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PREFACIO

Hace algunos meses, aparecié ‘“El Filésofo y los Sofistas™..
Los testimonios recibidos y el hecho de haberse casi agotado la
edicion, me dectden a publicar las lecciones correspondientes a un
segundo curso de Filosofia —dictadas en mi cdtedra privede desde
junio de 1948 w mayo de 1949—, donde se comentan los Didlogos
metafisicos de Platon.

“LA IDEA Y LAS IDEOLOGIAS”’, lo mismo que el libro
anterior, plantea ya en el tilulo el apasionante problema de la
Unidod v de lo Multiplicidad, de la Jerarquic y de la Anarquia,
cuya gravitacion es decisive en el destino del hombre y de las
naciones. Lo solucién se traduce .en wuna conducte referida v la
verdadera Sabiduric o o esas formas desquiciadas del pensamiento
que sdélo atiende a lo superfluo y tramsitorio de las cosas. De ahi
la Politica ide la Idew, o, en su defecto, las politicas ideoldgicas
que no son mds que adulaciones de la multitud, de o clase o del
ndividuo.

““Al pensarlo largamente, la propia razén me lleva, por sobre
todo, a juzgar que la sabidurio sin elocuencia poco aprovecha a
los Estados; pero que la elocuencia sin seobiduria las mds veces
dafio, provecho nunca les hacen’’, (Cicerdn, “ De Inventione’’, I, 1).

Reitero las expresiones de mi gratitud o los amigos y a los
alumnos que escuchan y difunden mis lecciones de Filosofia, cuya
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aspiracion es ser un licido testimonio de la verdad y una expresién
de mi deber argentino, que consiste, principalmente, en con-
tribuir o esclarecer lo inteligencia de mis compatriotas. La igno-
rancia es el peor de los males, y sélo el que obra habitualmente
segun recta razdn, es el ciudadano que la Patria necesita para el
sacrificio y el heroismo; el nico capaz de renunciar o su particular
interés y de superar temores y téntaciones para servirle con fi-
delidad.

JORDAN B. GENTA.

Buenos Aires, agosto 17 de 1949.



PRIMERA PARTE

EL ORIGEN Y LLA NATURALEZA DE LAS IDEAS — COMEN-
TARIO DEL ‘“FEDON".

“Comprender- por medio de imAgenes es la ope-
racién propia del alma que estd unida al cuerpo”.

(SanTo Tomais. — Suma Teoldgica. — Cuest.
75; Art. 6, 3).






1* CLASE

El hombre tiende naturalmente hacia su fin, segiin el modo
objetivo que es propio de la inteligencia y de la voluntad, es decir,
del juicio de la razén y de la preferencia reflexiva de lo mejor.

La objetividad es la real purificacién del alma 'que Sécrates
expone en el Fedén. Ser objetivo es tanto como ser verdadero y
obrar con justicia; es haberse liberado de la tirania y de la opresién
del cuérpo, tomado en el sentido de lo material, transitorio y con-
tingente. Es que la objetividad repugna de la materia individuante,
exterior, exclusiva, excluyente, de suyo inexpresiva e indiferente,
impenetrable e incomunicable; esto es, irremediablemente subjetiva
y sujeto de toda mudanza, pasando de un contrario a otro y siempre
inelinada hacia el no ser o hacia lo que deja de ser.

Se comprende, pues, que la materialidad sea el obsticulo y la
resistencia que deben ser superados para alcanzar la objetividad
del juicio y de la decisién libre. Resulta también evidente que la
objetivacion, es decir, la conquista de una perspectiva desinteresada
y desapasionada sobre la realidad existente, -que permite consi-
derarla en ella misma y por si misma, tiene que ser obra de una -
actividad inmaterial propia de un sujeto inmaterial, interior, in-
mévil, idéntico, en cuanto sujeto de esa actividad de pensamiento.
De ahi que el mismo individuo material; exterior, singular, se reco-
noce y se afirma como una individualidad espiritual, interior y
universal en la conciencia de su actividad especulativa.

Puesto que el alma humana comprende gon ayuda de los sen-
tidos, es decir, ‘‘recoge la verdad de la multiplicidad de las cosas,
existentes’’ (Sto.. Tom4s), necesita estar unida a un cuerpo apto
para servir de 6rgano al sentido.

El alma no comprende sin sentir; por esto es una y la misma
alma la que vivifica el cuerpo y la que comprende, a pesar ‘de ser
forma y acto de un cuerpo. La realidad de las cosas existentes
fuera de nosotros, la sentimos segin el modo propio de su existir
individual y concreto; pero pemsamos esa misma realidad segiin
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el modo propio de nuestra inteligencia, es decir, en modo abstracto
y universal que separa la esencia (el ser de lo real) de sus prinei-
pios. de individuacién y concrecién materiales.

La inteligencia humana abstrae sus objetos inteligibles —las
ideas, los coneeptos— de los fantasmas o esquemas sensibles; o, lo
que es igual, de los datos concretos elaborados por la imaginacién
que los esquematiza despojidndolos' de su materialidad singular y
exclusiva. La imagen de una cosa exterior —un mineral, una planta
o un animal— es la sensacién sin materia, como. dice Aristételes;
perc- conservando en la representacién interna la forma de la espa-
cialidad y de la particularidad.

Toda idea referida al mundo fisico se acompafia necesariamente
de alguna intuicién o representacién externa de su objeto; asi, por
ejemplo, la idea de agua o la idea de caballo. Es que no podemos
comprender a. los seres materiales sino a través de sus acciones
externas y sensibles, y no llegamos a aprehenderlos en su misma
esencia por causa de su opaca materialidad. Andlogamente los entes
mateméticos —nlGmeros y figuras geométricas—, no pueden ser
pensados, no pueden ser comprendidos sin ayuda de la intuicién
externa, sea un esquema constructivo, sea un simbolo representa-
tivo; asf, por ejemplo, la idea de la circunferencia es indivisible
de su esquema construectivo.

Claro estd que estas ideas o conceptos, en rigor, ficciones con-
ceptuales, que proceden de los dos primeros grados de abstraccidn,
fisica y mateméitica, incluyen un elemento puramente intelectual,
una. forma légica de significacién universal que permite aplicar la
misma idea a infinidad-de casos individuales y concretos. Ese ca-
ricter de atributo especifico, de cosa predicable a un sujeto cual-
quiera de su circulo ontolégico que posee la idea de animal, de
planta o de mineral, tanto como la idea de hombre, de manzano
o-de oro, le viene de la inteligencia abstractiva y generalizadora.

Los conceptos que corresponden al tercer grado de la abstrac-
cién, el mis elevado y depurado de toda limitacién material y sen-
sible, asumen un rango y una validez metafisicos, es decir, un
sentido trascendental y una extensién absolutamente universal.

Los conceptos de orden metafisico, tales como los conceptos
de ser, unidad, verdad, bondad, -0 los conceptos de sustancia y de
accidente, de acto y ‘de potencia, de forma y de materia, de causa
y de efecto, trascienden toda representacién imaginativa, por cuanto
se aplican ilimitadamente a la realidad actual y posible. Esta apti-
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tud ‘para nombrar a todo cuanto hay, sin limitacion de espacio ni
de tiempo, acusa la inmaterialidad del concepto metafisico, el verbo
mental por excelencia y, por lo tanto, la inmaterialidad del alma
que concibe y que comprende.

Y aunque no sea posible en el pensar efectivo, eliminar el ele-
mento imaginativo, incluso en los conceptos trascendentales de ser,
unidad o verdad, su wmiversalidad infinita. no admite confusién
con nada material, concreto y singular. Toda sensacién, lo mismo
que toda representacién imaginativa, es algo particular y concreto
que reviste la forma de la exterioridad.

El género, la especie y la diferencia son universales que de-
signan a todos los seres de un determinado y exelusivo circulo:
todos los animales estin comprendidos en el gémero amimal; todos
los hombres estdn comprendidos en la especie racional.

Los conceptos trascendentales, en cambio, tienen una univer-
salidad sin limitacién ni exclusion algunas, real y verdaderamente
universal; puesto que se refieren a todo cuanto hay: el concepto
de. ser se dice universalmente y dice, sin embargo, aquello que
hace que una cosa sea ella misma y se distinga de las otras.

El concepto, sea un trascendental o un género, significa nece-
sariamente algo inmutable; su contenido objetivo es la cifra de
eternidad que encierra lo real existente. De ahi que no puede ser
de otro modo ni variar jaméas su significado esencial.

La objetividad, o sea la verdad tal como la posee normalmente
el hombre, tiene la forma del juicio. Si poseyéramos el ser de las
cosas, su esencia, en ella misma con todas sus diferencias, nuestro
pensamiento seria una intuicién pura, unae visién en mnosotros de
lo que es, tal-cual es, fuera de nosotros. Pero sblo las podemos
pensar abstrayendo de lo sensible y exterior; en consecuencia, no
tenemos acceso directo a -su intimidad esencial, y por esto es que
sélo nos pertenece afirmar o negar su ser, es deeir, poner su realidad
actual o posible en nuestros juicios objetivos.

No tenemos otra intuicién existencial directa fuera de la in-
tuicién sensible; la conciencia del propio yo, por reflexién sobre
la actividad intelectual, es una forma impura, refleja y abstracta
de intuicién. Los mismos principios supremos del ser y del pensar
necesitan ser desarrollados en afirmaciones objetivas; necesitan
ser puestos en la forma del juicio para su cabal comprensién, para
imponernos de su evidencia.

Por esto es que no resiste a la critica, la teoria platénica de
las ideas, segtin la cual percibimos directamente y en ellas mismas,
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formas o esencias subsistentes, arquetipos ideales de las realidades
inferiores, materiales y sensibles. Mds bien que ver lo esencial y
sustantivo de los seres existentes, lo afirmamos objetivamente en
nuestros juicios fundados. Hasta el mundo invisible e intangible
de lo espiritual, de lo metafisico y teolégico, el mundo del alma
y de Dios, no se nos revela sino a través de la analogia con lo
material y carnal.

Esta situacién respecto del conocimiento intelectual, en que
nos coloca el ser almas de un cuerpo, almas que sienten y se sienten
por medio del cuerpo, antes de comprender lo que es y lo que
somos, por un acto propio y puro de ella misma, no afecta su
caracter de forma inmaterial, ni su acto de inteligencia, ni la obje-
tividad de su juicio, ni su sabiduria ni su verdad. Tan sélo nos
advierte acerca de la necesidad de la abstraccién para comprender,
indice de una forma disminuida de inteligencia, por cuanto todo
‘‘abstracto’” constituye una referencia secundaria del ser existente
fuera de nosotros, una semejanza inmaterial de la percepcién del
individuo real y conecreto. Ademés, ese ‘‘abstracto’’, el contenido
inteligible de la idea, no es otra cosa que un posible arrancado
mentalmente de la realidad existente; esto es, algo todavia secun-
dario y subordinado con respecto a su modo actual de estar en
la realidad, y al que .debemos volver, reponiéndolo idealmente por
medio de la afirmacién objetiva del juicio.

‘“‘Que haya una o muchas inteligencias, el objeto del pensa-
miento es uno. Este objeto no est4 en la inteligencia bajo un modo
real, sino segin una semejanza. La piedra no estd en el alma, sino
la representacién de la piedra.'Y, sin embargo, el objeto-del pensa-
miento es la piedra y no la ‘‘representacién’’ de la piedra, a menos
que la inteligencia no reflexione sobre si misma. De-lo contrario,
no habria ciencia de las realidades, sino de nuestras-representaciones.
Ocurre que diversos sujetos cognoscentes tomen la semejanza de
una misma realided por medio de formas diversas. Y por el hecho
de que el. conocimiento se hace por asimilacién del sujeto cognos-
cente a la realidad conocida, el mismo objeto puede ser conocido
por muchos individuos”’. (8. Tomds: ““Suma Teoldgica’’, Cuest.
76, art. 2)

Es notorio. que el régimen de las ideas no- coincide con el de
la realidad individual y concreta. La estructura légica de los ele-
mentos y de las formas ideales en su existencia abstracta y universal,
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no se corresponde con la estructura espacio-temporal de los ele-
mentos v de las formas materiales de la existencia real.

Por lo pronto, la idea, el ser en tanto que pensado, es un fodo
wniversal que se encuentra entero en cada una de sus partes, con
toda su esencia y con toda su potencia; asi, el género animal estd
con todo su ser y su poder en cada una de las especies animales:
hombre, caballo, leén, 4guila, ete. Por esto es que afirmamos con
plena objetividad y verdad que el hombre es animal, que el 4guila
es animal o que el caballo es animal.

El ser real, individual y conecreto, por el contrario, es un todo
integral que no se encuentra entero en cada uha de sus partes;
asi, por ejemplo, Juan no esti entero en ninguna de sus partes
materiales; ni tampoco en su parte espiritual, ni en su parte cor-
poral, puesto que él es el compuesto de ambas -partes, la unidad
substancial del alma y del cuerpo.

Resulta claro, pues, que las partes en que se divide la idea
de ser real no se relacionen entre si y con el todo, del mismo modo
que las partes del ser real mismo entre si y con el todo.

Esta reflexion es indispensable para interpretar adecuadamente
el argumento de los contrarios que utiliza Séerates para demostrar
la inmortalidad del alma.

Transeribiremos, en primer término, el pasaje correspondiente:

‘... Veamos, pues, si es absolutamente necesario que las cosas
que tienen sus contrarias sblo nazean de estas contrarias; como
también si.cuando una.cosa se hace mis grande es de toda nece-
sidad que antes haya sido més pequefia, ‘para adquirir después
esta magnitud. S : ’

—Sin duda.

—Y cuando se hace méis pequefla, si es preciso que haya sido
antes més grande, para disminuir después.

—Seguramente.

—Asimismo, lo més fuerte viene de lo méas débil; lo més ligero
de 1o més lento.

—Y —continué Séerates—, cuando una cosa se hace méis mala,
gno es claro que era mejor? Y cuando se hace méas justa, jno es
claro que era m4s injusta?

—Sin dificultad, Sécrates.

—Asi, pues, Cebes, todas las cosas viemen de sus contrarias;
es una cosa demostrada.
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—iNo es de toda necesidad que el morir tenga su contrario?

—Es necesario.

—4Y cuil ey ese contrario?

—Revivir.

—Revivir, si hay un regreso de la muerte a la vida —repuso
Séerates—, consiste en verificar este regreso. Por lo tanto, estamos
de acuerdo en que los vivos no nacen menos de los muertos, que
los muertos de los vivos; prueba incontestable de que las almas
de los muertos existen en alguna parte, de donde vuelven a la vida’’.

En rigor, este argumento es notoriamente erréneo si se con-
sidera lo que acontece con.los contrarios en la existencia real, ma-
terial y conereta, puesto que la experiencia nos prueba: 1° que
los contrarios no pueden coincidir en el mismo ser, al mismo tiempo
y en el mismo respecto; asi, lo blanco no puede ser .negro, ni lo
grande puede ser pequefio, ni lo lento puede ser ligero, ni lo justo
puede ser injusto, simultdneamente y bajo la misma relacién. 2° que
los contrarios y, en general, los opuestos, se siguen o se suceden
unos a otros; la presencia del uno supone la desaparicién del otro;
asi, por ejemplo, la muerte sucede a la vida, como la noche sucede
al dia, es decir, la supresién de uno de los contrarios implica la
presencia del otro.

Pero suceder a es esencialmente distinto que salir de o nacer de.
De ahi que sea verdad decir-que lo mmerte sucede @ la vida; y, en
cambio, es erréneo decir que la muerie sale de la vida. Es verdad
que lo grande sigue a lo pequefio; pero no lo es que lo grande
sale de lo pequefio.

El argumento de Sécrates asume plena validez si consideramos
no los seres comirarios, sino las ideas de los seres contrarios. Las
ideas de contrarios no se excluyen entre si, como las'realidades
contrarias, porque no- estdn sujetas al régimen de la exteriori-
dad; méas bien, los contrarios se. conciben el uno por el otro e,
incluso, el término negativo comprende. en su propia idea al tér-
mino positivo. No solamente no se rechazan, sino que uno de los
términos contrarios ayuda a comprender al otro; se sostienen
reciprocamente en el pensamiento. Asi concebimos la vida por
oposicién a la muerte y la muerte por oposicién a la vida. No
es la muerte que sale de la vida, sino la idea de la muerte que com-
prende a la idea de la vida, y, en cierto modo, sale 1a una de la
otra y la comparacién las aclara reciprocamente,

Por esto es que es una y la misma ciencia de los contrarios;
en cambio, no es una y la misma la realidad de los contrarios.



L IpEa ¥ nAS IDEOLOGIAS . 19

Y aqui se pone de manifiesto, . una vez mis, la inmaterialidad
de las ideas, por cuanto no estdn sometidas a las condiciones de la
materia; no padecen la exterioridad que es propia de todo lo ma-
terial. Em lugar de estar una idea contraria fuera de la otra en
mutua repulsién, se da la una en la otra y mutuamente se esclarecen.

La inmaterialidad de las ideas nos revela que el alma que las
elabora en su interior, en su propia substancia, es necesariamente
immaterial; y de la inmaterialidad ‘del alma inteligente se deduce
su inmortalidad.

2* CLASE

La universalidad del concepto o de -la esencia, tal ecomo existe
en la idea, procede de la abstraccién y, en Gltima instancia, de la
inmaterialidad del alma. De ahi que el concepto de un ser material
(mineral, planta o animal), en cuanto a su valor representativo
del objeto, no posee otro contenido que el que resulta de su des-
materializacién o idealizacién. Cuando se quita la materia a un
objeto, no queda més que su forma intrinseca, su idea.constitutiva,
pero como un simple y abstracto universal; un modo de ser incom-
pleto y, por lo tanto, necesitado de una ‘‘concrecién’’ individual.
La forma abstracta no puede subsistir por si misma y reclama una
materia como su necesario e¢ indispensable complemento.

Los conceptos, directos de objetos no son intuiciones esenciales
ni tampoeo ideas innatas, como parece sostener Platén, sobre todo,
si nos atenemos a una interpretacién estricta de su teoria de las ideas.

Literalmente es asi; pero si seguimos el ulterior desarrollo
de esa misma teoria a través de los sucesivos esclarecimientos y
profundizaciones de Aristételes, Santo Tomés, Cayetano y Marechal,
veremos eémo va alcanzando su justa ‘proporeién y su significado
verdadero.

Si tenemos necesidad de abstraer de lo material y sensible para
comprender lo que es; si tenemos necesidad de separar idealmente,
de discernir en lo sensible mismo la forma constitutiva de un ser
real, para saber qué sér es y la razén que lo explica e, incluso, que
justifica su modo_de aparecer sensiblemente; quiere decir que la
vida ‘‘separada e impasible’’ de la inteligencia objetiva corres-
ponde a la naturaleza inmaterial de un alma, que es, a la vez,
forma y acto de un cuerpo.
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Comprendemos, pero a partir del senfido, es decir, que tenemos
necesidad de ese contacto previo, inmediato, directo y material de
la existencia que s6lo pueden procurarnos las semsaciones; y al
término del acto de pensar un objeto determinado, tenemos que
referir la representacién conceptual, la forma -abstracta, todavia
a la sensacién para revestirla de valor existencial, de concreta vita-
lidad y de plenitud objetiva. Por esto es que la posicién final del
razonamiento, asi como el término de cada una de sus etapas, es
una -afirmacién o una negacién bien fundada; es decir, que la
verdad, lo que es, se establece en el juicio.

Si el alma racional fuera un espiritm puro que no tuviera
necesidad de un cuerpo para obrar y alcanzar la plenitud de su
existencia, no estaria limitada a Iz afirmacion objetiva del ser,
a la posicién de la verdad existencial de un pensamiento: que sélo
opera con abstracciones, con universales, con posibles y que se
expone a caer en el error al concretar en una sintesis afectada
por un st o por un.no, la referencia de una forma de atribucién
a un sujeto que, en tltimo anélisis, es el individuo real, la substancia
primera de quien se dice todo lo que se dice y que, a su vez, no
puede decirse, atribuirse propiamente a ninguna otra cosa. Si el
alma racional, repetimos, fuera un espiritu puro, tendria una visién
espontinea, directa e interior de lo que es; su modo propio de
conocer seria wuna inteligencia mtuitiva, uma Ppura contemplacion
del ser; es decir, sacaria de su propio fondo la representacién inte-
lectual de lo que es y no tendria necesidad de proyectar sus formas
légicas sobre la materia sensible de donde fueran extraidas, para
alcanzar la objetividad de una afirmacion verdadera. No seria una
inteligencia que necesita concebir y juzgar para saber, sino que
gozaria de la simplicidad y de la pura espontaneidad de la intuicidn.

Pero la inteligencia racional estd ligada.con la sensibilidad re-
ceptive, de cuyos datos abstrae las formas inteligibles de las subs-
tancias y de los accidentes; y para objetivar estas formas tiene
que reintegrarlas a su concreta materialidad, puesto que no pueden
subsistir por si mismas y deben revestir, en el mismo pensamiento,
el modo inferior de subsistencia que conviene a los seres materiales,
externos e individuales. De lo contrario, en su caricter de meras
abstracciones, no tienen de suyo ningtin valor de verdad, ni sig-
nificacién realmente objetiva.

- 1. 13 1 .- 3
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ducir imaginativamente la .sensacién para pensar acerca de lo que
sentimos e imaginamos. No es. cuestién de recibir impresiones diree-
tas e inmediatas, ni de acumular pasivamente sucesivas experiencias
sensibles de las cosas, para comprender lo que son y para qué existen!

No se trata de ver, oir, tocar, gustar, gozar o sufrir fisicamente,
ni de volver a sentir repitiendo la experiencia muchas veces; oon
todo eso, podemos seguir sin entender nada de lo que sentimos o,
lo que es peor, mal entender y pensar en otra cosa, en lugar de
la que realmente se manifiesta a través de los sentidos.

Es que pensar, comprender, entender, consiste, principalmente,
en una actividad espontdnea del alma, en una emanacién de ella
misma que va al encuentro del contenido inteligible que estd en-
vuelto y oculto en la apariencia sensible y material de las cosas
y que la reclama para salir a la luz, para ser actualizado en una
representacién abstracta y universal y constituirse en una idea o
concepto. Y cuya verdad y real objetividad exigirid que el pensa-
miento vuelva a concretar esa forma inteligible en su substracto
material, a través de la imagen sensible.

Tan sélo a un necio se le puede ocurrir que basie sentir las
cosas o que lo principal es sentir, como si pensar fuera una mera
afladidura y hasta una desviacién patolégica; conclusién razonable
para-quienes el hombre no es nada més que un animal y hasta un
superanimal. Esto se parece bastante a la interpretacién usual
que se hace del antiguo aforismo: Primero vivir, después filosofar.

Lia real primacia del pensamiento .no queda comprometida en
absoluto por el hecho de que no pueda asumir directamente la
existencia real y concreta, y de que sflo opere con abstracciones
del ser debiendo replegarse sobre los sentidos para reintegrarlo a
la existencia. Es en virtud del pensamiento abstracto, de ese mds,
mucho mds, en las cosas v en los acontecimientos que no se da
sensiblemente, que discernimos toda especie de razones para ex-
plicar lo qué son, por qué y para qué existen, las relaciones de
proporeién, de jerarquia entre sus partes constitutivas y con las
otras cosas o con los otros acontecimientos.

s justamente a todo lo que en nuestro conocimiento objetivo
excede lo dado por medio de los sentidos, a que se refiere Platén
para fundamentar su teoria de las Ideas y su explicacién del saber
como una forma de reminiscencia:

‘‘Convenimos, pues, en que cuando alguno, viendo una cosa,
piensa que esta cosa, como la que yo estoy viendo ahora delante de
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mi, puede ser igual a ofra, pero que le falta mucho para ello, porque
es inferior a su respecto, jserd preciso, digo, que aquel que tiene
este pensamiento haya visto y conocido antes esta cosa a la que
dice que la otra se parece, pero imperfectamente?

—ZEs de necesidad absoluta.

—iNo nos sucede lo mismo respecto de las cosas iguales, cuan-
do queremos compararlas con la igualdad?

—Seguramente, Sécrates.

—Por consiguiente, es de toda necesidad que hayamos. visto
esta igualdad antes del momento en que, al ver por primera vez
cosas iguales, hemos creido que todas tienden a ser iguales, como
la igualdad misma, y que no pueden conseguirlo.

—Porque antes que hayamos comenzado a ver, oir y hacer uso
de todos los demés sentidos, es preeciso que hayamos tenido conoci-
miento de esta igualdad inteligible, para comparar.con ella las
cosas sensibles iguales y para ver que ellas .tienden todas a-ser
semejantes a esta igualdad; pero que son inferiores a la misma.

... ¥ después que hemos conocido no sélo lo que es igual, lo que
es més grande, lo que es méis pequefio, sino también todas las cosas
de esta naturaleza; porque lo que decimos aqui de la igualdad, lo
mismo puede decirse de la belleza, de la bondad, de la justicia,
de la santidad; en una palabra, de todas las deméis cosas, cuya
existencia admitimos en nuestras conversaciones y en nuestras pre-
fguntas y respuestas. De suerte que es de mecesidad absoluta que
hayamos tenido conocimiento antes de nacer’’.

Una interpretacion ajustada al texto que acabamos de trans-
cribir, nos enfrenta con el error platénico del pretendido realismo
de las Ideas, superado definitivamente por la critica de Aristé-
teles. Error que resulta de haber exagerado la autonomig de la
inteligencia racional respecto de la sensibilidad receptiva en la
constitucién del objeto conocido en la mente; aparte de conferir a
la idea o esencia abstracta y universal, une aptitud para subsistir
en st y por st misma, de que carece en wbsoluto.

Es notorio que hablamos de la Igualdad, de la Justicia, de la
Bondad, de la Humanidad, como si fueran seres ontolégicamente
independientes y, por lo tanto, subsistentes en si mismos; pero se
trata de una ‘“sustentivacidn’’ puramente légica, de la forma que
revisten al ser pensados como sujetos en el juicio y convertirse
légicamente en términos de atribucién. ,
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8i fueran, en verdad, formas subsistentes de suyo, y como
tales se hicieran presentes en el pensamiento, serian objeto de una
intoicién pura, de una simple visién; y no, término de una afirma-
cién . objetiva, de un juicio que supone la sintesis de una forma
universal con un sustracto individual: la idea de Igualdad, tanto
como la idea de Justicia, de Bondad o de Humanidad, reclaman
su inherencia a un -sujeto individual y concreto; tienen necesidad
de un soporte, de un punto de apoyo, de algo o de alguien para
su subsistencia ontolégica.

En cuanto a la posicién del saber esencial como una especie
de reminiscencia que probaria una vida del alma anterior a su
existencia corporal, volveremos nuevamente sobre su validez y real
alcance.

Importa sobremanera dejar sentado, respecto de nuestra inte-
ligeneia racional, abstractiva y generalizadora, lo siguiente:

1° No somos intelectualmente aptos para aprehender de un
modo directo y en ellas mismas, ideas o esencias subsistentes, tipos
ideales o modelos ejemplares de seres existentes fuera de nosotros;
y el mundo inmaterial, todo el orden de los seres espirituales y de
la vida espiritual sélo podemos comprenderlo y.comunicarlo a tra-
vés de la analogia con la materia. De ahi la funcién decisiva que
juegan en la actividad intelectual las tdeas o conceptos megativos.

2* Tan sb6lo la inteligencia de los primeros prinecipios del ser,
nuestra inteleccién inmediata de los indemostrables que son prin-
cipios de toda demostracién, acusa una real participacién de la
razén humana en el poder intuitivo y en la simplicidad de la
Inteligencia Absoluta, tal como sefialan Aristételes y Santo Tomds.

3* CLASE

Si la idea, el ser inteligible, es el término de comparacidn,
al cual referimos las cosas sensibles para establecer sus semejanzas
v contrastes esenciales, su grado de perfeccién y su real proporeion ;
esto quiere decir, insiste Sécrates en el Fedén, que las ideas cons-
tituyen un patrimonio original del alma, un haber que ella posee
desde antes de su nacimiento, puesto que sus caracteres distintivos
—universalidad, inmutabilidad y necesidad— no pueden proceder
de la sensacidn, incurablemente singular, mudable y contingente.

Las ideas, por ejemplo, de Igualdad, de Justicia, de Bondad,
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de Vida, de Humanidad, ete., a las cuales referimos como a su
regla y medida los objetos que discernimos intelectualmente como
ignales o desiguales, justos o injustos, buenos o malos, vivientes o
inertes, racionales o irracionales, en nuestra experiencia sensible,
siempre individual y concreta; estas ideas, repetimos, estaban en
el alma desde antes de nacer, pero las habiamos olvidado, hasta
que recobramos su conocimiento en ocasién de nuestra percepeién
externa ‘de los individuos, cuya apariencia nos hace pensar en su
idea original.

Aprender, pues, es una manera de recordar; el despertar de
un mundo dormido donde se guarda el modelo primitivo, el arque-
tipo ideal, la forma pura de las multiples réplicas individuales,
simulaciones més o menos logradas, sombras y reflejos méis o menos
lejanos, que nos ofrece la experiencia sensible, constantemente reno-
vada e inagotable.

Y ese mundo de las ideas que despierta a una nueva concien-
cia, contiene nada menos que las nazones de las cosas existentes, los
principios de todo lo que aparece sensiblemente. El alma que com-
prende es un alma que se restituye a su misma razén de ser, en
cuanto posee la razén de ser de las otras cosas.

Cabe decir con toda propiedad que la sabiduria y la verdad
son reminiscencias del alma; algo asi como la recuperacién de un
bien perdido u olvidado; la posesién actual de lo que ya se tenia,
aunque de un modo envuelto y escondido. La tendencia natural
hacia un bien determinado importa una cierta posesién anticipada
de lo que constituye el término real del deseo; la curiosidad por
el saber y la verdad del Universo, supone un conocimiento previo
que nos permitird reconocer lo que buseamos.

Comprender importa tanto como wvolver @ conocer o conocer de
nuevo lo mismo, es decir, como recordar algo que habiamos olvidado.
Es que tener la idea o el concepto de una cosa determinada es tener
lo mismo que percibimos exteriormente, pero de otro modo més
seguro y més definitivo, porque es retenerla desde su prineipio,
desde la razén que la hace ser la cosa que es y no otra: aquella
razén que la define almae, por ejemplo, y la distingue del agua,
del aire, de la tierra y del fuego, aunque tenga necesidad de estos
cuatro elementos materiales para su existencia plena de alma.

Platén exagera hasta el error; pero es la exageracién de algo
rigurosamente verdadero. Existe una real analogia entre compren-
der y recordar. La memoria activa del hombre es un fenémeno de
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la inteligencia, aunque funcionando con el concurso intrinseco de
la imaginacién, es decir, en dependencia de la forma espacio-temporal
de las sensaciones; pero es una actividad interior que opera en el
seno mismo del alma inmaterial, desprendida del cuerpo y de su
situacién aqui y ahora. Comprender es una actividad de la misma
inteligencia, pero mis pura y més libre, la cual se ejerce en el
elemento abstracto y universal del pensamiento y que sblo depende
exteriormente del concurso de la sensibilidad.

Existe una analogiec metafisica entre comprender y recordar;
se trata de dos funciones intelectuales, dos manifestaciones de la
vida cognoscitiva del alma, pero que difieren en el grado de per-
feccién, en la pureza de la realizacién. La inteligencia que com-
prende es méis ella misma que la inteligencia que recuerda: Com-
prender es una manera superior y eminente de recordar; es nada
menos que reconocer algo en su principio, en su razén de ser y de
existir. Y es todavia més: la afirmacién objetiva de ese algo deter-
minado dentro del orden absoluto del ser real, en el lugar que su
perfecciéon y dignidad propias le asignan entre la plenitud onto-
légica del Acto puro y la extrema indigencia ontolégica de la materia
pura. Comprender es algo asi como recordar en un presente abso-
luto, sin antes ni después, donde todos los seres son siempre, defi-
nida y definitivamente; la semejanza més préxima de la Inteligen-
cia de Dios. Claro estd que esa participacion-en la Verdad divina
se reduce en la inteligencia humana, a los primeros principios del
ser, a los atributos universales de lo real; pero no participa en
modo alguno de las ideas o esencias de los seres existentes, segin
pretende el ontologismo platénico.-

Por esto es que la espontaneidad y la autonomia del alma inte-
ligente se acusa en su real funcién de unided. Hay algo de todos
los seres que estd prefigurado enla inteligencia humana y es su
unidad substancial, aquello que constituye su esencia y el principio
de su existir; y la funcién unificadora que cumple aplicando las
verdades principales del ser, a la multiplicidad material del sen-
tido, no hace otra cosa que restaurar en la afirmacién objetiva,
la unidad de lo real existente.

Comprender es referir un miltiple a una unidad objetiva,
0 lo que es lo mismo, a la razén de una unidad ideal que refleja
en el pensamiento la unidad real del ser.

Comprender es poseer objetivamente la esencia o principio que
explica una cosa determinada; aquello, por ejemplo, que explica
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que el hombre es hombre. Y nuestro universal afin por compren-
der consiste en buscar en todas las cosas y en todos los aconteci-
mientos, aquello mismo, Il esencia o razén de ser, que nos permite
explicar su significado o su valor objetivos. Buscamos en todo lo
que queremos comprender, lo mismo y, por lo tanto, algo distinto;
puesdo que la esencia de hombre es otra que la esencia de perro,
y es otra que lo esencia de oro; pero se trata siempre de lo mismo,
de la esencia de cada ser, sea hombre, perro u oro.

Comprender es una forma superior y eminente de recordar,
porque la inteligencia abstrae de la multiplicidad dada en la sen-
sacién, la intimidad palpitante de los seres, su unidad esencial; y
reconoce en ella lo que busca en tode materia o que se aplica. Reco-
nocer es volver a encontrar; es hallar algo que ya se poseia en cierto
modo y que se habia perdido de vista u olvidado.

Bien entendida la tesis de Platén es de una fuerza incontras-
table y fija el itinerario definitivo de la inteligencia hacia la Verdad.

““Es preciso, pues, hacer constar, Simmias, que s1 todas estas
cosas que tenemos continuamente en la boea, quiero decir, lo bello,
lo justo y todas las esencias de este género, existen verdaderamente,
¥ que si referimos todas las percepciones de nuestros sentidos a
estas nociones primitivas como ‘a su tipo, que encontramos desde
luego en nosotros mismos; digo que es absolutamente indispensable
que, asi como todas estas nociones primitivas existen, nuestra alma
haya existido igualmente antes que naciésemos; y si estas nociones
no existieran, todos nuestros discursos son infitiles. ;No es esto
incontestable?... Y de todo este diseurso resulta que antes de nuestro
nacimiento nuestra alma existia, asi como estas esencias de que
acabas de hablarme; porque yo no encuentro nada méis evidente
que la existencia de todas estas cosas: lo bello, lo bueno, lo justo;
y tl me lo has demostrado suficientemente’’.

Nada més razonable como concluir que todo aquello que par-
ticipa de la eternidad, que todo lo que acusa un caricter inmutable
como la esencia y el alma que comprende lo esencia, no tengan
un comienzo y un término absolutos en el tiempo finito. Es de
toda necesidad que sean actualmente -antes de nacer o de aparecer
en el tiempo; y la verdad es que son primero en la actualidad pura
e infinita ‘de Dios, antes que la Voluntad creadora les confiera su
existencia propia y natural. Debajo de las fantisticas divagaciones,
tan arbitrarias y pueriles, que revisten el mito de la reencarnacién
de las almas, Platén sorprende la verdad de la Creacién: una ple-




La IDEA Y LAS IDEOLOGIAS 27

nited original, eternamente viva y fulgurante, siempre en acto, que
da v sostiene en su ser, por una pura generosidad y sobreabundancia
de sf misma, a todo cuanto existe en la naturaleza; una actualidad
infinita, trascendente y estrictamente personal, donde se rescata
del tiempo mortal aquello que. constituye la esencia, €l principio
inmutable, la cifra de eternidad de cada ser, es decir, aquello que
es ‘de Dios y viene de Dios en cada cosa.

; Existe, puede existir, acaso, algo tan razonable, tan patente,
tan indiscutible como el milagro? 3Se ha meditado, alguna vez.
sobre lo que significa nuestro simple estar en la existencia y el
abrir cada maifiana los ojos a la vida y encontrarnos todavia en ella?
3 Es posible 'que nos hayamos cegado y estupidizado hasta el punto
de no ver, de no sentir la presién delicadisima de una mano gene-
rosa, vigilante, solicita, que nos sostiene y nos mantiene en la
existencia de un modo enteramente gratuito? ;Apreciamos debida-
mente todo lo que conspira en cada momento para romper el equi-
librio de nuestra existencia material, todas las aceciones exteriores
que inciden sobre nuestro cuerpo para aplastarlo o anularlo? ;Nos
damos clara cuenta del riesgo que superamos a cada instante para
seguir existiendo?

Todo el orden de'las causas segundas que obran necesariamente
sus efectos en alguna materia dada, por lo cual quedan separadas
y desligadas de sus resultados, no hace méas que subrayar esa pre-
eminencia de la Causa primera, que.no obra sobre ninguna materia
preexistente, sino que pone a su efecto total y absolutamente en
Su ser y en su existir; de ahi que la criatura queda suspensa toda
entera y mientras dura en la existencia, del.Acto ereador. Es una
relacién directa, inmediata, total, que excluye todo movimiento o
devenir de proceso material ; .aqui el efecto no es nada més que
efecto, y toda su subsistencia es la que le comunica su causa. Y por-
que Dios es arquetipo y creador de todos los seres que exjisten
o que pueden existir, posee eminentemente el ser de todas las cosas;
el conocimiento que tiene de si, es el conocimiento de todo. Sélo en
Dios, en su Inteligencia pura, todos los objetos tienen su plena
y real interioridad, la que existe finicamente entre el efecto y su
causa proporcionada. Cabe repetir agui lo que Platén ensefia en
““Las Leyes’’, acerca de que Dios es la medide ndecuada de todos
los seres, tanto en. virtud de lo que son, de su esencia, como en
virtud de su misma existenecia.
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El alma que comprende, participa en alguna medida, muy
limitada e imperfeeta, de la vida soberana de la divina Inteligencia.
Y es como un volver a encontrarse con sus iguales, con sus afines,
con sus antiguos familiares, con todo lo que lleva el sello de Dios
en las cosas.

Por lo mismo que el alma humana necesita del concurso externo
de la sensibilidad para pensar y comprender lo que es, y que para
objetiver su pensamiento tiene que volver sobre la sensacién, sélo
puede sitgnificar lo que es del espiritu por medio de su analogia
con la materia, o mejor, por medio de su analogic negativa o de
oposicion con la materia. Ya hemos destacado que la negacién es
un sintoma de la inmaterialidad del alma, y Sécrates nos ofrece
ahora una demostracién insuperable acerca del mvodo propio de
discernir el alma sobre si misma. Apreciaremos, adema4s, el sentido
de esa relacién profunda entre el conocimiento y la eternidad.

““Lo primero que debemos preguntarnos a nosotros mismos,
dijo Sdcrates, es cudles son las cosas que por su naturaleza pueden
disolverse ; respecto de qué otras- deberemos temer que tenga lugar
esta disolucién, y en cudles no es posible este accidente. En seguida
es preciso examinar a cudl de estas naturalezas pertenece nuestra
alma; teniendo esto en cuenta, temer o esperar por ella.

‘“4No os parece que son las cosas compuestas, o que por su
naturaleza deben serlo, las que deben disolverse en los elementos
que han formado su composicién; y que si hay seres que no son
compuestos, ellos son los inicos respecto de los que no puede tener
lugar este accidente?’’.

Bs evidente que todo lo que existe materialmente, enfocado en
su materialidad, estd en continua mudanza, tanto con relacién a si
mismo como con relacién a lo demés. Esto quiere decir que son
necesariamente cosas compuestas. En cambio, ‘‘esas cosas de que
hablamos antes y cuya verdadera existencia hemos admitido siempre
en nuestras preguntas y respuestas. Hsas cosas, json siempre las
mismas o mudan alguna vez? La igualdad, la belleza, la bondad
y toda las esencias, jexperimentan a veces algin cambio, por pe
queflo que sea, o cada una de ellas, siendo pura y simple, subsiste
siempre la misma en si, sin experimentar nuneca la menor alteras
cién, ni la menor mudanza?’’.

Quiere decir que las cosas que se perciben por los sentidos
son compuestas y sujetas a continua mudanza; las esencias, por el
contrario, son siempre las mismas, no pueden ser comprendidas
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gino por el pensamiento, porque son inmateriales e invisibles para
el sentido.

Cuando el alma se vuelea hacia lo material siguiendo la pen-
diente de los sentidos del cuerpo, se extrafia y se pierde entre las
cosas que no son nunca las mismas y que se cambian constantemente
unas en otras; padece la inquietud, la vacilacién y el vértigo que
domina en el campo del devenir, de las cosas que nacen y perecen,
que se integran y se desintegran, que se alteran y corrompen irre-
mediablemente. Entonces el alma estd fuera de si, extraviada en lo
que ella no es, y se mira en su contrario; es presa del aburrimiento
y del hastfo.

“‘Mientras que cuando ella ezamina las cosas por si misma,
sin recurrir al cuerpo, se dirige a lo que es puro, eterno, inmortal,
inmutable; y como es de la misma noturcleze, se une y estrecha
con ella cuanto puede y da de si su propia naturaleza. Entonces
cesan sus extravios, se mantiene siempre la misma, porque estd
unida a lo que no cambia jamés, y participa de su naturaleza; y
este estado del alma se llama sabidurfa”

El alma que sabe y que comprende se mira en ella misma,
reflejando en su interior aquello que es semejante y afin de los
otros seres; entonces participa, en su proporcién humana, de una
vida intrinsecamente andloga a la vida continua de Dios, y por
esto es que ‘‘nuestra alma es muy semejante a lo que es divino,
inmortal, inteligible, simple, indisoluble, siempre lo mismo y siem-
pre semejante a si propia; y que nuestro cuerpo se parece perfec-
tamente a lo que es humano, mortal, sensible, compuesto, disoluble,
siempre mudable y nunca semejante a si mismo...”’

4* CLASE

La actividad propia de una inteligencia discursiva, no intui-
tiva, necesita coordinarse con la forma de la sensibilidad receptora
y material. De ahi que no comprendemos de golpe, de una sola
mirada, el ser de las cosas, sino que sus diferencias internas se van
acusando por etapas, ajustdndose el discurso al ‘hilo del tiempo;
aparte de que la espontaneidad de nuestro intelecto no va més
alla de los lineamientos fundamentales de toda esencia posible (los
principios universales del ser), lo cual no basta para objetivar una
esencia determinada; no basta para definir a priori lo que una
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cosa es, puesto que exige un complemento indispensable procedente
del exterior y que le viene de la cosa misma a través de una seme-
janza o imagen.

Se comprende que el tipo de objetividad de que es capaz la
inteligencia humana, refleje su condicion existencial, que es.ser
alma y acto de un cuerpo. Por esto es que el texto de Platén re-
quiere ser ajustado y precisado en conformidad con la critica ulte-
rior de los grandes maestros; no se trata de que el alma legue u
manifestarse libre del cuerpo; méis bien, debe llegar-a ser libre en
el cuerpo y o pesar del cuerpo unido substancialmente a ella.

Se trata de que la espiritualidad del alma se.conserve como
tal, se mantenga idéntica consigo misma a través del cuerpo, a pesar
de tener que exteriorizarse en la materia. Incluso la actividad més
pura y méis propia de la inteligencia no puede menos que acusar
su condicién carnal; pero aqui el elemento exterior y concreto ha
perdido todo peso y también su opacidad para convertirse en signo
y expresién de un significado interno, puramente espiritual. La
sangre es todavia sangre, pero en ella se derrama el espiritu; la
letra es todavia letra, pero en ella sopla -potente y dominador el
espiritu. El cielo y la tierra se pueblan de profundas significa-
ciones, y cada uno de los seres aparece revestido de su titulo de
nobleza y ocupa su lugar en la jerarquia del universo.

Toda la realidad material, visible, tangible y ponderable se ha
transfigurado para el alma que comprende, para el alma libre y
soberana en su cuerpo y en el mundo, en signo y en simbolo, en
alegoria y en metidfora, en fulgurante analogic de una realidad
superior, invisible, intangible ¢ imponderable; pero.definida, defi-
nitiva e inagotable. Y ahora, ¢l alma que comprende, escucha la
voz de Dios, el Verbo original de la Creacién resonando en cada
criatura.

Y es a ese Cielo verdadero y realisimo de las esencias, su Patria
incorruptible en el seno mismo de Dios, adonde Sécrates sabe, con
intima e inconmovible certidumbre, que el alma rescatada vuelve
después de su transito por la vida mortal.

Es la misma ecristianisima certidumbre que Cervantes expone
en las palabras finales del discurso de la hermosa y honesta pas-
tora Mareela:

““Tienen mis deseos por término estas montafias, y si de aqui
salen, es a contemplar la hermosura del cielo, pasos con que ecamina
el alma a su morada primera’’.
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Comprender es, pues, una manera eminente de recordar los
origenes de la propia alma y de todo cuanto existe; es una sabiduria
de la vida y de la muerte, que reconoce en esta existencia finita
un’ caricter de ejercicio, una prueba para el temple del alma in-
mortal; y que la muerte no es otra cosa que un regreso de victoria
sobre si misma y sobre el mundo exterior; o de fracaso y de derrota.

He aqui el conocimientor que de si mismo tiene Sécrates:

““Y el alma, este ser invisible que marcha a un paraje seme-
jante a ella, paraje excelente, puro, invisible; esto es, a los infier-
nos, cerca de un-Dios lleno de bondad y de sabiduria; y a cuyo
sitio espero gue mi alma.volard dentro de un momento, si Dios lo
permite ; jqué!, jun alma semejante y de tal naturaleza se habia de
disipar y anonadar, apenas abandone el cuerpo, como lo cree la
mayor parte de los hombres?’’.

De tal modo que si el alma convenientemente preparada para
morir, es decir, habiéndose depurado de toda servidumbre de lo
que es de la muerte, de toda indigencia y precariedad materiales
y siempre recogida en si misma, se ha hecho duefia de un pensa-
miento libre y de una voluntad soberana; ‘‘si el alma, digo, se
retira en este estado, se une a un.ser semejante a ella, divino, in-
mortal, lleno de sabiduria, cerca del cual goza de felicidad, vién-
dose asi libre de sus errores, de su ignorancia, de sus temores, de
sus amores tirdnicos'y de todos los otros males que afectan a la
naturaleza humana’’.

Pero si en lugar de regresar el alma con el hébito de un real
sefiorio de su. cuerpo y de todas las cosas exteriores; vuelve man-
chada e impura, con el estigma de una larga humillaciin a la
materia, de una servidumbre irremediable como aguella que resulta
de. la mezcla y confusién con su ser inferior; entonces apasionada
del cuerpo no eree que exista otra realidad fuera de su sensacién
y de su deseos, y aborrece el nombre de espiritu y se aparta de su
divino origen. Asi manchada y oscurecida, con el hébito exclusivo
de la vida corporal, ‘‘se -ve arrastrada hacia este mzando visible
por el temor que tiene de los infiernos; y anda, como suele decirse,
errante por los cementerios alrededor de las tumbas, donde se han
visto fantasmas tenebrosos, como son los espectros de estas almas,
que no han abandonado el cuerpo del todo purificadas, sino rete-
niendo algo de esta materia visible, que las hace aun a ellas mismas
visibles™’.
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BEsta antigua alegoria a que recurre Platén para sugerir su
idea del alma corrompida por su ignorancia de si-misma y por su
voluntad perversa e impotente. El alma, que estd hecha para la
eternidad y para lo que es, eterno en todo cuanto hay, y que esté
hecha para mandar en el cuerpo y en todo lo que es material y
corruptible, se pierde & si misma en su locura de preferir la nada,
lo que se deshace entre sus manos como un polvo de muerte, en
lugar de estrecharse con el ser, es decir, con la identidad y la
constancia de cada cosa, a fin- de participar idealmente, al menos,
en la vida de Dios y de poder configurar realmente su vida segfin
el modelo divino.

“¢... los verdaderos filésofos renuncian a todos los deseos cor-
porales; se contienen y no se entregan a sus pasiones; no temen
ni la ruina de su casa, ni la pobreza, como la multitud que estd
apegada a las riquezas; ni temen la ignominia ni el oprobio, como
los que aman las dignidades y los honores...”’ ‘‘El alma del verda-
dero filésofo, persuadida que no debe oponerse a su libertad, renun-
cia, en cuanto le es posible, a los placeres, a los deseos, a las tris-
tezas, a los temores, porque sabe que después de los grandes pla-
ceres, de los grandes temores, de las:extremas tristezas y de los
extremos deseos, no sélo se experimentan los males sensibles que
todo el mundo conoce, como las-enfermedades o la pérdida de los
bienes, sino el més grande y el filtimo de todos los males™’.

Y el mas grande de todos los males para el alma es llegar a
creer que tan sélo aquello que la regocija.o la aflige, que la llena
de alegria o de tristeza, que le procura placer o dolor, tan sélo eso
es real y verdadero; o mejor, que es lo més real y lo méis verdadero
de todo cuanto existe.” Ocurre, por el contrario, que es lo menos
real y verdadero; una indigencia‘y precariedad sumas en cuanto
a ser, por cuanto la medida- de los placeres y de los dolores mate-
riales es la de su temple moral y su capacidad para mandarse y no
dejarse arrastrar por las pasiones corporales.

Tal como ensefia Platén, cada placer y cada dolor ‘‘estin ar-
mados de un clavo’’ con el que sujetan el alma al cuerpo, si el alma
no tiene un real sefiorio sobre €l cuerpo. Asi se llega a.un someti-
miento tan completo y absoluto a las condiciones de la materia, que
el alma misma se materializa y queda persuadida de que no existe
otra realidad fuera de la corporal, sensible y mudable. Y en este
estado el alma queda privada de todo contacto posible con la esen-
cia pura y fuera de los caminos que llevan a Dios. No hay otra

[4
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alternativa para el alma inteligente y libre: preferir la plenitud
del ser o preferir la extrema indigencia del ser; tender licida y
voluntariamente hacia Dios o precipitarse ciego e inerte hacia la
nada; apreciar la vida en lo que es constante y siempre igual a si
mismo o sentirse vivir exclusivamente en el cambio y en la movi-
lidad infinitos.

A esta antitesis del ser y de la nada corresponden dos sentidos
contrapuestos de la libertad: el alma se sabe y se siente libre cuando
estd en filas, encuadrada en un gran deber; o el alma sélo se
reconoce y se siente libre cuando estd desligada de toda obediencia
definida y de todo compromiso definitivo.

Para unos, la libertad tiene el nombre del ser, identidad, cons-
tancia, fidelidad ; para otros, lleva los mismos nombres que la nada,
diversidad, inconstancia, traicién. o

Los verdaderos filésofos se empefian en lo mejor, en ser real
y verdaderamente; y para ello,- ‘““tomando la razén por gufa, sin
abandonarla jamés, el alma del filésofo contempla incansablemente
lo verdadero, lo inmutable, lo divino, que esti por encima de la
opinién; y nutrida con esta verdad pura, estari persuadida que
debe vivir siempre lo mismo, mientras permanezca adherida al cuer-
Po; ¥ que, después de la muerte, unida de nuevo a lo que es de la
misma naturaleza que ella, se verd libre de todos los males que
afligen a la naturaleza humana. Siguiendo estos prinecipios, mis
queridos Simmias y Cebes, y después de una vida semejante, jtemers
el alma que en el momento en que abandone el cuerpo, los vientos
la lleven y la disipen, y que enteramente anonadada, no existira
en ninguna parte?’’,

Adyiértase, una vez mas, que Sécrates parte de un hecho de
la humana experiencia, universalmente verificable, para demostrar
la inmaterialidad y la inmortalidad personal del alma: el hecho
de la verdad, de nuestra capacidad intelectual para la verdad,
para poseer la verdad que necesariamente debe estar referida a lo
que las cosas tienen de definido e inmutable. Es un contrasentido
evidente hablar de la verdad como de algo que cambia; si todo
estuviera sujeto a mudanza no habria ser en nada, ni alma capaz de
verdad. La verdad es lo que es; de.ahi que el ser del alma inte-
ligente es ser verdadera, tanto como el ser de las cosas que el
alma comprende, es ser lo que son.
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Buscar la esencia de lo que existe es, para el alma, buscar su
propia esencia, su mejor ser, que es ser en la verdad, testigo de
lo que es.

5* CLASE

Antes de responder a nuevas objeciones de sus diseipulos Sim-
mias y Cebes, que han llevado la duda y la incertidumbre al mismo
auditorio que aceptaba con entusiasmo sus argumentos en favor
de la inmortalidad del alma, Séerates previene a los jévenes que
le rodean por dltima vez, acerca de un gravisimo riesgo.

- “Pero, ante todo, estemos en guardia para no incurrir en una
gran falta.. en la de ser misdlogos, que los hay, como hay misén-
tropos; porque el mayor de todos los males es aborrecer la razém,
y esta misologia tiene el mismo origen que la misantropia’’.

Asf como una sola experiencia negativa en nuestras relaciones
con los demas hombres; el desengafio de una conducta que espers-
bamos leal y consecuente, puede precipitarnos por un grave error
de apreciacién, en el odio y la desconfianza hacia nuestros seme-
jantes, que no otra cosa es la misantropia; también nos ocurre
admitir primero un razonamiento como verdadero y luego recha-
zarlo ante una objecién vilida o no; y euando adquirimos el habito
vicioso de apelar tan pronto al pro como al contra en’ las disputas,
seglin la conveniencia del momento, nos parece una gran habilidad
haber comprendido que no hay argumentos sélidamente fundados
ni verdad alguna demostrada. En rigor, se trata de una manera
de perder el juicio y de convertir el mejor ser del hombre en un
vil instrumento de las pasiones y de los intereses més inferiores;
este desprecio de la razén y de la verdad es el peor de los males
en que puede incurrir el hombre y que se llama misologia.

“‘Cuando hay un razonamiento verdadero, sélido, susceptible
de ser eomprendido, ;no seria una desgracia deplorable, Feddon, que
por haberse dejado llevar de esos razonamientos, en que todo parece
tan pronto verdadero como falso, en lugar de acuserse a si mismo
y. de acusar @ su propix incapacided, vaye uno o hacer recaer lo
falta sobre la razén, y pasarse la vida aborreciendo y calumniando
la razén misma, privindose asi de la verdad y de la ciencia?’’.

No es razonable ni prudente y, por lo tanto, no es un sintoma
de buena salud espiritual dudar de la capacidad de la razén para
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la verdad; es mucho peor y més grave que poner en duda la
aptitud de la mano para asir los objetos materiales y usar de ellos.
Mé4s bien debemos dudar de nosotros mismos, del estado de pre-
paracién intelectual en que nos encontramos, del grado de disci-
plina légica que hemos logrado, cuando somos traidos y llevados
por cualesquieras argumentos en pro y en contra de un asunto
determinado. No es el ser ni la verdad de las cosas los que estdn
en continuo flujo y reflujo, sino nuestra falta de criterio y de
dominio en el arte' de razonar. El cuidado y la disciplina del
logos es la principal entre las artes humanas; se trata, nada menos,
que del arte de ser hombre, de su mejor ser que es ser en la verded.

La duda metédicd; la reflexién eritica sobre la marcha de la
razén, es un -expediente legitimo para asegurar resultados bien
fundados; es un recurso indispensable para evitar el error o la
aceptacién ficil de una conclusién. Mis bien que una duda real,
es una suspensién provisoria de la .afirmacién de algo hasta veri-
fiecar sus fundamentos.

Aborrecer a la razén es aborrecer al hombre mismo. Todas las
épocas de depresién intelectual, en que se acusa un empequefieci-
miento méximo del ser hombre, una real disminueién de la virilidad,
se empefian en el valor puramente pragmético y oportunista de las
razones y de las verdades; confunden lo verdadero con lo meramente
4til. El homo sapiens degenera en homo faber; y toda consideracién
que se hace de la inteligencia es en vista y en funcién del trabajo
manual o meeénico.

Y es por esta pendiente materialista en que el hombre declina
hacia una imitacién progresiva de la bestia irracional, ansioso por
construirse un mundo cefiido por la estricta animalidad, que se
llega a estas bases pedagdgicas proclamadas por la Tercera Interna-
cional Comunista reunida en Mosci. -

.. ““Los fines de la dictadura del proletariado en la esfera
econdmica, serdn logrados cuando la masa trabajadora cree 6rganos
centrales para dirigir la produceién y cuando los obreros se aduefien
de la gestién de esos Organos. Para ello serdn empleadas las aso-
ciaciones de masas que més se acerquen a la esfera de la produccién...

“Tanto en el terreno de la produceién como en el de la dis-
tribueién, . se acudirid a los téenicos y a los especialistas, cuando
se haya vencido su oposicién politica y, apartdndose de las ideas
capitalistas, se adapten al nuevo sistema de produccién. El prole-
tariado no serd opresor de los téenicos y especialistas, sino que les
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dars la primera de las oportunidades que habian tenido para des-
arrollar sus facultades creadoras.

““La dictadura proletaria abolird la separacion entre el trabajo
manual y el trabajo cerebral, separacién que. el capitalismo ha
fomentado, y la ciencia y el trabajo marchardn unidos’.

El subrayado nos pertenece; hemos querido destacar la forma
caracteristica de esta époeca marxista, bolchevique y democréatica-
mente igualitaria, que asume la enfermedad de los misiélogos, el
aborrecymiento de la razin y de la verdad.

Un siglo después de la publicacién del Manifiesto Comunista,
con motivo de los acontecimientos de la Comuna de Paris en 1848,
cabe preguntarse: ;Qué lugar, qué rineén en-las almas y en la
plaza publica de nuestro mundo occidental, no estd contaminado?
iDénde es fuerte la verdad y reviven el espiritu cruzado y las
6rdenes de caballeria? !

El espiritu del hombre, su inteligencia.y su voluntad se han
recostado sobre la bestia; nadie quiere saber de duras disciplinas
ni de penosos ascetismos; no se piensa ni se suefla méis que con
una felicidad de potrero verde. Todo parece indicar que los pueblos
occidentales se preparan para ser esclavizados.

La idea de la milicia ha pasado a ser un anacronismo aborre-
cible, y con ella se oscurece en las almas la idea de la Patria.

Todo esto es, en iltima instancia, obra-de la misologia, del
odio Incurable-a la inteligencia y a la Verdad, que domina y ciega
a las almas. En las paginas del Fedon se sigue el itinerario socré-
tico hacia la salud y la plenitud vital de la razén; y el sentido
de su megjor ser, nos revela también el peor, porque una y la misma
es la ciencia de los-contrarios. Acaso nos sea facil comprobar que
los caminos de Sécrates son los reales y eternos caminos del hombre
en la conquista del saber y de la verdad, tal como lo compren-
dieron los discipulos inmediatos que le rodeaban. Sigamos con la
debida atencién los pasos de su propia formacién intelectual.

““Cuando yo era joven, sentia un vivo deseo de aprender esa
ciencia que se llama fisica; porque me parecia una cosa sublime
saber las causas de todas las cosas; lo que las hace nacer, lo que
las hace perecer, lo que las hace existir; y no hubo sacrificio que
omitiera para examinar, en primer lugar, si es de lo caliente o de
lo frio, después que han sufrido una especie de corrupeién, ecomo
algunos pretenden,.de donde proceden los animales; si es la sangre
la que crea el pensamiento; o el aire, o el fuego, o ninguna de estas
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cosas; o si s6lo el cerebro es la causa de nuestras sensaciones de
la vista, del oido, del olfato; si de estos sentidos resultan la memoria
y la imaginacién, y si de la memoria y de la imaginacién sosegada
nace, en fin, la ciencia. Queria conocer después las causas de la
corrupeién de todas estas cosas. Mi curiosidad buseaba los cielos
y hasta los abismos de la tierra, para saber qué es lo que produce
todos los fenémenos; y al fin me encontré todo lo incapaz que se
puede ser para hacer estas indagaciones’’.

Entre las diversas especies de razones o de causas que explican
el ser y la existencia de las cosas, las menos explicativas, por ser
las menos razones entre todas las razones, son las causas materiales.
Tan cierto es esto, que la causa material no se refiere propiamente
ni a aquello que una cosa es, ni a aquello por lo cual ni pare lo
cual existe; de suyo explica més bien lo que la cosa no es, el prin-
cipio del cambio y del dejar de ser o del pasar a ser otra cosa.
Sélo en unién con la forma participa en su definicién y de la exis-
tencia de un ser determinado. No explica lo que es, sino aquello de
que estd hecha una cosa y, por lo tanto, es por donde se deshace
y deja de existir lo que nace y muere. Quiere decir, pues, que la
materia, la causa material, da cuenta de lo no que es, del no ser, antes
que. de lo que es, del ser de las cosas naturales. De ahi que resulta
un verdadero contrasentido pretender explicar el ser por un prin-
cipio o razén que se refiere al no ser; pretender fijar la determina-
cién de una cosa por el principio de lo que es indeterminado de
suyo ; pretender definir por lo que es propiamente indefinido.

Por esta razén es que Sderates comprendié que tal método de
indagacién no podia satisfacerle en modo alguno; cosa que no
alcanzan a entender los materialistas de nuestros dias, a quienes
les ocurre generalmente lo que observa Séerates en Anaxigoras:

‘““Habiendo oido leer en un libro cuyo autor era Anaxigoras,
que la inteligencia es la norma y la causa de todos los seres, me
vi arrastrado por esta idea; y me parecié una cosa admirable que
la inteligencia fuese la causa de todo; porque crefa que, habiendo
dispuesto la inteligencia todas las cosas, precisamente estarian
arregladas lo mejor posible...

‘“Tomé, pues, con el més vivo interds estos libros.. pero tan
pronto como hube adelantado un poco en mi lectura, me encontré
con que mi hombre no hacia intervenir para nada la inteligencia,
que no daba ninguna razén del orden de las cosas, y que en lugar
de la inteligencia ponia el aire, el éter, el agua y otras cosas'igual-
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mente absurdas. Me parecié como si dijera: Sécrates hace mediante
la inteligencia todo lo que hace; y que en seguida, queriendo dar
razén a cada cosa que yo hago, dijera que hoy, por ejemplo, estoy
sentado en mi cama, porque mi cuerpo se compone de huesos y de
misculos y de nervios... O también es lo mismo que si, para explicar
la causa de la conversacion que tengo con vosotros, os dijese que
lo era la voz, el aire, el oido y otras cosas semejantes; y no os dijese
una palabra de la verdadera causa, que es la de haber creido los
atenienses que lo mejor para ellos era condenarme a muerte, y que,
por la misma razdénm, he creido yo que era igualmente lo mejor
para mi, estar sentado en esta cama y esperar tranquilamente la
pena que me han impuesto. Porque os juro por el cielo que estos
nervios y estos huesos mios ha largo tiempo que estarian en Megara
o en Beocia, si hubiera creido que era lo mejor para ellos y no
hubiera estado persuadido de que era mucho mejor y méas justo
permanecer aqui para sufrir el suplicio a que mi patria me ha
condenado, que no escapar y huir’’.

A los cientificos de nuestros dias les ocurre algo semejante
a Anaxigoras; no hacen otra cosa que expresar a cada instante
el orden maravilloso de la naturaleza y la sabiduria con que estdn
distribuidas y concertadas las partes de un organismo; es decir,
no hacen otra cosa que proclamar en principio que una inteligencia
preside el universo y la vida. Pero cuando pasan a explicar, en
particular, los procesos fisicos, quimicos o bioldgicos, se limitan a
describir empiricamente o mateméticamente en el mejor de los casos,
el hecho bruto; y como advierte Sécrates, en lugar de lo causa, se
limitan a hablar de la cosa, de lo que sucede exteriormente. No
distinguen entre la razén v lo cosa, entre el derecho 4y el hecho,
entre la causa y el éfecto sensible; v confunden lo segundo con lo
primero. Asi también nuestros sabios toman la ley, la simple regu-
laridad calculable en la sucesién de los fenémenos, por la causa;
y dicen con pavorosa ingenuidad que la ley ewactt explica la mu-
danza de las cosas.

Nada tan absurdo ni ridiculo como pretender explicar los he-
chos por los hechos mismos. Y es lo que hacen los académicos del
dia tanto como el vulgo; ‘‘y por lo tanto.la cosa y no la causa es
lo que el pueblo, que camina siempre a tientas y, como en tinieblas,
toma por verdadera causa, y a la que sin razén da este nombre’.
Lo grave es que hasta los doctos de nuestro tiempo comparten con
la multitud el espiritu de las tinieblas.
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Vs

No existe otro criterio de razén ni de verdad fuera del Zecho
conswmado para nuestra mentalidad moderna. El hecho en bruto
es toda su razén de ser; es su plena y total justificacién, lo mismo
en el mundo fisico que en el mundo moral. Ciencia de hechos expe-
rimentales y politica de hechos consumados para satisfacer esta
inferioridad de la inteligencia y de la pasi6n.

Pero Sécrates insiste que la razén que explica el ser y la
existencia, la causa que nos permite comprender lo que es, no es
el hecho bruto, sino el mejor ser de cada cosa o de cada actividad:

“‘Si alguno, pues, quiere saber la causa de cada cosa, por qué
nace y por qué perece, no tiene més que indagar la mejor manera
en que puede ella existir; y me parecié que era una consecuencia
de este principio que lo finico que el hombre debe averiguar es
cuil es lo mejor y lo méas perfecto; porque desde el momento que
lo haya averiguado, conocerd necesariamente cuil es lo mis malo”’.

Lo mejor, su realizacién més acabada y perfecta, el ejemplar
més logrado, descubre el prinecipio y la medida para cada género
de ser. Y el mejor entre todos los seres, aquel que es la suma per-
fecei6n y la distineién absoluta de todo lo demés, es el principio
y la medida de cuanto existe y puede existir.

La inteligencia que comprende tiende hacia lo que es mejor,
hacia la @ltima distineién de cada cosa, como a su lugar natural,
como al término de su curiosidad y- de su afidn. Por esto es que se
comprende en el grado que se tiene el sentido de la proporcion:
““No podia imaginarme que después de haber dicho que la inteli-
gencia lo habia arreglado y ordenado todo, pudiese decirme que fuera
otra la causa de su orden y disposicién que-la de no ser posible
cosa mejor; y.me lisonjeaba de que, después de desigharme esta
causa en general y en particular, me haria conocer en qué consiste
el bien de cada cosa en particular y; el bien de todas en general’’.

La inteligencia es esencialmente aristocrdtica y reconoce. que
toda verdadera razén y principio explicativo estd en la méxima
distincién de cada ser y en aquello que es principal en todo. Lo
que debe ser es siempre el mejor ser, el real valor y la justa medida
de cada cosa o fle cada accidn.

En la medida en que un hecho se aproxima o se aleja de su
principio, de su razén de ser, de su derecho y real justificacién,
es mejor o peor, es verdadero o falso.
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6* CLASE

La idea fundamental que resume la filosofia de Platén y que
expliea, incluso, sus excesos de ontologismo, es la distincién de dos
mundos: ‘‘Uno inteligible, donde habita. la misma verdad, y este
otro sensible que se nos descubre por los 6rganos de la vista y del
tacto. Aquél es el verdadero; éste, semejante al verdadero y hecho
a su imagen; alli reside el principio de la verdad, con que se her-
mosea y se purifica el alma que se conoce a si misma; de éste no
puede engendrarse en el adnimo de los insensatos la ciencia, sino
la -opresién’’. (San Agustin: ‘‘Contra los académicos’’, libro III,
Cap. .17, 37).

Esta distineién sobre la que Sécrates vuelve constantemente en
los Diélogos, a fin de rescatar el alma de su confusién con el cuerpo
vy de elevarla a la conciencia de su espiritualidad, es la que nos
procura el hibito de la razén, por el cual asimilamos el ser de las
cosas existentes en la verdad, promoviéndonos necesariamente en la
direccién de lo mejor, del fin Gltimo que es la suma excelencia y
perfeccion del Ser, la Razdén infinita de todas las razones finitas
que nos descubre el mejor ser de cada cosa.

El ser inteligible, la esencia definida, inmutable e idéntica de
las cosas, es la verdad que el alma llega a poseer de la realidad
existente fuera de ella y de si misma.

-La Verdad es, pues, lo gue es y, por lo tanto, lo mejor -de cada
cosa. Todo lo que hay de singular, de contingente, de meramente
accidental en los seres reales, queda fuera de.la ciencia y de la
verdad; tan sélo de un modo indirecto y por coniraste enira en el
fuero de nuestra comprensién.

El puro accidente, lo que es una vez y nunca miés, lo que puede
estar o no estar en una cosa, lo que se cambia en otro, y ser ahora
de un ‘modo y luego de otro modo, no es inteligible de suyo, por
cuanto estd contra toda regla y no tiene estabilidad ninguna.

No estar sujeto a una regla importa tanto como no responder
a ningGn orden, como no ser nada en si y por si. Y no puede
haber verdad acerca de lo que no es algo, por poco que sea; aunque
necesite de otro para existir, pero que sea alguna cosa que tenga
alguna identidad para poder mombrarle y afirmar algo de ella.

Cuando llamamos por su nombre propio a las cosas es que
las comprendemos; por esto es que Sécrates advierte con sobrada
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razén al final del Fedén: ‘‘Que hablar impropiamente no es sélo
cometer una falta, en lo que se dice, sino causar un mal a las almas’’.

4Y cémo podriamos nombrar siquiera a un ser que careciera
de toda identidad? ;Qué podriamos afirmar de una cosa que no
es nada determinado?

Por el contrario, cuanto mis segura y firmemente se -acusa
en la existencia de un ser aquello que es, su esencia siempre igual
a si misma, tanto més inteligible y tanto mejor se lo entiende. De
ahi que en la disposicién més adecuada de cada cosa esti su prin-
cipio explicativo, la razén que permite comprenderla.

... Para explicarte el método de que me he servido en la
indagacién de las causas... digo que hay algo que es bueno, que es
bello y que es grande por si mismo’’.

Decimos que un objeto que es bello, bueno o grande por su
participacién en lo que es bello en si, bueno en si o grande en si.
No interesa e6mo tenga lugar la comunicacién o participacién de
esa forma original, primitiva, arquetipica; pero la verdad es —in-
siste Séerates— que lo que hace bella una cosa es la presencia o
comunicacién de la belleza en si, y s6lo por virtud de esa parti-
cipacién comprendemos que es bella y la medida en que lo es.

En consecuencia, no hay otra causa préxima o principio ex-
plicativo inmediato de lo que aparece, fuera de su participacién en
la esencia propia de su clase. Si no existiera lo que es en si, la
esencia de cada cosa, no existiria nada y no habria verdad sobre
nada, ni podriamos llamar por su nombre a nada ni a nadie.

En el principio es el Verbo, quiere decir que primero es el
Espiritu que llama a la existencia de la nada, a los seres que nombra
y que existen en su actualidad pura, segin-su forma original, su
esencia arquetipica, su ser en si y por si, que es uno mismo con el
nombre que lo designa y que lo conoce para existir como naturaleza
participada.

De ahi que todo lo que es esencial, tanto en la substancia como
en el accidente, en el individuo real considerado en lo que es y en
sus modos de ser, tiene necesariamente la consistencia de su origen,
la fijeza y estabilidad de su morada primitiva. La identidad de
cada objeto —substancia, cualidad, cantidad, relacién— estd sos-
tenida por la identidad del Ser absoluto, del Ser realisimo,
que afirmamos implicitamente en cada uno.de nuestros juicios
determinados, que reconocemos en cada una de nuestras afirmaciones.
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La esencia no cambia, no puede ser otra que lo que es en st
¥, menos todavia, puede mudarse en su eontrario ni de ningin modo:

‘““‘Ninguna cosa, en tanto que es, puede hacerse o llegar a ser
su contraria; sino que, cuando llega su contraria,.se retira o deja
de ser’?

Y esta conclusién necesaria no contradice en absoluto, como
ya hemos considerado, la afirmacién anterior de que ‘‘una cosa
nace siempre de su contraria’’. Entonces se trataba de las ideas de
los contrarios que elabora. nuestra inteligencia diseursiva y que se
implican mutuamente, puesto que cada una de ellas se aclara y
precisa con la viva oposicién de la otra. No olvidemos gue la nega-
ci6n y la contradiccién constituyen el procedimiento méas seguro,
la mejor garantia para una inteligencia no intuitiva, que necesita
elaborar su objeto a partir de la receptividad sensible.de su aceién
material, por medio de un proceso abstracto de divisién y de compo-
sicién, hasta su afirmacién objetiva, restituyéndolo a su existencia
concreta. Esta condicién discursiva, abstracta, generalizadora y
objetivante de nuestra inteligencia, la expone constantemente al
error, a la imprecisién y a la confusién; de ahi los beneficios de la
negacién y de la contradiccién, el factor de esclarecimiento y dis-
tineién que resulta ser la contrariedad y la refutacién polémicas.

Es notorio que Ia idea de un contrario nace de la idea del
otro y que se sostienen y se consolidan en la medida de su tensién
mutua, tal como el contraste del claro-oscuro o.de la luz y de la
sombra ; lo cual no significa, en modo alguno, que lo claro en cuanto
es claro proceda de lo oscuro como de su principio y origen. ni
que la luz salga de la sombra. Puede cambiarse lo que hace que la
luz sea luz ew lo que hace que la sombra sea sombra.

““Dijimos que una cosa nace siempre de su contraria y.ahora
decimos que lo contrario no.se convierte nunca en lo contrario de
si mismo, ni en nosotros, ni en la naturaleza. Entonces hablabamos
de las cosas que tienen sus contrarios, cada una de las cuales po-
diamos designar con su nombre, y aqui hablamos de las esencias
mismas, cuya presencia en las cosas da a éstas sus nombres, y de
estas filtimas es de las que decimos. que no pueden nacer la una
de la otra”’.

Con el término cosas, Séerates quiere significar aqui a los fené-
menos o, apariencias sensibles de los seres, el hecho bruto o exis-
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tencia material, aqui y uhore; pero, en rigor, se trata de una repre-
sentacién abstracta, a fuerza meramente empirica que prescinde
de la esencia como si no fuera lo primero que existe en el fenémeno,
en el hecho o presencia inmediata de las cosas. Aqui resalta, una
vez més, el error del llamado ontologismo platénico, por cuanto
una divisién en el pensamiento, una oposicién pensada para mejor
distinguir y comprender lo que &s, se presenta como una real y
radical oposicién entre el fendémeno y la esencia, entre el aparecer
sensible y lo que es en si, de uno y el mismo ser; tal como si este
mundo sensible, material, inmediato, no fuera més que un mundo
de sombras, el agua oseura y agitada. donde se refleja el cielo ra-
diante y sereno de ’as esencias o ideas.

En rigor, es considerar en el fenémeno sensible, exclusivamente
el flujo y el reflujo, prescindiendo de aquello que fluye y refluye,
el pasar sin tener en cuenta aquello que pasa, el movimiento sin
aquello que se mueve: nadie se sumerge dos veces en la misma agua
de un rio, pero siempre se sumerge en el agua del rio.

Por estas razones, reiteramos que cuando decimos que una cosa
nace de su contraria, traspasamos a la apariencia sensible, a la dia-
léctica -real del discurso que se afirma superando la negacién y la
oposicién de si mismo. Olvidamos que la negacidén es algo del espiritu
Yy que en la realidad, no existe sino como un defecto, ausencia o
privacién que la inteligencia- discierne en las cosas.

El ser se distingue para fijar su identidad consigo mismo; no
se niega a si mismo para ser otro, ni tiene su origen en el con-
trario de si mismo. Tan s6lo el alma inteligente y libre puede negar
y negarse, puede intentar la contradiceién y el absurdo; puede in-
troducir el desorden en su propia intimidad -y en el mundo que
habita ; preferir la nada al ser, subvirtiendo el orden y: haciendo
que lo inferior prevalezea sobre lo superior. Puede intentarlo, por-
que una y la misma es la ciencia de los contrarios, del ser y del
no ser, y porque estd dotada de libre albedrio; esto no significa
que logre finalmente su propésito negativo, es decir, que llegue a
realizar su voluntad nihilista.

‘‘BEstamos, pues, uninime y absolutamente conformes —replic -
Séerates—, en que nunca un contrario puede convertirse en lo con-
trario de si mismo’’.

Mis todavia: ‘“No sélo lo contrario no consiente a su contrario,
sino que todo lo que lleva consigo un contrario, al comunicarse
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con otra cosa, no consiente nada que sea contrario al contrario que
lleva en si”.

Asi, por ejemplo, el nimero 3 que lleva en si el caricter de
impar, no consiente lo par, es decir, lo contrario de aquello que
estd en €l

La identidad-es, pues, la medida del ser: una cosa es tanto
més cuanto menos depende de otra para existir o, lo que es lo mismo,
cuanto més es ella misma; y su razén de ser, la. identidad de su
naturaleza, se manifiesta tanto més en su acto de.existir cuanto
mayor es la conformidad de su operacién con su ser. El fin, el
mejor ser, no es mas que la razén realizada, la esencia existente;
asi el fenémeno, la cosa sensible, el hecho, se justifica en la medida
de su identidad con su razén de ser y del cumplimiento del fin;
vale en la medida que es lo que tiene que ser.

Por esto es que no puede discutirse la legitimidad de la imagen
que utiliza Platén para sugerir el acfo de comprender como una
confrontacién de la copia con el modelo original, de la sombra
con la realidad, de los casos individuales con las formas y los ti-
pos fijos. ° ' .

El valor es la perfeccién del ser, el fin cumplido; la razén
busca en el mejor ser la inteligibilidad, el prinecipio explicativo de
las cosas. Y por esto es que toda vez que comprende realmente, se
encuentra, en cierto modo, con el mejor entre los mejores, con la
presién demorada de su divina mano sobre la dignidad y la exce-
lencia de cada cosa.

El alma inteligente y libre que lleva la vida consigo y tiene
su vida en la verdaed, es decir, en la posesién ideal de la identidad,
de la cifra de eternidad de los otros seres y de ella misma, no puede
consentir jamis en su contrario, no puede querer ni aceptar la
muerte,

El alma tiende con todo-su ser a la eternidad; toda su curio-
sidad es por lo eterno y toda su voluntad es perdurar siempre, tal
como sostiene Séerates con fundadas razones y con inquebrantable
firmeza:

““—3E] alma no consiente en la muerte?

—No.

—¢ Bl alma es, por consiguiente, inmortal?

~—Inmortal.

e ———
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— Diremos que esto estd demostrado o falta algo a la demos-
tracion ?

—Esté suficientemente demostrado, Sécrates’

Est4 suficientemente demostrado a través de ese vinculo pro-
fundo, de esa coincidencia final entre- el Ser, la Verdad y el Bien
qgue Sécrates comprende y expone de un modo definitivo: la inte-
ligencia racional busca el principio y la razén que explica el ser
de las cosas, en la direceién de lo mejor, del Bien que es en si y por
st, es decir en la direccién misma del fin necesario de la voluntad,
de lo que ella apetece y quiere irresistiblemente. El hombre, hasta
el tltimo y més miserable de los hombres, quiere la inmortalidad
con toda su alma. Ni siquiera los suicidas quieren morir; ni siquiera
aguellos que se quitan la vida por propia decisién consienten de
veras en morir, en anonadarse y dejar de ser.

“‘Cuando alguien cree que después de la muerte no sera nada,
y, no obstante, se ve como impelido por molestias inaguantables a
desearse la muerte con toda su alma... y, en efecto, se suicida, tiene
la opinién errénea de un completo aniquilamiento, y su sentimiento
es el de un deseo de quietud o permanencia. Ahora bien, lo que es
permanente no puede ser nada ; al contrario, tiene més realidad que
lo inestable. La inestabilidad es causa de efectos tan opuestos que
se excluyen. La permanencia, por el contrario, goza de aquella cons-
tancia en la que se entiende perfectamente lo que significamos
cuando decimos: es. Y, por consiguiente, todo aguel deseo de morir
que se halla en la voluntad, no tiene por fin el llegar al aniquila-
miento del que muere, sino llegar al descanso. De ahi que, aun cre-
yendo, contra toda verdad, el que desea morir, que ha de dejar de
ser, desea, no obstante, y con deseo natural, la quietud, esto es,
desea ser una realidad méis perfecta’’. (San Agustin: ‘‘Del Libre
Albedrio”’, libro III, Cap. VIII, 23).

Nada tan razonable, ni tan principal, ni tan perentorio en'la
vida del hombre, como el cuidado de su alma para la eternidad,
que Sécrates les recuerda a sus jévenes diseipulos. Nada tan insen-
sato ni tan ridiculo como el cuidado de la seguridad material de la
existencia, elevado a la categoria de funcién bésica y ocupacion pri-
mera de la Ciencia y de la Politica, como si la purificacién y mejor
ser del alma fuera una afiadidura de la vida cémoda y ficil.

Si se tiene en alguna cuenta la inmortalidad del alma, entonces
la Ciencia y la Politica tendrdn que definirse primero por el cuidado
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de lo eterno y reflejar en los afanes temporales y circunstanciales
esa declarada preeminencia de la eternidad:

‘‘Supuesta la inmortalidad del alma, ella no tiene otro medio
de librarse de sus males, ni puede procurarse la salud de otro modo,
que haciéndose muy buena y muy sabia, porque al salir de este
mundo sélo-lleva consigo sus costumbres y sus hébitos, que. son,
seglin se dice, la causa de su felicidad o de su desgracia, desde el
primer momento de su llegada™.



SEGUNDA PARTE

EL EROS INTELECTUAL Y LA TEORIA DE LAS IDEAS —
CRITICA DE PLATON AL ONTOLOGISMO PLATONICO: CO-
MENTARIO DEL ‘‘PARMENIDES’ (I* y II* partes).

“—Lo mismo permaneciendo lo mismo, en si
mismo reposa, y de esta suerte, inmutable, se
demora en el mismo lugar; pues. la potente ne-
cesidad lo mantine en el limite que cifhe su con-
torno. Tampoco puede ser inacabado, pues no le
falta riada; de lo contrario, le faltaria todo. Lo
que es pensado es lo mismo en virtud de lo cual
hay pensamiento; Pues, sin el ser en que se en-
cuentra expresado no encontrards el pensar...

(PARMENIDES).
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peligros, comprometer su fortuna, resistir todas las fatigas y sacri-
ficar su misma vida? ;Piensas, en efecto, que Alcestes hubiera su-
frido la muerte en lugar de Admeto, que Aquiles la hubiera buseado
por vengar a Patroclo, y que vuestro Codro se hubiera sacrificado
para asegurar el reinado de sus hijos, si todos ellos no hubieran
esperado dejar tras de si este inmortal recuerdo de su virtud, que
vive afin entre nosotros? De ninguna manera —prosiguié Diotima—.
Pero por esta inmortalidad de la virtud, por esta noble gloria,
no hay nadie que no se lance, .yo creo, a conseguirla, con tanto
més ardor cuanto mis virtuoso sea el que la persiga, porque todos
tienen amor a lo que es inmortal’’.

Quiere esto decir que por la vida de una idea, de un recuerdo,
de un nombre en el tiempo, el hombre sacrifica su comodidad, su
seguridad material y hasta su vida corporal. He aqui un eclaro
e incontrastable testimonio de que la vida de la idea tiene una con-
sistencia de eternidad, y en ella el alma que comprende conquista
su mejor ser, uniéndose a.lo- que es mejor en todos los seres; por
esa vida de la idea participa, en. cierto modo, la vida creadora
de Dios.

Plst6én sugiere este itinerario de la mente -a Dios, como una
actividad ereadora, como una voluntad de forma y como un amor
que va engendrando y, produciendo en el interior del alma misma
la riqueza inagotable de formas y de dignidades que constituyen
el ser de las cosas existentes. Afirmar lo que es, definir algo, es
como crearlo, es como llamarlo a la existencia por su nombre; es
lg més eumplida imitacién de Dios creador del ser y de la belleza
del mundo:

“El que quiere aspirar a- este objeto por el verdadero camino,
debe desde su juventud buscar los cuerpos bellos.. En seguida
debe ‘llegar a. comprender que la belleza, que se encuentra en un
cuerpo cualquiera, es hermana de la belleza que se encuentra en
todos los demés... Después debe considerar la belleza del alma como
més preciosa que la del cuerpo, de suerte que un alma bella, aunque
esté en un cuerpo desprovisto de perfecciones, baste para atraer
su amor y sus cuidados... Siguiendo asi, se veri ngcesariamente
conducido a contemplar la belleza que se encuentra en las acciones
de los hombres y en las leyes, a ver que esta belleza por todas
partes es idéntica a si misma, y hacer, por consiguiente, poco caso
de la belleza corporal. De las acciones de los hombres deberi pasar
a las ciencias para contemplar en ellas la belleza; y entonces, te-
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niendo una idea més amplia de lo bello... producirs con inagotable
fecundidad los discursos y pensamientos més grandes de la filosofia,
hasta que, asegurado y engrandecido su espiritu por esta sublime
contemplacién, sélo perciba una ciencia, la de lo bello’’.

La ciencia de lo bello es la ciencia misma del ser, de las formas
y excelencias de lo que es. Y por los grados del ser que son los
grados mismos de la belleza, llegamos al fin al verdadero prineipio
y origen de todo cuanto existe, a la Forma de las formas: ‘“1a belleza
eterna, increada e imperecible, exenta de aumento y de disminucién;
belleza que no es bella en tal parte y fea en tal otra, bella para
éstos y fea para aquéllos; belleza que no tiene nada de sensible
como el semblante o las manos, y nada de corporal; que tampoco
es este discurso o esta ciencia, que no reside en ningfn ser diferente
de ella misma...’sino que existe eterna y absolutamente por si misma
y en si misma”.

Asi lo nombra a Dios y asi habla de Dios el alma arrebatada
por el amor que.comprende y que recrea en la idea, a través de
la perfeccién y excelencia de cada ser, este universo .y esta alma
que Dios ha creado de la nada, por pura generosidad y sobreabun-
dancia de su amor.

¢“;0Oh, mi querido Soécrates! —prosiguié Diotima—; si por
algo tiene mérito esta vida, es por la contemplacién de la belleza,
y si th llegas algn ‘dia a conseguirlo, jqué te parecerdn, cotejado
con ella, el oro y los adornos, los nifios hermosos y los j6venes
bellos?... ;Qué pensaremos de un mortal a quien fuese dado con-
templar la belleza pura, simple, sin mezela, no revestida de carne
ni de colores humanos, ni de las deméis vanidades perecibles, sino
siendo la belleza divina misma?’’,

Bl alma que contemplara esa Belleza en si misma, participaria
de la vida misma de Dios; no erearia simplemente imégenes, seme-
janzas o ideas de las virtudes y perfecciones, sino las virtudes y
perfecciones mismas del ser.

8* CLASE

Creemos oportuno, a esta' altura de nuestro comentario de los
Dislogos de Platén, demorarnos en una apreciacién sintética acerca
del valor de la filosofia y de su misién en la vida del hombre, tal
como se presenta en el ejemplo soeritico.
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Nunca en la historia de Occidente ha habido un especticulo
humano mis acabado y perfecto, una experiencia del tipo hombre
que pudiera sobrepasar esta plenitud de la naturaleza. En ese espejo
viviente se contemplars siempre una imagen real y verdadera del
ser hombre.

Todos los seres que existen tienden necesariamente al- bien,
su mejor ser o la perfeccién de su naturaleza. El hombre, que es
el animal racional, tiende, s§igin el modo propio de un ser reflexivo
y consciente de si, hacia el fin y la perfeccién de su naturaleza
légica: la sabidurfa o posesién de la Verdad.

De ahi que el supremo anhelo de su Ser ;sea necesariamente
el amor filoséfico del Bien, la preferencia reflexiva de lo mejor,
el eros platénico que hemos perfilado en la clase anterior.

Y este amor de la Verdad no impliza solamente la necesidad
de llegar a poseerla, sino también la necesidad de ser weridicos,
una insobornable veracidad en todas las circunstancias de la vida
¥, sobre todo, en presencia de la muerte.

Séerates es la prueba’ segura e incontrastable de esa capacidad
de la naturaleza humana para la verdad y la veracidad; o lo que
es lo mismo, de la fuerza educativa del conocimiento y de la verdad.

He aqui, pues, los rasgos caracteristicos.e inmutables que dis-
tinguen al filésofo: es el hombre que ama la verdad y es. siempre
veridico.

Nietzsche, el méis socritico de los pensadores del siglo XIX,
no comprendié o aparenté no comprender el caso Séerates; por
esto se constituye en su acusador y pretende que, haber despertado
el espiritu tedrico, constituye un crimen contra la vida, un atentado
contra el fmpetu dionisiaco, desenfrenado y arrollador de los ins-
tintos vitales.

La culpa de Sécrates seriz haber demostrado la preeminencia
y superioridad préctica del poder de.la razén sobre el instinto del
poder; en; haber pretendido que la suma eficiencia y fuerza domi-
nadora reside en la pure visién, en la mirada demorada en lo que es.
Es la contemplacién abstracta de la Verdad demostrada que nos
arrebata y .despierta en nosotros el entusiasmo real y la voluntad
verdadera. Quiere decir, pues, que el concepto y la afirmacién
objetiva de lo que es,. importan la méis alta eficiencia. practica en
el hombre, un valor insuperable para la accién, la real y verdadera
disciplina de la conducta.






