jes, provocan admiracion y demuestran ¢] verdadero genio artistico.
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En el frontén occidental se representa la lucha entre Atenea y
Poseidén por la supremacia de la ciudad y la proteccion de la tierra
Atica. La disputa se realiza con la presentacion por parte de los com-
batientes, de actos milagrosos: Poseidon da un golpe en la tierra con
su tridente y mana agua salada, y Atenea hace brotar un olivo. Juz-
garon la disputa, por mandato de Zeus, Cécrope y Erecteo y, segun
otra tradicion, los doce dioses. El fallo se dié a favor de Atenea, quien
fué asi nombrada protectora de la ciudad. De estas figuras se salvaron
muy pocas: la del angulo izquierdo que representa una magnifica fi-
gura varonil encarnando el rio Cefiso, las figuras del grupo de Cé-
crope y Pandrosos. Estas son las unicas que permanecieron en su lu-
gar en el frontén. Las otras, entre ellas la de Atenea y Poseidén, se
encuentran en el Museo Britanico de Londres.

En todas estas obras el sublime estilo de Fidias alcanzé su mas
alta expresion. Pero no era sélo la perfeccién del cincelado que daba
vida al marmol; lo que hacia atin més vivaces las figuras era su poli-
cromia resaltando sobre un fondo azul, rasgos que aun se observan
en los frontones.

Las columnas que rodean el templo principal * #ugiwe vedg’
llamado cella (67%6c) uniéndose forman una galeria (oted) de 4,26
m. de ancho. La cella tiene 22,3¢ m. de ancho y 59,02 de largo, sobre-
saliendo de la galeria dos escalones.

En la parte exterior de la cella corre un friso de 1 m. de altura
y 159,42 m. de circunferencia, en el cual esti representada la procesién
de la fiesta de las Panateneas (42), pompa tan majestuosa que es verda-
deramente dificil imaginarla hoy. Fidias logré esculpirla con arte y
habilidad digna de su genio artistico. No traté de presentar toda la
multitud desfilando en orden y en forma igual porque entonces el as-
pecto seria monétono, sin gracia; por lo contrario elige escenas diver-
sas y las mas caracteristicas llenas de vida y de belleza. Estaban or-
denadas en la siguiente forma:

En el Este, donde se encontraba la entrada al templo, Atenea, a
quien un sacerdote entrega el peplo llevado por jévenes atenienses.
Alrededor de la diosa, Zeus, Hera y los demas dioses invitados por
Atenea para tomar parte en la fiesta, los sacrificios y para admirar
su pueblo. En ambos lados estaban parados los doce héroes epénimos
(o sea los jefes de las tribus) representando a todo el pueblo del Atica.

En los costados Sur y Norte se representaba el paso de la pro-
cesion, empezando de los dos 4ngulos sudeste y noroeste, que era el
punto de la partida, se bifurcaba hacia el sur y la otra seccién avan-
zaba hacia el Norte.

Los relieves que completaban los dos costados del friso represen-
taban hombres jovenes y ancianos con tfinicas largas, conversando
unos y apoyandose sobre sus bastones los otros; jovenes llenos de
vigor galopando en sus admirables caballos o conduciendo un carrua-
je y otros que llevaban ramos de olivo (#aAAopdoot ). Admirable era
el aspecto de los que conducian las victimas para el sacrificio, la ener-
gia con que contenian a los briosos caballos; presentes estal?an los
aue, llevando vasijas llenas de vino y tocando sus flautas, animaban
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la escena; los vencedores de las distintas luchas con sus trofeos. No
faltaba en esta solemne procesion la graciosa belleza de las jovenes
atenienses, quienes, ansiosas, esperaban este dia para presentarse al
publico. Alli aparecian las mujeres de los métoicos (43) (ciudadanos na-
turalizados) con jarras (caniforas o hidriforas); jovenes con tinicas
largas de muchos pliegues, puestas con eleganua, Sus expresiones eran
de una gracia solemne segin la exigencia de la fiesta, llevando uten-
silios sagrados, vasijas o canastos, y algunas paradas tranquilamente.

En el friso occidental se veian los preparativos en el Bajo Cerami-
co (44),

Todo el friso por su variedad de imagenes, la solemnidad de la
entrega del peplo sagrado a la patrona de la ciudad, la encantadora
belleza y la gravedad de las virgenes, la varonil ‘hermosura y vigor
de los jévenes, la libre y natural posicién de los ancianos de serio
aspecto, la vivacidad de los caballos, la fuerza de los malhumorados
bueyes y en general la gracia, la proporcién admirable y la majestuo-
sidad de todo el conjunto, matizado con una artistica combinacién de
colores en algunos detalles que deleitaban la vista, demostraba asi que
era una obra a la vez estética y religiosa, de un excelente artista. De
este conjunto quedan en su lugar algunos relieves en la parte occi-
dental; veintidos tabletas estin en el museo de la Acrdpolis y los res-
tantes figuran en los distintos museos de Londres.

ILLa construccion interna del templo es!la siguiente: por la gale-
ria Este se entra en el pronaos (mpbvaog), un pértico pequefio inter-
no que se forma con seis columnas adelante y las paredes de la cella.
Del pronaos, por una espléndida puerta que se habria hacia adentro
se penetra en la cella, en el templo principal llamado Hecatompedon,
porque tenia las dimensiones del antiguo templo del mismo nombre.
De la galeria occidental, en otro poértico igual al del Este llamado
opistédomo ( émiattédopog ), por medio de otra puerta, se llega a una
habitacién (a«idovox) que tenia en el centro cuatro columnas de es-
tilo jonico llamado Partenén, nombre que tomé todo el templo. Por
esta parte no se comunicaba con la cella. Unos llaman opistédomos al
portico occidental y al Partenén y otros intentan explicar que antigua-
mente se llamaba asi a un cuarto particular separado del templo prin-
cipal, que empleaban como cuarto de tesoro (¥noavpds), donde se
habia trasladado en el afio 535 a. C. desde Delos la tesoreria de la
Liga Delica.

El templo por excelencia (xat éZoy7v vaog) o sea el Hecatom-
pedon, estaba dividido por dos filas de columnas de estilo dérico en
tres secciones: la del medio, tenia 9,82 metros de ancho y las dos del
costado 3,25 metros cada una; otra fila de columnas en el fondo unia
las dos laterales; sobre la parte superior de todas estas columnas se
lJevantaban otras, que sostenian el techo de madera. L.a seccién del
medio estaba cercada por barrotes y tenia cubierto el piso no con
placas de marmol sino con piedras de color negro. Alli estaba erigida
la estatua de la diosa Atenea en oro y marfil (xevoedepavtivy) obra
de Fidias. La luz en ese espacio entraba solamente por la puerta prin-
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cipal, aunque algunos tienen la conviccion de que la estatua se ilu-
minaba por algunas aberturas en el techo. El Partenén propiamente
dicho estaba techado con placas de marmol mas finas en el centro y

algo transparentes.

I.a Atenea de oro v marfil de Fidias

La particularidad de ésta magnifica obra consiste en que el es-
tilobato, las escalinatas, etc., no son horizontales, ni tampoco lo son
las partes paralelas erigidas sobre estas; las columnas no son verti-
cales ni iguales entre si. En todo el edificio reina asi la linea curva,
tanto que si siguieran levantindose las columnas se reunirian en un
punto como una piramide, todo esto por razones de elegancia estéti-
ca. El techo del templo era de madera pero el de la galeria era de mar-
mol (meplotzoic); ambos estaban adornados con distintos motivos

3

en colores.
Los capiteles, como muchos otros miembros del templo, tenian

decoraciones en colores. El estilo dorico es muy severo, pero en el
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Partenon la severidad se acompana por tanta gracia y armonia que
el templo tiene un aspecto grandioso e imponente a la vez que bello
y elegante. Ista combinacion de lo majestuoso, armonico y elegan-
te se debe a las acertadas proporciones de las medidas, al cuidadoso
y riguroso trabajo de los distintos elementos arquitectonicos y es-
culturales hasta los mas minimos detalles de todos los miembros del
edificio.

Esta maravilla de arte esta hoy en ruinas, pero aun asi produce
admiracion y respeto al espectador, mezclados con verdadero éxtasis.

I.a simetria que atn conserva una parte de las ruinas ha sido
comparada por un escritor moderno Xenopulos con la del soneto,
llamandolo por esto “soneto dorico del Partenon’™.

Xl artistico edificio del templo estaba completado por la obra
colosal del genio de Fidias de oro y marfil, la estatua sagrada e
Atenea, admirable, imponente, majestuosa; hoy desaparecida, de la
cual tenemos idea mas o menos exacta por una pequefia reproduc-
cion descubierta en el afio 1880 en Barbaquion v que pertenece al si-
glo Il d.C. es fea, pero de admirable nobleza v una copia fiel del
prototipo.

[La estatua estaba colocada en la cella, ¥ su altura no es exacta-
mente conocida, aunque probablemente superaba los diez metros;
las partes desnudas del cuerpo, la cara, las manos, los pies y la ca-
beza de medusa que tenia en el pecho era de marfil, y los demas
complementos de oro. IEstaba parada con una tunica larga hasta
los pies; en el pecho tenia la coraza. y en la cabeza el casco; en la
mano derecha llevaba una estatuita de la Victoria (Nizn) y con la
izquierda se¢ apoyaba en el escudo, adornado ¢ste por dentro y por
fuera con representaciones esculpidas como la lucha de Atenea con
las amazonas (&palévas); el escudo se apoyvaba en la tierra y en-
tre él v la diosa se veia la serpiente sagrada ofzovgds o9tc ¢l Erecto-
nio. En el exterior del escudo, segiin Dién Crisostomo (45), figura-
ban Fidias v Pericles.

Xl Partenén fué inaugurado en el afio 438 a. de C. en las fies-
tas de las grandes Panateneas, pero se concluyé unos afios después.

LOS PROPILEQS : Cuando con la construccion del Partenon ¢l inte-
rior de la Acrépolis cambié de aspecto, Pericles penso edificar los nuevos
propileos para que la entrada no fuese inferior a todo el conjunto, pues
la colina sagrada debia tener una entrada digna de una mansiéon di-
vina. L.a construccion fué confiada al arquitecto Mnesicles, quien
realizé un plan magnifico pero que no se cumplié totalmente. Fué
comenzada en el afio 437 a. de C. bajo su direccion. En el ano 432
a. de C. estaban casi terminados los trabajos cuando estalldo la gue-
rra del Pecloponeso interrumpiéndolos por ésto. En el desarrollo de
la obra el plan sufri6 muchas modificaciones. En el lugar de los pro-
pileos habia antiguamente un edificio cuadrangular de madera que
fué quemado por Jerjes.

El edificio se compone del cuerpo principal y de dos alas late-
rales (mtéouyas). Lam. VI B.
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El primero esta .integrado por el “prostoon” (el pértico de ade-
lante).. basado sobre seis columnas de estilo doérico; sobre éste se
apoya el arquitrabe ( émtatoAov) y mds arriba esta el friso con trigli-
fos y metopas siguiendo a éste el fronton.

Propileos
La linea gruesa indica el plan realizado, y la sombreada el plan proyectado.

A través de cinco puertas se penetra en el sector (4) que a su vez
esta dividido por doble hilera de columnas de estilo jénico en dos sec-
ciones, de las cuales la d¢] medio no esti cubierta con placas y cuya
puerta no tiene escalones. porque estaba destinada al paso de los ani-
males para el sacrificio. Las otras cuatro puertas, que eran para el pi-
blico, tenian cinco escalones Lam. VI B. Después, méas adentro, hay
otro “prostoon” (3) de menor dimensién sostenido, igual que el ante-
rior, por seis columnas de estilo dérico, con frontén. De las dos alas
laterales, mas grande es la del norte o sea la que se encontraba hacia
la izquierda de la subida (2). Se compone de un pértico apoyado sobre
tres columnas de estilo dérico y una pieza con una puerta y dos ven-
tanas que dan al pértico. E| cuarto se llamaba “pinacoteca” (wvexodxn )
y contenia tablillas, probablemente de madera, pintadas. El ala sud (6) se
habia reducido, con respecto al plan primitivo, a la mitad y aun menos,
que la extension del ala de la pinacoteca, para dar espacio a la construc-
cién del templo de la diosa Nike sin alas ("Amtégou Niznc). Aunque
los propileos no fueron construidos exactamente como lo previera
el magnifico plan de Mnesicles, no son menos grandiosos ni menos
admirables que los otros monumentos de la Acrépolis.

TEMPLO DE NIKE APTERA: Al mismo tiempo que los Pro-
pileos o sea en el ano 436 a. de C. empezo la construcciéon de otro tem-
plo consagrado a Atenea pero como diosa de la victoria (Atenea Nique).

Aparte de ésta.los griegos tenian una diesa llamada Victoria

Nixn) vy la imaginaban como una joven virgen alada; de lo contra-
rio representaban sin alas a Atenea Nique por eso el templo de es-
ta se llamaba de la Victoria sin Alas. Estaba erigido sobre la to-
rre a la derecha de la escalera que conducia a los Propileos. El
templo Lam. II A es pequefio “tctrastilo antiprostilo” ( tetpdoTulag
appLmpioTulog ) o sea que tiene un portico al Este con cuatro colum-
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ias de ‘estilo jénico y otro igual al Oeste. El cuerpo principal se comi-
pone de una cella de 3,50 metros de largo y 4,20 metros de ancho. El
cielo raso y algunas otras partes del edificio tenian adornos encolo-
res; el friso estaba adornado con relieves y lo que representaban no
es exactamente conocido, probablemente eran dioses o luchas de grie-

Templo de la Victoria sin Alas

gos con barbaros quizas de las guerras médicas. IEn medio de la cella
se erigio la estatua de Atenea con una granada en la mano derecha y
un escudo en la izquierda; fuera del templo al Este, se encontraba el
altar donde se sacrificaba én el dia de la fiesta de las Panateneas una
vaca escogida. Por el Noroeste y Sud el templo llega hasta el extremo,
por ‘eso es peligroso el paso por estos lados. Construyeron pues por alli
un muro con placas colocadas verticalmente de un metro de altura y
sobre él colocaron varillas de bronce como un cerco.

Algunas de'las placas del templo se conservan en el museo de
ia Acropolis y tienen relieves que representan victorias aladas colo-
cando trofeos o llevando bueyes para el sacrificio, y que son exce-
lentes obras de gracia y elegancia.

En conclusién, todos los grandiosos, sublimes, elegantes y bellos
monumentos de la Acropolis se construyeron en la época de oro de
Pericles, el gran genio politico; el hombre que pudo amar <on la
misma. pasion el poder, las letras y las artes no sélo amarlas sino
Itamblen protegerlas. Era el politico filésofo, amante y protector,
también de su patria y de su pueblo. La comparacién de él con el 'Zeus
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Olimpico se debe por una parte a lo moderado de su caricter, y peor
otra a la imposicion de su palabra. Sus obras le valieron la inmorta-
lidad a él y a toda la Hélade.

ERECTEION : Un ano después de concluida la construccion de los Pro-
pileos estallo la guerra del Peloponeso. En el transcurso de ésta los ate-
nienses pusieron los cimientos de otro templo del Erecteion (lpeyireiov )
pero no se sabe con exactitud cuando se lo comenzé ni cuando fué
terminado; sin embargo en el afio 408 a. de C. estaba semiterminado.
Hemos dicho que en el lugar del Erecteion actual se encontraban an-

El Erecteion

tiguamente los simbolos sagrados que se consideraban como los tes-
timonios de la lucha entre Atenea y Poseidén; vy, bien cerca de él
o bien en el antiguo templo de la diosa, que fué quemado por los Per-
sas, se adoraba el Erecteo. Cuando termin6 la construccion de los
demas templos de la Acrépolis no cra posible abandonar el sagrado
recinto donde se guardaba el antiquisimo x6anon de la diosa. Ade-
mas les parecio justo que Erectco, el mas antiguo jefe de los atenien-
ses, tuviese una mansion distinguida, digna de la fuerza y el es-
plendor a que llegaron sus sucesores. Se decidio, pues, la construc-
cion de un templo comiun a Atenea v Erecteo llamado Erecteion. [Lam.
VII B.

El Erecteion se consideraba, por su caracter religioso, templo
exclusivamente jonico y por eso la sacerdotisa de éste prohibi6 la
entrada al templo al rey de Esparta Cleomenes como ciudadano do-
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rio. El edificio se compone de dos “cellas”, una al este (8) y otra al oes-
te (7), v de tres poérticos llamados “préstasis” (wgéataceis). El cuerpo
principal tiene 20,03 m. de largo y 11,21 de ancho. Se levanta sobre
una base de tres escalinatas. La cella oriental llamada cella de Palas
Atenea (Hadlkag "Adnva ) (46) es la parte principal del templo. La en-
trada en ella esta por el portico (10), Lam. VII B llamado, segin las
inscripciones, vestibulo del alba ( wmgéotacig medg éw ). Tiene la forma de
una galeria v se sostiene por seis columnas en linea, de estilo jo-
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Columna de estilo Jénico

nico, una de los cuales fué sustraido por Elgin. De este se entra al
interior de la cella (8) por una puerta que esta en el medio del re-
cinto, el cual tiene una ventana a cada lado de dicha puerta. La ce-
lla tiene sietc metros de largo y 9,63 de ancho hecha toda con mar-
mol de Penteli. En ésta estaba erigido el antiguo x6anon, estatua de
madera de olivo de la diosa Atenea que creian haber caido del cielo (9).
Delante de la estatua estaba colocada una lampara de oro en la cual
ardia un fuego inextinguible, cuyo aceite se renovaba anualmente.
FEra obra del excelente artista Calimaco. Arriba de ésta, desde el te-
cho, pendia una chimenea de bronce en forma de palma para esfu-
macién ‘del humo; en la cella de Palas se guardaban los valiosos tro-
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feos (la espada de Mardonio (47), el escudo de Masistio (48) y muchas
otras reliquias artisticas). Fué limitada posteriormente por una pared,
de la cella occidental (7): que tiene forma cuadrangular. El piso
esta tres metros mas bajo que el de la cella oriental. Estaba dedicada
al culto de Poseidon- Erecteo. Termina hacia el oeste con una pared
elevada que constituye el frente occidental de todo el templo, y tiene
en la parte superior seis columnas. Los huecos entre las dos columnas,
que en los tiempos romanos fueron transformadas en ventanas, se
cerraban con un cerco de madera. Debajo de la cella habia un escon-
dite donde probablemente se refugiaba la serpiente sagrada ((fegig
89:2 ). El acceso a éste se practicaba por la prostasis septentrional (1)
segun la inscripcion ( moooTagetg wed oD Yved®pates ) que era una mag-
nifica galeria en el término occidental de la parte septentrional del tem-
plo. La prostasis septentrional Lam. VIII A, que tenia 10,60 m. de lar-
go y 6,75 m. de ancho, era principal entrada del Erecteion y se compo-
nia de seis columnas de una altura de 7,58 m., cuatro adelante y dos
lateralmente. En el prostasis estaba el altar de Zeus supremo; en el te-
cho habia una abertura que simbolizaba la sefial de los vestigios del
trdente de Poseidon. En efecto, perpendicularmente a esta abertura se
encuentra otra en el suelo (2), v mas abajo, en el sétano, los tres orifi-
cios que marcara el tridente. Se entraba a la cella por un vestibulo con
una puerta grande y hermosa adornada con profusos decorados. Estx
puerta daba acceso a otro portico (6), que esta sobre una pileta, la cual
usaban muy probablemente para el riego del olivo sagrado. En este por-
tico estaban los altares de Poseidén, Erecteo, Hefestos y del héroe Bu-
tes (49), jefe de la raza de los butidas. Una pared separa el vestibulo
de la cella (7) vy una puerta muy artistica los comunica; en ésta estaba
el mar de Poseidén, llamado también mar de Erecteo Egeyimic
%dracoa, el cual tenia un brocal (owéjov), de un pozo; por eso este
lugar recibié el nombre de prostomieon (wgostopntatioy ).

Del vestibulo (6), una puerta practicada en la pared septentrio-
nal da acceso, por medio de una escalera de mirmol, a la prostasis
meridional, portico de las coras o cariatidas (otee t@®v Kaguatidwy )
Lam. VII A-B pequefio edificio con tres paredes construido con el pro-
posito de rodear a la escalera que conducia hacia el hecatompedon. So-
bre una pared de 26 m. de altura se apoyan las seis estatuas de las coras
(mujeres jovenes) que sostienen con la cabeza el capitel del portico, de
estilo dorico-jonico. Una de estas estatuas fué robada por Elgin y susti-
tuida luego por una de barro. De esta misma galeria, por una puerta de
la pared occidental se sale al patio Lam. VIII A, donde estaba el san-
tuario de Pandrosos (3), hija de Cécrope, el olivo sagrado ( tege €Aaia )
(4) que se llamaba primeramente ciudadano (%ot ) y después encor-
bada l(®4y7upog ) a cuya sombra estaba el altar de Zeus Erquio (5);
en este patio habia también un santuario subterrineo, la tumba dc
Cécrope.

Lo que se observa en esta discripcion es que el Erecteion es un
edificio de construccién singular pero muy admirable. en sus detalles.
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La prostasis septentrional presenta una obra elegante y graciosa.
La ya mencionada puerta-pértico era espléndida por la riqueza de sus
adornos, lo que la hacia el mas bello modelo de puerta de la arqui-
tectura griega. La cornisa estaba adornada con imdgenes decorativas
en colores. El friso estaba compuesto de estatuitas en marmol blanco,
pegadas y clavadas sobre piedra negra de Eleusis.

No menos admirable es el arte de las Cariitidas. En éstas el
maestro consiguié relacionar el vigor con la delicadeza, en tal forma,
que no aparecen ni muy delicadas ni desproporcionadas con el peso
que sostienen, ni en ninguna manera grotescas.

Su postura es muy tranquila, andloga a los miembros arquitecto-
nicos de todo el conjunto, pero a la vez plenas de vida en sus detalles.
Estan vestidas con la sencilla pero elegante tdnica del tipo dérico,
cerrada hasta la cintura y un poquito mas arriba, separada después
en dos piezas atras y adelante. Una vez puesta y atada en la cintura
les llegaba hasta el tobillo. La parte que sobraba, que era casi doble
de la altura del pecho formando el (amémuypa) repliegue en forma
distinta, segin cl gusto de cada mujer. Los brazos quedaban desnu-
dos o formaban manguitas cortas sostenidas en la parte de arriba con
botones o broches. Era sencilla pero elegante y graciosa y en la for-
ma y la posicion de los pliegues consistia el gusto de la mujer. Dara
una idea del ripido progreso del arte en este sentido, desde la época
de Pisistrato hasta el momento que nos referimos —lapso de un si-
glo— la comparacion de estas estatuas con las figuras mencionadas
en la pagina 173. El arte de las Cariatides Lam. VII A no consiste so-
lo en sus vestimentas sino en sus cuerpos admirables sus rostros lici-
dos con expresién dulce pero seria, semejante al deber que cumplen,
su fino y artistico peinado, un conjunto admirable y gracioso como es
todo el templo. Porque el Erecteion no tiene la majestuosidad, impo-
nencia y la sublimidad del Partenén, pero la sencillez de sus miembros
arquitecténicos, la policromia, y el detalle de sus decoraciones y por la
modernizacion, diriamos, que el maestro al sustituir las columnas por
las estatutas, pensé darles un aspecto no tan grandioso ni tan subli-
me pero no menos admirable.

No sé6lo los mencionados monumentos embellecian la sagrada co-
lina. Habia otros monumentos pequefios e infinidad de obras menores
no menos apreciadas. A la derecha de los Propileos y al oeste del tem-
plo de Atenea Nique estaba erigido el templo de Artemisa de Brau-
rona, el Brauronién ( Beavgovetov ) Pl Acr. 20. Era la diosa adorada es-
pecialmente por las mujeres. Su estatua era de obra de Praxiteles. Co-
nocemos por distintas inscripciones un catilogo de muy raros exvotos
dedicados a la diosa.

A continuacién de Brauronion estaba el edificio cuadrangular co-
nocido con el nombre de Jalcotique (yeAxolnxn). Se edifico en el
ano 400 a. C. pero hasta hoy es dudosa su verdadera denominacién y
su uso. Con éste termina la construccion de los magnificos templos
de la Acrépolis en el periodo 480-400 a. C.

Al periodo histérico siguiente pertenecen otros edificios peque-
fios, especialmente porticos chicos, y ademds numerosas estatuas ‘de
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gran valor artistico que dedicaban a los dioses y especialmente a Ate-
nea, los vencedores, los hombres piadosos, los terratenientes o bien
las ciudades ¥y demos y la misma ciudad de Atenas. Las esculpian los
grandes maestros de arte del periodo siguiente a las guerras Médicas,
del periodo de Fidias v aun de sus sucesores.

Entre las estatuas privadas se encuentran la Sosandra ( Xwsdvepa )
posiblemente Afrodita, obra magnifica de Calamis (50) y dedicada por
Calias (51) hijo de Hiponico el lacopluto ( Aaxémhoutoc ). Se ha en-
contrado su pedestal con una inscripeion; una admirable estatua de
bronce obra de Fidias, exvoto de los terratenientes atenienses que
particron para Lemnos llamado Lemnea (A7pvie ): una excelente es-
tatua de Apolo esculpida también por Fidias; una estatua de bronce
de Diitrefes (52), obra de Crecilas (33), cuyo pedestal se encontrd con
el nombre de la estatua y del artista; una magnifica estatua de Per-
sea (54) obra de Mirén (35) y muchas obras de su hijo Lysio (56), la
mayoria de bronce: el Durio Hipo ( Aedgstog tnweg ), caballo de madera,
en bronce, obra del artista Stronguilion (57), Esta estatua representa el
momento en que los héroes de la Iliada salen del vientre del caballo,
viéndose asi aparecer en esa obra algunas cabezas, de ella hace men-
cion Aristéfanes. Se encontro su pedestal asi como el del corredor arma-
do ( émAtteteénoe ) en bronce; obra de Critias y Nesiotes (58), quienes en
el ano 477 a. C. habian esculpido las estatuas de bronce de los tirani-
cidas (wvgavvoxtdéver) Armodio y Aristdgiton.

No menos dignas de mencién son las estatuas del pangratista
(atleta en lucha y pugilato) Hermolicos (89), el conjunto de Atenea y
Marsias (60), obra también de Mirén; un toro de bronce, exvoto de
la :\samhlca de Aredpago, dos estatuas de bronce, una de Dericles
obra de Cresila y otra de su padre Xantipo, glorioso general.

En la entrada de los Propileos, a la derecha, existe un pedestal
con una inscripcion segin la cual habia sido erigida sobre ¢ste una
cstatua de bronce de Atenea Higeia (‘Yvelo) o sea de Atenea pro-
tectora de la salud, obra de Piro (61) el ateniense; sobre esta estatua
existia una inscripcion que decia: “Cuando se erigian los propileos,
uno de los obreros de los mas trabajadores, cayd, ]mlendose Pericles,
con todos los LUIdadD‘i que puso no pudo salvarlo vy estaba muy afli-
gido; pcro en suenos se le presenté Atenea y le did los consejos ne-
cesarios para la curacién del herido los cuales efectivamente practico
Pericles y asi se cur6 al obrero”.

Los atenienses aconsejados seguramente por Pericles dedicaron
esta estatua a la diosa expresando su agradecimiento hacia ella.

Como podemos observar, en esa época se premiaba a los hombres
honestos v trabajadores, pero también a los animales buenos. Se dice
que en el desarrollo de las obras de la Acrépolis, una mula habia de-
mostrado mucha capacidad v obedencia, pero al cabo de muchos afios
qued6 incapacitada a causa del exceso de trabajo, entonces los ate-
nienses le permitieron andar libremente por todos lados y vivir sin
trabajar. Este animal quedo conocido con el nombre de la mula sa-
grada (fzp2 djpiovog).
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Extraordinariamente importante entre las multiples y espléndidas
ofrendas era la colosal estatua de bronce de Atenea, obra de Fidias,
gue hoy se conoce con el nombre de Promacos (Ilpépayos), pero an-
tiguamente fué llamada Gran Atenea de Bronce (Meyddn Xadzj
"Adnva ). Esta estatua fué esculpida con el botin que habian tomado
de los persas en la batalla de Maratéon, y cuya dedicatoria decia:
“(dyadpa yadrodv and ov MAdwy <oy ely Mapaddve ancliviomv )’
es decir estatua de bronce de los medas que habian desembarcado en
Maratén. Estaba erigida al Noroeste de Brauroniéon sobre el mismo
camino de los propileos mas o menos al costado no muy lejos de la
via sagrada donde se encuentra hoy su pedestal. Habia costado un
medio millén de dracmas y segun se dice emplearon nueve anos en
realizarla. La terminaron en el ano 454 a. C. el mismo ano de la muer-
te de Cimon y se cree que fué un proyecto de éste. Estaba rodeada de
muchos trofeos. [La estatua era un coloso de bronce; media algo mas
de nueve metros, de pie y con expresion tranquila, teniendo con la
mano izquierda el escudo y con la derecha la lanza cuya punta dorada
y el casco se veian desde el golfo del cabo Stunion segin se dice. Por
eso fué llamada Promacos y a la vez Polias, porque la estatua apa-
rece como guardiana y vigilante de su villa. Ciertos textos la presen-
tan como Clidujo ( K2Aé:Z09y0¢) o sea la poseedora de las llaves, la sa-
cerdotisa de la colina). Sobre su escudo estaba representada la gigan-
tomaquia, por el grabador Mys (62), tomando como base los esbozos
del pintor Parrasios. Ambos eran artistas jovenes cuando Fidias hacia
esta obra, pero como estaba muy ocupado con otros trabajos, confio
a los jovenes artistas la decoracion del escudo de esta estatua colosal.

Desde el afio 421 a. C. no se construyé ninguna obra importante
en la Acrépolis. Porque los atenienses después de su derrota en la
guerra del Peloponeso no consiguieron recuperar su antigua gloria
aunque lucharon mucho para esto.

Cuando Felipe, el rey de Macedonia, quiso unir a todos los grie-
gos en una confederacién bajo su reinado para conquistar a Asia, los
atenienses se impusieron enérgicamente a sus planes, pero cuando
a Filipo sucedié en el trono su hijo Alejandro Magno los atenienses
perdieron su independencia. Més tarde vino la conquista romana y
con ella la decadencia completa y el injusto fin de una historia tan
magnifica y gloriosa. En este periodo no se habian realizado obras
importantes, sino algunos edificios pequenos y unos exvotos no de
gran magnitud. De los edificios mds importantes era la ya mencio-
nada Jalcotique, que erigié el orador Licurgo en el afio 330 a. C. ¥
donde se guardaban objetos de bronce, escudos, recipientes u otros
utensilios. De las obras menores habian algunos exvotos aislados de
vencedores, de hombres piadosos dedicados a sus dioses. De éstas
las mas dignas de recordar son algunas obras de Leocaris y Praxi-
teles (63) v ademés la estatua de bronce del valiente Olimpiodoro,
quien luché en el afio 300 a. C. para liberar a Atenas de las guardias
de los macedonios.

Importante exvoto, cerca del muro Sudeste es el del rey de Pér-
gamo Attalo (241-197 a. C.). Era un conjunto de bronce cuya altura
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era la mitad de la altura de un hombre y representaban luchas de
dioses y gigantes, o de los atenienses contra los persas y las victo-
rias de los pergaminos (habitantes de Pérgamo) contra los galatas.

Se habia sintetizado en estas obras la expresion de la vida y del
movimiento, tal como lo demuestran unas diez estatuas de éstas que
se encuentran en diferentes paises europeos.

En el periodo siguiente, 197 a. C. hasta el nacimiento de J. C.,
no solamente no se habia agregado ninguna obra, ni una de escaso
valor artistico, sino por el contrario, empez6 desde el siglo I a. C. la
mutilacion de éstas. La sefial la habia dado en el afio 290 a. C. el ti-
rano de Atenas, Lajaris, quien habia despojado al Partenén de los 300
escudos de oro que habia mandado Alejandro Magno como ofrenda a
la diosa por su victoria en el rio Granicd, v algunos trozos de oro de
la estatua de Atenea cricelefantine. Por este hecho fué asesinado en
Coronia. Muchos perjuicios y despojos sufrié la Acrépolis cuando fué
sitiada Atenas por el romano Sila.

Las ultimas construcciones que se levantaron en la colina sagrada
fueron en la época del emperador Augusto pocos afios a. C. (27-15).
Entonces se erigio al este del Parten6on y a poca distancia, un templo
circular en honor de la diosa Roma v del emperador. De este templo
se salvaron muchas ruinas y una inscripcion dedicada por algunos a
Augusto para adularlo.

En la entrada de la Acropolis, delante del ala septentrional de
los propileos, sobre un pedestal muy alto que se ve atin hoy, se erigia
una estatua de bronce de Agripa a caballo o en carruaje, pertene-
ciente al afio 20 a. C.

En el ano 40 a. C. se construyo la parte superior de la escalera
de marmol. El resto de la misma y los pequefios propileos llamados
Belé (64) y otras obras menores de fortificacion se habian hecho en-
tre los afios 130 al 230 a. C. y lo tinico que consiguieron fué hacer dis-
minuir la grandeza de los propileos de Mnesicles, y no agregarles nin-
guna modificaciéon importante.

En la época de Septimio Severo se menciona un castillo sobre la
Acropolis y con éste la construccién definitiva de edificaciones en la
colina.

Desde este periodo empieza la mutilacién despiadada de la obra
mas majestuosa y mas sublime que puede presentar la Historia.

Al principio de las invasiones romanas, cuando ya habian empe-
zado los romanos a sustraer de Ja baja ciudad todas las obras de los
grandes maestros de arte, con preferencia las de bronce, parece que
se mostraron mas cautos con los grandes monumentos de la Acrépo-
lis. Probablemente porque Atenas se habia manifestado ya como ciu-
dad de estudio y de investigacion.

El turista Pausanias, que visité personalmente la Acrépolis, men-
ciona en su libro grandes obras de arte existentes atin hoy en el lugar
en que fueron realizadas.

No es exactamente conocida la cantidad ni el valor de esas re-
liquias, pero parecen superar la mis rica fantasia, segin nos afirma el
turista Polemon, 250 afios a. C., en sus cuatro volimenes de las “ofren-
das de Acrépolis” y otros libros sobre las tablillas de la pinacoteca.
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FEl ateniense Heliodoro habia hecho en el ano 175 a. C. la des-
cripcion de los monumentos de la Acrépolis en quince volimenes.

De todas estas obras documentales poseemos sélo fragmentos, co-
mo también de otros autores mas antiguos, entre ellos un trabajo del
mismo Ictino sobre el Partenén. La existencia de tantos autores y
libros la confirma Strabén.

Otras fuentes para el conocimiento de estas obras, pocas, pero
importantes, son los pedestales de las estatuas y las descripciones que
nos dan una pobre pero exacta idea de la riqueza artistica, de las ex-
presiones del culto a lo sublime y de la perfecta belleza.

Desde el afio 170 al 550 se inicidé su completa destruccion por los
conquistadores.

Epoca Bizantina. Cuando Constantino el Grande llegé a ser rey
del Imperio Romano, trasladando su capital a Constantinopla, la doc-
trina cristiana se reconocié como religion oficial, comenzando las per-
secuciones a los idolatras como antes se hizo contra los cristianos.
Después de la muerte de Constantino se extremaron aun mas las me-
didas, puesto que los sucesores de aquél prohibian a veces bajo pena
de muerte los sacrificios y el culto a sus dioses.

En este periodo de gran antagonismo entre las dos religiones, se
perdieron muchas obras de arte, diezmadas por los monjes cristianos
que, impulsados por su fanatismo y su odio a los dioses falsos, des-
trulan sus estatuas y sus templos.

15|

El Partenén como templo cristiano.

Asi en Atenas, como en todas las ciudades cristianas, y especial-
mente en la Acrépolis, se perdieron magnificas obras de arte en cuya
perfecciéon tanto esmero habian' puesto los grandes artistas. Los edi-
ficios que se salvaron de la destruccién se transformaron segin las
necesidades del nuevo culto, perdiendo asi su conjunto armoénico si
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bien se¢ evitd su completa desaparicion, hecho que seria muy lamen-
table para la historia del arte.

El primero de los templos que sufrié esta transformacion fué el
Partenéon que en el ano 450 d. C. pasé a ser el templo de Santa Sofia
y mas tarde de la Virgen Maria. Este cambio no se debe tanto a los
fandticos cristianos sino a los mas moderados étnicos, quienes consi-
derando muy importante la salvaciéon de este monumento, consiguicron
habilmente que se convirtiera en templo de la nueva religion; no les
importé a quien perteneciera el santuario de su diosa; bastéles evitar
€l derrumbamiento del mas grande prodigio artistico, la creacion mas
bella y sublime de Fidias, que sufrié las siguientes reformas: destru-
veron, en su misma ubicacién, el idolo de la diosa Atenea, despojan-
dolo previamente del oro y marfil.

La entrada se hizo por el Oeste (15). de acuerdo a los cultos del
Cristianismo; el portico del Oeste se convirtié en atrio v por medio de
una puerta que se abrié en la pared inmediata se introducia a la cella
que se transformo en la nave principal (1), quedando el portico oriental
como presbiterio. Entre éste v la nave se levanté una pared de me-
diana altura con tres puertas, de las cuales la del medio se llamaba La
Bella Puerta (Qp2{z 11927 ) (7); en esta pared, estaban pintadas, como
en las laterales, imagenes sagradas. Mas tarde se destruyeron las co-
lumnas que sotenian el techo de la cella sustituyéndose por otras so-
bre las cuales se edificd el gineceo (2-3). También se abricron ventanas
laterales a causa de lo cual sufrieron muchos dafos los relieves y mis
aun el fronton oriental. De todo este cambio la tinica obra méas inte-
resante era el iconostacio. Y por fin se levantaron unas paredes en-
tre las columnas del peristasis. Estas fueron las principales transfor-
maciones que sufrido la obra maestra de Fidias, Ictinos v Calicrates.
Sin embargo pasé a ser el templo mas majestuoso y mas bello del
cristianismo en esta época, era la catedral de Atenas v la Virgen que
se adoraba en ella se llamaba Ateniense ( Ad7vziz ) como si fuese la
protectora de la Atenas cristiana como lo fué de la clasica.

Otro templo que se transformo6 también en iglesia cristiana pro-
bablemente al mismo tiempo que el Partenén era el Erecteion. Sus
modificaciones iucron las siguientes: en la entrada oriental fué abierto
el abside del presbiterio: ensancharon la pequeiia puerta de la pared
oriental; levantaron el antiguo pavimento que cra de piedra toba
piraica e hicieron otro nuevo; erigieron el atrio con tres puertas una
de las cuales existia todavia hasta el afio 1837.

También se convirtieron en iglesias cristianas: el templo dc- la
Victoria sin alas v la Clepsidra v se edificé otra pequena en el porti-
co oriental de los propileos. Otros edificios como los propileos se uti-
lizaron como mansiones privadas donde vivié el Arzobispo de Ate-
nas, el Comandante de la Guardia en distintas invasiones. En la baja
ciudad se hizo iglesia ¢l templo de Teseco.

Como ya se ha dicho, las estatuas de bronce o de otro material
valioso se deshicieron, los cuales se emplearon para otras necesidades ;
por lo contrario, las de marmol fueron destruidas. Sin embargo lag de
los templos y otros edificios fueron conservadas como adornos de
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éstos. Asi se salvaron las Cariatidas del Erecteion, los irontones, las
metopas v el friso del Partenon. La existencia de estas obras en tem-
plos cristianos presentaban un contraste raro pero no menos sim-
bolico.

los templos donde fué a refugiarse la nueva religion cristiana se-
guian representando en su exterior el culto de los dioses del tiempo
pasado llamados desde entonces idolos (imagenes falsas), pero ese
contraste que era al mismo tiempo una conexion, simbolizaba la pro-
longacion v a la vez la separacion de dos grandes etapas en la historia
helénica.

No solamente fueron causas religiosas sino también politicas v
luchas prolongadas las que produjeron la decadencia de la fuerza v
del espiritu del pueblo ateniense. Atenas, que habia dejado de ser un
estado autonomo, perdié todo su esplendor y toda su gloria, sufriendo
humillaciones indignas de su pasado; no volvio a ver mis en muchos
siglos los dias gloriosos de la época de Pericles cuando los atenienses
libres y soberanos subian a la roca sagrada en la magnifica y lujosa
pompa de las Panateneas para ofrecer su deuda, el peplo sagrado, a
su preferida diosa, a la patrona y protectora de su ciudad. Desde aquel
tiempo Atenas viéo un solo dia renacer su pasado, ese dia fué en el
ano 1019 cuando el Emperador de Bizancio Basilio el Bulgaroctono,
visito la sagrada colina. Este valiente rey, después que aniquilo a los
enemigos de su imperio, prosiguié desde Macedonia con su ejército
vencedor la marcha hasta Atenas, subio a la Acropolis con gran pom-
pa seguido por sus soldados y el publico, entr6 en el Partenon donde
elevd sus oraciones a Teotoco (la madre de Dios) agradeciéndole las
victorias obtenidas, y le dedic6é muchas ofrendas valiosas, entre las
que figuraba una limpara de oro. Partié luego desde el Pireo hasta
Constantinopla. Esta visita pomposa de un monarca tan poderoso. te-
nia para los atenienses, después de tantos afios oscuros, un valioso
significado y si la Acrdpolis tuviese alma se hubiera conmovido desde
sus fundamentos. Después de este dia Atenas y con ésta toda la Hé-
lade no presenci6 fiesta de esta magnitud en los afios venideros.

Por el contrario, dos siglos después comenzaron los dias funestos
y negros para la nacién helénica, dias fatales para la produccién ma-
ravillosa de intensa labor de tantos siglos.

EL DOMINIO DE LOS FRANCOS. En el ano 1204 Constantino-
pla cayd en poder de los francos v con ésta todo el imperio Bizantino.
Pero, los conquistadores no se abstuvieron hasta ahi, en seguida co-
menzaron a invadir a toda la Heélade. Atica, Megara y Tebas fueron
conquistadas por Otén de la Roche, caballero francés. El vy sus suce-
sores dominaron Atica y Beocia por un periodo de mas de cien afios
(1205-1311), teniendo como capital no a Atenas sino a Tebas, por ser
ciudad mas populosa, comercial e industrial y de posicién estratégica ;
sin embargo sus titulos los tomaban de Atenas, como Otén, que se
llamé sefior de Atenas (Kdgnc "Adnvov) y uno de sus herederos, du-
que de Atenas. Cuando los latinos ocuparon a Atenas, el Partendn
se convirtié en iglesia catoélica romana siendo nombrado como Arzo-
bispo Bernandro. En este periodo fueron reconstruidas o erigidas
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unas fortalezas en la Acropolis especialmente al Noroeste de los pro-
pileos y también se arreglaron algunas partes de los pequefios pro-
pileos de la entrada, los llamados Belé. Es digno de mencion el he-
cho de que el Papa Inocencio sefialé en un discurso pronunciado des-
de el Partenén en febrero de 1208 que el templo donde se encontraban
pertenecia a la diosa Palas Atenea.

En el afio 1311 el duque de Galia fué vencido y muerto en una
gran batalla cerca del rio Cefiso por sus propios soldados mercenarios,
sublevados, la mayoria de los cuales provenian de Cataluna, quienes
dieron su nombre a la expedicion llamada “invasion de los catala-
nes” (65). La viuda del duque se refugié en la Acrépolis pero no pudo
resistir por mucho tiempo y se entregd pasando asi la colina al poder
de los catalanes los que mantuvieron el dominio de Atenas durante
setenta afios, hasta el ano 1357, que fueron expulsados por el gober-
nador Corinto Nerio o Paineiro Acciajoli, oriundo de Florencia, quien
nombré Arzobispo griego a Doroteo.

De los Acciajoli, Nerio I (66) (1385-1394) hizo de los propileos su
mansion privada transformandolos inclusive, levantando en una de
sus alas una muralla de 26 m. de altura. Nerio habia dejado en su
testamento la orden, que cuando muriese lo enterraran en la iglesia
de Santa Maria, a la cual habia dejado muchas y ricas ofrendas. En
junio de 1458 salia de la Acrépolis, obligado por un pacto, el tltimo
comandante franco, dejandola al dominio de los turcos. L.a ocupacion

de los francos dur6 250 afios y fué mucho mas destructora que la de
sus antecesores romanos.

La Acropolis en este periodo dejé de ser el centro de adoracion
de su protectora llamada tanto Atenea como Panagia, convirtiéndose
en ung fortaleza donde permanecia siempre la guardia militar para vi-
gilar desde lo alto el mar y la llanura de Atenas. En la ya mencionada
transformaciéon de los propileos en un palacio suntuoso para los co-
mandantes de la guardia, el pdértico central se convirtié en una es-
pléndida sala, que provocaba la admiracién de los visitantes; y la
pinacoteca en capilla de los duques. Sobre la colina vivia también el
Arzobispo latino, todas las autoridades eclesiasticas y gubernamen-
tales con sus empleados, su servidumbre, llenindose asi ésta de casas
y otros edificios de uso particular como en los tiempos antiguos, pero
con una diferencia, que no resonaba méis en el ambiente la voz helé-
nica, no transitaba mas por sus monumentos la poblaciéon griega, la
cual con profundo dolor e injusta humillaciéon vivia en la baja ciudad
lejos de la colina que abrazaba su glorioso pasado.

En los ultimos atios de este periodo (1447) se di6 el primer paso
para el estudio de la Acrépolis y de sus monumentos, cuando la visito
Ciriaco Pizzicoli (67) de Ancona, por segunda vez, quien dibujo el
Partendn, describié los propileos y probablemente el templo de la Vic-
toria sin Alas. Estos dibujos fueron copiados equivocadamente por
Juan Galo y sé6lo en el afio 1852 se dieron a conocer por uno de'l(?ff
mas grandes investigadores de la Acrépolis, Michaclis, quien escribio
muchas e importantes obras sobre ésta.
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Pocos afios después de Pizzicoli aparecio el primer arquedlogo

oriego, desconocido y anénimo, pero profundo conocedor del esplendor
de la antigua Hélade, quien escribié once notas sobre los monumentos
de Atenas de las cuales la cuarta se refiere a la Acrdpolis. Menciona
en estas descripciones palacios de Leonidas y Milciades, escuelas de
Aristoteles (teatro de Dionisio) y Aristofanes, el faro de Didgenes,
escuelas de los miusicos de Pitagoras (el templo de Nique Aptera),
gran palacio (los propileos), Portico de los Estoicos y otro de los
Epicurios, v el tltimo se dedica a la iglesia de Teotocos (Partendn)
obra de Eulogio v Apolo (Ictinos y Calicrates).
En el afio 1458 los turcos sucedieron a los francos en la ocupacion de
Atenas. Bajo este nuevo dominio la Acrépolis sufrid los mas grandes
dafios y no justamente por los nuevos conquistadores. Porque parece
que la majestuosidad y la belleza de los monumentos habia desperta-
do en ellos lIa admiracién y el respeto. Se dice que el mismo Mahoma,
el desvastador de la Constantinopla, visité dos veces Atenas, en el afio
1458 y 1460 y cuando subié a la Acrépolis tanta fué su admiraciéon y
su entusiasmo por la magnificencia de sus obras de arte que se mos-
tr6 muy benévolo con el pueblo de Atenas, y dijo que debia gran fa-
vor a su general Omar-Baja que pudo consquistarla. Sin embargo la
Acropolis fué reformada por sus nuevos duefios como mansion priva-
da; en ésta permanecia la guardia, en los propileos residia el coman-
dante que tenia el titulo de Disdares (68); el Erecteion se transformo
en harén; el Partendn esta vez pasé a ser templo de Ala y su profeta
Mahoma llamado (tlepl) sufriendo asi los siguientes cambios. Se
levanto en el dngulo Este el minares (69), de donde el sacerdote turco
llamaba a sus fieles a la oracién y en el cual subian por una escalera
angosta y cuyos rasgos se conservan hasta hoy; sacaron el iconostasio
v el altar, simbolos del critianismo. Asi el templo mas sagrado de
toda la Hélade seguia fielmente el destino de la nacién helénica.

Lo que cambid la perspectiva de la Acrépolis y le otorgd un as-
pecto indigno de su historia fué la edificaciéon de unos miserables
ranchos entre los monumentos, armados con trozos grandes de mar-
mol de las destruidas obras las cuales o se rompieron en muchos pe-
dazos pequefios y grandes o se convirtieron en polvo. En este periodo
de casi dos siglos la Acrépolis no sufrié6 importantes dafios ni se hace
mencion siquiera de su existencia.

Recién en el ano 1478 aparece en Constantinop]a el profesor Graus-
se pidiendo informes sobre Atenas; en qué estado se encontraba
cual era su cultura. Uno de los mas destacados hombres de letras de
esta época en dicha ciudad, Teodoro Zigomalas, le informé que exis-
tia sobre la fortaleza (Acrépolis) el Panteén (Partendén) y sobre sus
frontones dos furiosos caballos, obras de Praxiteles en cuyo alrededor
se representaba el conjunto de los dioses griegos.

Otro intelectual, Simedén Cabasilas, da informes de la existencia
en la Acropolis de un templo al dios desconocido. :

En el transcurso de un lapso de ochenta afos la Acropolis per-
manece otra vez desconocida, pero después de esta corta jornada de
silencio se inicia la despiadada destruccién para la cual se habian
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convenido las fuerzas desvastadoras de la naturaleza y la maldad del
hombre: en la vispera de una gran fiesta de los turcos el comandante
de la Acropolis decidié ametrallar una iglesia pequefia situada frente
a la colina para dar mayor esplendor a los festejos. A causa de esto
ordend el almacenamiento de una cantidad grande de proyectiles en
los propileos, desde donde se lanzaria ¢l fuego. Pero por la noche cayo
un rayo sobre el edificio provocando una explosion de los proyectiles
v el derrumbamiento de la galeria central, bajo cuyos escombros que-
dé enterrado el comandante con su familia.

En el afio 1684 la Republica Veneciana declard la guerra contra
los turcos. El general Morosini (70) ocupé el Peloponeso, amenazando
invadir el Atica. L.os turcos temiendo los caiiones de los venecianos
pensaron construir una fortaleza mas poderosa ante los propileos. De-
molieron pues ¢l templo de la Nike Aptera y emplearon sus piedras
para la construccion. La fortaleza se extendia desde el patibulo del
monumento de Agripa hasta la torre del templo; era muyv alta v por
medio de una entrada que formaba galeria se subia a una colina. Efec-
tivamente, en el ano 1687, Morosini invadié el Atica, obligando a los
turcos a encerrarse en la Acrépolis. Las autoridades se refugiaron con
sus mas valiosos objetos, en el Partenén, donde estaban depositados
todos los proyectiles, en la creencia de que los cristianos no habian
de hacer blanco en el templo sagrado, pero se equivocaron. Cuando
los europeos supieron que alli se encontraban las autoridades turcas
Yy sus armamentos no pensaron en nada mdas que complacer sus am-
biciones. Asi, el 26 de setiembre de 1687, dia viernes, a las 5.30 horas
de la tarde, apuntaron sus cafiones al Parten6n. Una bala cayé desde
el techo, sobre los proyectiles que se habian almacenado adentro, pro-
vocando una terrible explosion que destruyd casi por completo la
mayor obra maestra de todos los siglos; la mayor parte del templo
se convirtié en ruinas sepultando mucha gente bajo los escombros. Los
dafios causados por la erupciéon en particular eran: se derribaron las
cuatro columnas del cuarto llamado Partenén, el techo de la parte
oriental, la pared Este de la cella, las columnas del pronaos y gran
parte de las paredes laterales; muchas de las casas que estaban edifi-
cadas alrededor se quemaron. Era esta la destrucciéon mas grande que
habia sufrido el Partenén y por los cristianos hombres llamados civi-
lizados, a causa de una guerra totalmente particular sin que el sacri-
ficio del arte a sus ambiciones les proporcionase el beneficio ideado.

Los turcos dejaron momentineamente a Atenas y se dirigie-
ron a las costas de Asia, pero en marzo del afio siguiente (1689)
invadieron a Atenas obligando a los venecianos a abandonar la ciudad,
quienes huyeron dejando los griegos a la ira de los turcos. La pobla-
cion de Atenas que con verdadero entusiasmo ayuddé a los europeos
en la lucha contra los turcos considerindolos sus libertadores del yugo
barbaro, cuando se vié abandonada a la venganza de los enemigos
suplicaron a los venecianos que les dejara por lo menos una guardia,
sin ser sin embargo escuchados. Los atenienses, temiendo al castigo
de los turcos abandonaron a su patria y fueron a refugiarse en las is-
las Salamina, Egina y la ciudad de Corinto, v recién después de tres
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anos, cuando se les concedié amnistia por el sultin, gracias a la me-
diacion del Patriarca de Constantinopla, regresaron a su patria que
encontraron destruida v saqueada.

De la destruccion del Partenon pudieron salvarse los dos fronto-
nes voaun en mejores condiciones el occidental el cual represen-
taba la disputa de Poseidéon v Atenea. Detrds de la diosa se veian los
dos admirables caballos de su carruaje los cuales en un intento de
Morossini de sacarlos y llevarlos a su patria, como se cayeron destru-
veéndose completamente segtin dice él mismo en una carta dirigida
al conde de Venecia, llevando sin embargo en su retirada muchas otras
estatuas, como también sus generales, completando asi la obra des-
tructora de los canones.

Pero tenemos que considerarnos afortunados, que gracias a hom-
bres inteligentes v amantes del arte helénico poseemos hoy una des-
cripeion parcial, muy interesante de la Acrépolis, y unos bocetos de
sus monumentos antes de la altima catastrofe:

lo.) Una carta del sacerdote jesuita Jacobo Paulo Bavin del 8 de
octubre de 1672,

20.) In noviembre de 1674 el embajador de Francia en Constan-
tinopla Carlo [IFrancisco Olivier de Nointel mandé a Atenas al joven
pintor Jacob Carry, quien en dieciocho dias dibujo los frontones, las
metopas del costado meridional y parte del friso del Partendn, siendo
las 21 hojas de los dibujos, trabajos muy importantes para el estudio
del monumento.

30.) Ln el afio 1675, De Guillet de St. Georges escribid sus pri-
meras impresiones viajeras de Atenas, por las cuales como también
por las descripciones de Bavin, muchos hombres de ciencia fueron
mimpulsados a visitar la Acrépolis v hacer estudios arqueologicos e
historicos sobre Atenas y sus monumentos. Entre ellos el doctor Ja-
cobo Spon de Francisco Vernin y sir Gibs Eastcourt, cuyos escritos
editados cn ¢l afo 1678-1682 son los primeros ensayos del estudio cien-
tifico v de investigacion de la Acrépolis.

40.) Todos estos estudios despertaron el interés de muchos artis-
tas v arquedlogos de Europa de manera que un afio antes de la des-
truccion del Partenon en 1686 visitan a la Acropolis militares france-
ses bajo la direccion de Gravier d’Otieres dibujando el Partenon y sus
otros monumentos.

50.) l.os primeros dibujos con las transformaciones de la Acr6-
polis por los turcos después de la segunda ocupacion, y de las ruinas
de la terrible catastrofe, los hizo Richard Dalton en 1749-71.

Go.) Tl estudio mas serio v sistematico sobre la Acrépolis y Ate-
nas en general lo realizaron los pintores y arquitectos Stuart v Revett,
¢uienes permanecieron dos afios en Atenas (1751-1753) con el consul
gricgo de Inglaterra en ésta, Logotetis, estudiaron bien todos los mo-
numentos y en el ano 1752 publicaron el primer tomo de “Antiquities
of Athens’.

70.) Después de poco tiempo la Society of Dilettanti envié suce-
sivamente unas misiones a Atenas en las cuales se distinguieron el
pintor Pars en el afio 1765-66 v Richard Worsley en 1785, quienes co-
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piaron perfectamente muchos relieves del Partenon, en base a cuyo
trabajo la sociedad publico el segundo tomo de Stuart (1790) sobre el
Partendn, los propileos y el Erecteion, y en el afio 1794 las conclusio-
nes de su altimo enviado. En el afio 1800 se inicia la obra saqueadora
del conde Elgin (71), que durd dieciocho anos. Embajador de Ingla-
terra en Constantinopla, fué informado por el arquitecto IHarrison de
los dafos que sufrieron los monumentos de la Acrépolis por parte de
los turcos y seguian sufriendo por los turistas e investigadores, quie-
nes hasta rompian los relieves para llevarse algunos pedazos a sus
respectivos paises como recuerdo de los cuales muchos desaparecian.
Elgin pudo entonces conseguir una orden del Sultian, que le permitia
sacar de la Acropolis v de otras partes de Grecia todas las antigue-
dades que €l quisiera. Vino pues, a Atenas en el afio 1501 y saco to-
das las estatuas que todavia se conservaban en los frontones del Par-
tenon, las mejores metopas la mayoria de las placas del friso, una de
las cariatides del Erecteion, las cuatro placas del friso del templo de
Nike Aptera. Elgin trasladé toda esta valiosa carga a Inglaterra vy
la vendié a su gobierno por treinta y cinco mil libras esterlinas. Este
acto fué criticado vehementemente por parte de muchos y aun mas por
su compatriota Lord Byron; un turista que visité Atenas escribe que
los monumentos de la Acrépolis habian sufrido en un afio —1801—
mayores perjuicios que en un siglo. Sin embargo el arte debe mucho
a Elgin, porque él recogi6é las grandes obras y tomo6 impresiones de
los relieves aue no pudo sacar, fuentes valiosas hoy para el estudio
del arte clasico. En el afio 1810 los monumentos de la Acrépolis v de
toda Grecia sufrieron una invasion mas por parte de una compaiiia
formada por arquedlogos ingleses, daneses y germanos, quienes con el
pretexto de estudios recorrian todos los lugares arqueoldgicos, hacgian
excavaciones y sustraian muchas obras de gran valor artistico por su
propia cuenta y para su propio beneficio.

Pero después de tantos siglos de martirios, destrucciones y humi-
llaciones, lleg6 el dia luminoso para la milenaria Grecia, el dia de su
resurreccion.

En una pequena aldea del Peloponeso, un 25 de marzo de 1821,
en una capilla histérica Santa Laura “"Ayiz Aaboa” en medio de
las autoridades provinciales y de un pufiado de hombres, humildes
pero valientes y profundamente patriotas, que no podian soportar la
humillacién de la amarga esclavitud, el Obispo Paleén Patrén Germa-
nds, izaba la bandera de la revoluciéon a la cual todos juraron libertad
o muerte.

Ese grito se expandid, como un soplo de viento, por todos los
extremos de la esclavizada Grecia, llegando hasta el corazén de los
panhelenos: Atenas,

Los atenienses se sublevaron, rodeando a los turcos en la colina
sagrada, pero no era facil tomar la Acrépolis por asalto, porque en
la pendiente noroeste, que era mas accesible, se habian construido en
distintos periodos, fortificaciones sucesivas, de modo, que para apo-
derarse de ella, al igual que en los tiempos antiguos, tenian que do-
minar muchas fortalezas; sin embargo lograron hacerlo en junio de
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1822. El jefe de los griegos, que era en este periodo Panaguiotis Cte-
nas, murio en el dia de la entrega por el estalliddo de una”bomba.

En el afio 1826, el general turco Kiovzayg, Kiutajis que-dominaba
Mesolongui, se dirigio a Atenas. Enterados los atenienses, enviaron las
mujeres, ninos y anclanos a Salamina y Egina, atrincherandose ellos,-con
muchos otros griegos en la Acrépolis al mando del general Guras. En
esta ocasion se glorificd el teniente coronel Fabier, que anclaba en el
Faleron, al lograr durante la noche atravesar las lineas turcas y en-
tregar proyectiles a los sitiados. Este heroico hecho lo conmemora una
inscripcién, en una placa de marmol, colocada en los muros de la
Acropolis, dentro del teatro de Herodes el Atico.

El sitio durd aproximadamente ocho meses. Durante e] mismo mu-
rié el comandante de la Guardia, Guras, al cual se enterro en el
Partenodn.

Uno de los mas valientes hombres y excelentes estrategas Karais-
kakis, excursionando desde los alrededores en el campamento turco,
con un escaso ntiimero de soldados, traté de romper el sitio, y quizd
lo hubiese conseguido de no encontrar la muerte en su intento.

Los sitiados, perdida toda esperanza de ayuda, no pudiendo so-
portar mas el sitio por falta de viveres, ni luchar por carencia de mu-
niciones, se vieron obligados a pactar y retirarse de la colina, con sus
armas. ! ;

El Parten6n también sufrid muchos dafios en este periodo, pues
los turcos, al enterarse que era residencia del comandante, lo cafio-
nearotm.

La segunda ocupacion de la Acrépolis, duré hasta el afio 1827
cuando con la batalla de Navarino, se proclamé la independencia griega.

El 12 de abril de 1833, a las 12 de la mafana, en la colina, en
medio de un pueblo frenético por la alegria y el entusiasmo, en pre-
sencia del clero, empleados y militares, los representantes extranje-
ros, el comandante turco Osmin, entreg6 oficialmente al represen-
tante del rey Otén, la Acrépolis y con ella la libertad del glorioso pue-
blo helénico. El magno acontecimiento se festejo durante tres dias.

Una amplia mesa, colocada en el centro del Partenon, dié Eloospe-
daje a los representantes extranjeros y a las autoridades helénicas,
para la celebracién de la fiesta. Se veian en esta mesa, las mas diver-
sas nacionalidades: ingleses, franceses, rusos, americanos, a muchos
artistas, arquedlogos, intelectuales y distinguidas personalidades tur-
cas, con el Osméin Effendi, quien levantando la copa al brindis de los
invitados contesté con la lacénica frase: Ala Kerim (Diog sea cle-
mente), en medio de las ovaciones del pueblo que seguia desde las
cercanias el festejo.

Desde ese dia, flameé en la muralla de la Acrépolis, la bandera
azul y blanca, cumpliéndose asi el suefio dorado de un pueblo que
supo sufrir siglos y siglos sin desfallecer un instante, porque tenia fe
en su destino, en su Dios, en su pasado.

En el afio 1835, cuando la capital se trasladé desde Nauplion a
Atenas, pensaron edificar el palacio real en la Acropolis, pero el plan
fracasé porque en el futuro la colina sagrada debia permanecer fuera
del tumulto de las guardias militares, las recepciones sociales y toda
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expresion de vida privada. Era el lugar que santifico la religion, em-
bellecié el arte v consagré los sufrimientos del pueblo; desde enton-
ces seria el templo sagrado adonde subiria todo griego con respeto y
piedad, para rezar v admirar las obras de sus progenitores, abrir su
corazén con una plegaria de gracias hacia ellos, porque parte de esa
libertad que supieron conquistar los heroicos hijos de Hélade con el
derramamiento de su propia sangre, la debian a esas ruinas inanima-
das, a estas imagenes sin alma v sin voz, que consiguieron de manera
mas elocuente que una plévade de oradores, conquistar la simpatia
del mundo civilizado ¢ inspirar a hombres como Lord Byron, Ifabiero,
Codrington, De Rilgny, IHeiden y sus respectivas naciones ¢ impul-
sarlos a acudir a su grito desesperado. extendiendo su mano salvadora
a favor de la causa sagrada. Como entonces, hoy y por siempre, per-
manecerd la Acrépolis como encarnacion del alma de toda la Hélade,
ruta de sus destinos, guia de sus pasos por la vida, y la inextinguible
lampara del Erecteion les inspiraria simbodlicamente la fe, y la segu-
ridad de que Grecia nunca morira.



4

(5a)

(5b)

(6)

(7)

(8)

&)

NOTAS

Turcobuni. El cerro al Norte de la Acropolis, llamado asi por la permanencia
en este cerro de la guardia turca de Omar cuando ¢l ocup6 Atenas en el afio
1456. Antiguamente se llamaba “Arysopos (Anjesmos).
19% (Pnix), La loma al Oeste de la Acrépolis donde se realizaban las Asam-
bleas del pucblo en la época de Pericles v mas tarde sélo la eleccion de los
estrategas.
Cerro de las Musas, Cerro al Noroeste de la Acrdpolis consagrado a las Mu-
sas, hoy llamado monumento de Filopappo por haber sido erigido por Gaio
Julio Antioco o Filopappus. que obtuvo en el afio 100 el titulo de supremo ar-
conte en Atenas v fué honrado con la ciudadania griega.
Las ciudades cercanas en aquella época en el mar corrian peligro por parte de
los piratas marinos que eran ladrones de oficio como por ejemplo los sicilianos.
En ¢l angulo Noroeste de la Acrdpolis esta la famosa fuente Clepsidra. Su
agua que mana de la roca se junta hov en un pozo; no es abundante, pero es in-
agotable, En la época cristiana se edificd alrededor una capilla consagrada a
los Santos Apostoles,

Clepsidra antiguamente significaba instrumento para medir ¢l tiempo, y era
un recipiente de agua agujereado e¢n el fondo y dejando caer el agua lenta-

mente v secretamente ( #Aimzswv robar., 92wg agua ). Era pues una especie de
reloj. Cuindo empezd a usarse no estia exactamente conocido. Pero seguro es
que ya en la época de Aristételes era de uso comin y miés en los tribunales
para medir ¢l tiempo que debian emplear los acusados en su defensa.
In la pendiente Ocste de la colina donde estaba el viejo Asclipicio (asi se lla-
maba el antiguo templo del dios de la medicina Asclepiés, Esculapio, quien prac-
ticaba también como su padre el arte adivinatoria) hay una cuenca en donde
corre poca agua, pero inagotable, llamada hoy agua vendida,

I-n este lugar se ha construido una capillita consagrada a los santos Anar-
guiros, considerados como los protectores de los enfermos.
“wdziyiwe T Autéctono, indigena. En la época antigua se llamaba autéctonos
a los que pertenccian a las tribus prehelénicas en el periodo prehistorico, nom-
bre que tomaron después todos los griegos y sus fabulas hablaban de héroes
autoctonos.
‘Lpzydziz Frecteo. Era héroe epénimo de Atica, relacionado con las fabulas de
Atenea y con la agricultura del Atica. Homero lo reconooe como hijo de Gea,
criado por Atenea en su templo en la Acrépolis, bajo el cuidado de la hija de Cé-
crope, Pandroso. Fué ¢l juez en la disputa entre Atenea y Poseidén sobre Ia
ocupacion de la ciudad y establecié las fiestas de las Panateneas.
Cécrope. Jefe, fundador y héroe epénimo de Atenas. Era también hijo de Gea.
Se consideraba de doble naturaleza, mitad hombre y mitad serpiente, como to-
dos los hijos de Gea.
Cranaé. Héroe de Atica, quien sucedié a Cécrope en el mando de la ciudad.
Su reinado fué contemporaneo al cataclismo de Deucalién. Su esposa era Pe-
dia llanura) de Lacedemonia y sus hijas Cranaa Cranaijmé y Atis. Cuan-
do murié esta tltima, Cranaé llamé con su nombre a la region Atida o Ati-
ca, Después se llamé Atis al dialecto o a la mujer de Atica. Cranad fué ex-
pulsado por Amfiction, v se fué a vivir al demo Lambré donde todavia se
enontraba su tumba hasta el afio 150 d.C. Los atenienses lo honraron co-
mo héroe v elegian sus sacerdotes de la familia de los Caridas, descendien-
tes del héroe. Los atenienses se llamaban Cranads, su ciudad Cranaa y la
Acrépolis simplemente Cranaa,

(10) Pandién. Era el nombre de los reyes miticos de Atenas, a) El primero fué

hijo de Ercctonio, rey de Atenas. Segin la tradicion reino desde 1463 a.C.
por un periodo de cuarenta afios. En este periodo Demeter y Dionisos intro-
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dujeron en Grecia la agricultura y la plantacién de la vid. b) El segundo se
decia hijo de Cécrope y de Mitiadusa. Uno de sus hijos era Egeo, rey de Ate-
nas y padre de Teseo.

(11) Egeo Rey mitico de Atenas, hijo de Pandién. Los atenienses lo adoraban en

(12)

(13)

un templo erigido a su culto —Egeén—  Aiyaioy y en su honor se llamé
(Egiis) Alynic una de las diez tribus. Su estatua se erigié junto con las de
los nueve restantes epénimos en el agora, Las fabulas sobre su persona to-
maron como argumento Soéfocles y Euripides en sus obras del mismo nom-
bre. Se le considera como representante de Poseidén quien lleva por eso
mismo el apodo de Egeo.

Teseo. Es el mas famoso héroe de la mitologia después de Hércules, FEra el
hijo de Egeo y de Etra (Aidpa) y fué el dltimo de los nueve reyes de Ate-
nas. Segin otra tradicion era hijo de Poseidén. Muchos fabulistas trata-
ron de presentar a Teseo como la personificacién del sol, con el cual se re-
lacionaban Etra, el aire puro; Egeo, las olas, el batir de las olas; uno de los
criminales que habia muerto Teseo. Sines, la nube lanzadora del rayo; el
otro criminal la tempestad, etc.

Los muros pelasgicos. Se llamaron asi porque. segtin la mitologia, fueron
construidos por los pelasgos, pueblo mitico esparcido por toda Hélade, De és-
tos los que habitaban en Atenas se llamaban Cranads vy el jefe de todos ellos
era Pelasgo, esposo de la ninfa Oceania o Melibea, o0 segiin otros de la nin-

fa Celene. Eran famosos por su admirable arte en la construccion de for-
talezas.

(14) Tirinto, Antigua ciudad de Argélida, en el Peloponeso. Su epénimo héroe

se llamaba Tirins, hijo de Argos y nieto de Zeus. El primer nombre de la
ciudad era Alieis "Akisic (pescadores). Era famosa por sus excelentes mura-
llas que segiin la mitologia habia erigido Proitos, rey mitico de Argos, que
tenia tres hijas quicnes enloguecieron a causa de su jactancia por su belleza
que superaba a la de Hera. Proitos llamé para construir las murallas de Ti-
rins a siete ciclopes llamados Gasterojeiras, que vivian de trabajos manua-
les (de albaiiil). Los muros se componian de piedras, cada una de las cuales
podia ser movida por dos mulas, con un espesor de mas de seis metros.

(15) Micenas. Antigua ciudad de Argos cuyo rey era Agamenén, el  generali-

simo del ejército griego en la guerra de Troya. Era famosa por sus mura-
llas, sus lujosos palacios y las magnificas tumbas, y did su nombre a un nue-
vo periodo de civilizacién, periodo micénico. Homero la menciona como ciu-
dad “ Edpatdyvia (de anchas calles) ‘* Edxtipsvos*® (bien construida) y
* Hokiypvsog *° (de mucho oro).

(16) Odeion. de Herodes el Atico. Odeion significa teatro musical v fué construi-

do primeramente en la época de Pericles para el ensayo de los certimenes
musicales de la fiesta de las Panateneas. Herodes o Claudio Tiberio, era
ciudadano ateniense oriundo de Maratén, al'dea de Atica (101-178 a.C.). Su
padre traté de darle una excelente educacién con los mejores maestros de la
época, dejandole en herencia una gran fortuna que descubrié por casualidad.
Herodes era el mas célebre entre los sofistas de su época, la cual coincidia
con el segundo o nuevo periodo sofistico, tiempo de los grandes emperado-
res romanos. Fué maestro de Marco Aurelio y de Lucio Vero: era famo-
so por su excelente posicion politica y su magnificencia. Consagré toda su
fortuna para la construccién de obras phblicas en el Atica, para el estadio
panatenaico y el mencionado Odeion en la pendiente meridional de la Acré-
polis que lleva su nombre y otros edificios mis.

(17) Zeus Erquio. Apodo de Zeus como protector de la paz familiar y por eso su

altar se encontraba en todas las casas helénicas desde el tiempo homérico.
Esta erigido en el medio del patio (ercos: patio). :

(18) Cilonion Agos ( KvAidvsiow “"Avog). Se llamé asi el crimen que habian co-

metido los compafieros de Cilon. El hecho sucedié asi: Cilon, que pertenecia
a la nobleza ateniense quiso aprovechar el odio de sus conciudadanos contra
los aristocratas y apoderarse del gobierno. Ocupd entonces la Acrépolis (612)
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(19)

(20)

(21)

(22)

{23)

(24)

con el ejéreito de los Megarenses pero no pudiendo resistir se vid obligado a
huir dejando a sus amigos en manos de los enemigos, quienes los asesinaron, y
como justamente en este periodo se declararon enfermedades epidémicas en
Atenas, el pueblo atribuy6 esto a la ira de los dioses provocada por el asesi-
nato y acus6 a la familia de los Alcmeonidas a la cual pertenecia. Megacles, el
autor del crimen, y se le condené al exilio para la expiacion de sus pecados.
ILa ciudad fué purificada por el adivinador (lspopdvric) Epiménides.
Tiranos. Los antiguos griegos llamaban tiranos especialmente a los reyes
que tomaban el poder sin derechos hereditarios, quienes para tomar el man-
do tenian que luchar contra sus rivales y contra el mismo pueblo, si era ne-
cesario obligindose a proceder muchas veces duramente con los que les im-
ponian obsticulos, de modo que algunos de ellos llegaron a ser crueles y
barbaros con sus subditos verdaderos tiranos con el significado que se le da
hoy a la palabra, Muchos sin embargo eran no solamente excelemtes milita=
res y politicos, sino también hombres generosos siendo severos cuando se lo
exigia su seguridad personal, y fueron muy ttiles a su patria. Con el tiempo
llamaban tiranos a todos los reyes en general.

Dracéon. El primer legislador ateniense a quien pertenecen las primeras le-
yes escritas. Su legislacién se considera como la primera etapa de la histo-
ria de Atenas desde Teseo seglin Aristételes y su eleccion fué el motivo de
una lucha del pueblo contra la extrema oligarquia, porque antes que Dracén
toda la autoridad se habia concentrado en las manos de los nueve arcontes.
Solén, Gran legislador ateniense, filésofo y poeta, uno de los siete sabios.
Con su legislacién se consiguié entre las tantas mejoras politicas y sociales el
el alivio de la clase popular,

Pie (mo%c). Medida que corresponde hoy al pie inglés (folit) que se divide en
doce dactilos cada uno de los cuales tiene doce lineas.

Parcas. Divinidades que segiin la mitologia esparcian los bienes y los males
a los hombres desde su nacimiento y definian la muerte como inevitable. En
Homero se menciona siempre como una divinidad con el nombre Aisa ( Alsa)
y una vez solo se encuentra en plural Keres (K7peg). En Hesiodo se encuen-
tran tres con los siguientes nombres, Lacesis (Adyesig) la que reparte los
bienes, los males, Atropos ('‘Atpomoc) la que hace a todos éstos inmutables,
Cloto ( Kiw#m ) la que teje el hilo de la vida.

Tritén, Gigante hijo de Amfitrite y Poseidén, quien segin la mitologia iba
delante del carruaje de sus padres tocando una ostra para aplacar las olas y
acompaii6, segiin Hesiodo a los argonautas. En algunas descripciones se pre-
senta como un monstruo maritimo persiguiendo las ninfas del mar (Nereidas-
N%pnidec) v cuyo cuerpo termina en dos colas de pescado y a veces con dos pa~
tas de caballo adelante. Con el tiempo la fantasia del hombre cre6 una mul-
titud de tritones quiencs acompaiiaban las ninfas y tocaban las ostras.

(25) Tifén. Monstruo de la mitologia quien luchd contra Zeus y fué vencido sien-

do enterrado segiin Homero en Arimois ** €lv” "Apipotg ™  situada en Sicilia
o segiin otros en Lidia o en Frigia o en Misia o en algunos lugares volcani-
cos de Italia. La lucha la describe Hesiodo conmovido probablemente por las
crupciones del volcan Etna. Tifén y Egidna (serpiente) tuvieron muhos
hijos monstruos. En algunos vasos se los representa mitad hombre mitad vi-
bora, y en los relieves de la Acrépolis con tres cuerpos.

Erectonio, La serpiente sedentaria del templo de Atenea, hijo de Efesto ¥
Atenea o de Efesto y Atida o segin otros de Crana6. Los troyanos lo con-
sideraban como hijo de Dardano y nieto de Zeus, los atenienses sin embar-
go sostienen que es hijo de Efesto y Gea.

Piandrosos y Agraulos Hijas de Cécrope, a las cuales Atenea habia confiado
el cuidado del nifio Erectonio en una canastilla prohibiéndole terminantemen-
te que la abrieran, pero Agraulos y su hermana Erse desobedeciendo abren el
cesto donde aparece el Erectonio en forma de vibora o envuelto en viboras,
enloquecidos de temor se arrojan de la Acrépolis, matandose. Pindrosos obe-
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decié el mandato de Atenea quien la estimé mucho por eso y le confio la edu-
cacién del nifo.

(28) Pisistrato. Tirano de Atenas. pariente de Solén. quien un dia se presenta al
publico de Atenas, ensangrentado a causa de heridas que ¢l mismo se habia cje-
cutado, diciendo que habia sido atacado por sus adversarios, consiguiendo asi
tenter una guardia de cincuenta hombres v el permiso de aumentarla si era
necesario para su proteccion, Con estos hombres tomé de improviso la Acréd-
polis v se proclamé Tirano,

(29) El marmol de Paros de color muy blanco; con el nombre de Pario Marma-
ron o Pario Croénico se conoce un monumento historico de marmol que se
encontrd en la isla de Paros en el afio 1627. Sobre esta placa esta una ins-
cripcion de la época del Arconte Diogneto en Atemas (264-63 a. C.). Su autor
es anénimo porque falta el principio. En e¢sta inscripciéon se nota que ¢l au-
tor tenia puesta su atencion en la descripcion de los certimenes musicales y
poéticos, esti escrita en la placa el tiempo de la iniciacién de dichos certi-
menes, la introduccién de los distintos géneros de poesia. La época del naci-
miento ¥ muerte de los poetas sus triunfos y sus obras, no menciona sin em-
bargo importantes hechos histéricos v guerreros, es una de las mas valiosas
iuentes de orden cronoldgico-histérico encontrandose hoy en Oxford.

(30) iEngélado. Uno de los gigantes hijo de Tartaro y Gea, se le menciona como
el jefe de los gigantes, por eso en la gigantomaquia es el rival de Zeus, el
que lo vencio ¥ lo maté con su rayo. Otras fuentes lo describen como rival de
Atenea de quien tomo esta el sobrenombre de “Engeladia”, Seztn los mitos
cuando fué muerto por Zeus, fué arrojado a la montaina Osa, o scg(n otros
mis interesantes, Atenea lo enterr6 en Sicilia arrojandolo al Ftna, Sus mo-
vimientos producen los terremotos y su respiracion ¢l fuego y la lava que
mana del crater del volcin,

(31) Clistenes. El jeie de los alcemeonidas que fueron expulsados por Pisistrato a
causa del crimen cometido contra los compaiieros de Cilon, v quicnes después
de algunos anos de exilio consiguieron con la donacién de una suma grande
de dinero para la construccién del santuario de Delfos, conquistar la bene-
volencia del clero, para regresar a su patria. Una vez en Atenas expulsaron
con la ayuda de los espartano a los pisistritidas y se apoderaron del gobierno
implantando la ley del destierro.

(32) Tesauro: lugar donde se juntaban y se guardaban cosas valiosas; edificio
donde se depositaban los exvotos en Delfos, la isla Cnidos, etc. Después pa-
so a significar cualquier tesoro.

(33) Meandro: adorno que consiste en una faja en que se repiten las mismas li-
neas rectas horizontales v verticales sucesivamente.

(34) Alianza Délica: se llamaba la unién politica con caricter religioso de los
jonios, que tenia como centro la ciudad de Delos y estaba administrada por
una anfictionta (iederacion de vecinos). En el afio 550 a.C. Pisisrato tra-
10 de hacerla depender directamente de Atenas, oponiéndose a su plan Policrates,
tirano de Samos. Cuando fué éste derribado del poder la anfictionia se in-
dependiz6 por algin tiempo siendo reconocida en el afio 490 a. C. por los ge-
nerales persas Dates v Artafernes.- Después de las guerras meédicas los ate-
nienses consiguieron establecer una alianza grande bajo su administracion, {a
Liga Délica con centro en Delos, En el afio 454 a. C. el tesoro de la alian-
za se trasladé a Atenas y se guardé en la Acrépolis, en el Partenén y des-
de entonces la alianza existia sélo de nombre, siendo los verdaderos dirigen-
tes unicamente los atenienses.

(35) Laurio: montafiosa region de Atica, famosa desde la antigiiedad por sus mi-
nas. La superficie de la région minera abarca 200.000 hectircas y es muy ri-
ca en magnesio, hierro, plomo y plata, existiendo en ella las aberturas de
2000 pozos y galerfas cuadrangulares de 20-120 metros de profundidad, des-
de la antigiiedad hasta hoy, Actualmente (antes de la tltima guerra) traba-
jaban para su explotacion dos compaiiias, uma gricga, vy la otra francesa vi-
viendo de este trabajo 1800 familias.
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{36)

(38)

Muros de madera: Cuando los atenienses se enteraron que el ejérecito de los
persas después de la batalla de las Termoépilas se dirigia hacia Atica, pre-
guntaron al oraculo de Delfos qué deberian hacer para salvarse de la derro-
ta, el cual les contestd que tenjan que recurrir a los muros de madera. Te-
mistocles fué el primero en dar la versién del oriculo diciendo que Dios en-
tendia como tales, las naves aconsejando al pueblo dirigirse a ellas abando-
nando a Atenas, Todos aceptaron la resolucién del gran estratega, embarca-
ron sus familias. mandindolas a la isla Egina y los hombres aptos para la
milicia con la flota de guerra se refugiaron en el golfo de Salamina donde
se libro la famosa batalla naval. Algunos de los ancianos que no quisieron
creer 4 Temistocles se encerraron en la Acropolis donde fueron asesinados
por los persas,

Helenotamie *° "EAzygvozapict *".  Poder administrativo que los atenienses ha-
bian establecido cuando adquirieron la supremacia sobre sus aliados para recibir
los impuestos de la liga, el cual durd posiblemente hasta el fin de las guerras
médicas, porque después no se menciona mas.

Marmol de Penteli: Es una montana al N, E, de Atenas, famosa por sus
marmoles de color amarillento, lo contrario del méarmol de Paros que es muy
blanco.

(39) Istilo Dérico: El estilo arquitecténico que emplearon los Dorios, mis serio

{40)

(41)

{42)

(43)
(44)

(45)

y mis pesado que ¢l jonico v el Corintio, pero no menos artistico ni menos
clegante,

Centauro, monstruo de la mitologia, mitad hombre y mitad caballo (%&vzoges
immmy - jinetes ). Segin Homero era una tribu salvaje de Tesalia, ciudad fa-
mosa por sus hermosos caballos; dicha tribu desaparecié al ser vencida por los
Lapitas., Pindaro los menciona como monstruos de doble naturaleza, que nacie-
ron de la unién ilegal de Ixién y Nefele transformada en Hera,

Lapitas, pueblo de Tesalia. Segin Homero eran héroes, hombres generosos,
hospitalarios, corteses y caballerescos, todo lo contrario de sus conciudadanos
los centauros. Su jefe se¢ llama Pireto, amigo de Teseo ¢ hijo de Zeus. La
tribu de los Lapitas desaparecié a causa de las invasiones de otras tribus a
su pails.

Panatencas: La fiesta mias grandiosa de la antigua Hélade consagrada a Ate-
nea Poliada, segiin la mitologia por Ercctonio y se llamo primeramente Atenaia
("Adnvaie ). Pero cuando Teseo unid todos los demos de Atica en un estado
con centro en Atenas sc llamo Panateneas. Segin otra tradicion se llamo
asi en la época de Pisistrato y tomd caracter laico siendo anteriormente una
fiesta aristocritica. Se componia: de las pequefias Panateneas que se festeja-
ban todos los afios, y de las Grandes Panateneas que se realizaban cada cua-
tro anos cuya duracién era de doce dias. Los festejos consistian en sacrifi-
cios pomposos, certimenes musicales, gimnasticos, hipicos, carreras de hom-
bres y de carruajes, concursos de belleza varonil, danzas guerreras, carreras
de antcrchas, maritimas, etc. habiendo impuesto ademas Pisistrato como nor-
ma la declamacién de los poemas homéricos por los llamados rapsodas v el
pronunciar de discursos retoricos, Pero el mis sublime y admirable de todos
los espectaculos era la procesién que el dltimo dia subia a la Acrépolis pa-
ra la entrega del ya conocido velo a la diosa, tejido por las ergastinas bajo
la direccién de la sacerdotisa, que llevaban sobre una asta las llamadas ari-
foras ( apnedpot ) sobre el cual estaban bordadas escenas de la lucha de Ate-
nea con los gigantes.

Metoicos: En Grecia los metoicos eran una clase intermedia entre ciudadanos
y extranjeros (ciudadanos naturalizados) con restringidos derechos politicos.

Ceramico: Demo de la antigua Atica perteneciente a la tribu acamantis,
llamado asi porque estaba habitado especialmente por alfareros y donde es-
taba la mayoria de los talleres de alfareria; en éste se encontraba también
el mercado y el cementerio. Las recientes excavaciones en esta regién han
traido a la luz muchas tumbas de gran valor.

Dién Criséstomo (Atwv & Xpvobotopog), gran filésofo y politico oriundo de
Prusa. Desde muy joven se distinguié en los estudios filos6ficos v politicos.
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obteniendo gran fama en su patria, Poco después fué a Egipto y desde alli
2 Roma, de donde fué exilado en la época del Emperador Domiciano, Dis-
frazado de mendigo y llevando como finicos recursos a Fedén y el discurso
de Deméstenes “sobre embajada” realizd6 muchas expediciones y regresd a
Roma después de la muerte del Emperador, en el afno 7, donde fué col-
mado de honores hasta el fin de su vida.

(46) Palas: apodo de Atenea. Homero lo empleaba acompaiiado del nombre Ate-
nea, y los poetas tragicos, sélo Palas. Al principio significaba la joven rubus-
ta y vigorosa, después fué relacionado con el significado del verbo ** maiiw**
que significaba agitar la lanza, siendo esto ultimo lo menos probable. Con
este apodo se conocian otros personajes fabulosos como el gigante Palas, pa,-
dre de la diosa, una hija de Tritén la cual habia refiido con Atenea, y ha-
bia sido muerta por la misma Atenea, que llevaba por esto su nombre,

(47) Mardonio, general persa de la época de Dario y de su hipo Jerjes, que fuc
muerto en la batalla de Platea (479). En el botin tomado por los griegos se
encontro el escudo de Mardonio que fué dedicado a Atenea.

(48) Masistio, hijo de Dario y uno de los mas grandes generales de las Guervas
Meédicas.

(49) Butes: Héroe ateniense. Segun Ila mitologia fué uno de los argonautas,
hermano de Erecteo y jefe de la raza de los Butidas o Etecbutidas, de los
cuales salian los sacerdotes de Poseidon y Erecteo, asi como las sacerdotisas
de Atenea distinciones hereditarias. Butes se casé con la hija de Erecteo,

(50) Calamis, escultor antiguo de la época de las Guerras Médicas que trabajé en
bronce y en cobre,

(51) Calias. Hijo de Hipdnico que pertenecia a una de las mads distinguidas fa-
milias atenienses famosa por su riqueza., Tenian autoridad hereditaria en los
misterios de Eleusis (fiestas secretas en honor de Demeter y Dionisio). Hi-
ponico se llamaba Lacéplutos porque habia encontrado en el fondo de un po-
zo en Maratén, una inmensa fortuna que, segin se dice, fué ocultada por al-
gunos de los invasores persas. Calias fué mandado como embajador a Persia
después de finalizadas las Guerras Médicas para tratar la paz,

(52) Diitrefes, ciudadano ateniense famoso en una lucha contra los soldados merce-
narios franceses, quien en Beocia, ocupd y destruyé la ciudad de: Micaleses,
Aristofanes hace mencién de él en su obra “Las aves”.

(53) Crésilas, escultor cretense que trabajé en Atenas en la época de Pericles, es-
culpiendo para éste su estatua,

(54) Perseo, personaje mitico, héroe de Argos, hijo de Zeus y Danae, Segtin la mi-
tologia fué enviado por el rey de la isla Serifo, Polidectes, para traer la cabeza
de Medusa, una de las tres Gorgonas, quien tenia serpientes por cabellos.
Aquél consiguio darle muerte con la ayuda de Hermes y de Atenea, A su re-
greso paso por Etiopia, donde encontré a Andrémeda, hija del rey que se en-
contraba atada a una roca a la orilla del mar con el propdsito de que fuera
devorada por el monstruo marino. Perseo la salvd, la llevé consigo a Argos y
la hizo su esposa. Alli fundé la ciudad Midea y Micenas y fué jefe de la
dinastia de los perseidas.

(55) Mirdén. Famoso escultor nacido en Eleuteres de Beocia, pero trabajé en Ate-
nas, especialmente el bronce; sus obras representaban héroes y atletas. Es muy
conocida su magnifica estatua del discébolo.

(56) Lisio antiguo escultor, a quien se le atribuye la ejecucién de una carroza ti-
rada por cuatro caballos guiada por Apolo y Artemisa.

(57) Stronquilién: también uno de los famosos escultores, quien trabajé mucho en
bronce. :

(58) Critias, Escultor en bronce del siglo V; su _nombre se encuenira en las ins-
cripciones junto con el de su colaborador Nqs:ptes, famo'sos ambos por el con-
junto de los tiranicidas, Armodio y Aristogiton. Eran éstos, dos jovenes ates
nienses que habian decidido matar a los Pisistratidas en la 'F:est.a. de las (_Eran-
des Panatencas en el afio 514 a. C. pero creyendo que habian sido descubiertos
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se adelantaron en la ejecucién de sus planes, mas fueron sorprendidos y asesi-
nados después de dar muerte a Hiparco.

(59) Hermolico, ateniense vencedor en el certamen de pancracio (lucha y boxeo),

(60),

(61)
(62)

(63)
(64)

(65)

(66)

(67)

(68)
(69)

(70)
(71)

Fué premiado por su valor en la batalla de Mecale (779 a, C.). En otra ba-
talla en Como, fué muerto, ¥ en su honor se erigi6 una estatua de bronce en
la Acropolis,

Marsias el mas importante de los satiros, quien habia robado la flauta de Ate-
nea y la habia tirado porque la diosa se desfiguraba al tocarla.

Los satiros eran una clase de “daimones”, dioses inferiores feos, con cuer-
nos, con orejas de animal y patas de cabra, Vivian en las montafias y en las
selvas y perseguian a las ninfas,

Piro, Escultor ateniense que trabajo en bronce.

Mys, grabador del siglo V, probablemente ateniense. En la época romana se
apreciaron mucho sus obras.

Praxiteles: uno de los mejores artistas del marmol, famoso por su cobra que
representa a Hermes.

Belé (Carol, conde de Beulé), militar francés que habia luchado en el ejército
de los insurrectos y del emperador en la revolucion francesa,

Catalanes. Se llamaba asi, hacia la mitad del siglo VIII, el ejército que habian
formado soldados mercenarios, especialmente catalanes y aragoneses, que lu-
charon junto al rey de Constantinopla, Andrénico II en la guerra contra los
turcos y que después se levantaron contra los griegos y ocuparon muchas ciu-
dades, llegando hasta la misma ciudad de Atenas,

Acciaj-li Acciajuoli: una familia popular de Florencia; uno de éstos, Nerio,
consiguid comprar a Maria, esposa de Felipe III de Espafia, quien se habia
apoderado, en aquel entonces, del principado de Acaia, de algunas regiones del
Peloponeso. Nerio marché de alli hacia Atenas y la ocupb.

iCiriaco Pizzicolli, arqueélogo italiano, comandante del ejército, pero luego
abandond su carrera y se dedicé al estudio del latin y del griego. Era el primer
hombre de letras de Occidente que visité a Hélade. para hacer estudios arqueo-
16gicos. Primero fué al Oriente, en el 1402, y en 1435 a las islas del mar Jo6-
nico, al Epiro y ¢l Peloponeso. Hizo los demis viajes en los anos 1443, 1448,
1452 v 1458. En Constantinopla conocié al rey Constantino, paleélogo y luego
al sultin Mohamed II, quien le encomendd la organizaciéon de la biblioteca del
Serrallo., Su itinerario se publicé originariamente en Florencia en 1742,
Disdares: dc la palabra persa dis-dar, o sea fortaleza; significa “el coman-
dante de la guardia de la fortaleza”.

Minarete: de la palabra Minar: faro. Es la torre del templo mahometano que
sobresale en el angulo occidental del edificio; de forma cilindrica, estrecha, y
con una escalera interior que permite el acceso de una sola persona, por la
cual el sacerdote sube hacia un balcén pequefio para llamar a los fieles a Ia
oracién. MAs arriba hay otro balcén y el extremo termina en forma de media
luna

Morossini, Francisco. 109° duque de Venecia, llamado Peloponesio, quien de-
rrotdé en varias oportunidades a los turcos,

Elgin, Thomas Bruce Conce. Diplomético inglés, que fué embajador en Bru-
selas en 1792, en Berlin en 1795 y en Constantinopla en 1792.
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LA PEDAGOGIA FENOMENOLOGICA
DE ERNESTO KRIECK

(EN TORNO A “"BOSQUE]JO DE LA CIENCIA DE LA EDUCACION"") (®

Ricardo Nassif

1. Bases de la pedagogia de Krieck

EN todo tiempo y lugar la filosofia ha orientado el trabajo del
pedagogo. Basta una rapida ojeada sobre las multiples corrientes de
la pedagogia contemporianea para constatar en qué grado y medi-
da aquélla late en su interior. Natorp, Dilthey, Spranger, Gentile,
Dewey y muchos otros han construido sistemas completos de peda-
gogia a partir de sus doctrinas filosoficas. Pero las posibilidades es-
tin lejos de agotarse. Constantemente aparecen nuevas formas filo-
soficas de la pedagogia y teorias que en un primer momento fueron'
ajenas a toda intencién pedagdgica la han asimilado sobre la marcha.

Tal es el caso de la fenomenologia. El método de la contemplacion
de las esencias instaurado por el autor de las Inwestigaciones légicas ha
dado ya buenos frutos en el campo de la pedagogia por obra y gra-
cia de los continuadores directos o indirectos de Edmundo Husserl.
Son representativos los nombres de Aloys Fischer, Rudolf Lochner,
Theodor Litt v Ernesto Krieck, sin contar los aportes dispersos en
las obras de Max Scheler, Geiger, Linge y otros (2).

Mas ninguno de ellos tan consecuente como Ernesto Krieck a
quien algunos consideran el primer pedagogo que aplicé el método
fenomenolégico (3). Sin embargo no debe hacerse de la fenomenologia
la tinica base de su doctrina sobre la educacién. El origen de su es-
fuerzo debe buscarse mas alla: en la sistematizacion de las ciencias
del espiritu iniciada por Guillermo Dilthey (4). Este abrié la posibili-
dad de una pedagogia cientifico-espiritual a cuyo lado crece una peda-
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Gogia descriptiva que mira lo educativo no s6lo como un conjunto de
fines o una mera organizacion de medios, sino como un hecho, un dato
real en la vida de los pueblos que permite sefialar sus rasgos esencia-
les con independencia de toda intencionalidad. Frente a la vieja y des-
castada pedagogia normatiza un nuevo enfoque de la educacion brega
por sus fueros, no para destruir a aquélla sino para renovarla y fe-
cundarla.

En el sistema de Krieck el fenomenoldgico se convierte en un mé-
todo de la pedagogia cientifico-espiritual v ése es uno de sus grandes
aportes, aunque Theodor Litt habia recorrido ya un largo trecho. Con
¢l el procedimiento fenomenoldgico se suma a la descripeion positiva
v a la comprensién ampliando el horizonte a las investigaciones de la
pedagogia (5).

No cabe comparar el método fenomenolégico con el comprensivo
aunque si con la mera descripcion. Entre ambos hay un punto de con-
tacto: el rechazo liso v llano de la actitud normativa. Al decir de
Sombart tal actitud cae fuera del campo de la ciencia siendo mas bien
“cosa de la vida o de la profecia” (6). Pero mientras la descripcion po-
sitiva se conforma con el estudio comparado v la integracion de los
sistemas educacionales al fluir de la corriente histdrica, para arribar
a una morfologia cducativa (IT.ochner), el método fenomenoldgico as-
pira a una descripcion esencial que, por detras de los cambios témpo-
ro-espaciales, revele las leves bisicas, las clases v los grados de la
educacion.

Semejante tarea supone un profundo conocimiento de la historia
de la cultura y de sus repercusiones sociales. En la obra de Krieck la
educacion se presenta como un fenémeno monstruoso que rebasa todo
lo previsto por la pedagogia clasica. Es, en esencia, funcién vy condicion
de la comunidad. l.a vida toda del hombre esta, pues, entretejida por
influencias sociales, esto es, por acciones educativas conscientes e in-
conscientes. El punto de vista social adquiere en Krieck tanta impor-
tancia que muchos autores lo ubican exclusivamente dentro de las
direcciones sociologicas de la pedagogia contemporinea (7), sin tener
en cuenta que escapa un poco de ese marco. Su concepto de la comu-
nidad es eminentemente filoséfico v al respecto se ha sefialado con
mucho acierto la influencia de Hegel, solo que mientras en éste “el
individuo estda disuelto en la voluntad del Estado, en Krieck el indi-
viduo se diluye en la comunidad” 8). No obstante la posterior res-
triceion de su pensamiento primitivo v —aunque parezca paraddjico—
la exageracion de los factores comunitarios también lo llevaron a sub-
sumir ¢l individuo en “la voluntad del Estado” y a dar a la nocidén
de pueblo un sentido puramente racial.

2. EIl “Bosquejo de la ciencia de la educacién”.
El Bosquejo. .. aparece cinco afios después de su famosa Philoso-

phie der Erziehung que, como es sabido, le valiera el titulo de doctor
“honoris causa” de la Universidad de Heidelberg. Forman su conte-

212



nido algunas conferencias pronunciadas en esa Universidad y en la
Asociaciéon del Magisterio de Baden (9). En €] expone sus ideas sobre
la tarea y el sentido de una ciencia de la educacién pura 2 la vez que
desarrolla el concepto de la educacién como funcion bdasica de la comu-
midad. s asi un resumen de todo su sistema pedagdgico.

Comienza estableciendo la diferencia entre pedagogia y ciencia
de la educacion, para pasar luego a estudiar los sistemas educativos
en su desprendimiento paulatino del fondo comtn y siempre presen-
te de la educacion funcional o céosmica. La edicion que ha motivado
este estudio agrega dos fragmentos de la Filosofia de la educacion (“Po-
sibilidad de la ciencia pura de la educaciéon” y “Naturaleza y ley ba-
sica de la educacion”) que sirven para completar el panorama dado en
el Bosquejo. .. sobre sus dos topicos centrales: la ciencia y el hecho
de la educacion.

Tal cual esti publicada por la editorial argentina nos permite,
pues, exponer el pensamiento de Krieck sobre algunos de los temas
fundamentales de la pedagogia de nuestro tiempo. Mas que respetar
el orden seguido en el libro tendremos en cuenta la direccion del pen-
samiento del autor, agregando, sobre la marcha, comparaciones y
juicios criticos que harin posible ubicarlo con mayor precisién dentro
de las corrientes actuales de la ciencia educativa.

3. La ciencia pura de la educacién.

£l concepto de educacion que Krieck formula es, por cierto, fruto
de una “manera” de encarar el problema, manera que emerge de su
peculiar idea de la ciencia que tiene a aquélla por objeto.

El primer paso se concreta en una distincion terminologica. La
ambigiiedad en el uso de los términos estd siempre condicionada por
la crisis interna que inevitablemente deben sufrir las disciplinas que
atn no han realizado el pasaje del objeto a la ciencia. Pedagogia es tér-
mino que, gracias al desarrollo logrado por la rama del saber que de-
signa, encubre una de esas crisis (véase pag. 96) (10). Por eso se im-
pone distinguirla de la ciencia de la educacion (11),

I.a pedagogia no es mis que “una tecnologia, una teoria cienti-
fica de la técnica de la educacion y de la instruccion” (pig. 7). Es una
ciencia de medios que parte de una idea de los fines. En sentido es-
tricto se trata de una disciplina normativa que postula un concepto
harto limitado de la educacion: influencia consciente del educador so-
bre el educando a partir de su peculiaridad individual. La finalidad
complica atin mas el problema pues si bien sobre ella puede haber
acuerdo en el plano formal y abstracto, no sucede lo mismo cuando
se desciende al real concreto. La discusion se continta al infinito y
la ciencia corre el riesgo de convertirse —segun la bella expresion
de Eduardo Spranger— ‘‘en un trabajo de Danaides, interminable v

sin esperanzas’ (12).
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Sin embargo la solucién no reside en suprimir toda finalidad ex-
terior “‘para obtener de la naturaleza del nifio, como tunica ley, el fin
inmanente de la educacién” (p. 9), como queria Rousseau. Justamente
el naturalismo individualista es, para Krieck, el primer culpable de
que la pedagogia sea “una monstruosa paradoja que vuela audazmente
sobre todas las condiciones de la realidad, colocando en su lugar su-
posiciones ideales y construyéndose después sobre esta base un mundo
de apariencias que no posee ya relaciéon alguna con el mundo real”
(p- 15). La pedagogia ha entrado en crisis porque pretende encerrar
todo en el esquema “educador-educando’” abstrayendo el proceso edu-
cativo de sus condiciones vitales. La formaciéon humana auténtica sélo
puede comprenderse si se contempla al hombre sumergido en la “sus-
tancia espiritual objetiva” y no hay reforma duradera de la educacion
si antes no nace en un pueblo o en un circulo de cultura esa nueva
sustancia espiritual o “un nuevo tesoro educativo que mnecesite un
fundamento de organizacién en un sistema escolar correspondiente.
El efecto va de la sustancia a la forma, de la fuerza impulsadora al
método y a la organizaciéon y no al revés” (p. 17).

La solucion es concebir de otra manera a la ciencia educativa y
trazarle la senda del conocimiento puro y de la investigacién critica,
dejando de lado todo lo que sea preceptivo y teleolégico, para dispo-
nernos a observar la educaciéon “como espectadores e investigadores
indiferentes” (p. 19), esto es, constituir la ciencia pura de la educacion.

La ciencia pura ha realizado ya el transito del objeto a la ciencia.
Nunca es producto de una intuicién genial ni de una representacién
inmediata de la verdad. Su constitucién supone mucho tiempo y mas
de un grado previo en los cuales la tendencia a la verdad no ocupa
un primer plano. Antes se dan las raices utilitarias y las necesidades
de la practica. Por encima de ellas y al cabo de un lento proceso de
decantacion se construye la ciencia pura cuya tarea ya no es técnica,
sino la de “la formacion, es decir, elevacién y perfeccionamiento de lo
humano por el conocimiento de las leyes y de las conexiones puras de
la vida cotidiana” (ps. 97-98). La ciencia adquiere asi una alta digni-
dad al convertirse nada menos que en “la técnica del hombre interior”.

Pero en cuanto pretende ir mas alli de la contemplacién de la
vida, someter a ésta a su esquematismo indiferente o crear nuevas
formas vitales, la ciencia fracasa. Por eso la educaciéon no puede fun-
damentarse en la pedagogia pues en cuanto fenémeno césmico la re-
basa y la comprende. “Si la teoria —dice Krieck— emprende la tarea
de presentar preceptos con valor absoluto cae en un formulismo vacio
v destruye para su objeto la propia vida creadora” (p. 98). Es inevi-
table la comparacién con la doctrina epistemoldgica de John Dewey.
No pretendemos que sean iguales los criterios pero si que haya iden-
tidad en las conclusiones sobre el tema. “Cuando en educacién —sos-
tiene el norteamericano— el psicologo u observador y el experimen-
tador, en cualquier campo, reducen sus hallazgos a una regla que se
ha de observar uniformemente, entonces nos hallamos ante un resul-
tado cuestionable que destruye el libre juego de la educacién como arte. ..
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Cuando la ciencia se convierte en una regle uniforme se trueca en un
procedimiento empirico, mecdnico, lo mismo que una persona puede
usar una tabla de logaritmos rutinariamente sin conocer nada de ma-
tematicas” (13),

En la concepcién de Krieck nada es superior a la totalidad de lo
humano. I.a ciencia es uno de los tantos caminos para alcanzarlo, por-
que la verdad y la legalidad también se expresan en el arte, en la re-
ligion y en la filosofia. La diferencia reside en que la ciencia lo capta
por via del concepto. Pero como las otras funciones espirituales ba-
sicas tiene por fin supremo la formacion humana imprescindible para
llegar a la imagen integral, suma de la verdad.

;:Cuindo y cémo nace la ciencia pura? Su antecedente es el mito
que al par que una funcién tedrica desempeila una artistica y otra re-
ligiosa. La razdén separa de él la filosofia y “cuando la tecnologia de
una forma de vida coincide con la tendencia teorica, cuando ambas
son convertidas en sistema y método, surge la ciencia” (p. 99).

I'n su estado actual, la pedagogia tiene la posibilidad de pasar
al grado de ciencia. “Esta en el momento de convertirse de una tec-
nologia en una ciencia” (p. 101). Para ello debe superar el estado
empirico y alcanzar el sostén filosofico. Nuevamente salta a la vista
la similitud con Dewey que categdricamente sostiene: “Nadie ne-
gard que la educacién se halla en el periodo de transicion de un es-
tado empirico a uno cientifico” (14).

Como todas las ciencias también la de la educacién tiene que par-
tir de un supuesto que, en este caso, es el que sigue: “son posibles
una contemplacién pura del objeto y un hombre observador puro”
(p. 101). Krieck ni siquiera pone en tela de juicio la posiblidad de la
mera contemplacién, pero si cree necesario destruir las objeciones
en contra de la existencia de un objeto propiamente pedagégico. La
negacién procede de la pedagogia clasica que confundia el educador
con el pedagogo vy para esos pedagogos que no tienen conciencia de
la autonomia de su dominio de trabajo Krieck escribe estas pala-
bras: “Alli estid la educacién como un problema a investigar; aqui
estoy yo como el puro espectador cientifico; y toda la habladuria
sobre la falta de objeto propio de la teoria es un absurdo” (p. 102).
Al cientifico de la educacién también debe inspirarle y guiarle el
amor intellectualis, la pasiéon por la idea y el conocimento y no la sola
exigencia de la practica.

La demostracién de la autonomia del objeto pedagogico es, por
otra parte, uno de los rasgos comunes a toda la corriente cientifico-
espiritual. Uno de sus representantes mis conspicuos, Hermann Nohl,
ha dicho al respecto: “La primera misiéon de una teoria educativa es
determinar la posicién auténoma del trabajo educativo y su forma de
vida en la conexién de la cultura, la manifestacion de su ser peculiar
y de su actuacion para la totalidad... Por autonomia de la pedagogia
entendemos —contintia Nohl— esta relativa independencia de lo esen-
cial peculiar. Tal concepto autonémico asegura en general la determi-
nacion del objeto de wna teoria” (15), La “relativa independencia” de
que habla Nohl no hace mas que sefalar la imposibilidad de separar
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absolutamente la educacion de los restantes procesos culturales. Pero
en tanto el punto de unién de todos ellos es lo educativo, estamos
siempre en presencia de una idea pedagogica.

La autonomia del objeto garantiza la autonomia de su disciplina,
su “no dependencia particular o unilateral. de las demds ciencias”. Las
ciencias del espiritu investigan la vida y la ley unitarias de lo espiri-
tual, cada una desde el punto de vista de una funcién particular, A
partir de ese plano especial proyectan la totalidad. “IIn tanto que el
plano de la ciencia de la educacion —opina Krieck— se sobrepone a los
de la ética, la ciencia de la religion v del lenguaje, ectc., surgen las
subdivisiones éticas, religiosas y lingtisticas de la ciencia de la edu-
cacion. Y viceversa: en tanto que el plano de la ciencia de la educa-
cién es sobrepuesto por los otros surgen la psicologia pedagogica, la
filosofia de la educacion, etc. Ast toda ciencia se halla en una relacion
reciproca —segun la idea— con las demas” (p. 107). No cuesta mu-
cho comprender que hay aqui una interesante solucion al problema
del sistema de la pedagogia v de sus ciencias auxiliares.

Pero dentro de semejante tesis ;qué papel juega la prictica’?
Krieck le asigna una gran importancia, pero como tal no entra cn las
preocupaciones de la ciencia pura. Esta interviene en la practica con
Ja sola aspiracion a la verdad. “‘La voluntad y la conducta prictica son
también formadas por la idea” (p. 103). Por eso Spranger exige que
¢l pedagogo “no sea una criba, sino un espiritu formador y plasmador
que pueda devolver lo recibido y elaborado a la idea” (16), Pero mien-
tras en Spranger la idea tiene medios concretos (la organizacion es-
colar y la formacion de maestros) para retornar a la realidad que le
ha dado origen, Krieck parece sentir hacia ella una fe casi absoluta.
La ciencia de la educacién pura vive por si y para si. Su utilidad esta
en el efecto formativo al cual aludiamos lineas mas arriba.

Es inevitable que dirijamos al autor otra pregunta: :Qué valor
tiene la ciencia para el educador si directamente no influye en el per-
feccionamiento de su técnica? La respuesta la encontramos en una
frase de su Filosofia de la Educacion: “El educador debe estudiar la
ciencia de la educacién para tener una filosofia solida como base de
su existencia espiritual, mis que para su trabajo profesional pro-
pio” (17). Esa filosofia no puede ser otra cosa que la reflejada en una
concepeion del mundo capaz de aprehender la totalidad de la existen-
cia y de formular Ja imagen integral del hombre.

Por su método la ciencia pura de la educacion es eminentemente
critica. Parte del menor nimero posible de hipétesis, a la inversa de la
pedagogia que actta, hasta ahora al menos, dogmaticamente. En to-
do caso la ciencia de la educacion deberi estudiar criticamente las
“ficciones de la pedagogia para determinar su acierto o su invalidez
(ver especialmente p. 19).

Sin embargo las diferencias de la pedagogia con la ciencia de
Ja educaciéon no implican que ésta se opone a aquélla. En el grado de
la educacién sisteméatica “no basta con describir y conocer en sus
leyes el proceso educativo; el conocimiento cientifico experimenta
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aqui un complemento y perfeccionamiento para la fundamentacion de
los métodos educativos mejores posibles. LLa ciencia pura es prosegui-
da, pues, por una ciencia aplicada, por una fundamentacién cientifica
de la técnica educativa. La pedagogia interviene asi transformada, en
este sistema cientifico, como tecnologia de la educacion” (18),

4. Punto de partida y objeto de la ciencia de la educacién.

Dada la posibilidad de una contemplacion pura y la autonomia
del dominio pedagogico, la ciencia de la educacion se construye sobre
otro supuesto, referido no a la disciplina misma sino al concepto bé-
sico de la nomanidad segin el cual ésta es, en esencia, “una unidad, a
pesar de todas las diferencias de razas y de pueblos, de culturas y de
desarrollos historicos” (p. 20). Tras las formas tornadizas hay fun-
ciones comunes a todo tiempo v a todo lugar. Religion, arte, moral,
politica, etc., presentan semejanzas y la educacién es también “una
funcion basica semejante y comin que se realiza en todas partes se-
gun las mismas leyes” (p. 20). Por consiguiente: el objetivo fundamen-
tal de la ciencia critica de la cducacion es investigar las leves v los tipos
bdsicos de la educacion.

Il concepto de humanidad que sirve de sostén a la ciencia educa-
tiva se explica, en Krieck, por el de comunidad u organismo social-espi-
rilval. La riqueza de esos conceptos hace tan amplia v compleja la
idea de la educacion que no es posible otro método mas que “el que
Platon indico a la filosofia en general: el camino desde los fenémenos
multiformes v fluides a la unidad de la idea. al ser originario, eterno
¢ invariable de los hombres v de las cosas” (p. 24).

Se concreta, pues la diferencia capital entre pedagogia v ciencia
de la educacion. la primera parte de la psicologia del individuo aisla-
do de las circunstancias naturales y sociales de la vida. La ciencia de
la educacion, en cambio, se sostiene sobre la tesis de que “la vida en
comunidad c¢s, en todo hombre, la condicién previa para su desarrollo;
contempla, pues, al hombre individual en su relacion con los otros
hombres, como miembro de la comunidad™ (p. 25).

5. La educacién como funcién de la comunidad (19),

La comunidad comprende a la educacion. “En el ser de la co-
munidad —dice Krieck— se halla completamente subsumido el ser de
Ja educacion. Pues la educacion no es otra cosa que una funcion ba-
sica, una de las manifestaciones necesarias de la vida de la comu-
nidad”™ (p, 28).

De la comunidad no hay en el Bosquejo... una definicién com-
pleta formulada de una sola vez, sino mas bien una serie de notas
que van afinando la idea. En primer lugar comunidad significa “la
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convivencia proxima y duradera de un numero determinado de hom-
bres” (p. 25). De acuerdo a una segunda nota la comunidad se carac-
teriza porque todos sus miembros “estan comprendidos en una unidad
vital superior por un orden objetivo, una norma ordenadora que so-
mete a los individuos a su coaccion” (p. 26). Mas esa ‘““unidad vital
superior’’ afecta “no s6lo a los hombres que viven en un mismo tiem-
po, sino también a series enteras de generaciones que se suceden”
(p. 29), v éste es el tercer caracter de la comunidad. Los tres podrian
sintetizarse asi: la comunidad es convivencia, proxinmidad espacial y su-
jecion a una norma superior que une las generaciones pasadas con las
presentes. Pero esta que es ley basica de la comunidad se convierte,
a la vez, en ley basica de la educacion: “asimilacion tipica de los mniem-
bros a las normas y ordenaciones de la comunidad” (p. 29).

El espiritu colectivo es e] principio y el fin de la actividad hu-
mana individual y determina el crecimiento. Un abismo separa la
concepcion rousseauniana del crecimiento de la que sostiene Krieck.
Para éste no hay crecimiento del hombre aislado, sino que todo cre-
cimiento se condiciona a la atmoésfera comunitaria. No niega su di-
reccion que va de adentro a fuera, pero si que pueda cumplirse sin
alimento. “Las disposiciones naturales de la raza, por una parte, y
la individualidad, por otra, determinan, en cada hombre, la medida
y también la direccién del crecimiento” (p. 35), pero no son los uni-
cos factores. Cuando mas son limites, barreras, indicaciones; nunca
fuerzas y tendencias autoimpulsadoras. No hay crecimiento fuera de
la comunidad. Esta constituye el primer agente educador y el maes-
tro profesional no obra por voluntad propia “sino al servicio y por
comision de la comunidad” (p. 39). Utilizando la terminologia de
Gustavo Wyneken podriamos decir que “la libertad individual no
puede ser el principio constitutivo de la educacién, aunque si su prin-
cipio regulativo. Lo constitutivo de la educacion tiene que ser siempre
una idea, es decir, una visiéon, una imagen del hombre o de la comu-
nidad humana” (20). En otras palabras: en la antinomia ‘“‘educacion
individual-educacion social” Krieck se decide por el segundo término.

No obstante no hay una sola comunidad sino wvarias y resulta harto
dificil determinar la medida y los limites de las diversas partes del
“edificio social”. “No puede encontrarse —afirma Krieck— ninguna
instancia que, por derecho propio, pueda decidir sobre la vida de los
miembros y sobre la educacién” (p. 43). El individuo estd en el cen-
tro de una serie de solicitaciones divergentes, pues pertenece a mu-
chos complejos sociales (familia, comunidad popular — aldeana o
nacional —, Estado, asociaciones religiosas, gremios, etc.) que obran
como agentes educadores y de los cuales ninguno por si solo puede
realizar toda la educacién. Ademis, y con mucha frecuencia, entran
en conflicto pues estd en su naturaleza tender al predominio.

:Cémo es posible la integracién del hombre a través de las fuer-
zas concurrentes? Krieck entiende que sélo la sujecién a las nor-
mas superiores permite una cierta uniformidad y que el tnico agen-
te en condiciones de conseguirla es el Estado. Concebido como “la
organizacién juridica y politica de la voluntad del pueblo (rP- 49),
constituye por si una “unidad civico-politica superior” (p. 57) ca-
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paz de vencer las contradicciones de la individualidad, de las confe-
siones, de la posicion social, de las profesiones y del origen y gra-
do de cultura. El medio del cual el Estado se vale para crear una
educacion popular homogénea es la instruccién puablica levantada
sobre el principio de la obligatoriedad escolar.

En Krieck el problema de la integraciéon se resuelve en la nor-
ma superior representada por el Estado y no en la ciencia de la edu-
cacion, lo cual permite senalar en él una cierta inconsecuencia. En
esto, por otra parte, no coincide con la salida dada por la pedagogia
centifico-espiritual que si bien reconoce al Estado un poder forma-
tivo de primer orden busca la solucién en una sintesis reflexiva de
las fuerzas en lucha. Para Spranger, por ejemplo, todo desemboca
en una pedagogia de la comprension. “El antagonismo de los poderes
espirituales —dice el gran filosofo— que nacen de la vida popular,
exige un poder espiritual superior, puesto por encima de ellos, me-
diante el cual logren vigencia segin su valor y derecho. Pero justa-
mente esta compensacion productiva no es posible sin llevar la fuer-
za de la ciencia y las contradicciones de la vida misma mas alla de
la mera realidad, hasta la gran potencia organizadora, formadora y
conciliante que reside en la teoria y en la reflexion. Unidad y sinte-
sis, penetracion y dominio de las potencias sociales educativas no
pueden lograrse sin una pedagogia cientifica” (21). Reconociendo co-
mo Krieck el valor formativo de la ciencia, Spranger se distingue
de aquel en tanto también la utiliza para conciliar los poderes que
combaten en el campo educacional por imponer sus propias ordena-
ciones.

6. Educacién césmica y educacion sistematica

Dentro de la concepcién de Krieck nada mas absurdo que se-
parar la educacién funcional (forma originaria de la comunidad) de
la educacién sistematica. Aquella constituye el fondo comun de to-
do intento consciente de formacién. Pero ;cuando y como la educa-
cion funcional se convierte en sistema?

En los pueblos primitivos es evidente la primacia casi absolu-
ta de la educacién funcional. Decimos “casi absoluta” porque segin
Krieck ya es posible observar en ellos el momento en que de la or-
denacién vital surge la educaciéon sistematica. “Las iniciaciones de
los efebos en las cuales los muchachos avanzan un paso en el siste-
ma de agrupaciéon por edades,, como las iniciaciones parecidas pa-
ra el ingreso en las corporaciones profesionales” son la primera for-
ma de los sistemas educativos (ver p. 60). La iniciacién supone
una serie de grados preparatorios que de por si constituyen verda-
deros cursos docentes que se dan unidos a un curso educativo am-
pliado (trasmisién de mitos y leyendas, cultos religiosos, etc.). Am-
bos pasan a ser organizaciones educativas permanentes ‘“cuando en-
tran en relaciéon fija con el sistema social de los grupos por edad”
(p. 64). El sistema de los “‘grupos por edad” es el cimiento de la
ordenacién progresiva posterior del gremio (aprendiz, oficial y maes-
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tro) del noviciado monacal. de la formacion del caballero (paje y
escudero), etc.

Todas las formas de iniciacion y de agrupacion, de progresivi-
dad v de diferenciacion educativas estan siempre ligadas a la ma-
nera espiritual de la comunidad. “Hay tantos modos de educacion
como especies de comunidad. Pero asi como es posible reducir la
multiforme vida comunal a un tipo basico con leyes homogéneas,
asi también los multiformes modos educativos tienen como base un
tipo general de educacion” (p. 77).

L.a escuela —forma acabada de la educacién como sistema— tie-
ne una tarea restringida va que nunca podri cumplir por si toda la
educacion, con el agravante de que la parte que se le asigna no es
nunca la fundamental. Como todo lo sistematico estii condicionado
por lo originario v cosmico. la escuela tiene por misiéon inmediata
“la formacion o educacion cultural (Bildung), es decir la trasmision
metodica del tesoro educativo cultural existente en la comunidad a
la posesion cultural personal de los miembros™ (p. 78) v su camino
¢s exclusivamente la instruccion v la ilustracion, no importando si
cllas puedan influir 0 no a largo plazo en la “normificacién del ca-
racter’.

I.a escuela es, por excelencia, una institucion social. El fin y la
leyv de maestro v alumno estan dados por la ordenacion vital que los
subordina. Todo lo recibe la escuela de la comunidad (los fines, el
método, los contenidos) v la ley de la organizacion v de la meto-
dologia es la graduacion: “cl maestro tieme que descender hasta cl
alumno para elevarlo gradualmente a su altura cultural” (p. 81).

En suma: educacién cosmica v educaciéon sistemitica son dos
grados de un mismo proceso. “El primero —dice Krieck— se da con
los efectos inconscientemente educativos, puramente funcionales que
ejercen los hombres entre i, sobre todo la generacion adulta sobre
la mas joven. El segundo comprende todos los efectos educativos
que surgen del proposito consciente de educar v de la actividad edu-
cativa sistematica. Pero ambos grados estin sometidos a las mismas

leyes humanas generales, a saber, el fenomeno de asimilacion y el
de formacion de tipos™ (22),

7. Educacion general y educacién profesional

El criterio basico que Krieck utiliza en toda su obra le permite
también resolver la antinomia “educacién general-educacion profesio-
nal”. Segun €l ambas se comportan “como la colectividad respecto a
sus corporaciones profesionales™ (p. §7). Esto significa que la educa-
cion general se extiende por toda la colectividad y sirve de soporte
z la educacion profesional. “Por su sentido v principio, a la educacion
general no le importa la cantidad de materia y el enciclopedismo del
caber, sino que para el hombre de una colectividad existe un terre-
no comun de cultura educativa, un fundamento para la formacu’:;;
espiritual y para la comprension” (p. 88). Aqui encontramos defi-
nida mas bien a la educacién fundamental que a la general. En reali-
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dad la formacioh general no debe limitarse a una captacion de lo
existente en forma de tradiciones, costumbres y habitos, sino por
sobre todo el cultivo de una actitud critica objetiva y el desarrollo
de la energia espiritual. Esto no esta claro en Krieck porque en su
teoria entran factores politicos. El Estado necesita un “tipo” de ciu-
dadano sobre la base de la educacion publica general y comin (véa-
se p. 92). Recién sobre ese cimiento viene la diversificacion v la es-
pecializacion profesional. Pero no se ve la funcion de lo profesional
mis que con un criterio de servicio social, muy respetable y. por
otra parte indiscutible en nuestro mundo de hoy, pero siempre que
ese plano particular produzca para el individuo un “rendimients”
que no sea el meramente economico, esto es, su formacion.

8. Naturaleza esencial de la educacién

lLos dos paridgrafos anteriores nos han servido para conocer la
postura de Krieck ante los grados de la educacion (ecducacién cos-
mica v educacion sistematica) y la forma en que nos explica el des-
prendimiento de los sistemas educativos del fondo comun y origi-
nario de la comunidad. Con un criterio semejante nos ha mostra-
do la relacion entre educaciéon general y educacion profesional.

Vamos ahora con el autor en busca de la naturaleza esencial,
o mejor dicho del ser esencial de la educacién.

El andlisis fenomenoldgico de la educacion obtiene para ella el
siguiente concepto: “todo género de formacion del hombre que procede
de la accion o influcucia espiritual” (p. 109). Por lo tanto el creci-
miento soélo cae dentro de la jurisdiccion de la ciencia educativa, en
la medida en que es formable mediante acciones espirituales. La edu-
caciéon es, con respecto al crecimiento corporal una mera funcién au-
xiliar. .o es plenamente para el devenir animico y espiritual que no
puede realizarse sin la comunidad y la accién pedagogica.

Por otro lado la educacién es concepto dependiente de formacion.
Ambos no poseen igual contenido, pues mientras el primero conser-
va el caracter de un “suceder”, el segundo, por el contrario, encierra
una ambigiiedad: “designa el proceso formativo y su resultado, el
producto, el estado” (p. 108). De ahi su mayor amplitud con respec-
to a la educacién. “La forma o imagen es la estructura con sentido,
conexa, de un todo; lo fijo v duradero en la multiplicidad y el cam-
bio, por lo cual estd constituido el individuo” (p. 110). El desarrollo
espiritual del hombre se cumple a partir de una forma basica que
Aristoteles denominé enteleguia y cuyo concepto entré en la poesia
por obra de Goethe: “forma acufada que se desarrolla viviendo” (23).

La espiritualidad de la educacion no alcanza solo al individuo.
Esto seria contradictorio dentro del pensamiento de Krieck. “Tam-
bién pertenece a la educacion el desarrollo espiritual de la comuni-
dad y de las corporaciones”, desarrollo que es, como ya hemos visto,
el determinante del crecimiento animico del hombre.

l.a ciencia de la educacién tiene asi, por campo propio todo lo
gue sea de origen espiritual. Mas como para el proceso de la educa-
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cion, para su ser, su direccion y su medida es decisivo su origen,
también este origen debe ser objeto de la ciencia pura. Aqui encon-
tramos otra diferencia con la pedagogia que “traslada su centro de
gravedad en parte al objeto de la educacién y en parte a la fijacion
consciente de su objetivo y finalidad” (p. 112).

El proceso educativo como proceso espiritual tiene idéntico ori-
gen e igual naturaleza que cualquier otra funcién basica vy espiritual.
Cuando la accidon espiritual produce efectos econdémicos pertenece a
la economia o a la ciencia religiosa si aquellos son religiosos. Cuan-
do la funcién llega a ser para los hombres un factor formativo cae
en la esfera de la teoria educacional. El proceso educativo vuelve a
retomar su primitiva amplitud porque, al menos como secundaria, es-
ta presente en todas las funciones espirituales. Aparece como pri-
mordial donde la formacion humana es lo primero, pero vive en to-
dos los sectores de las relaciones interhumanas (24).

9. Las leyes basicas de la educacién

No basta con determinar el ser de la educacién. También hay
que establecer sus leyes. Estas leyes, que son dos, practicamente ya
han sido desarrolladas en lo expuesto hasta aqui.

La primera se expresa asi: “En el hombre como ser espiritual
corresponde a la formacion externa o de crecimiento una forma in-
terior que surge de la espiritualizacién como el principio estructural
del individuo vivo v de las influencias espirituales” (p. 110). Puede
llamarse a esta ley de armonia o de interaccién y significa que a cada
estilo de vida corresponde un tipo particular de formacion o de per-
feccion humanas. También se encuentra ticitamente formulada en
aquel rasgo que hace de la comunidad una “relacién préxima y dura-
dera de un ntimero determinado de hombres” (p. 25). Todos los in-
dividuos tienen tendencia a un “tipo” en el cual se suavizan las di-
ferencias. Esto ultimo relaciona la ley de interaccién con la segun-
da: la ley de asimilacion.

La formula de la ley de asimilacion es la siguiente: “Toda accién
espiritual forma lo humano en su dominio segiin el modelo v la ley
del poder de donde parte”. O esta otra: “Todo sujeto espiritual for-
ma por todos sus actos el objeto segtin el mismo”. Es la ley del modelo
v también su explicaciéon se encuentra en una de las notas del con-
cepto de comunidad. La comunidad no es sélo convivencia sino tam-
bién sujecion de sus miembros a una norma que sirve de puente en-
tre el pasado, el presente y el futuro. Recordamos aqui la definicion
que Durkheim ha dado de la educacion: “Socializaciéon metddica y
progresiva de las generaciones jévenes por las generaciones adul-
tas” (25). En la doctrina de Krieck la educacién es “una propagacion
espiritual de la comunidad” (p. 29).

Es evidente que, al menos en primera instancia, las leyes tienen
relacion con los grados del proceso educativo. La ley de armonia rige
predominantemente en la educacién funcional; la ley de asimilacion
en la educacion sistematica, aunque no es totalmente licito separar-
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las y aislarlas, como tampoco es posible desligar la funcién del sis-
tema o viceversa.

10. Condicionalidad de los fines de la educacién

En la ley de armonia o de sinteraccion Krieck encuentra el criterio
para dar su solucién al problema teleolégico. En efecto: si a cada es-
tilo de vida corresponde un tipo de formacion “el fin tiene que ser
tomado de las esferas de valores espirituales que se elevan normati-
vamente sobre la naturaleza y la sociedad; la religion, la ética y todo
lo que de un modo normativo se concibe por deber, el mundo de los
valores humanos y dignos de ser humanos tienen que determinar
también el {in de la educacién” (p. 8).

Indudablemente la transcripta no es mas que una férmula abs-
tracta v Krieck lo reconoce al presentarnos dentro de la comunidad
un conflicto muy grande de valores. “Para salvar esas oposiciones
—dice no sirve ningun veredicto de la ciencia, aun cuando la pe-
dagogia ponga su fin tan lejos, lo conciba tan amplia y formalmen-
te que puedan ser comprendidos bajo €l todas las finalidades positivas
posibles” (p. 9). EIl fin esta condicionado por la época, el pueblo, la
civilizacién v el género de vida. Esta condicionalidad histérico-so-
cial del fin educativo es otra de las notas que ubican a Krieck dentro
de la corriente de las ciencias del espiritu y sus conclusiones son
idénticas a las alcanzadas por Dilthey (26) y Nohl (27).

11. Tipos y formas de la educacién

La ley de asimilacion da pie a Krieck para establecer los dos fipos
bisicos ofuestos de la educacién segin la clase del sujeto a educar. Si
la educacién parte de una forma de vida dada, la educacién es mera
repeticion e imitacién de esa forma. Esta es la educacion conservadora
que so6lo se preocupa de la propagaciéon de lo que es. Si en cambio se
apoya en una idea y se opone a lo existente, se da el tipo réwolucionario
de educacion.

Ambos tipos constituyen los mérgenes de una gama de matices
intermedios pues “la realidad no se puede agotar por oposiciones abs-
tractas, dialécticas, tanto menos cuanto que precisamente lo humano
supremo de la personalidad creadora es, al mismo tiempo conservador
v revolucionario en una unidad originaria” (p. 121).

También Krieck ha establecido cuatro formas de la educacion de
igual valor que se¢ derivan de los conceptos aparejados “comunidad-
miembro”. En su obra Erziehung und Entwicklung (Educacién y des-
arrollo), publicada en 1921; las encontramos enumeradas: “la comu-
nidad educa a la comunidad; la comunidad educa a sus miembros:
los miembros de la comunidad se educan mutuamente; los miembros
educan a la comunidad”. “A esto se agregan —continia— dos pilas-
tres como flancos exteriores de este sistema de educacién que viene
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de fuera: la comunidad se educa a si misma; ¢]l mdrvduo sec educa a
<i mismo. Todas estas formas que no aparecen en la vida real como
terrenos separados: existen v obran en cada instante en cuanto sc
reprimen o fomentan mutuamente, marchan paralelas o se cruzan.
Todos cducan a todos en todo momento” (28),

12. Educacién, pedagogia y politica

La conexion de la pedagogia con la politica constituye uno de los
puntos fundamentales en la doctrina de Krieck y no soélo por el im-
portante papel que atribuve al Estado como agente educador.

Segin nuestro autor la relacion pedagogia-politica es muy anti-
gua. Fueron creadas juntas por Platén, tratadas con la misma uni-
dad por Aristoteles v asi han permanecido por el influjo de dichos
filosofos. Concibe a ambas como “tecnologias especiales de la ética”
v llega a definirlas como las dos caras del proceso formativo: “l.a po-
Mtica es la teoria de la formacion externa de la vida en comunidad;
la pedagogia, en cambio, es la teoria de la formacion interna de sus
miembros”. Por esa causa la educacién v la politica. para Krieck|
“tienen que ser absolutamente paralelas o estar en una relacién re-
ciproca s1 es que la comunidad quiere realizar sus normas™ (p. 105).

Tanto en la pedagogia como en la politica reina igual confusion
de términos v de conceptos, con el agravante de que la tltima esti
aun mas retrasada que la primera en el pasaje de la tecnologia a la cien-
cia. Si nos detuviéramos aqui habria que repetir a la politica lo que
se le ha dicho a la pedagogia: nunca podra ser aleo mas que una mera
técnica. Sin embargo Krieck sostiene que tal aserto es absurdo, pues
aun cuando educacion y politica tengan que ver con el fin v su acti-
vidad, constituyen “funciones necesarias de la vida social v el arbitrio
interviene solo en limites muy estrictos”. Ninguna de las dos se dis-
tingue esencialmente de las otras funciones esprituales de la vida en
comunidad y asi como es posible una ciencia pura de la educacion,
también ha de serlo una ciencia pura de la politica.

i13. Valoracién critica.

Resulta dificil hacer el balance de lo negativo y de lo positivo en
la obra de Krieck. La profunda cultura histérica que ostenta v la con-
viccion de sus argumentos aumentan esa dificultad.

El fundamental aporte del Bosguejo... esti en el planteamiento
claro del problema epistemolégico de la pedagogia. Iista es disciplina
que anda ansiosa por una fundamentacion que le permita organizarse
de una vez por todas. La direcciéon del pensamiento de Krieck lo ‘lle-
va a cimentarla como ciencia del espiritu y a rechazar toda base natu-
ralista. Por ese camino hace de la ciencia de la educaciéon una ciencia
auténoma y resuelve el problema de sus ciencias auxiliares. Si bien
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lo hemos ya sefialado hay que insistir sobre ello. La pedagogia no de-
pende “de manera particular ni unilateral de ninguna otra ciencia” y
tiene como todas las disciplinas el derecho a estudiar un dominio pro-
pio (la educaciéon) que, como la religién o el lenguaje, es una funcién
basica de la comunidad. No se trata, por cierto de una autonomia ab-
soluta, negadora de las conexiones de la educacién con la vida. Es mis
bien una direccion de los intereses del investigador que del complejo
de las relaciones comunitarias extrae todo lo que pueda tener la for-
ma de una accién o influencia espiritual (29), Por otro lado a él le
debemos la demostracién mis clara de lo que puede hacerse en el
campo educativo, con el método de la descripcion esencial y el enfoque
no-normativo de la pedagogia debera contarlo siempre entre sus avan-
zados.

El segundo aspecto positivo estd en la amplificacién del concepto
del fenémeno y del proceso educacionales. La educacién deja de ser
exclusivamente la influencia consciente y sistematica, para convertir-
se en una funcién de la comunidad. A la escuela le corresponde tan
solo una parte de la educacién y es una institucién social que surge
del fondo comtn de la educacién funcional.

El tercer aporte original es el reconocimiento sistematico de las
relaciones entre teoria pedagogica e historia. Al respecto dice Luzu-
riaga: “Krieck llega a considerar el desarrollo histérico no como una
sucesion o un progreso rectilineo, ininterrumpido, sino como una serie
de circulos o desarrollos culturales que adquieren un sentido mas o
menos elevado en cada pueblo... Todo gran ideal de vida puede lle-
gar a ser un tipo de educacion... Pero no todos los tipos histéricos
han alcanzado su pleno desarrollo y madurez. Cuando lo logran se
convierten en cimas ideales de la humanidad. Uno de los aspectos de
la ciencia de la educacion es el estudio de la formacion, difusion y de-
cadencia de esos tipos historicos que, aunque diferentes de su conte-
nido, obedecen a las mismas leyes en su constituciéon” (30). E] autor
del Bosquejo... ha realizado pues aquel ideal de Dilthey: la uniéon de
la historia con el sistema.

La realidad histérica, siempre presente en la obra de Krieck, le
sirve en todo momento de contraprueba de sus opiniones. Creemos,
por lo tanto, que la exigencia de Roura-Parella (“hay que comprobar
la mirada fenomenoldgica con el material empirico”) 1) no rige para
Krieck que siempre tiene a mano la referencia concreta a una situa-
ciébn pasada o presente.

Si tuviéramos que sefalar una falla la primera que se nos impone
es la universalidad que Krieck da a los conceptos que descubre. So-
bre todo si observamos la amplitud del concepto de educacion, posi-
tivo en tanto sirve para destruir el “prejuicio de la educacién escolar”,
pero que deja de serlo en cuanto crece hasta el punto de quitar toda
importancia a la actividad educativa consciente, No seria eso lo mas
grave si ese ‘‘sociologismo” pedagodgico no atentara en contra de la
fuerza creadora del individuo. Con esa base no le quedaba a Krieck
otra salida, en sus obras posteriores, que el politicismo educacional.
Politicismo que combinado con factores bioldgicos, que en el Bosque-
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jo... considera secundarios, lo Illevé a construir un sistema racista
extremo.

En otro plano la negacion de la actitud normativa por parte del
cientifico de la educacidén contradice, en cierta manera, su idea de la
educacion como proceso humano tendido hacia la humanidad. El hom-
lire es por excelencia valor v, por ende, también la cducacion, El pe-
dagogo no sélo esti obligado a trabajar con valores, sino también a
adoptar ¢l mismo una actitud estimativa. En este punto Kmieck se
separa un tanto de la direccion cientifico-espiritual que ha defendido,
a través de casi todos sus partidarios, el derecho del pedagogo a for-
mular juicios de valor, sin que por cllo se atentie la objetividad de su
ciencia. Claro estd que se trata de una valoraciéon objetiva indepen-
diente del capricho personal. “Prohibir todos los juicios de valor quie-
re decir castrar la ciencia... Sobre la base de una conciencia cienti-
fica que se ha puesto en claro acerca de las conexiones culturales y
jos tipos y estructuras puras contenidos en ellas se forma, también,
¢l pensamiento de los valores de un modo mis puro y objetivo” (32).
Y ¢sta es justamente la manera de evitar aquella interminable discu-
sion sobre los fines que tanto preocupa a Krieck,

De cualquier manera el Bosquejo de la ciencia de la educacion com-
pendia las ideas fundamentales de uno de los pedagogos mas intere-
santes de nuestro tiempo. Con esto bastaria para saludar esta nueva
cdicion de la obra que enriquece la bibliografia pedagdgica accesible
a este creciente deseo nuestro por ahondar el problema de la educa-
cion. Mas alla de toda pasion extrapedagégica, aunque Krieck nos ha

ensenado lo dificil que es separar la pedagogia de la misma vida, hay
€n su obra elementos que -e] tiempo no borrara.
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9)

(10)

(13)
(14)

NOTAS

Su titulo original es Grundriss der Ersielumgswissenschaft y fué editado por
primera vez, por la casa Quelle & Meyer de Leipzig en 1927. La primera ver
sién castellana fué hecha por Lorenzo Luzuriaga quien la hizo preceder de un
Estudio preliminar (Madrid, Revista de Pedagogia, 1928). Acaba de aparccer
una reimpresion del texto publicado en Espaiia con el agregado de un “Apén-
dice” que contiene dos fragmentos de la Philosophie der Ergichung (Filosofia
de la educacion, 1922) de Krieck. Sobre esta tltima edicidon hecha en nuestro
pais  (Buenos Aires, Losada, 1952, 127 pégs. 19x12,5 cm., en riistica) hemos
realizado el presente estudio. Excepto un articulo escrito por Krieck con el
titulo de La educaciin como funcién de la comumidad, para la “Revista de Pe-
dagogia” de Madrid, dirigida por Luzuriaga (Afio V, N® 56, agosto de 1926,
pgs. 337-344), de los fragmentos de la Filosofia... agregados a la edicién ar-
gentina del Bosguejo... y de algunos trozos que figuran en la obra de Fran-
cisco de Hovre: Grandes maestros de la pedagogia contemporinea (Bs. ‘As.,
Editorial Marcos Sastre, s/f. pgs. 235-241), no hay otros textos de Krieck
tracucidos al castellano.

Una breve referencia sobre la aplicacion del método fenomenologico a la pe-
dagogin cn 5. Herndandez Ruiz y D, Tirado Benedi: La ciencia de lo educa-
cion (Méjico, Atlante, 1949), pags. 99-100. Véase también el articulo “Pe-
dagogia » {enomenologia” en el Diccionario de Pedagogic LABOR, dirigido
por L. Sanchez Sarto (Barcelona, Labor), Tomo I, pag. 1402 y ss.

Ver nota al ya citado articulo de Krieck: La educacion como funcion de lo
conunided (“Revista de Pedagogia” de Madrid, 1926, Ne 56, pig. 337). Una
apretada sintesis de la fenomenologia pedagdgica en Litt y en Krieck puede
cncontrarse en Juan Roura Parella: Educacién y ciencia (Méjico, La Casa
de Espana, 1940), pag, 201-203. Los conceptos centrales de la pedagogia de
Kricck en el Estudio preliminar de Lorenzo Luzuriaga a la edicién espafiola
del Bosquejo... (pdgs. 5-8). Del mismo autor: La pedagogia contempordnes
(Tucumdan, Facultad de Filosoffa y Letras, 1942), Cap. IV, parag, d. Tam-
bién véase de Sahl Taborda: Investigaciones pedagdgicas (Cérdoba. Ateneo
Filoséiico, 1951). Vol. 1. tomo II, pigs. 239-241; 277-278 y 311-314. Algu-
nas referencias en Peter Petersen: Principios de la pedagogia (Buenos Aires, Lo-
sada, 1947), pags, 154-156. Una valoracion de la obra de Krieck, aunque muy
sintética en IFco. de Havre: Ob. cit. (pag. 235),

Ver nuestro trabajo anterior: La ciencia pedagdgica em Dilthey y en Spran-
ger (En "Revista de Educacién” del Ministerio de Educacién de la Pvcia, de
Buenos Aires, No. 1 de 1951).

.Una exposicion de los métodos de la pedagogia cientifico-espiritual en J. Rou-

ra-Parella: Ob. cil.,, pigs. 196-203, . .
Citado por Roura-Parella: Ob. cit.,, pag. 196.

Ver Luzuriaga: La pegagogia contemperdnca, Introduccién y Cap. IV, parag. d.
Roura-Parella: Ob. cit., pag. 203.

Ver Luzuriaga: Estudio preliminar a la cdicién espafiola del Bosquejo... (no-
ta 1 de pag. 6). o A -

El mimero de pagina colocado entre paréntesis a continuacion de las citas co-
rresponde a la cdicion argentina del Bosquejo..., en todos los casos, inclu-
yendo el Apéndice, Las que no pertencden a ella van en nota. Todos los sub-
rayados en el texto de las citas son nuestros y tienen por objeto destacar la
idea central.

Una distincion semejante a la de Krieck hace Petersen: Ob cit, Segunda par-
tc, cap. 4. Este autor es otro de los representantes de la pedagogia descriptiva.
E. Spranger: La importancia de la pedagogia cientifica para la vida del pueblo
(En Cultura y educacién, Buenos Aires, Espasa-Calpe, 1948. Parte temitica,
pag. 24).

La ciencia de la educacion (Bs. As. Losada, 1948), pags. 18-20.

Ob. cit., pig. 19,
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(15) Teoria de la educacion (Bs. As., Losada, 1948), pag. 37.

(16) Op. cit., pag. 28.

(17) Citado por De Hovre: Ob. cil., pag. 241, En el estudio preliminar de Luzu-
riaga al Bosquejo... leemos: “El maestro, el educador, no encontrari_ en
esta obrita indicaciones practicas para su labor en la escuela, pero si: adquiri-
ra una vision honda del amplio campo de la educacién, que le podri. servir
de orientacién general en su obra” (pag. 8).

(18) E. Krieck: La educacion como funcién de la conumidad (Rev. de Pedago-
gia de Madrid, Ao V; 1926, No. 56, pag. 344).

(19) Este punto puede verse en el articulo ya citado de Krieck.

(20) G. Wyneken: La antinomia central de la pedagogia (En “Revista de Pedagogia'
de Madrid, Ano III, Nu 27, 1924, pag. 87).

(21) Op. cit., pag. 23.

(22) Krieck: La educacion como funcién de la comunidad (Rev. de Pedagogia, Afio
V, 1926, N° 56, pag. 344).

(23) Verso del poema Demonio de Goethe transcripto por Spranger en: Goethe
¥ la metamorfosis del hombre (en Cultwra y educacién. Parte historica, pag.
87). Una parte del poema dice asi: “Como en el dia que te dié al mundo, /
El sol sali6 a recibir el saludo de los planetas, / Has crecido al instante mas
y mas, / Segin la ley bajo la cual entraste, / Asi tienes que ser. de ti no
puedes escaparte, / Asi dijeron ya sibilas y profetas; / Y ningfin tiempo ni
poder destruye / La forma acunada que se desarrolla viviendo” (La traduc-
cién es de Julian Marias). La influencia de Goethe sobre Kriecly es evidente
y tanto que aquel le sirve de arquetipo para recalcar la intima relacién que hay
entre el individuo y la comunidad (Ver S. Taborda: Ob. cit., Vol. I, Tomo
11, pag. 277).

(24) También para Petersen la educacion es “una funcién espiritual v, por lo tan-
to una funcion del espiritu activo. Es tan originaria como lo es el desarrollo
considerado como funcién vital. Si, la unién de los hombres e¢s siempre al
mismo tiempo una conexién espiritual; para designar esta dependencia y re-
lacién de los hombres entre si se emplea en e