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REFLEXIONES SOBRE LA GNOSEOLOGIA DE VICO

La organizacién de las investigaciones y teorizaciones
sobre la cultura no ocurre de una vez ni ocasionalmente. Es
la resultante de la lenta maduracién de una larga serie de
pensamientos y de la concurrencia de preocupaciones y mo-
tivos que van apareciendo sucesivamente y que todos juntos
contribuyen a la progresiva integracién de puntos de vista
cada vez méas amplios y seguros. Las primeras averiguaciones
sobre el mundo de lo cultural son parciales y no advierten
entre los distintos grupos de hechos otro nexo que la iden-
tidad del sujeto, la comdn referencia al hombre como agente
de la cultura. Asi se investiga en la filosofia griega el Estado,
la actividad poética y sus productos, la religién, el lenguaje,
etc. En cuanto a la dindmica total de la cultural, a la histo-
ria, la Antigiiedad, cuyo legado historiografico es tan copioso
y admirable, apenas la ha problematizado; por razones bien
conocidas, hay que esperar a la Ciudad de Dios de San Agus-
tin para hallar una primera elaboracién filoséfica de la
historia.

Los estimulos méas eficaces para contemplar con hondura
y perspectiva filoséfica los hechos culturales y para alcanzar
poco a poco una teoria unitaria de la cultura, sobrevienen
con el tramonto del racionalismo moderno, corriente cuyos
méritos eminentes no se menoscaban con el reconocimiento
de su incurable ceguera para la historicidad. El tinico racio-
nalista que cuenta —y por méas de un motivo— en los orige-
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nes de la nueva filosofia de la cultura, es Leibniz, en quien
el racionalismo va tomando conciencia de sus propias limi-
taciones y dificultades, y se abre a vistas que presagian lo
que a continuacién vendra. El empirismo, por su parte, al
renunciar a la metafisica y retraer la mirada al sujeto, pone
las cosas en un plano favorable para el transito al examen de
lo cultural, porque del interés preponderante hacia el sujeto
habia de pasarse naturalmente —aunque no se pasara de
inmediato— al interés por la actividad y los productos del
sujeto estudiados en la compleja galeria de los hechos cultu-
rales. Lo mismo puede decirse, con mas razén, de Kant,
quien traslada la empresa humiana al terreno trascendental y
con ello proporciona al edificio cultural cimientos mas firmes
y mejor trabados. En algunos de los méas recientes teoriza-
dores de la cultura es visible su procedencia del kantismo, el
designio de comprender la multiplicidad de la cultura me-
diante algo asi como una extensién y particularizacién del
plano trascendental.

Pero no basta con tomar en cuenta las transformaciones
del racionalismo y los aportes del empirismo y del criticismo
para explicarse el proceso de constitucién de la filosofia de
la cultura. Mucho de esto, en parte, funcionaba ya en la Ilus-
tracién, y no fué suficiente para fundar una sélida y com-
prensiva doctrina de lo cultural, aunque a la Ilustracién se
deban tan considerables avances en el asunto. Tenia que
entrar en crisis el pensamiento de los siglos XVII y XVIII
para que quedaran en libertad y se afirmaran aquellas intui-
ciones o adivinaciones —no podian ser otra cosa por el mo-
mento— extranas a la ortodoxia racionalista y capaces de
conferir dignidad cientifica al saber de lo cultural y de echar
las bases de la correspondiente teoria. Esta crisis estalla con

el Romanticismo e inaugura una nueva época en la conside-

racién de lo histérico. A partir de ese instante se multiplican
los materiales para la organizacién cognoscitiva de un mundo
—el mundo del hombre, el mundo de la cultura y de la histo-
ria— que, en cuanto vasto dominio de la realidad, habia
quedado hasta entonces relegado a segundo término por el
prestigio del mundo de la naturaleza, cuya interpretacién filo-
séfica atrajo las preferencias del racionalismo y cuyos médu-
los aspiraban a la universalidad. Los aportes que desde la
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hora roméntica van enriqueciendo estas teorizaciones y pre-
paran las grandes sintesis, se pueden distribuir, en mi opi-
nién, en estos grupos: indagaciones histérico-criticas sobre la
cultura pasada y presente, elementos para una gnoseologia
de lo cultural-histérico, averiguaciones sobre el ser o sustan-
cia de lo cultural y planteamiento del problema de los valores.

Seria osado pretender que cualquiera de los tres Gltimos
grupos —que son los de alcance filos6fico— haya llegado a
conclusiones definitivas; el porvenir tiene atin mucho que
decir sobre los temas comprendidos en todos ellos. Probable-
mente en el tercero es donde mas claridades se han obtenido.
El problema del valor, cuyo planteo estricto y elaboracién
consecuente en la filosofia son tan recientes, ha dado grandes
pasos en los tltimos afios y cuenta con una copiosisima lite-
ratura en la que no escasean las obras de notable significa-
cién; en la bibliografia general del asunto establecida en
1928-29 fueron registrados unos mil doscientos titulos (*).
Muy en retardo, en comparacién, me parece que estan los
otros dos haces de problemas, los concernientes a la ontologia
y la gnoseologia de lo cultural, la primera puesta sobre firmes
apoyos por la doctrina hegeliana del espiritu objetivo, y la
segunda iniciada en cierto modo —ya que los antecedentes
no llegaron a marcar una ruta— por las sagaces indicaciones
de Dilthey, pero ambas estudiadas tras ellos sin el empefio
ni la continuidad que merecen; ni la ontologia ni la teoria
del conocimiento de lo cultural han encontrado, tras Hegel
y Dilthey respectivamente, un filésofo que, como Scheler
para los valores, urdiese para ellas una profunda y consistente
sistematizacién que resultara capaz de atraerse adhesiones y
de proporcionar nitidos puntos de partida para ulteriores
discusiones.

Por lo que toca a la teoria del conocimiento de lo cultural,
la situacién de retraso aparece patente si se examina cualquier
tratado reciente de teoria del conocimiento. En estos libros
no ha penetrado atin el problema de lo cultural-histérico, y
siguen exponiendo su materia como si la cuestién se limi-
tase al saber de la naturaleza, mas o menos segin el esquema
consagrado de la Critica de la razén pura. Parece aceptarse

(1) En varios nimeros de la revista bibliografica Literarische Berichte
aus dem Gebiete der Philosophie.



ticitamente que aquella manera naturalistica del conocimiento
es la tnica y universal, y que el saber de lo cultural sélo
exige precisiones de orden metodolégico, especificaciones mas
o menos técnicas y que no inciden en los planteos propiamen-
te gnoseoldgicos. Pero desde Dilthey no hay derecho a consi-
derar este asunto como mera cuestién de metodologia; esta-
mos ante problemas gnoseoldgicos tan radicales y ftltimos
como aquellos del otro género de conocimiento que por si
solos ocupan hasta ahora los tratados y que presumen por
tanto agotar la materia gnoseolégica. Esos textos, pues, sélo
abarcan en realidad la mitad de los problemas del conocimien-
to, y conviene tenerlo en cuenta; una distribucién justiciera
debe en adelante conceder tanto espacio en ellos al asunto
histérico-cultural como al naturalistico.

Estas consideraciones sobre lo tardio de la aparicién y
lo precario del desarrollo de la gnoseologia de lo cultural,
sirven bien para destacar por uno de sus costados la geniali-
dad de Vico, quien en la primera mitad del siglo XVIII alcan-
z6 dificiles niveles de pensamiento, prematuros por cierto, y
también desaprovechados por éste y otros motivos. La filo-
soffa de Vico debié vencer fuertes obstaculos para entrar en
el curso general de la historia de la filosofia; en rigor, ha
sido Croce quien logré imponerla en nuestros dias, pues el
entusiasmo de Michelet a principios del siglo XIX no hallé
mucho eco en los especialistas. Pero, catalogada como una
filosofia de la historia, se han visto en ella ante todo las ideas
méas directamente aplicadas a la interpretacién del suceso
histérico, y en medida mucho menor aquellos puntos de vista
que parecian no tocar a lo histérico tan de cerca, o que lo
tocaban en términos desacostumbrados, en la intencién de
bosquejar una gnoseologia de lo cultural, orden de medita-
ciones a cuya lenta y tardia aparicién acabo de referirme. Es
frecuente que los tratadistas de filosofia de la historia expon-
gan a Vico sin detenerse en este aspecto, y no es de extranar.
Decia Michelet que el siglo XVIII no habia entendido a Vico
porque hablaba para el XIX; en lo tocante a sus opiniones
sobre el conocimiento es por lo menos problemético que
hablara para el siglo pasado, y mas probable es que su men-
saje se recoja y aproveche por primera vez en el nuestro.

Vico es, como dice Meinecke, ‘‘la mas solitaria y desco-



.9 —

nocida figura marginal en la vida espiritual del siglo XVIII".
Esta condicién de su vida y de su pensamiento debe tenerse
presente de continuo pues es del mayor interés para apre-
ciarlo, ya que los valores de novedad, de notable originalidad
y aun de profética adivinacién que caracterizan su obra, co-
bran su verdadero significado y aun se justifican en sus inevi-
tables limitaciones sélo cuando se tiene en cuenta la total
autonomia del pensador y la ausencia de influjos que pudie-
ran obrar sobre él. Asi lo ha reconocido méas de un critico,
por ejemplo, el citado Meinecke, cuando repara en que Vico
no pertenece a la linea de un pensamiento en progresiva evo-
lucién, en la cual ocupe un puesto determinado, sino que trae
“una efectiva ruptura, la ruptura de un determinado tipo de
pensamiento” ('). Méas explicitamente, Auerbach ha docu-
mentado lo mismo en su instructiva confrontacién de Vico
con Herder (?). El historicismo en Alemania, donde tuvo su
elaboracién mas cumplida, se inicia germinalmente con Leib-
niz y alcanza su plenitud con Hegel. Es un movimiento que
se ve crecer sin desmayos desde sus comienzos hasta su cul-
minacién, culminacién que no ha de entenderse como agota-
miento de virtualidades y presagio de decadencia, sino mas
bien como obtencién de una conquista definitiva cuyos bienes
se multiplicardn y sucesivamente pasaran a ser de todos. Este
movimiento aprovecha y suscita una multitud de aportes;
realiza incontables intercambios; aparea y concilia intereses
especulativos, poéticos, cientificos, pragméaticos; llega a con-
vertirse en un clima espiritual, en un ambiente de magica
evocacién dotado del poder de resucitar los tiempos idos, de
convocar épocas, pueblos y figuras del pasado, como si por
un prodigio se hubiera descubierto la palabra capaz de obli-
garlos a presentarse de nuevo, disolviendo la niebla de los
siglos y triunfando de dilatados olvidos. Auerbach cree que
en este vasto movimiento corresponde a Herder el mérito de
haber acufiado por primera vez el concépto moderno de la
historia como un todo en el que anida un sentido propio e
iInmanente, tarea para la cual concurrian muchas predisposi-
ciones de su &4nimo; pero por original y creadora que se nos

(1) MeNeckE: El historicismo y su génesis; México, 1943.
(2) Ericu AuversacH, Vico und Herder, en Deutsche Vierteljahrsschrift fir
Literaturwissenschaft und Geistesgeschichte, 10 Jahrg.; 1932.
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aparezca su concepcién, hemos de admitir que era la expre-
sién de su momento y suponia la feliz captacién de cuanto
hervia a su alrededor. Herder se yergue, pues, sobre un alto
pedestal construido con los mejores materiales. de su tiempo.
Vico, por el contrario, se lo debe todo a si mismo; esta solo,
sin antecesores ni séquito, y la dimensién vertical que en él
apreciemos es la de su propia estatura, porque sus pies apoyan
directamente sobre el suelo.

Lo maés sorprendente en Vico es €l pleno y radical enfoque
del problema, la perspicacia y profundidad con que lo advierte
en todos o casi todos sus aspectos fundamentales, adelantan-
dose a planteos que sélo mucho tiempo después irdn madu-
rando e imponiéndose, pero sin que todavia en nuestra época
hayan logrado la general atencién que merecen. Para que
la historia saliera de la situacién subalterna en que tradicio-
nalmente se mantenia, como un saber de menor jerarquia y
consistencia en comparacién con la ciencia de la naturaleza,
era indispensable una critica de los fundamentos mismos del
conocer, capaz de demostrar, por lo menos, que el saber his-
térico es tan seguro y licito en su linea como el natural en
la suya. La filosofia actual se ha preocupado bastante de este
asunto, aunque, como se dijo antes, los adelantos no hayan
sido decisivos ni alcance la magnitud de lo obtenido en otro
fundamental campo de investigaciones sobre la cultura, el
de los valores. Tres érdenes de cuestiones aparecen estrecha-
mente ligados, y aun en cierto respecto vienen a ser caras di-
ferentes de lo mismo: la critica del naturalismo, esto es, de
la pretensién absolutista del saber de lo natural, derivacién
directa de la postura racionalista; la fundamentacién tltima
del saber de lo histérico-cultural, y la caracterizacién dife-
rencial y la separacién rigurosa y por principios de uno y
otro tipo de saber, el que versa sobre lo natural y el que capta
lo histérico. Son bien conocidos los resultados de més bulto,
los de Rickert y Dilthey; por desgracia no han surgido en
la medida conveniente los continuadores que, mediante el
estudio y la profundizacién de las dificultades implicadas en
ellos, nos aproximaran a sistematizaciones completas y rigu-
rosas. Nétese que la consecuencia de estas tentativas ilus-
tres no ha sido vnicamente equilibrar en dignidad cientifica
ambos tipos de saber, sino que hasta en algunos pensadores
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contemporaneos se llega a considerar la historia como un
saber de mayor certeza que la ciencia de la naturaleza. Esta
tendencia aparece e¢n Dilthey; én otros, por ejemplo, en Spen-
gler, el saber cientifico queda resueltamente supeditado al sa-
ber histérico en cuanto arriba a una morfologia de la cultura,
porque éste nos proporciona en su inmediatez la imagen viva
y movible de cada cultura, nos muestra por dentro el hacerse
de sus creaciones y procesos, mientras que las concepciones
cientificas son productos terminados, algo hecho o producido
en el seno de las culturas y dependiente de la indole peculiar
de cada una de ellas.

En la teoria del conocimiento de Vico se hallan algunos
de los méas impresionantes motivos de toda su obra y los més
resistentes puntos de apoyo de su interpretacién de la historia.
Hay en él, como en los mas recientes tratadistas, una relati-
vizacién critica del naturalismo racionalista moderno, visto
sobre todo en Descartes, ¥ una simultanea profundizacién en
las bases gnoseolégicas del saber de lo cultural. Muchos de
sus pensamientos son sin duda vagos, y el autor no ha extrai-
do de ellos todo el fruto que prometian; pero ni acaso era
posible hacer mas en su hora, ni vemos que en la nuestra
hayamos llegado a ponernos del todo en claro sobre el asunto,
que hasta incluye gérmenes para las nuevas intuiciones meta-
fisicas que laboriosamente destacan algunos de sus contornos
en la conciencia filoséfica de nuestro tiempo.

En la filosofia reciente, los intentos de fundar una teoria
del conocimiento de lo cultural van de la mano, como se ha
indicado antes, con la relativizacién critica del naturalismo
racionalista. La fisica para Descartes era metafisica, la meta-
fisica de la sustancia extensa, y aunque Kant deshiciera esta
concepcién, la verdad es que la pretensién ontologista del
saber de lo fisico se mantenia mas o menos subterrdneamente,
y vino a reaparecer de manera ostensible y como triunfal en
el cientificismo de mediados del siglo XIX.

Los creadores recientes de la doctrina del conocimiento
histérico insisten en el valor relativo del saber de lo natural.
Para Rickert, el concepto acuifiado por la ciencia natural no
es transcripcién adecuada y cabal de su objeto, sino el resul-
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tado de aplicar un método selectivo, un procedimiento que
deja de lado ciertos aspectos del objeto. La realidad es un
continuo heterogéneo que, mediante sucesivos cortes, queda
registrado como una serie de discontinuidades homogéneas.
Hay, sin duda, una buena dosis de verdad en esta apreciacién
de Rickert, aunque se le puede oponer que la ciencia natural
posee recursos para captar en ciertos casos la continuidad
heterogénea.

En mi opinién, Rickert se mueve por lo general en el plano
metodolégico, y en este respecto le aventaja Dilthey, que se
traslada al terreno gnoseolégico y en él plantea el asunto,
calando por lo tanto méas hondo que Rickert. Sostiene Dilthey
que el saber de la naturaleza nos llega como un dato de evi-
dente sentido fenoménico; el dato sensible, por lo mismo,
nos incita a su superacién, a descubrir la realidad de la cual
es mero eco subjetivo. La tnica posibilidad para nosotros de
llegar a la verdadera realidad fisica consiste en una inferencia
causal, en configurar la oculta causa cuyo efecto es el dato
sensible. De ahi, para Dilthey, la importancia de la causalidad
en el saber natural; apartdndose de los puntos de vista maés
difundidos, que atribuyen la significacién de la causalidad a
ser el nexo y resorte del devenir, de la sucesién y el cambio,
para él su extraordinario alcance y aun su caracter de inevi-
table instrumento del saber natural proviene de que el mismo
mundo natural, en cuanto realidad mas alla del informe sen-
sible, no puede pensarse sino por la via de un razonamiento
causal cuyo punto de arranque —y lo {inico seguro, dicho
sea de paso— es el dato sensible, que se toma por efecto de
una causa no sensible, la cual conserva su indole de hipétesis
por mas precauciones que adoptemos al elevarnos hasta ella
partiendo de lo dado. Como es sabido, de ahi extrae Dilthey
la mayor seguridad del saber de lo espiritual, de lo cultural-
histérico, en el cual, en su opinién, el dato mismo es realidad
absoluta e inmediata, realidad por si y no fenémeno, de ma-
nera que el acto cognoscitivo consiste en captarlo en su propio
ser, y el problema filoséfico es indagar cémo, por qué y hasta
dénde tal captacién puede revestir caricter firme y objetivo.
En este planteo diltheyano, tan interesante y sugestivo, laten
dificultades de peso. Esta ante todo la grave cuestién de si
es licita la identificacién de ser y conocer que se presupone en
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el orden de lo psiquico-espiritual (*). Mas en particular, surge
la cuestién del tiempo. En Kant estaba justificado el feno-
menismo de la percepcién interna por medio de una discusién
que terminaba estableciendo que el tiempo es forma del co-
nocer y no atributo o dimensién del ser. Dilthey parte, sin
discusién, de afirmaciones que envuelven la tesis de la per-
tenencia del tiempo al ser, lo que importa resolverse por una
metafisica temporalista que requiere una fundamentacidn,
por lo menos una consideracién explicita. Por otro lado, el
saber de lo cultural supone en Dilthey el transito de la propia
vivencia a los otros sujetos y a los entes de cultura, que han
de ser “comprendidos”, esto es, asimilados en cierto modo
a los correspondientes contenidos vivenciales del sujeto cog-
noscente (*), y en este traspaso del cognoscente a los sujetos
y objetos de cultura conocidos, residentes en el mundo exte-
rior al cognoscente y aprehendidos ante todo como realidades
fisicas, forzosamente aparecen las cuestiones concernientes a
la exterioridad. En general, puede decirse que los puntos de
vista de Dilthey, de genialidad indudable, si bien sefialan pro-
bablemente la via cierta del conocimiento en lo cultural, pro-
ponen cuestiones gnoseoldgicas y aun metafisicas cuya solu-
cién dista mucho de estar al alcance de la mano.

Todo ello se trae a cuento, no para contraponer a los es-
fuerzos recientes el aporte de Vico como una concepcién cabal
v lograda, sacando las cosas de quicio e incurriendo en exa-
geraciones fuera de lugar, sino, lo que es muy diferente, para
destacar la originalidad y permanente valor de la gnoseologia
viquiana a pesar de su esquematismo y de sus frecuentes
ambigiiedades. Ya es suficientemente asombroso que en ple-
no naturalismo del siglo XVIII el pensador italiano se haya
puesto y en parte haya elaborado problemas que la filosofia
actual no ha logrado todavia fijar en términos inequivocos ni
mucho menos, por lo tanto, sclucionar satisfactoriamente.

La tesis capital de Vico es, como se sabe, que el conocer
coincide con el hacer, que no se sabe sino lo que se hace y en
la medida en que efectivamente se hace. El siguiente pasaje
es muy significativo:

(1) Ver mi trabajo Intuicién y discurso, en el volumen Papeles para una
filosofia (ed. Losada).

(2) Spranger corrige la gnoseologia de Dilthey, apartindose de esta
identificacién entre ser y conocer.
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*“...Dios sabe todo porque contiene en si los elementos
con los que forma todo; el hombre, en cambio, procura sa-
berlo dividiendo. La ciencia humana, luego, parece una suerte
de diseccién de las obras de la naturaleza.”

“Asi —para dar un ejemplo clasico— dividié al hombre
en cuerpo y alma, y el alma en intelecto y voluntad; y del
cuerpo entresacé o, como dicen, abstrajo, la figura, el movi-
miento, y de éstos como de todas las demés cosas, sacé el ser
y la unidad. La metafisica considera el ser; la aritmética, la
unidad y su multiplicacién; la geometria, la figura y sus di-
mensiones; la mecéanica, el movimiento desde la circunfe-
rencia; la fisica, el movimiento desde el centro; la medicina,
el cuerpo; la légica, la razén; la moral, la voluntad.

“Pero acontecié con la diseccién de las cosas lo que con
la diseccién comin del cuerpo humano, en que los sabios més
perspicaces disputan no poco acerca de la situacién, estructura
y funcién de las partes, pues temen que al coagularse por la
muerte, los liquidos, al cesar el movimiento, y por la misma
diseccién, se altere la situacién y estructura del cuerpo vivo,
y no sea posible averiguar la funcién de sus partes” ().

Vico se apodera de la antigua afirmacién de que el verda-
dero conocimiento consiste en conocer por causas, y derrama
sobre ella una luz nueva. “‘Probar por causas —dice— es lo
mismo que hacer; y asi la causa y el trabajo seran la misma
cosa, esto es, operacién; y lo hecho y lo verdadero seran la
misma cosa, es decir, el efecto.” En su intencién, lo que se
identifica es el conocer con el hacer; pero debajo late una
cuestién mas profunda y méas grave: la identificacién del
conocer con el ser. Porque el hacer radical, el crear, es ma-
nera principal del ser, atributo esencial suyo, lo que se abso-
lutiza cuando se concibe el ser como pura actividad, caso en
el cual la coincidencia es total; sin llegar a este extremo, en
general el crear es funcién inmediata del ser, manifestacién
suya directa y aun en cierto modo su realizacién. En este
punto sobrevienen las mayores dificultades, las que exigen
ponerse en claro y de una vez por todas sobre el conocimiento,
exigencia que no trata de satisfacer este articulo aunque haya
de referirse a ella. Sin duda la creacién absoluta (divina)

(1) Sabiduria primitiva de los italianos, edic. del Instituto de Filosofia de:
la Facultad de Filosofia y Letras de Bs. Aires, pag. 31.
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y la parcial creacién humana, al proporcionar un dato intimo,
algo interior y consustancial con lo creado, proporcionan un
elemento innegable al conocimiento. Pero €l conocimiento en
si no es ni el ser ni el crear; el conocimiento es contemplacién,
aprehensién de algo por la mente. El hacer el objeto del
conocimiento, el serlo, nos aproximan nuevos informes, pero
informes para la contemplacién, para la aprehensién cognos-
citiva. Si contemplo el agua, sé algo de ella, la traslado a mi
tal como se me da en términos de conocimiento; si obtengo
agua mediante la combinacién del oxigeno con el hidrégeno,
agrego un conocimiento al que ya tenia, en tanto haga tema
de contemplacién el proceso combinatorio; si voy mas lejos,
y puedo obtener el oxigeno y el hidrégeno sintéticamente,
a partir de los dltimos elementos atémicos, aumento mi saber
del agua siempre que la operacién haya ido acompafiada de
conocimiento; y si, finalmente, poseyera el poder de crear
de la nada estos elementos dltimos, aumentaria otra vez mi
saber, pero sélo en cuanto al mismo tiempo que creara los
elementos tuviera conciencia de la creacién, la convirtiera en
tema de aprehensién cognoscitiva. Lo que origina €l conoci-
miento, por tanto, es la captacién consciente, sea de lo hecho,
del hacerlo o de lo que se es, esto es, la proyeccién del cog-
noscente hacia algo que aprisiona y transcribe en su con-
ciencia. Vemos, pues, que el hacer amplia el dmbito de la
contemplacién y aun la lleva a estratos mas hondos, pero sin
que por ello accién y conocimiento se identifiquen. Si Kant
no yerra, el sujeto trascendental crea casi todo nuestro mun-
do perceptible; a primera vista se podria traer este ejemplo
en favor de Vico, pero en seguida advertimos que se vuelve
contra él, porque, como falta conciencia del hacer del sujeto
trascendental, lo hecho se toma por verdadero, siendo en reali-
dad fenémeno: de donde surge con claridad que lo que propor-
ciona conocimiento en el hacer no es la accién misma, sino
la conciencia o el conocimiento del hacer, el hacer como objeto
de conocimiento en la Ginica manera en que al parecer es
posible el conocimiento, es decir, como contemplacién.
Vico no estd muy lejos de la interpretacién racionalista
seglin la cual conocer algo es conocerlo en sus elementos; el
momento de la plenitud real del objeto esta en él subordinado
a la realidad de los componentes. La divergencia con el ra-
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cionalismo aparece en la direccién de la marcha cognoscitiva.
El racionalismo creia que la inteleccién se logra por descom-
posicién o analisis, y juzgaba satisfactoria ademés y suficiente
por si misma la intuicién de los elementos Gltimos y no ana-
lizables. Vico comprende que todo anélisis es, en mayor
o menor medida, una destruccién; repara en la indole sintética
de la realidad, en lo que irremisiblemente se evapora con
cada anélisis, y opone a la marcha analitica o hacia atras, la
marcha sintética o hacia adelante, en la que el novum de cada
nueva instancia resulta de la calidad del hacer, negéndole
ademas al racionalismo que para los Gltimos elementos baste
la intuicién y exigiendo también para ellos, como condicién
de la inteligibilidad, la creacién. Como en el orden fisico el
hombre no es capaz de un hacer efectivo, se sigue como con-
secuencia que tampoco es capaz de efectivo conocimiento.
Es el rechazo o relativizacién critica del naturalismo racio-
nalista, a que me he referido antes, que también hallamos en
cuantos, muy posteriormente, han pugnado por edificar sobre
cimientos sélidos una teoria del saber de lo cultural. Pero para
los pensadores recientes, la tarea estaba facilitada por toda
la critica al racionalismo, que irrumpe en el Romanticismo
y no ceja después; critica multiple y comparable a la accién
del escalpelo sobre el cuerpo exdnime, muy diferente por lo
tanto del anterior embate del empirismo, que contribuyé a que
el racionalismo puliera sus superficies y afilara sus aristas.

Para caracterizar el incompleto saber de lo fisico conce-
dido a la mente humana, en comparacién con el ideal o desi-
deratum de ese saber, es instructivo el siguiente pasaje: ‘‘De
aqui podemos presumir que los sabios de la Italia antigua
admitian la siguiente doctrina sobre lo verdadero: lo verda-
dero es lo hecho mismo y por consiguiente en Dios esta la
primera verdad porque Dios es el primer hacedor; verdad
infinita, porque es el hacedor de todo; absoluta, porque re-
presenta los elementos exteriores e interiores de las cosas,
pues las contiene. Saber es reunir los elementos de las cosas,
de ahi que el pensamiento sea propio de la mente humana y
la inteligencia de la mente divina, pues Dios reline todos los
elementos de las cosas, internos y externos, porque los contiene
y. ordena, mientras la mente humana, como es limitada y
exterior a todas las demas cosas que no estan en ella, puede
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aproximar los puntos extremos pero no reunirlos todos; asi,
puede pensar en las cosas pero no entenderlas; por eso es
participe, no duefia de razén” (%).

La distincién entre el conocimiento humano y el divino esta
concebida méas o menos asi: el hombre piensa las cosas, las
considera, las ve exterior e incompletamente, mientras que
Dios las ve por fuera y por dentro, en su totalidad. Una
imagen ilustra después esta diferencia: en tanto que Dios, al
comprenderlo todo, posee de las cosas una imagen en tres
dimensiones, el hombre ve una imagen plana porque com-
prende lo exterior; la verdad humana es un contorno, una
imagen superficial como una pintura.

El racionalismo llegé con Leibniz a puntos de vista que
ofrecen con éstos méas de una sugestiva semejanza. En general,
la comparacién de Vico con Leibniz deberia llevarse mas ade-
lante, y lamento no poder detenerme ahora en una confron-
tacién mas detallada y exhaustiva. Divide Leibniz, como es
sabido, los conocimientos en verdades de razén y verdades de
hecho, plenamente inteligibles las primeras, y meras recep-
ciones sin cabal inteleccién las segundas. Las verdades de
razén, necesarias y en las que se abarcan todos los motivos
fundantes y se advierte la imposibilidad de la tesis contraria,
dependen de algo parecido a lo que origina el saber perfecto
en Vico: de que el cognoscente abraza y contiene en si todos
los elementos o razones del conocimiento en cuestién. Para
Leibniz, el dominio de la plena inteligibilidad ha de recono-
cerse como bastante restringido para el hombre, que en mu-
chas cosas debe contentarse con verdades de mera aprehen-
sién, esto es, de hecho, que no implican la imposibilidad de
lo contrario. Las verdades de hecho de Leibniz tienen un
caracter afin al de los conocimientos que seglin Vico alcanza
el hombre de las cosas fisicas. Y para las verdades de razén
y las de hecho vienen bien, respectivamente, las imagenes
viquianas de un saber de tres dimensiones y de un saber de
superficie. Una comparacién més completa entre ambos pen-
sadores exigiria hilar muy delgado, ¥ no entra en mi actual
proposito.

Para Vico, pues, “‘no podemos probar la fisica partiendo
de las causas, porque los elementos de las cosas naturales estan

(1) Sabiduria primitiva..., pag. 28.
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fuera de nosotros’”’. Por la misma razén, ahora en términos
positivos, hay conocimiento adecuado en matemaéticas. “La
aritmética y la geometria, que segin la opinién vulgar no
prueban partiendo de las causas, en realidad hacen sus de-
mostraciones partiendo de ellas. Y lo hacen precisamente pos-
que la mente humana contiene los elementos de las verdades
que puede ordenar y componer; y de tal disposicién y com-
posicién se origina la verdad que demuestran; asi, demos-
tracién es lo mismo que operacién, y lo verdadero lo mismo
que lo hecho” ('). Las consecuencias de todo esto para el
saber histérico no se le aparecieron a Vico de inmediato. El
primer balance que traza es una jerarquia de los tipos del
saber en la cual las matematicas ocupan el primer puesto,
vienen después la mecénica y la fisica y, en tltimo término,
la moral; pero ya hay una anticipacién de sus vistas poste-
riores en este pasaje: ‘‘Las artes que ensenan los géneros o
modos con que las cosas se hacen, como la pintura, la es-
cultura, la plastica, la arquitectura, se dirigen al fin que se
proponen con mas certeza que aquellas que no los ensefian,
como son todas las conjeturales, entre las cuales estan Ia
oratoria, la politica, la medicina: aquéllas los ensefan porque
versan sobre los propésitos que la mente humana contiene
dentro de si; éstas no los ensefian porgue el hombre no tiene
dentro de si forma alguna de las cosas que conjetura” (%).
Lo que vendra después, en cierto modo, es la generalizacién
para todo lo humano, para toda la materia histérica, de lo
que ocurre en las disciplinas nombradas en primer lugar y
que, seglin Vico, atienden a propésitos contenidos en la mente
del hombre, pues la trama de la historia se compone de accio-
nes de esta indole. En efecto, el nticleo de su postrera gno-
seologia es la conviccién de que la historia toda es un producto
del hombre, el resultado de su hacer, donde entran y funcionan
sus ideas, sus sentimientos, las resoluciones de su voluntad.
“Lo que importaba —escribe Croce— que el descubrimiento
realizado ahora por Vico, la verdad que ahora reconocia a las
ciencias morales, era la visién de un nuevo nexo del principio
gnoseolégico formulado por él en el periodo precedente de
su especulacién, esto es, del criterio de la verdad puesto en

(1) Sabiduria primitiva..., pag. 48.
(2) Sabiduria primitiva..., pags. 42-43.
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la conversién de lo verdadero con lo hecho. La razén por la cual
el hombre puede tener perfecta ciencia del mundo humano era
precisamente que el mundo humano lo ha hecho el hombre
mismo; y ‘cuando ocurre que el mismo que hace las cosas
es quien las narra, la historia no puede ser méas cierta’” (*).
La gnoseologia de Vico se da, pues, en dos etapas, y
acusa una trabajosa maduracién. En la primera, al margen
de una critica del cartesianismo, sienta su principio de la iden-
tidad del hacer con el conocer; en la segunda, al calor de sus
meditaciones y averiguaciones sobre la historia, se le revelan
las consecuencias de su anterior doctrina para el conocimiento
histérico, con lo que viene a ampliar notablemente su identi-
ficacién del hacer con el saber. A esta altura es licito com-
parar su posicién con la de Dilthey, sin duda el mas profundo
y lacido gnosedlogo de la historia en nuestros dias y aun en
cualquier tiempo, pese a los copiosos reproches y salvedades
que puedan inspirarnos sus teorias respecto al asunto, para
las cuales debe recordarse que no constan en exposiciones
definitivas, sino en esbozos y en borradores. Para Dilthey,
como para Vico, la realidad fisica se conoce desde fuera y
aun por reconstruccién hipotética, mientras que la histérica
se comprende por dentro. Ambos han visto con el mismo
destello de intuicién genial cue uno y otro saber son por
esencia radicalmente distintos: el saber de lo fisico es el saber
de lo heterogéneo al cognoscente; el saber histérico es cono-
cimiento de lo que le es consustancial, intimo, homogéneo.
Basta medir el intervalo temporal entre uno y otro filésofo,
lapso durante el cual no hallé surco acogedor la semilla arro-
jada por el italiano, para apreciar su mérito de adelantado
o anticipador, mérito que de ordinario no se le suele reconocer
todavia en este apartado de sus investigaciones, por la habi-
tual orlentacién de las preferencias de criticos y expositores
hacia la reconstruccién de la historia universal en su obra
mas considerable.
Francisco RoMERo.

(3) Crock, La filosofia di Giambattista Vico, pag. 23.






EL PENSAMIENTO FILOSOFICO-HISTORICO DE
HERDER Y SU IDEA DE HUMANIDAD

Licht, Liebe, Leben.
(Inscripcién sobre la tumba de Herder en la

Stadtkirche de Weimar.)

Ver hoy a Herder, salvando el lapso de mas de centuria
y media, en la obra que constituye lo medular de toda su pro-
duccién intelectual —sus famosas Ideen sur Philosophie der
Geschichte der Menschheit— es contemplarlo en el desplie-
gue y también en la plenitud de su cosmovisién, fundada en
su pensamiento filoséfico, en sus convicciones religiosas, en
sus esperanzas Visionarias y, sobre todo, en los valiosos ele-
mentos aportados por su genial concepcién del mundo his-
térico, elementos que él supo repristinar y estructurar armé-
nicamente desde su peculiar enfoque de la historia misma.

Aunque ~—cefiidos por limites precisos debido al caracter
del tema mismo— sélo nos proponemos, en esta evocacién de
bicentenario, explorar la veta central de esa grande y compleja
cantera, es decir, elucidar y precisar la idea de humanidad que,
con resonancias histéricas, éticas y religiosas, y hasta poéticas,
aflora de ella, no podremos verlo a Herder en su total perfil
si no tenemos asimismo presente la época que lo enmarca, las
corrientes ideolégicas en ella dominantes, el espiritu que la
informa y la tesitura de su ethos.

No es, ciertamente, facil remontarse, con plena compren-
sién y seguridad discriminativa, desde nuestra época frag-



mentaria y fragmentada, espiritualmente escindida, que no
vive bajo la unidad de un ideal, de una gran idea comtin, a
épocas que los tuvieron en grado méximo y definitivo, y para
ellos vivieron y en ellos se orientaron, logrando uniformidad
de tarea y de direccién. Asi como la Edad Media se centré
en su idea cristiano-eclesiastica, para desde ella vivir, y el
Renacimiento tuvo y cultivé la del rescate y dominio de la
naturaleza terrena, la época de Herder, la de la Ilustracién,
del siglo XVIII, vivié para la idea de la felicidad de los hom-
bres, motivo que imanté todos sus contenidos espirituales,
sellados por un racioralismo esquematicamente constructivo.

La idea de felicidad, a que apuntd el lluminismo, se er-
gufa como meta de la marcha del mundo. Ella era el norte a
que se volvian las almas, vale decir, era la idea dominante,
aunque no en forma candnica, pues ya sabemos que Kant,
también hombre representativo de esta época, hizo la severa
critica de tal idea, en su cufio pequefio burgués y filisteo,
oponiendo a ella, al supuesto provecho o utilidad del mundo
para el hombre, la idea de perfeccién, manifiesta en la diver-
sidad de los seres y en la interna armonia de su organizacién.
También Herder estaba imbuido de aquella idea, acerca de
la cual Kant —precisamente en la recensién que a la segunda
parte de las Ideas... hace en la Jenaischen Allgemeincn
Literaturseitung —senala que el objetivo final de la Provi-
dencia no puede ser el estado en el cual los individuos existen
(felicidad o infortunio), sino su existencia misma, tomada
en el todo de su actividad y de su cultura. Por eso el maestro
de Herder sostiene, en la Metafisica de las Costumbres, que
es un deber para el hombre la perfeccién personal, en el sen-
tido del perfeccionarse a si mismo, y que, en cambio, no lo
es perseguir como fin la propia dicha, ya que cada uno por
si tiende a ser feliz y se encarga de ello.

Herder, en clertos aspectos fundarnentales, como ser es-
tilo conceptual y acervo de conocimientos, es un hijo del
espiritu de su época. Pero su penetrante intuicién del devenir
histérico y su dimensién, a la par de su agudo sentido de
captacién para la esencia de la vida animica y sus mas entra-
nados procesos, como asimismo de su fineza perceptiva pa-
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ra sus mas delicados contenidos, matices y variaciones, lo
situé en oposicién a ese espiritu, llevandolo a realizar la
ruptura con sus tendencias bésicas y preparar, asi, la supe-
racién de los supuestos filoséficos e histéricos en que repo-
saba el pensamiento de la llustracién.

El pensador de las Jdcas... experimenta el influjo de
las direcciones espirituales vigentes en este tiempo, influjo
que estd manifiesto en su filosofia de la historia. Estas in-
fluencias son: la del iluminismo, la del platonismo y neopla-
tonismo en el sentido amplio en que esta direccién llega
hasta Leibniz, y la del moralismo pietista. El Iluminismo y
el pietismo estaban representados, ya en la etapa critica de
su disolucién y ruptura de sus limites, por Rousseau y Mon-
tesquieu, el primero, y por Hamann, maestro y amigo de
Herder, el segundo.

Herder, al concebir el espiritu y significado de las insti-
tuciones y de las leyes, supera el criterio del causalismo me-
canicista, tipico del racionalismo de la Ilustracién, y los piensa
en su estructura intrinseca y proyectada hacia la universali-
dad. Por eso lo que para Montesquieu es “espiritu de las
leyes”, en la acepcién doble y conjugada de causalidad natu-
ralista y normativismo social, para él es metafisica de las
leyes.

Las mutaciones histéricas a que esta sujeto el hombre y
todo lo humano, vistas por Hume y Montesquieu sélo exter-
namente, en sus exteriorizaciones adjetivas, Herder las vié
en su sustantividad, es decir, originAndose en los estratos
profundos de la vida histérica, en sus entresijos, porque supo
percibir antes sus huellas en la interioridad del alma huma-
na, en la movilidad y devenir de su estructura individual,
perfectamente delimitada.

El nuevo sentido histérico, que anima a Herder, surgid
del impulso creador de las fuerzas irracionales del alma insu-
flada en la historia, en su proceso total, y, por ello, presente
y operante en sus multiples manifestaciones. Sélo que nues-
tro pensador no vid o no quiso ver el aspecto sombrio de
estas fuerzas en la historia. politica, en sus pugnas y desga-
rramientos en oposicién y hasta negacién de los valores mas
altos, alcanzados por la general linea evolutiva ético-cultural.
La consigna que aporta la gran innovacién de Herder, la



inferencia de la verdadera dimensién histdérica, es: devenir
viviente, desarrollo histérico creador de formas, en lugar del
ser rigido y estatico que el lluminismo vié en la realidad his-
térica, ser al que pretendia conocer y explicar mediante con-
catenacién de relaciones mecénico-causales.

El tema de una filosofia de la historia del género humano
obsede el espiritu de Herder desde los primeros afios juveni-
les, como él mismo lo confiesa en el prélogo de las Ideas. . . :
*“...a menudo me venia a la mente el pensamiento: si todo,
pues, en el mundo tiene su filoscfia y su ciencia, lo que a
nosotros nos toca més de cerca, la historia del género humano
en su totalidad debia tener también una filosofia y una cien-
cia. Todo me lo recordaba, metafisica y moral, fisica e his-
toria natural, mucho mas finalmente la religién’ (*). Sus
primeros ensayos y bosquejos no son, en realidad, mas que
preludios y variaciones del tema central, los que, con el tiem-
po, habian de articularse en esa gran sinfonia que es la obra
maestra herderiana.

El punto de partida de Herder, en su concepcién filosé-
fica de la historia de la humanidad, est4d dado por las condi-
ciones de vida que el planeta ofrece al hombre y por la posi-
cién de éste en la naturaleza, con sus peculiares aptitudes
para remontarse inquisitivamente a sus origenes histérico-
naturales y pensar la direccién de su ulterior desarrollo his-
térico-natural. Las Ideas... se inician, pues con el enuncia-
do de que la filosofia de la historia de la estirpe humana, si
ha de merecer este nombre, ‘‘tiene que comenzar por el cielo”,
no sélo literalmente porque nuestro planeta es una estrella
entre estrellas, sino también, en sentido trascendente, porque
él recibe su forma y las facultades para la organizacién y con-
servacién de las criaturas de fuerzas divinas, que se extien-
den operantes por nuestro total universo.

La fuerza que actia en el ser humano es eterna como la
inteligencia de Dios, y se rige por una ley invariable. De don-
de, el hombre, para Herder, es *“una fuerza en. el sistema de
todas las fuerzas, un ser dentro de la inmensa armonia de

(1) Ideen zur Philosophie der Geschichte der Menschheit, 1. Teil, Vorrede,
pag. 54, ed. Ernst Naumann, Berlin.
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un mundo que es Dios” (*). La inteligencia divina, que en la
intuicién herderiana, abarca y piensa el universo y también
alumbra hasta en la efimera criatura terrena, por el caracter
de ley eterna con que sujeta el sistema de las fuerzas césmi-
cas, es una idea gemela de aquella magnifica de la visién ci-
ceroniana del Sommnium Scipionis, la del noveno giro celeste
que es, como se dice aqui, summus ipse Deus, arcens et con-
timens caeteros.

Llevando a sus tGltimas consecuencias esa idea, Herder
nos dice que la razén humana imita a Dios para seguir el
plan de la armonia de los inntimeros seres, y adaptarnos, asi,
a la razén divina. Reaparece aqui un concepto fundamental
de la filosofia estoica, actualizado por el lluminismo, el de la
validez universal de una razén que obra en la naturaleza
humana e incita a ésta a vivir conforme a ella; razén cdésmica
manifestindose en el hombre. Este, segiin Herder, posee la
interna disposicién para realizar individualmente en fases di-
ferentes los contenidos prescritos por las normas de esa razén.

Dentro de las perspectivac de esta id=a central, la férvida
y audaz visidén religiosa de Herder contempla un mundo que
pugna por una forma omnicomprensiva y unitaria porque
precisamente apunta a la unidad divina, manifiesta en for-
mas plenas. Es asi que, sobrepasando la multiplicidad de for-
mas singulares y desperdigadas, busca esa unidad en un bos-
quejo de caracter pedagdgico, inspirado en un ideal ético-
religioso, que abarque la total Humanidad, es decir que él se
esfuerza por alcanzar una totalidad viviente en la que se fu-
sionan todas las particularidades. De este ambicioso intento
herderiano, nos dice, en certera sintesis, Friedrich Meinecke:
“Su idea fundamental fué contemplar y sentir el mundo y la
naturaleza como un Cosmos viviente de fuerzas nacidas de
Dios y concebir, al mismo tiempo, como necesarias, su uni-
dad en Dios y su diversidad en la experiencia” (*).

En el logro de tal intento, que supera la dispersién de for-
mas sin nexo y la oposicién entre el individuo y el todo, o
sea, entre la ménada humana y Dios, reside uno de los mas
grandes y originales aportes de Herder. Este vié perfectamen-
te la necesidad de resolver tal antinomia leibniziana. Sobre

() Op. cit., 1. Teil, pag. 61.
(2) EI historicismo y su génesis, pag. 325, trad. cast., México.
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este punto central se pronuncia de modo categérico: ‘“‘La
expresién de Leibniz, que el alma es un espejo del universo,
contiene quizas una verdad mas profunda que la que de ella
suele derivarse, pues también las fuerzas de un universo pa-
recen ocultas en el alma, y ésta necesita sélo de una organi-
zacién o de una serie de organizaciones para que le sea po-
sible poner estas fuerzas en actividad y ejercicio’” ().

Asi, mientras para Leibniz, centrado en su concepcién
monéadica, se manifiesta una oposicién o disyuncién entre la
individualidad, es decir, la ménada, y el todo, en cambio, para
Herder no existe este /iiatus. Lo {nico se integra armdnica-
mente en el todo por obra de una fluencia de vida que se abre
cauce desde la ménada viva, a través de ambitos o formacio-
nes cada vez méas dilatadas, hasta el todo. Es una corriente
que va desde el alma a Dios porque ella es continuidad y
progresién de una misma vida, cuyo pulso golpea en el todo
v también en la dindmica interna de la ménada, la que no se
limita a espejar ese movimiento externamente, sino que lo
recoge en su propia pulsacién vital.

El devenir de fuerzas creadoras, que se entrecruzan, va
recorriendo en escala gradual una serie de formaciones, cada
una de las cuales posee su propia fuente de vida, su energia
formadora, y su propio principio formal que da cuenta de su
unidad estructural, lo que no excluye que cada forma conten-
ga, a su vez, innimeras unidades o ménadas vivientes. Tal
es el camino circular que la intuicién y el pensamiento de
Herder, gravidos de sustancia histérica y de vida, recorren,
para alcanzar remate y plenitud en el todo de la Humanidad,
como sujeto del devenir histérico.

El concepto herderiano de naturaleza, aunque fluctuan-
te y limitado, se formé en oposicién al esquemaético concepto
mecénico-causal que el [luminismo habia ‘adoptado de las
ciencias naturales del siglo XVIIl. Herder comprendié por
naturaleza un todo, de unidad metafisica, del que participa-
ban el cosmos, el alma y la naturaleza fisica, concebida en
desarrollo orgénico por accién de un conjunto de fuerzas re-
lacionadas y operantes desde dentro hacia afuera. Partiendo

() Ideen..., L. Teil, padg. 201, ed. cit.



de este supuesto, se esfuerza por insertar en el desarrollo uni-
tario y total de la naturaleza, asi pensada, la historia del gé-
nero humano.

Lo histérico-natural es implicado organicamente en la his-
toria, v, en tanto proceso o desarrollo, se eleva hasta lo cés-
mico, delatando su trasfondo metafisico. Inmersa la Huma-
nidad en la total unidad viviente de una naturaleza que
conserva visibles las huellas de la ““marcha de Dios”, ella en-
cuentra su ideal ético y, encarnada en la experiencia, su mo-
ral, y por ellos alcanza arménica plenitud en el seno de la
vida, vale decir en el seno de una naturaleza vitalizada y
espiritualizada por el soplo divino que anima todas sus for-
maciones y creaciones. Es que Herder, por la proyeccién cés-
mica de su pensamiento, vié incidir actuante y poderoso so-
bre la Humanidad a todo el universo, movido por fuerzas
emanadas de Dios mismo.

Plegdndose a las sugestiones de su vivencia personal de
lo histérico, lograda por penetracién simpatica del objeto que
se propuso conocer en su peculiar estructura, trata en todo
momento de conciliar su ideal ético-pedagdgico con ese con-
cepto de naturaleza a que llegé por influjo y decantacién de
ideas neoplaténicas, conjugadas con conocimientos o, mejor
dicho, puntos de vista que él habia obtenido por observacién
v experiencia personales. En este tltimo respecto se forjé una
nocién unilateral por desconocer el lado fisico de la natura-
leza, esa faz que escapa a la inmanencia herderiana de su idea
v que la ciencia conceptualiza mediante relaciones y legali-
dades mecénico-causales.

Con su don de penetracién simpatica, descubre el valor
de la individualidad histérica de los pueblos. Este es uno de
sus mas importantes hallazgos, con el que se anticipa a los
resultados de esa peculiar comprensién que habia de llevar a
la sensibilidad romantica a entrar en intimo contacto y comu-
nién con un dmbito de realidades cuya indole singular no es
aprehensible por los métodos de las ciencias de la naturaleza.
Por el fecundo ejercicio de aquella aptitud para compene-
trarse emocionalmente de este caracter popular irreductible,
Herder es el precursor de la Einfiihlung o endopatia o pene-
tracién simpéatica, que él valora e impone, mediante la prue-
ba concluyente de sus propios aportes, como método para
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el conocimiento de lo histérico. Ademas, entre otras impor-
tantes contribuciones del nuevo sentido histérico hay que
destacar su idea de que el hombre, contemplado en su natu-
raleza sensible-espiritual, es una totalidad, idea que fué bien
enfocada después por la psicologia del romanticismo, par-
ticularmente por Novalis.

Con perspicua mirada atisba la germinacién y despliegue
de las fuerzas creadoras que fluyen del espiritu de los pueblos,
de estas verdaderas individualidades supra-personales, y ve esas
fuerzas, esa corriente de vitalidad creadora emergiendo de lo
Divino, de un principio absoluto, para derramarse fecundante,
tendiendo a una sintesis grandiosa, en la Humanidad. Es que
lo Divino que hay en ésta se manifiesta por un solo espiritu
en lo propio e impermutable de cada pueblo, de cada época.

Constantemente despunta en Herder la sensibilidad y
honda comprensién, de raiz romantica, para lo irracional del
espiritu del pueblo. Con su concepto vitalista de pueblo auna-
do a la idea de lo genético-evolutivo, en él imprecisa, pero
rica de sugestiones y posibilidades elucidativas, refuta y su-
pera el atomismo iusnaturalista de Rousseau. Para €], todos
los individuos se enlazaban entre si y arménicamente con el
todo en virtud de una comunidad vital y no mediante el cau-
salismo mecanicista en que habia anclado el pensamiento de
la Ilustracién. “Cosa maravillosa y original —escribe— es
lo que se llama espiritu genético y caricter de un pueblo. Es
inexplicable e inextinguible; tan viejo como la nacién, tan
viejo como el pais que ésta habitaba (). Atento, pues, a la
indole propia del pueblo y a su devenir histérico, supo ver
también su elemento invariable, su esencia subsistente en me-
dio y a través de todas las mutaciones que informan su des:
arrollo y ulteriores transformaciones.

L.a meta Gltima de la total evolucién histérica, evolucién
que pasa a través de las personalidades, de las concreciones
individuales de las naciones, es la Humanidad (tomada co-
lectivamente, es decir, universorum). Esta meta otorga sen-
tido al proceso histérico y, a la vez, lo eleva por sobre las

(1) Op. cit,, 3. Teil, pag. 34.
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particularidades que pueden fragmentarlo. Informada esta
concepcién por un criterio genético-natural, se resuelve en
un teleologismo que acentiia lo terreno, aunque deja entre-
ver, en sus ultimos supuestos, la fuente metafisica de que
toma su impulso.

El ideal de la Humanidad, en su troquel herderiano, hace
abstraccién de la relacién y lucha entre Estados, y pugnas de
poder. La Humanidad, asi concebida, es un motivo caro al
espiritu de la [lustracién, motivo centrado en un sentimiento
y estado de &nimo apoliticos. La aspiracién fundamental de
este espiritu era la felicidad del hombre individual, idea que,
como es sabido, constituyé la condicién y desideratum de
todas las realizaciones humanas. También, como ya lo hici-
mos notar, ésta fué la mira del pensamiento filoséfico-histé-
rico de Herder, quien refirié dicha idea al individuo, pero no
en modo absoluto. “‘Porque la felicidad —nos dice— es un
estado interior, su medida y determinacién yace no fuera,
sino en el pecho del ser individual” (*). Cada hombre —
agrega— "lleva en si la forma para la cual él es desarrollado
y dentro de cuyo puro bosquejo {inicamente puede llegar a
ser feliz” (7).

La felicidad no es, para él, algo absoluto ni realizable en
una medida invariable para la criatura humana, sino que
depende de las situaciones en que ésta se encuentra, y de los
lugares que habita. De este modo, relativiza la idea de feli-
cidad; dando en este sentido un paso mas, y bien decisivo, la
transpone del hombre singular a la individualidad supra-per-
sonal de la nacién. Asi llega a enunciar su famoso apotegma:
Cada nacién tiene en st su centro de felicidad, como cada es-
fera su centro de gravedad. Este es uno de los principios de
mayor proyeccién del historicismo, piedra de toque de su
tesis relativista. Es en virtud del relativismo histérico que
Herder formula la idea capital de que cada época debe ser
considerada, a la vez, como medio y como fin en si, es decir,
como una individualidad en si conclusa y como una etapa de
un proceso evolutivo. Situdndose en este punto de vista y
animado de un propésito comprensivo de justicia histérica,
emprende la rehabilitacién de la Edad Media en contra del

(1v2) Op. cit., 2. Teil, pags. 102 y 109.
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erréneo juicio que de esta época hacian los hombres de la
Ilustracién. Asi como en todo el reino de Dios no hay cosa
alguna que sélo sea medio, sino que todo es medio y fin, a la
vez, lo mismo cabe decir, sin duda, con relacién a los siglos
medievales.

El pleno desarrolle de esta idea, en su vasto alcance filo-
s6fico-histérico, se veria después, cuando Leopoldo von Ran-
ke hace de ella el centro de su concepcién acerca de la pecu-
liaridad de las épocas, aplicando dicha idea a los periodos de
la historia moderna. En sus magistrales conferencias Ueber die
Epochen der neueren Geschichte, Ranke afirma que cada épo-
ca tiene su propio ideal y que “‘cada época esta en relacién in-
mediata con Dios, residiendo su valor no en lo que de ella na-
ce, sino en su existencia misma, en su propia identidad” (*).

La evolucién histdrica, en el pensamiento de Herder, se
encamina hacia la plena realizacién de la Humanidad. Por
lo demas, la idea de Humanidad, en la acepcién del género
humano tomado en su universalidad, como desideratum que
imanta su vivencia de lo histérico, es algo enteramente po-
sitivo en su cosmovisién. Ya su concepto de cvolucidén, refe-
rido, primeramente, a todo un conjunto de pueblos, abarca
después la total Humanidad, en sentido universal. Esta Hu-
manidad, en su proceso evolutivo, involucra todos los pueblos,
todas las formaciones histéricas individuales y supra-perso-
nales, imponiéndoles su unidad.

La idea herderiana de humanidad, no en la acepcién que
acabamos de sefialar, sino en el sentido de la /ummanitas, en
funcién de la cual estan las ciencias llamadas, por tal razén,
humaniora, ‘humanidades”, esta idea herderiana es de con-
tornos imprecisos, pero rica de sustancia por las posibilidades
germinativas que evidencié en esta época, ya desde Kant.
Enfocindola, nos dice Herder que por usos y costumbres, ar-
tes y lenguaje humanos “atraviesa una y la misma humani-
dad, la que pocos pueblos han alcanzado en la tierra, y cien
han desfigurado por la barbarie y falsas artes. Indagar esta
humanidad es auténtica filosofia humana, a la que llamaba

(1) Rankg, Ueber die Epochen der neueren Geschichte, en Geschichte und
Politik, pag. 141, Kroner Verlag, Leipzig.
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aquel sabio del cielo y que se revela en la sociedad como en
la politica, en las ciencias como en todas las artes” (%).

Desea abarcar con la palabra humanidad todo lo que en
el hombre es noble desarrollo para la razén y la libertad, para
la fineza de los sentidos y los instintos en vista a la realizacién
y dominio de la tierra; “‘pues el hombre —escribe Herder—
no posee ninguna palabra mas noble para su destino que lo
que él mismo es, palabra en la que la imagen del creador de
nuestra tierra, tal como ella puede llegar a ser visible aqui
abajo, vive impresa’ (*).

La humanidad estd ya insuflada, preformada en la orga-
nizacién biolégica del hombre, en sus disposiciones naturales:
y sélo pide ser desarrollada, encaminada a su plena manifes-
tacién. En la naturaleza fisica del hombre, Herder distingue
dos propiedades basicas que lo diferencian de los animales.
Su constitucién ‘‘estd preferentemente dirigida a la defensa
y no al ataque”; el instinto sexual por “estar en él subordi-
nado a la constitucién de la humanidad” se expresa por el
beso y el abrazo, vale decir que en el hombre “el amor debe
ser humano” (3).

En el orden moral y espiritual, la naturaleza ha hecho al
hombre, entre todos los seres vivientes, el mas capaz de par-
ticipacién por el sentimiento en los demés reinos de la crea-
cién (*); ha nacido para la sociedad, y con la vocacién para.
orientar sus actividades en la justicia y en la verdad (*); su
propia y enhiesta forma lo predispone para el decoro, siendo
en él la belleza la agradable forma de la perfeccién y salud
interiores (°); y es, por ltimo, la religién la suprema huma--
nidad en el hombre, desde que, por ser la inteligencia su mas
excelente don, es tarea de ésta descubrir la conexién entre
causa y efecto, y barruntarlos alli donde no se los puede per--
cibir (7).

Desarrollo y cultivo de la humanidad es, para Herder, la
tarea central, que polariza los méas acendrados afanes del
hombre. “La finalidad de nuestra existencia presente —es-
cribe— est4 ordenada a la formacién de la humanidad, a la

(1) Ideen..., 1. Teil, pag. 171, ed. cit.

(2) Op. cit, |. Teil, pag. 166.

() Véase op. cit, 1. Teil, pag. 167.

(42 7)  Véase op. cit, 1. Teil, pags. 168, 170, 171, 172.
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que solamente sirven las bajas necesidades de la tierra, y
ain hacia ella deben conducir. Nuestra capacidad racional
debe ser desarrollada para la razén, nuestros finos sentidos
para el arte, nuestros impulsos para la auténtica libertad y be-
lleza, nuestras fuerzas emotivas para el amor humano” (*).

Lo humano en el hombre es, en la idea herderiana, sélo
forma de una humanidad semejante a Dios, que a aquél in-
cumbe henchir, una virtualidad a desarrollar, el “‘cerrado ca-
pullo” que ha de ser llevado a floracién. “La méxima parte
del hombre —escribe— es animalidad; para la humanidad ¢l
meramente ha traido al mundo la aptitud, y ésta tiene que
ser desarrollada en él mediante esfuerzo y diligencia” (?).
De donde la humanidad es una dificil conquista que el hom-
bre ha de realizar a expensas de su oscura naturaleza animal,
del imperio de sus instintos primarios. Aparece aqui la idea,
acufiada filoséficamente por Kant, de la dualidad ontolégica
del hombre, como homo naturalis, o res corporalis y como honio
spiritualis es decir el hombre depositario de la humanidad, de
la aptitud para ésta en tanto sujeto de una actividad perfec-
cionista intransferible. “La vida —subraya Herder— es, pues,
una lucha, y la flor de la pura e inmortal humanidad una
corona dificilmente conquistada., Para los corredores la meta
estd al fin; para los combatientes por la virtud la palma del
triunfo llegara con la muerte’” (3).

La humanidad, en tanto fin inmanente para el hombre,
es una tarea constante, estd cifrada en un devenir hacia su
plenitud, sin una meta mas alla de si mismo. Humanidad, en
este sentido, es la sintesis y quintaesencia de todo lo que hay
de mas elevado en el hombre. Si consideramos la especie hu-
mana en su conjunto, tomada colectivamente (universorum),
tal “‘como nosotros la conocemos, segtin las leyes que yacen
en ella —dice Herder— nosotros no conocemos nada maés alto
que humanidad en el hombre; pues aun cuando nos imagine-
mos a nosotros mismos angeles o Dioses, los pensamos a és-
tos como hombres ideales, superiores’ (*). Para este fin evi-
dente estd organizada nuestra naturaleza; “‘para él nos han

(1) Op. cit, 1. Teil, pag. 193.
(2) Op. cit, 1. Teil, pag. 199.
(3) Op. cit, 1. Teil, pag. 199.
(4) Op. ct., 3. Teil, pag. 171.
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sido dados nuestros més finos sentidos e inclinaciones, nues-
tra razén y libertad, nuestra delicada y estable salud, nuestro
lenguaje, arte y religién. En todas las circunstancias y socie-
dades, el hombre no ha podido tener in mente y cultivar ab-
solutamente otra cosa que humanidad, tal como a ésta él la
imaginaba’ (*). Podemos decir que, en Herder, se manifiesta
el lado social de la humanidad. Esto otorga a la idea herde-
riana un valor particularmente elevado, con relacién a la his-
toria de las ideas morales y a la tendencia hacia su realizacién
practica, orientada en el esfuerzo constante de perfecciona-
miento tanto de la Humanidad como del hombre individual
consagrado al servicio de los valores sociales y universales,
suprema expresién de lo humano.

Esta idea de humanidad, aunque de indudable origen ilu-
minista, aparece, en la concepcién integral de la filosofia de
la historia de Herder, transformada, enriquecida y potenciada
por su fuerte vivencia de lo histérico aunada a su concepto de
evolucién y a los motivos trascendentes, de caricter metafi-
sico-religioso, que insuflé en ella. Y asi como él vié a Dios
manifestindose en la naturaleza, también percibe su presen-
cia en el mar agitado de la historia, lleno de pasiones y expe-
riencias contradictorias. Actéia un Dios en la historia porque
—afirma Herder— ‘‘también el hombre es una parte de la
creacién, y en sus mas salvajes licencias y pasiones tiene que
seguir leyes, que no son menos bellas y excelentes que aqué-
llas conforme a las cuales se mueven todos los cuerpos celes-
tes y telaricos” (%).

El ideal de humanidad, bosquejado por Herder, era, sin
duda, un producto de la cultura europea, que su visién filo-
séfica de la historia y sus ensuefios ético-pedagdgicos habian
sublimado. La cultura europea, con sus contenidos espiritua-
les mas puros y plenos fué para él una categoria absoluta a
pesar del relativismo valorativo de raiz jusnaturalista que
preconizé como criterio para una investigacién natural de la
Humanidad, en la que todos los pueblos se presentaban como
equivalentes.

Frente al especticulo de la multiplicidad de las culturas,

(3) Op. cii., 3. Teil, pag. 171.
() Op. cit, 3. Teil, pag. 170.
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inspirandose en esta idea, fué un relativista radical, aunque
frente a los contenidos histéricos que repugnaban a su ideal,
a la idea que forjara de un plan divino de salvacién para la
Humanidad fué, desde el punto de vista ético, un absolutista.
Estas antinomias amenazaron el magnifico equilibrio de su
pensamiento, tironearon constantemente su espiritu, sin lo-
grar desgarrarlo ni escindirlo. Es que en su profunda y es-
plendorosa visién filoséfico-histérica se fundijan, al calor de
una férvida ideacién, todos esos elementos dispares y contra-
dictorios, que él, llevandolos a sintesis fecunda, supo vita-
lizar y troquelar en su vivencia de lo histérico.

1

El pueblo, acuflado como individualidad histérica, con
un valor en si mismo, es un concepto medular de la historio-
grafia herderiana. De una exaltacién de los origenes, del pue-
blo, pensado en su caracter irreductible, surge en Herder la
idea de lo genético, la que, aparte de su significado heuristico,
habia de cobrar tanta importancia en su concepcién de la fi-
losofia de la historia. Superando la historiografia del llumi-
nismo, que erige en canon una idea de su razén ilustrada
para medir conforme al mismo los valores de la evolucién, él
trata de aprehender en su diversidad los valores inmanentes
que se realizan en la vida de las naciones. No hay, pues, un
desarrollo general del que éstas sean nada méas que simples
estadios. Por el contrario, las distintas épocas y naciones rea-
lizan valores propios e impermutables histérica y espiritual-
mente. b

En lo tocante al Estado, Herder se forma un ideal del
mismo conforme a las condiciones politicas de una naciona-
lidad primitiva, ajustada a la forma e indole de la familia.
“La naturaleza —escribe— cria familias; el Estado mas na-
tural es, pues, un pueblo con un caracter nacional... Nada
parece tan evidentemente opuesto al objetivo de los regime-
nes como el acrecimiento anti-natural de los Estados, la sal-
vaje mezcla de especies humanas y naciones bajo un ce-
tro” (1)

Con esta concepcién del Estado, no hace sino proyectar
utépicamente, como idea, un hecho del pasado histérico ha-

(1) Op. cit., 2. Teil, pag. 137.
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cia el futuro. Es la idea de un Estado pacifista, inspirada en
los conceptos del iusnaturalismo. No por ello, y con estas sal-
vedades, debemos dejar de ver en Herder, desde el punto de
vista de la valoracién histérica, orientada en nuevas perspec-
tivas, al verdadero precursor del Estado nacional. Por otra
parte, constantements se esforzé por conciliar su concepto
de lo genético-evolutivo, su teleologismo orientado hacia lo
terreno, con su eudemonismo humanitario. De aqui que él
aproximase tanto la idea de felicidad a la de humanidad.
Nota la disyuncién entre el ideal de humanidad que ve el fin
de la historia en el individuo y el ideal de humanidad dirigido
a la totalidad del género humano. En realidad, piensa, sélo se
puede concebir la historia cuando la finalidad de ésta no se
la ve en el individuo, como lo hacia la concepcién iluminista,
sino en el todo, precisamente cuando se supera la visién per-
sonalista y se contempla el proceso de la historia bajo la pers-
pectiva de una gran unidad supra-personalista.

La conquista herderiana del mundo histérico nos revela,
en todo lo que ella tiene de positivo, la insuficiencia de los
postulados del siglo XVIIl. Con los supuestos conceptuales
de las ciencias de la naturaleza, que el racionalismo iluminista
aplicé errénea y estérilmente a la historiografia, no era po-
sible el adecuado conocimiento de lo histérico. Esos supuestos
cientificos, y el método naturalista que forman cuerpo con
los mismos, cerraban el camino a una aprehensién exhaustiva
de la realidad histérica en su peculiaridad. Por su flagrante
desconocimiento de lo individual, a nada conducia la tenden-
cia a generalizar esqueméaticamente en el dominio de la histo-
ria, a que se entregd el pensamiento de la llustracién. Todo
esto lo vié perfectamente Herder.

La del [luminismo no fué una época ahistérica —época
ahistérica es una contradictio in adjecto—, segin el juicio
acerca de ella atribuido, con tanta facilidad, al romanticismo,
caricaturizando la critica que éste le hiciera con sobrado fun-
damento; pero si fué una época carente de los recursos emo-
cionales y del sentido para la captacién del objeto sus generis
de la historia.

En oposicién critica a estas orientaciones, el pensador de
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las Ideas... supera radicalmente el espiritu y las bases fi-
loséficas de la llustracién. Esta superacién herderiana, que
abre nuevos rumbos, que infiere en toda su dimensién el do-
minio de lo histdérico, no es —como afirma Ernesto Cassi-
rer— una autosuperacién de la época misma y que, en defi-
nitiva, venga a significar “‘una de esas derrotas en que se
hace méas clara quizas su victoria y en que logra uno de sus
més resonantes triunfos espirituales’” ('), porque ella le pro-
curase (a Herder) “los recursos metédicos que le sirvieron
para superarla’. Por el contrario, la ruptura de Herder con
su época significa realmente el abandono de esos supuestos
metédicos, el derrumbe de las categorias naturalistas en el te-
rreno de la historiografia y del conocimiento histérico, y la
conquista de un nuevo enfoque espiritual para la vivencia y
apropiacién de la sustancia de lo histérico, la que en su mul-
tiforme singularidad, riqueza y mutaciones fué terra incognita
para el pensamiento del Iluminismo.

El error, implicado en el juicio de Cassirer, reside en que
éste sélo ve la persistencia y continuidad de los lineamientos
conceptuales, dentro de los que, por fuerza, se mueve el
pensamiento de Herder, pero no repara en el profundo cam-
bio que, en los fundamentos doctrinarios y en la total visién
panoramica, trae consigo el descubrimiento herderiano. El
problema es, sin duda, el mismo: asegurar las condiciones de
posibilidad del conocimiento histérico; pero su planteamiento,
los supuestos doctrinarios, los recursos metédicos y el inten-
to de solucién son otros.

No sale, ciertamente, incélume una época en las orienta-
ciones que la informan cuando, por el advenimiento de otra
tarea y otras metas, es invalidado el sustrato espiritual de sus
estructuras conceptuales. Esto Gltimo es lo que vino a cumplir
la obra revolucionaria de Herder, por lo cual ella tiene un
indudable valor de precursién e inaugura una nueva etapa
en la progresién del espiritu occidental y sus conocimientos
filosAfico-histéricos.

CARLOS ASTRADA.

(1)  Erngst Cassirer, Filosofia de la Ilustracion, cap. V, pag. 223, trad. cast



NIETZSCHE, O DEL ESTILO

Nietzsche ha elaborado lenta y pacientemente sus obras.
La impresién de nerviosa urgencia, de precipitacién de las ideas
unas sobre otras, levantdndose en reldmpagos de genio como
si el mismo autor ignorara toda la magnitud de los hallazgos,
es una ilusién de efectos calculados. No hemos de olvidar ni
un instante que la actividad normal, cotidiana, de Nietzsche
fué, desde la primera juventud, aplicarse por entero al trabajo
de meditar con todas sus energias concentradas en ello hasta
identificar el acto de pensar y el de vivir. Era un virtuoso,
maestro —como él se estimaba— en las artes del seductor.

La elaboracién de la obra —a veces durante afios antes de
escribirla—, la distribucién de sus materiales, el equilibrio de
las partes, los efectos y reacciones provocados y en seguida
aprovechados en el &nimo del lector, las trampas con que sus-
cita las réplicas seguro de que posee las tltimas razones
victoriosas (‘‘se me ha dicho que en todas (las obras) habia
redes para atrapar pajarillos inocentes”. Prefacio a Humano,
demastado Humano), significaba para Nietzsche tanto como
la calidad de la doctrina. Est4 en sus ardides, en lo que llama
su astucia y su maligna proclividad al uso de las maéscaras,
emplear también el giro imprevisto con que el razonamiento
remata en una observacién aguda. Precisamente aquel arte de
que se gloria: de saber distribuir las ideas dentro del discurso
como los pintores hacian con los objetos y las figuras en el
cuadro, como hacen los dramaturgos con sus personajes, es
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un mérito del estilista conquistado con esfuerzo. Este adorador
de Dionisos conocia todos los recursos sutiles de esa drama-
turgia de las ideas. La primera de sus grandes obras, /3] Origen
de la Tragedia es ya un fino trabajo de relojeria por el montaje
preciso de las piezas que componen su maquinaria estupenda,
v no falta el soplo de la tragedia misma, el espectaculo para
siempre inolvidable del nuevo juicio de Sécrates, en que el
sablo vuelve a aparecer ante su tribunal para sufrir la més
terrible e inesperada de las condenas.

Si el estilo de pensar y de decir de Nietzsche no hubiese
experimentado ésas y otras mayores exigencias del artista que
se propone sacar el maximo provecho de su genio, no habria
juzgado con tan segura severidad a hombres de la talla de
Herder, o de Schiller a quien inculpa de creer “'que el genio da
derechos a entregarse a la improvisacién sobre toda clase de
asuntos dificiles” (E! Viajero y su Sombra, 123). La palabra
“improvisacién’’ es usada por él muchas veces como de las
mas despectivas de su vocabulario ('); él, que meditaba lar-
gamente cada sentencia y que luego la trabajaba heroicamente
para darle en la expresién su propia forma, fisonomia, marcha
y alcance, ¢cémo no habia de sentirse orgulloso de poseer una
disciplina mental y un estilo en que habia reabsorbido la téc-
nica y el método cientifico del fildlogo? “No en vano se es
o se ha sido fildlogo — dice en el Prefacio a Aurora. Filélogo
quiere decir maestro de la lectura lenta, y el que lo es acaba
por escribir también lentamente. No sélo el habito sino tam-
bién el gusto —un gusto malicioso, acaso— me llevan ahora
por ese camino. No escribir mas que aquello que pueda deses-
perar a los hombres que se apresuran. La filologia es un arte
venerable, que pide ante todo a sus admiradores que se man-
tengan retirados, tomarse tiempo, volverse silenciosos y pau-
sados; un arte de orfebreria; un oficio de orifice de la pal;:\bra;
un arte que pide trabajo sutil y delicado, ¥y en que nada se
consigue sin aplicarse con lentitud.”

Pero de su temperamento y de la seriedad con que consi-
deraba la responsabilidad de vivir y de pensar, iba a su obra
una onda calida de fervor, de indignacién por lo regular, que

(1) “Se equivocaria quien creyera que Nietzsche fué un féicil y brillante
improvisador. Nadie, al contrario, al menos en Alemania, se di6 més pena por
adquirir lo que se ha llamado la escritura artistica. Pertenece, bajo esta relacién,
a la escuela de Flaubert.” EuckNe DE RoBERTY, Federico Nietzsche.
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nos pone en su presencia durante la lectura y hace que perci-
bamos las inflexiones de su voz en continua admonicién con
lo que la calidad de maestro se acentiia como en nadie. “‘De
todo lo escrito no me gusta més que lo que uno escribe con
su sangre. Escribe con sangre y aprenderas que la sangre es
espiritu’’, decia Zarathustra.

En Ecce-Homo se examina como escritor y nos deja obser-
vaciones que denotan la misma preocupacién por conservar a
las ideas, en la escritura, el clima de emocién en que se gene-
raban: “Comunicar un estado de alma, una tensién interior,
una emocién por medio de signos —comprendida la marcha
de esos signos—, he ahi el sentido de toda suerte de estilo.
Dado que la multiplicidad de los estados de alma es extraordi-
naria en mi, hay en mi muchas posibilidades de estilo, el arte
mas variado del estilo que jamés ningtin hombre haya tenido
a su disposicién. Todo estilo es bueno si comunica un estado
de alma, si no se equivoca sobre la marcha de los signos, sobre
ios gestos. Con respecto a este punto, mi instinto es infalible.”
Y en ese examen confidencial destinado a los amigos se con-
funden las dotes naturales del pensador y las exigencias del
artista, distinguidas en distintos planos y con tal claridad que
muy poco podria agregarse en un estudio sobre el estilo de
este autor. “Las jerarquias de las capacidades; las distancias;
el arte de separar sin enredar; no confundir nada ni ‘“‘reconci-
liar” nada; una multiplicidad prodigiosa que, a pesar de eso,
es lo opuesto del caos — he ahi cudles fueron las condiciones
primeras, el largo trabajo secreto y el dominio de mi instinto”
(Ecce-Homo, 1lI, 9). “Esta arte de la filigrana misma, este
sentido del tacto y de la comprensién, este instinto de los ma-
tices, esta psicologia de los rodeos, y atin todo eso que me es
particular, ha sido aprendido entonces y constituye el verda-
dero presente que me ha hecho esta época (la de sus padeci-
mientos fisicos) en que todo en mi se torné maés sutil, la ob-
servacién tanto como todos los érganos de la observacién.”

Pero el estilo de Nietzsche, tan lleno de encantos y suges-
tiones para quien lee sus obras en el idioma en que fueron
pensadas y escritas, ademas de estos méritos resultantes de su
afidn de perfeccidn, suena a una voz auténticamente alemana
por la aleacién que tiene de metales nativos. Su gran estilo
personal, en la variedad de tonos y matices que empled, es el
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estilo de la cultura occidental, y particularmente el de los gran-
des prosistas de todos los tiempos, desde Platén. ¢Y cuanto
hay de las invectivas de Lutero y de las platicas de Goethe
con Eckermann? Ha sabido incorporar sin violencias, como
después de asimilados en las aulas y los libros, los mas finos
giros de expresién con que las artes y las ciencias enriquecen
el idioma del hombre culto contemporaneo. El pudo negar, en
su actitud desdefiosa y en su brio de independencia, esos in-
flujos; pero es precisamente un mérito que debié enorgulle-
cerlo el que haya sabido incorporarselos hasta convertirlos en
su manera natural de pensar y de escribir. Sobre todo, que
tan poderosamente se fundieran en él esos aportes con los
de su propio genio, hasta el punto de que lo que he llamado
el estilo de la cultura occidental y el idioma del hombre culto
contemporaneo no son sino aquel estilo nietzscheano.

Aunque maés tarde se rebelara contra ellos en ese movi-
miento suyo caracteristico de destruir por nefastas las idolatrias
de la juventud, Wagner y Schopenhauer le ensefian: uno a
construir con las ideas como se compone en misica, y otro
a filosofar segiin las normas de la belleza. En Schopenhauer
confluyen con caudal opulento la filosofia y la poesia del ro-
manticismo aleman; Wagner se apropia por el paciente estu-
dio la ciencia y el arte de la composicién musical alemana.
Schelling y Novalis, Schiller y Holderlin llegan a Nietzsche,
ademas que por los textos que naturalmente conocia, por la
nobleza y altura de los pensamientos y de las imdgenes que
constituyen las cualidades estilisticas de la prosa de su mentor.
Y aunque no se beneficie directamente de Schopenhauer como
maestro en el arte de pensar y de escribir, encuentra en los
lectores inteligentes de éste una disposicién favorable para
comprenderlo y estimarlo: una secta de iniciados que recono-
cen en él los signos de eleccién. Es ademas la sensibilidad de
Schopenhauer lo que mejor concierta con el temperamento
de Nietzsche; y la forma atrevida de plantear los problemas
del conocimiento como conflictos de la existencia histérica le
da la certeza de que hay muchas llaves para penetrar en el
reino de la verdad. Schopenhauer habia construido un sistema
de filosofia que se proyectaba en formas abiertas hasta abarcar
todas las actividades del hombre; Wagner, un sistema sinfé-
nico en que la tragedia y las artes se incorporaban como ma-
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nifestaciones congénitas de la musica; y por la conjuncién de
ambos Nietzsche comprende en seguida que no necesita optar
entre el arte y la filosoffa, que su vocacién de pensador, de
poeta y de musico se unifican en una visién unitaria del mundo
que habita solitario el hombre. Asi pudo desde muy pronto
encontrarse a si mismo en el centro de su sistema y consa-
grarse, sin otras preocupaciones de fondo, a expresar con
toda la claridad y precisién posibles el drama angustioso de
la vida. Uno de los actos, no el menos emocionante, se sub-
titula: Cultura (religién, ciencia, arte, politica) y los demiur-
gos de ella son Dionisos y Apolo.

Ese drama abarcaba la existencia y el destino enteros del
hombre, no en calidad de crénica, cédigo o epitafio sino de
accién, de pasién y de fe; y era preciso analizar escrupulosa-
mente las formaciones naturales y artificiales —desde la misma
gea— que crearon la perspectiva de los valores en el panorama
del espiritu. Necesitaba para ello un nuevo instrumento, sen-
sible y fino, de observacién; un cuidado como nunca se habia
puesto en calificar y distinguir, en ver, gustar, palpar, oir y
oler con el intelecto; en establecer niveles y distancias; en
pesar, medir, juntar y separar; y ese designio conduce a Nietz-
sche a considerar todo el texto de la cultura como el alma
colectiva del hombre histérico y al hombre como su epitome.

En su mundo el pensamiento debe vivir con dignidad su
propia vida, y ain tendrd que tomar por modelo y maestro
al hombre viviente, a pesar de que esto lo ofenda; ha de mimar
la vida ya que no es mas que uno de sus aspectos. Impone
al pensamiento, por consiguiente, los mismos deberes de exac-
titud y belleza que a la elocucién, porque pensar no es distinto
de esculpir o pintar; mas la exigencia mayor estd en mani-
festar por la palabra lo que el espiritu ha pensado: es preciso
el auxilio de la musica, el socorro de la poesia para que el
lenguaje sea como el film del pensamiento.

“El arte de escribir —dice en E! Viajero y su Sombra,
110— exige ante todo equivalentes de los medios de expre-
sién que emplea el que habla, como los gestos, el acento, el
tono, la mirada. Por eso el estilo escrito es muy diferente del
estilo hablado, y por afiadidura mucho maés dificil.”

Con este criterio juzga la misica de Wagner; a Wagner
musico, al profeta histriénico. Los dos optisculos difamatorios
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en que descuella su asombroso poder de penetracién y de cri-
tica, son cuasi un estudio de psicologia en que de manera
prodigiosa descubre en la obra los defectos del autor, buscando
en la técnica y el estilo la misma anatomia y fisiologia del ser
que la engendré. Hasta ese grado habia agudizado sus facul-
tades de descubrir afinidades recénditas entre el alma y sus
productos; tanto que la cultura entera se le presentaba como
un estado complejo de alma, con relieves y matices que el
psicoanalisis aprendié de él a percibir. “Que en mis escritos
es un psicélogo quien habla —expresa en Ecce-Homo, 1lI, 5—
es posiblemente la primera conviccién a que llega un buen
lector, uno de esos lectores que yo merezco, que me leen como
los buenos filélogos de antafio leian su Horacio.”

Bajo las mismas preocupaciones de dotar a la palabra, a
la exposicién escrita, de las cualidades de vida que tiene en su
uso natural como lenguaje directo de transmisién entre alma
y alma de todos los fenémenos espirituales, Nietzsche compuso
para Lou Salomé un decélogo, que titulé “La Escuela del
Estilo” (en Nietzsche, de Lou Salomé). Es un documento que
s6lo adquiere sentido cabal si recordamos que la palabra for-
maba parte, para Nietzsche, del vocabulario mimico del hom-
bre, de un lenguaje de esencias que la misica supera infinita-
mente (como ya lo proclamé Schopenhauer) (%).

Este es el texto:

1° Lo que mas importa es la vida; el estilo debe vivir.

2° El estilo debe ser apropiado a tu persona en funcién de
una persona determinada a quien busques comunicar tu
pensamiento (ley de la doble relacién).

3* Antes de tomar la pluma es preciso saber exactamente
cémo se expresaria de viva voz aquello que se tiene que
decir. Escribir debe ser una imitacién.

4> El escritor esta lejos de poseer todos los medios del ora-
dor. Debe entonces inspirarse en una forma del discurso
muy expresiza. Su reflejo escrito parecerd, de todas ma-
neras, mucho més tierno que su modelo.

(1) En Voluntad de Poderio, V1, 530: “Comparada con la miisice toda ex-
presién verbal tiene algo de indecente; el verbo deslie y embrutece; el verbo
despersonaliza; el verbo trivializa lo que es raro.”
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5° La riqueza de vida se traduce por la riqueza de gestos.
Es preciso aprender a considerarlo todo como un gesto;
la longitud y la cesura de las frases, la puntuacién, las
respiraciones; en fin, la eleccién de las palabras y la su-
cesién de los argumentos.

6° jCuidado con el periodo sintactico ;Sélo tienen derecho
a él aquellos que poseen un soplo muy resistente ha-
blando. En la mayor parte (de ellos) el periodo no es
sino una afectacién.

7¢ El estilo debe mostrar que se crce en los pensamientos,
no solamente que se los picnsa sino que se los siente.

8° Cuanto més abstracta es la verdad que se quiere ensefiar,
mas importa hacer converger hacia ella todos los senti-
dos del lector.

92 El tacto del buen prosista en la eleccién de sus medios,
consiste en aproximarse a la poesia hasta rozarla, pero
sin franquear jamas el limite que la separa (*).

10° No es cuerdo ni hdbil privar al lector de sus refutaciones
mas faciles; es muy cuerdo y muy /dbil, en cambio, de-
jarle el cuidado de formular por si mismo la Gltima pa-
labra de muestra sabiduria.

De la exposicién de las propias opiniones de Nietzsche so-
bre el estilo, naturalmente del suyo, aparece claro el interés
de poner de relieve en el pensamiento mismo y en sus formas
expresivas, su capacidad de mimar la vida o, acaso mejor dicho,
de someterse a las mismas condiciones patéticas de la persona
viviente. Pensar es como cantar. Por ese medio, vivir y filo-
sofar serian una misma cosa, puesto que la imposicién de
esa condicién rigurosa acostumbraria, al cabo del tiempo, a
que la mente obtuviese un modo analogo de comportarse al
de la persona total. Puede parecer un exceso de sutileza, o
una consigna casi imposible de cumplir, para quien nunca
se ha detenido a meditar en la plasticidad infinita de la psi-
que. Mas ésta ya es cuestién que compete a las disposiciones
individuales y a la firmeza del propésito de albergar una en-
tidad pensante en la propia personalidad; se llega a ser un
pensador como se llega a ser un atleta. Sabemos que en Nietz-

(1) ‘“‘es cierto que la mejor prosa se escribe pensando en la poesia’,
dice en La Gaya Ciencia, 92.



— 44

sche la mente asi disciplinada llegé a dominarlo a tal extremo
que acaso no se dié en la historia un hecho semejante: una
inteligencia que absorbe y aniquila la personalidad, y que
hasta concluye por digerir los propios drganos digestivos;
que tiene sus propios imperativos y que reduce al hombre a
servidumbre incondicional. De ahi que se pueda decir que
Nietzsche realizé6 consigo un experimento “in vivo’ para
probar hasta dénde pueden alejarse las fronteras de la mente
humana liberada de todo compromiso, especie de méquina
pensante que deja irresponsable y en calidad de espectador
a su duefio (*). Para fundir en una unidad espiritual al crea-
dor y al receptor, al actor y al espectador, Nietzsche necesita
transferir a la mente las cualidades vivas de la persona, pasar
entero como en el lenguaje oral. Mas lo interesante de este
propésito, fuera de lo que pueda significar, como categoria
de excelencia literaria, es su conexién con el drama y por
ese vinculo con el sentido dionisiaco de su filosofia. Sola-
mente conociendo esta singular manera de contemplsr la
obra histérica del hombre, su misién y su destino (como pues-
to frente al mundo, a sus inefables misterios, para percibir
intuitiva o biolégicamente las silabas incoherentes con que se
expresa), su concepto de que se debe transferir a los domi-
nios del intelecto las energias del subconsciente inclusive —
como poesia y misica; suefios y mitos— tendria un sentido
extraliterario. Si el filésofo, como Dionisos, debe crear la im-
presién viva de terror, de asombro y de jiibilo —de intuicién de
esencias —que yace en el umbral de la vida consciente; si
los problemas deben ser extraidos de la vida misma y no de
la razén razonante con sus juegos de geometria y de ajedrez
que aduermen y aletargan, entonces es preciso adquirir un
lenguaje nuevo, distinto del de meditar y monologar en frio.
Y ese lenguaje para que sea digno del hombre ha de cumplir
las condiciones de exactitud y belleza, dentro del nuevo orden
de los fenémenos de la vida sensibilizada, por un estilo en
que viva, respire, clame y ria el hombre. Aunque no lo ex-
pres6 Nietzsche, como tampoco otra ninguna de las claves de

(1) “Método, pensamiento, vida personal y estilo se identifican (escribe
Henri Lefebvre en Nietzsche). Ha conquistado, ha creado su expresién poética.
Desde su juventud ha comprobado que el pensamiento l6gico no puede aislarse...
Intenta establecer una comunicacién directa, intima, entre el filésofo-poeta y
su lector, un intercambio de ser, una coparticipacién.”



LTI AL eI

— 45 —

su extrafia filosofia, la preocupacién de poseer un instrumen-
to verbal equivalente en eficacia a los niimeros y los sonidos
con que insuflar en el discurso los estremecimientos de la
poesia, existia en él como parte antigua de una concepcién
mucho més rigurosa y amplia de lo que se ha creido, acerca
de los medios de expresion como elemento sustancial de
su filosofia. Su intento era retrotraer al hombre al instan-
te en que la dialéctica moral de Sécrates lo arranca para
siempre de esa posibilidad de construir una cultura de ti-
po musical, ante la cual los teoremas de la matemética y
los postulados de la légica serian vistos como pasatiempos
ingeniosos.

Tampoco es facilmente perceptible otro aspecto del estilo
de Nietzsche, que no se refiere a la génesis y mimica del pen-
samiento en la palabra escrita, sino a la composicién y cons-
truccién de sus obras. El lector desprevenido puede caer en
la simpleza de creer que las obras del filésofo se desarrollan
por una intima necesidad de crecimiento. Es decir que se es-
criben sin un plan estricto trazado de antemano. No puede
aplicarse esta suposicién a las obras sobre el pensamiento he-
1énico ni a El Origen de la Tragedia y las Consideraciones
Inactuales; es evidente. Aqui Nietzsche elabora en serie ila-
tiva, deduce ‘“‘more geométrico”’ en la forma candnica del
-ensayo, el discurso, la monografia y la disertacién. Aqui
‘demostré que era capaz de producir como los profesores de
Bonn y de Leipzig dentro del canon académico. Mas si pue-
de aplicarse desde Humano, demasiado Humano, donde se
pierde de vista la arquitectura de la obra que se nos presen-
‘ta como un conjunto de pensamientos apenas ligados entre
si por afinidades de tema, seglin consignan los titulos de
las partes.

En principio, es sensible la repugnancia de Nietzsche, des-
de que consolida su concepcién dionisiaca —amatematica—
de la vida, por la construccién sisteméatica del tratado, segiin
el tipo fijado por Aristételes. Ya forma parte de la naturaleza
«de su mente misma, de su sentido de la tarea de filosofar, de
sus preferencias por los presocraticos y los moralistas france-
ses, construir sin soldar en un bloque las piezas principales de
sus raciocinios. Es muy posible también que entrara en sus
previsiones de los efectos suasorios, la composicién discon-
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tinua que moviliza la mente y la descansa. Mas lo cierto es
que la organizacién de sus libros aforisticos (Humano, de-
masiado Humano y su continuacién: Opintones y Sentencias
y El Viajero vy su Sombra; Aurora y su continuacién La Ga-
ya Ciencia) ninguna semejanza tienen con los anteriores ni
con los que le siguen. El estilo, que para muchos es el tipico
de Nietzsche, también es nuevo en él. Su pensamiento se con-
densa y la frase es breve; una larga meditacién se sintetiza
en una férmula y la intencién en una palabra a veces se sub-
raya. Pero el hecho mismo de que estos libros se contintien
entre si sin necesidad orgénica ninguna, y que sean un aco-
pio miscelaneo de reflexiones ocasionales que dificilmente pu-
dieran insertarse en el resto de su obra, debe inclinarnos a
sospechar que los liga una unidad de otro orden. Concebidas y
escritas en estado de 4nimo y de salud muy desfavorables
(Prefacio a Humano, demasiado Humano, 2) carecen del im-
petu beligerante y del lirismo que caracterizan al autor. Se per-
cibe que utiliza el rendimiento de su cerebro con sabia caute-
ia; el pensamiento es escueto y la forma cefiida a él, a la ma-
nera de acotaciones marginales a un texto no revelado. Son
los aflos de 1876 a 1881, los de su crisis en que el dolor le
ensefia una nueva técnica de filosofar con el bisturi de las
neuralgias. Burkhardt y Emerson podrian ser los textos no
revelados (eran sus lecturas predilectas entonces), Montaigne
y Pascal sus preceptores de estilo. Empero esta suposicién de
una tregua, de una especie de exilio en su campafia, apenas
tiene de verosimil que las cinco obras representan los cuida-
dosos apuntes preliminares de los posteriores trabajos de ma-
yor trascendencia. LLos paragrafos van titulados, como si se
tratara, efectivamente, de optsculos muy breves y en este
concepto pueden ser considerados como apostillas de su obra
general. Entre estas obras y La Genealogia de la Moral escri-
be Asi hablé Zarathustra y la quinta parte de La Gaya Cien-
cia (*). Asi hablé Zarathustra es una obra tnica, sin analogia
con ninguna otra de Nietzsche. Es la salida de una crisis por
el otro extremo. ¢A qué responde esta obra poética, esta in-
creible amalgama de parabolas, panegiricos, himnos, elegias
con enigmas y revelaciones de un apocalipsis?

(1) *“Ni dos mil afios habrian bastado para descubrir que el autor de
Humano, demasiado Humano era el soiiador de Zarathustra’, en Ecce-Homo, 111
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Sin embargo, nunca su pensamiento encontré como en
esa obra vertiginosa la forma adecuada, el estilo cabal de su
filosofia, la “‘sensatez’” en el deslinde de la musica y el racio-
cinio: el estilo dionisiaco para una filosofia dionisiaca. Por
extrafia que parezca y ajena a su programa, contiene la suma
de cuanto hasta entonces habia pensado y de lo que en ade-
lante pensara. Las obras sucesivas son escolios de esos cantos,
la exégesis profana.

Inesperadamente otra vez, tras Asi hablé Zarathustra re-
torna a la manera discursiva de las primeras obras con Mds
allg del Bien v del Mal (preludio de una filosofia del porve-
nir) continuada en La Genealogia de la Moral (“Para servir
de complemento a una reciente obra y acentuar sus alcan-
ces”’), que inicia la prodigiosa produccién de 1888: El Crc-
piisculo de los Idolos (que puede ser visto como una variante
de El Origen de la Tragedia), El Anticristo, El caso Wagner.
Nietzsche contra Wagner, Ecce-Homo, algunas poesias y La
Voluntad de Poderio. Este grupo se inaugura con Mds alld
del Bien vy del Mal, que se juzga el més alto punto de perfec-
cién en su prosa y habia de formar seglin sus proyectos, una
obra sistemaética de su filosofia. El estilo de pensar y de escri-
bir es el mismo de El Origen de la Tragedia y de Considerc-
ciones Inactuales. No puede hablarse de evolucién ni de pex-
feccionamiento; aquellas obras pueden ser colocadas al final,
porque tienen ya la sazén plena. Las Gltimas calan més hondo
sus temas, poseen una dramaticidad incomparablemente su-
perior y acaso sostienen a maés invariable nivel de altura el
rigor del discurso catenular. Nietzsche esta ahi, filosofa como
los silenos.

Mas el problema verdadero vuelve a ser aqui, como en el
caso de Asi hablé Zarathustra, el de la unidad sistematica que
tienen en el concepto de Nietzsche. El modelo del todo cohe-
rente no estid tomado por él de la fisica ni de la geometria;
ése es un médulo y hay otros. Hay el médulo de la misica de
no menor rigor légico en cuanto una melodia responde a prin-
cipios de arquitectura tan estrictos como un teorema (Berg-
son). Nietzsche (ya desde los tiempos de su amistad con Wag-
ner) concibié el desarrollo de la obra de arte conforme a las
leyes de la vida y la sinfonia le ofrecié un paradigma de cém»o
habian de concertarse las partes de un sistema filoséfico Ii-
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bre de todos los dogmas contrarios a la indole onirica del
espiritu (1).

Ante esta perspectiva (que Joyce y Kafka juzgarian per-
fectamente racional y conforme a la fisica del espiritu), Asi
hablé Zarathustra cobra valor de obra articulada y sistemati-
ca. Asi también la consideraba Nietzsche, aunque en el vere-
dicto corriente sea por excelencia el libro méas inorgéanico y
multiforme. Esta es cuestién del lector. La unidad de estilo,
la permanente tensién psiquica, el sostenido clima de alegoria
no bastan es cierto, para que la obra readquiera a nuestros
ojos la unidad arquitecténica material que se exigia contem-
poraneamente a la novela o al ensayo. Mas esa forma de cons-
truir el ensayo y la novela tampoco hoy imponen su norma
como condicién especifica y es curioso que no se haya reivin-
dicado ya la obra de Nietzsche, en cuanto algunos criticos han
creido ver en su estructura un sintoma de incoherencia mor-
bosa. Eisenstein crea esa misma polifonia para la légica de los
ojos.

La yuxtaposicién de planos, las distintas “tomas’ que se
disponen al parecer arbitrariamente, pero que en realidad obe-
decen mejor a una légica de efectos y a una superior valora-
cién artistica, estdn en la mente de Nietzsche no como una
originalidad que se propone sino como una necesidad orgé-
nica de su genio fundamentalmente musical. Andler ha visto
en Voluntad de Poderio que *‘todo es metafisica que se orde-
na por grandes masas simétricas’” y en Asi hablé Zarathustra
que esta concebido como una sinfonia o un poema’’. En efec-
to, el mismo Nietzsche declara en Ecce-Homo, 1II: “Acaso es
preciso colocar mi ““Zarathustra’ bajo la rdbrica de “Misica’.
Lo que hay de cierto es que suponia previamente una regene-
racién total del arte de escuchar”.

La composicién nietzscheana es original, pues, y responde
en él al sentido arquitecténico, de simetria y de equilibrio de
tipo musical que supuso en la base de todos los conocimien-
tos, de toda intuicién, de todo lenguaje. También Platén or-
denaba sus didlogos segiin una norma semejante a la de las

(1) En Voluntad de Poderio, 263, escribid: “no hay ninguna razén para
atribuir al espiritu la particularidad de organizar y de sistematizar. El sistema
nervioso posee un dominio mucho mas extendido: el mundo de la conciencia
estd sobreafiadido. En el proceso general de la adaptacién y de la sistematiza-
cién la conciencia no juega ningin papel”.
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tragedias, en trilogias y tetralogias, y dentro del didlogo sus
personajes —teorias, opiniones— tenian un juego dramatico
muy distinto del arte de razonar de Aristételes y de Euclides.
Cuando Nietzsche ve en Wagner al representante de una nue-
va cultura alemana, no se constrifie exclusivamente a su obra
de compositor, sino que lo cree animador de una concepcién
radicalmente dionisiaca del arte.

Los criticos han dejado pasar inadvertido este aspecto su-
mamente interesante en la composicién de las obras de Nietz-
sche ¥ que yo sepa s6lo Andler se aventur$ a decir que todas
ellas se generan de una célula musical. Los resultados de esa
clase de estudios podrian verter mucha luz acerca del “mé-
todo” tanto como del “sistema’’ de la filosofia nietzscheana;
pero seria preciso proponerse honradamente suscitar la ne-
cesidad de crearse nuevos hébitos mentales, nuevos oidos fi-
loséficos. Me parece que el dnico discipulo de Nietzsche fiel
a esta aventura ha sido Spengler. Después seria posible echar
una mirada sobre ese desordenado panorama de las dGltimas
obras del filésofo para situar las diversas piezas, desprendidas
en un tumulto de ruinas, segin la estructura sin duda gran-
diosa de una nueva transmutacién de los valores. Seria me-
nester, asimismo, no omitir las observaciones de otro modo
incomprensibles que Nietzsche dejé con estas palabras extra-
fias, refiriéndose a Voluntad de Poderio, atin integrada en sus
planes por las piezas hoy auténomas que por algtin motivo
serio él mismo desglosé sin que a su parecer menoscabara ello
la total unidad:

El libro perfecto. A considerar:

1) La forma, el estilo. Un mondlogo ideal. Todo lo que tiene
una apariencia sapiente, absorbida en las profundidades.
Todos los acentos de la pasién profunda, de la inquietud
y también de la debilidad. Veladuras, manchas de sol
— la felicidad fugaz, la sublime serenidad. Superar la
demostracién; ser absolutamente personal. Sin emplear
la primera persona... Una especie de Memorias; decir
las cosas méas abstractas de la manera mas corpérea y mas
sangrienta. La historia entera como si se hubiera vivido
y sufrido personalmente (sélo asi llega a ser verdadera).
En cierto modo un didlogo de espiritu; una provocacién,
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un llamado, una evocacién de muertos. En todo lo posi-
ble, cosas visibles, precisas, ejemplos, pero cuidarse de
todo lo que pertenece al presente. Evitar la palabra “no-
ble” y en general todas las palabras que pueden significar
una presencia personal. Ninguna “‘descripcién’’; todos
los problemas transpuestos en sentimientos, hasta la
pasién.

Coleccién de palabras expresivas. Prioridad de términos
militares. Encontrar expresiones para reemplazar los tér-
minos filoséficos: tan alemanas como se pueda y acuna-
das en férmulas. Representar todas las condiciones de
los hombres més intelectuales, para que su serie sea com-
prendida en la obra entera (condiciones del legislador,
del que ensaya, del que esta forzado al sacrificio, que he-
sita — de la gran responsabilidad, del sufrimiento que
causa la necesidad de la apariencia, la necesidad de causar
mal, la voluptuosidad de la destruccién).

Construir la obra en vista en una catastrofe.

Muy posiblemente, pues, por el estudio del estilo mas que

por el examen del contenido filoséfico de la obra nietzscheana
llegdramos a poseer integro su mensaje de una filosofia del
porvenir. Si es que el hombre estd a tiempo, y tiene 4nimos,
para rehacer desde sus cimientos una cultura libre y leal, fiel
ante todo a las leyes del espiritu (que ya se veria hasta donde
coinciden con las leyes de la materia).

EzeQuirrl MArTINEZ ESTRADA.



EL OBJETO DE LA METAFISICA EN ARISTOTELES (*)

ORIGEN HISTORICO Y PRIMERA SIGNIFICACION DEL TERMINO
METAFISICA

La palabra metafisica tiene un origen casual. Los relatos
complementarios de Estrabén y Plutarco ilustran acerca de
las vicisitudes sufridas por los manuscritos de Aristételes,
desde la muerte de Teofrasto hasta la edicién de Andrénico
de Rodas. En el siglo I a. de C., los escritos que llevaban
por titulo me®™ gulocople se ordenaron después de los traba-
jos sobre fisica con la designacién comin de td peve Td
guaixa (*). La expresién latina Metaphysica aparece mucho
maés tarde, ya en plena Edad Media, y se difunde a partir de
Averroes.

La expresién Ketd, que inicialmente sélo aludia a la dispo-
sicién exterior de los escritos, recibié con el tiempo un signi-
ficado méas profundo en consonancia con los temas desarro-
llados en la obra. Lo que en un principio no queria decir més
que ‘‘después’’ de la fisica, vino a significar mas tarde aquel
género de realidad que por no ser inmediatamente percibido
se oculta o se disimula detrads de lo fisico. Con el tiempo se
acentué este significado del vocablo, que implica también
una manera, al lado de otras posibles, de concebir el objeto

(*) Primera leccién del curso de Metafisica profesado en la Facultad de
Filosofia y Letras de Tucumén, en el afio 1942.

(1) CH. L. MICHELET: Examen critique de I'ouvrage d Aristote, intitulé
Métaphysique. Librairie Mercklein, Paris, 1836, pags. 5-16.



de esta ciencia como sustraido en principio a toda aprehen-
si6én sensible. La metafisica estudia, en efecto, aquella reali-
dad que no se deja conocer por la percepcién sensible y a
la cual se llega mediante la via especulativa, ya sea por infe-
rencia o por intuicién intelectual. Y el interés que estimula
su blisqueda emana de la necesidad de explicar y justificar lo
fisico, encontrando en lo metafisico su oculto fundamento,
su ignorada razén. Por referencia a su razén de ser lo con-
tingente participa de la necesidad, y el conocimiento alcanza
plena inteligibilidad.

AMBIGUEDAD DEL OBJETO: LAS DOS TAREAS DE LA METAFISICA
DE ARISTOTELES

Desde muy temprano en la historia de la filosofia se ha in-
tentado precisar el objeto de la metafisica. Por desgracia, desde
la obra misma de Aristételes se ha tropezado con una ambi-
giiedad en lo que concierne al objeto, que no siempre ha lo-
grado eliminarse del todo. El propio Aristételes, y con pareja
fortuna sus comentaristas, se esfuerza por superarla. Veamos
en qué consiste.

Al comenzar el capitulo I del libro I', Aristételes define
a la metafisica en estos términos: ‘‘ciencia que estudia el
ente en cuanto ente (%0 v f &v) y aquello que como tal le
concierne’” (Metaf. I', 1003 a 21). El contexto aclara esta
definicién contraponiendo la metafisica, como ciencia gene-
ral, a las restantes sistematizaciones particulares del conoci-
miento. En efecto: las ciencias limitan su interés al estudio
de ciertas causas y ciertos principios de la realidad, circuns-
cribiendo metédicamente un sector determinado de hechos,
pero no estudian el ser de los objetos —el ente como tal—,
sino que lo suponen, como, por ejemplo, la ciencia na-
tural para los objetos sensibles, y la mateméatica para los
objetos no sensibles. La metafisica, en cambio, al indagar
el ente como ente estudia los supuestos de todas las ciencias.
De esta manera es sistematizada la totalidad del conocimiento,
quedando por un lado el dominio de los objetos particulares,
que interesa a la ciencia, y por otro el dominio del ente como
tal. Este no se confunde con los objetos particulares: se con-
cibe méas bien como un objeto en cierto modo distinto y se-
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parado de los demés, como inevitable punto de referencia
de todas las condiciones, propiedades y relaciones de la reali-
dad. En este sentido puede afirmarse que muchas cosas son,
en la medida en que constituyen estados, modos o relaciones
de un ente, e implican, por eso, una realidad que es abso-
lutamente.

Después de precisar los diversos sentidos y alcances de
la expresién sustancia y de clasificar sus géneros, en el capi-
tulo 6 del libro A, Aristételes asigna a la metafisica el estu-
dio de la sustancia eterna, inmévil y dotada de existencia ne-
cesaria (Metaf. A 6, 1071 b 3). Libre de todo contacto con
la materia que con la individuacién pone también la multi-
plicided, esa sustancia incorruptible es unidad, acto puro, for-
ma pura, pensamiento del pensamiento, autoconciencia, y su
nombre es primer motor, Dios. La metafisica es, pues, teologia.

La diferencia salta a la vista: el libro I' asigna a la meta-
fisica una tarea universal: como ontologia estudia las condi-
ciones mas generales de todos los objetos. El libro A cir-
cunscribe el estudio de la metafisica a un objeto tinico: Dios,
y su nombre es ahora teologia.

El propio Aristételes ha sefialado expresamente esta dife-
rencia en el capitulo I del libro E, y se ha esforzado por
resolver el problema que ella implica: “podria preguntarse si
la filosofia primera es universal o si, en cambio, versa sobre
un género determinado y una tnica naturaleza de entes”. Y
méas abajo agrega: ‘Si mas allA de las cosas naturales no
existiera ninguna otra sustancia, la fisica seria la ciencia pri-
mera. Pero si existe una sustancia inmévil ser4 superior a
las demaés, y su ciencia sera la filosofia primera, que sera uni-
versal justamente porque es primera. Y esta ciencia tendra
por tarea considerar el ente como tal, estudiar su esencia y
las determinaciones que le pertenecen en cuanto ente” (Metaf.
E 1, 1026 a 10).

Este intento de solucién no es, sin embargo, satisfactorio
porque Aristételes asigna a la palabra universal dos significa-
dos y se desliza subrepticiamente de uno a otro. En un caso,
es universal la ciencia del objeto primero, que por ser prime-
ro es principio de los restantes. En el otro caso, universal
es lo que no siendo privativo de ningtn ente determinado ni
de ninguna regién del ser, conviene sin embargo a todas.

Podria igualmente intentarse una conciliacién de las dos
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direcciones latentes en el pensamiento de Aristételes, sena-
lando, como lo ha hecho W. D. Ross, que el ente, objeto de
la metafisica, no revela su auténtica naturaleza a través de
los individuos concretos, sometidos al cambio y asiento de
la potencia, signo de imperfeccién, sino sélo en lo que es
a la vez sustancial e invariable (*).

EL PUNTO DE VISTA GENETICO: SOLUCION PROPUESTA
POR W. JAEGER

La solucién propuesta por Werner Jaeger se inspira en el
criterio genético que anima su estudio sobre el desarrollo es-
piritual de Aristételes. No se propone ofrecer una exposicién
del “’sistema’ de AristSteles, sino mas bien hacer un anélisis
de sus escritos a fin de reconstruir el proceso de su desenvol-
vimiento interior y determinar las etapas o fases de su des-
arrollo. Al referirse concretamente a este problema, Jaeger
sefiala que “las dos deducciones del concepto de la metafisi-
ca no provienen de un acto Unico de creacién espiritual. Dos
procesos de pensamiento esencialmente diversos se encuen-
tran aqui entrecruzados. Se advierte en seguida que el mas
originario y antiguo es el teolégico-platénico, y no sélo por
consideraciones histéricas sino también porque es el menos
desarrollado y el méas esquemético. Deriva de la tendencia
platénica a distinguir claramente el reino de lo sensible y el
de lo suprasensible, mientras que la definicién 8 % v com-
prende a todo ente en un grande y unitario edificio jerdrquico.
Esta es la més aristotélica, de acuerdo con la extrema y origi-
nal fase evolutiva del pensamiento del Estagirita. Al princi-
pio, Aristételes, atenido a la tradicién platénica, mantuvo,
seglin muestra su escrito programatico Ileol quocogias, el
mundo suprasensible como objeto de la filosofia suprema y
sélo sustituyé a las Ideas trascendentes el Primer motor con-
cebido con los caracteres de inmovilidad, eternidad y trascen-
dencia del ser platénico. Esta metafisica mas antigua era
exclusivamente ciencia del ser inmévil y trascendente, es de-
cir, teologia y no ciencia del ente como tal” (*).

(1) W. D. Ross: Aristote. Payot, Paris, 1930, pag. 220.

(2) W. JAEGER: Aristotele. Prime linee di una storia della sua evoluzione
spirituale. Traduccién italiana de G. Calogero, ‘‘La Nuova Italia”, Florencia,

1935, pags. 294.
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Contirma esta presuncién la historia del texto de la Meta-
fisica de Aristételes: escritos de diversas épocas, que expo-
nen ideas diferentes en estilos distintos, fueron agrupados por
los primeros editores, a quienes preocupaba menos la crono-
logia de las obras que el deseo de organizar un sistema mas
o menos coherente de pensamientos. De ahi que la sucesién
de los distintos libros no se ajuste a su cronologia. Més atin:
ciertos capitulos e incluso algunos libros enteros podrian sepa-
rarse de la obra y llevar una existencia independiente. Asi,
el propio H. Bonitz sefiala que el libro A, llamado habitual-
mente Teologia, no tiene ninguna relacién con los restantes
libros y tampoco representa la conclusién de los que lo pre-
ceden. Reiterando esta misma opinién, agrega Jaeger que el
libro A ofrece el esbozo de un sistema completo de metafi-
sica: comienza con la teoria de la sustancia, clasifica sus géne-
ros y termina con Dios, y por las particularidades de su estilo
parece haber sido escrito para ser utilizado como leccién o con-
ferencia. Se trata, a juicio de Jaeger, de un escrito independien-
te anterior al resto de la Metafisica: desarrolla el concepto de
un ser trascendente semejante a la Idea platénica, que es a
la vez maxima realidad y absoluto valor.

EL PUNTO DE VISTA SISTEMATICO: SOLUCION PROPUESTA
POR O. HAMELIN

Sin negar fuerza persuasiva a los argumentos acumulados
por Jaeger, es posible preguntar si la oposicién entre las dos
concepciones del objeto de la metafisica es tan radical que
las condena a excluirse mutuamente, o si acaso existe una
secreta conciliacién, insinuada ya en un pasaje de Aristé-
teles (Metaf. E1, 1026 a 10) susceptible de ser ilustrado
con razones inspiradas en el contenido de su misma obra.
La solucién propuesta por O. Hamelin alimenta esta esperanza.

La realidad que estudia la metafisica puede concebirse y
definirse desde dos puntos de vista: sensacién y razén. Desde
el primero es real el individuo, que posee existencia separada
y unidad numérica, y que es compuesto de materia y forma.
Conocido a través de la sensacién, el individuo es sustancia
primera, condicionada por el aqui y el ahora, el lugar y el
tiempo, es decir, contingente. Desde el segundo punto de
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vista, real es lo aprehendido por la razén, y ésta atiende a la
forma, es decir, a lo universal.

Como Platén, Aristételes estd persuadido que no hay
ciencia del individuo, sino sélo de lo universal. El conocimien-
to cientifico se articula en un sistema coherente mediante un
proceso de doble eliminacién; al acoger la esencia inmévil
y eterna propende a excluir el devenir, y al interesarse por
lo universal elimina la diversidad y, con ella, al individuo.
Y aunque desde el punto de vista ontolégico la primacia co-
rresponde al individuo, dotado de existencia independiente,
la ciencia concede el primado gnoseolégico a lo universal.
Pero es menester distinguir, con Hamelin, dos tipos de univer-
salidad: genérica y analégica. En el primer sentido, es univer-
sal lo que se afirma de muchas cosas, lo que posee una exten-
sién capaz de abrazar a todos los objetos que encierran idén-
tica determinacién. En el segundo sentido, la universalidad
no ha de apreciarse por el caricter igual encerrado en muchos
ejemplares individuales, sino por la comin referencia a una
misma naturaleza.

Esta distincién, iluminada h&bilmente por Hamelin, per-
mite resolver el conflicto entre la tendencia légica y la orien-
tacién realista del sistema de Aristételes, entre el primado
ontolégico del individuo y el primado gnoseolégico de lo uni-
versal. En sus definiciones, la ciencia acoge mas bien el con-
junto de los caracteres que constituyen la comprensién de
un concepto, prescindiendo de que a éste correspondan uno
o muchos ejemplares reales. Y la metafisica, al estudiar el
ente en cuanto ente, no se limita a indagar un universal gené-
rico, un caricter comdn a todos los objetos, del mismo tipo
que las demés propiedades comunes. La distincién anterior,
autorizada por los textos de Aristételes, precisa la condicién
especialisima del tema de la metafisica y asegura a este supre-
mo sistema de conocimientos el caracter de la universalidad
analégica. Todos los entes participan del ser. Pero esta
participacién no es méas que ‘‘la identidad de relacién que
cada uno sostiene con sus propios atributos o con los otros
entes, y la relacién que mantiene cada ente en tanto que ente
con sus propios predicados’”. El ente, que estudia la meta-
fisica, ‘‘es universal porque constituye el fundamento de la
analogia. El ente en cuanto ente, siendo primero, es un tipo
imitado por los demas. Cada ente se rige por él. Pero estd
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separado de los demaés, no sélo légica sino también realmente.
Por eso, el verdadero nombre de la filosofia primera es teolo-
gia (Metaf. E 1, 1026 a 18). En una palabra, el objeto de
la filosofia primera es un individuo. Aristételes repite ince-
santemente, con expresiones diversas, que este individuo es
una pura forma. Es una forma pura porque su funcién es
explicar los otros entes, y la verdadera explicacién consiste en
invocar el fin y, en ltimo anAlisis, la forma. La forma expli-
ca el resto y se basta a si misma’™ (').

Al asignar al conocimiento metafisico el caracter de la
universalidad analégica, se cumple la exigencia del saber cien-
tifico que es, por naturaleza, universal; pero al concebir el
objeto de la metafisica como pura forma se compromete el
equilibrio del sistema y se debilita la teoria de la individuali-
dad. A pesar de otras tentativas de interpretacién, parece
definitivamente establecido que Aristételes asigna a la mate-
ria la funcién de principio de individuacién (*). La forma
configura el objeto y lo determina, pero es la materia quien
pone la individualidad. A este principio, vigente en todos
los 6rdenes de la realidad, se sustrae Dios, que como forma
pura, acto puro, manifiesta una individualidad que arraiga en
su existencia necesaria y separada de los demas entes. Pero
esta necesidad, que constituye el fundamento de su condicién
de individuo ejemplar, se refleja secundariamente en el cono-
cimiento y acentda su caracter cientifico. *“El objeto de la
ciencia, aclara J. Chevalier exponiendo a Aristételes, no es
lo general, sino lo necesario; y la verdadera necesidad, es la
necesidad ontolégica de lo que existe por si. En Dios se
resuelve, pues, la antinomia de la ciencia y de la realidad.
En Dios, la individualidad, que es el signo del ser, y la gene-
ralidad, postulada por el pensamiento conceptual, se confun-
den en el seno de la necesidad que lo hace existir” (®).

(}) O. HAMELIN: Le systéme d’Aristote. Alcan, Paris, 1920, pag. 405.

(2) M. DE CORTE: La doctrine de lintelligence chez Aristote. Vrin, Paris,
1934, pag. 199-200 nota.

(3) J. CHEVALIER: la notion du necessaire chez Aristote et chez ses pridé-
cesseurs. Alcan, Paris, 1915, pag. 144.



UNIDAD DE LA TAREA DE LA METAFI{SICA ARISTOTELICA

Al intentar una conciliacién de la ambigiiedad inicialmen-
te reconocida en la concepcién del objeto de la metafisica en
Aristételes, no se amengua la parte considerable de verdad
que encierra la interpretacién genética de Werner Jaeger y
su esfuerzo paciente y prolijo por reconstruir el itinerario de
su evolucién intelectual, ni se cuestiona la licitud del punto
de vista histérico-evolutivo como auxiliar de la investigacién
filos6fica y filolégica. Pero las etapas de la juventud y de la
madurez no se excluyen completamente e integran un mismo
proceso de interno desarrollo, que se refleja en su esfuerzo
por superar la dualidad de los mundos sensible e inteligible,
de inspiracién platénica, mediante una concepcién jerdrquica
del universo que es real en la medida en'que la materia se
deja penetrar por una forma, y en la concepcién de la espi-
ritualidad de Dios y su relacién con el mundo, més alla de la
oposicidn teismo-panteismo.

Inmévil en si mismo, Dios es causa eterna del movimiento,
motor inmaterial del mundo. Su pensamiento, en el cual ma-
nifiesta su esencia, suprime la oposicién de sujeto y objeto,
y se refiere al mundo en la medida en que constituye origina-
riamente la forma de los objetos. Estos, individuados por una
materia necesitada de configuracién, tienden hacia Dios, tér-
mino supremo y absoluto de toda perfeccién y espiritualidad.
Sin salir de si mismo, el pensamiento divino actia en todos
los 6rdenes del mundo, y el mundo encierra un impulso hacia
la realizacién de las formas existentes como pensamientos eter-
nos en la razén divina.

A su vez, la metafisica, en cuanto conocimiento del ente
como ente y de su estructura eterna, transfiere a la vida del
pensador los contenidos y los caracteres de la vida de la
divinidad.

EucGEN1o PUCCIARELLI.



UN OLVIDADO ERASMISTA DE AMERICA:
DIEGO MENDEZ DE SEGURA

Diego Méndez de Segura nacié hacia 1475 (%), hijo de
Garcia Méndez y de Maria Diaz. Estaba en el campamento
de Santa Fe, en Granada, cuando se firmaron las capitulacio-
nes entre Colén y los Reyes Catélicos, y presencié la recep-
cién triunfal de]l Almirante en Barcelona, después del primer
viaje (*). Figura entre los tripulantes de la carabela Saniiago,
de Palos, una de las tres que llevé Colén en el cuarto viaje,
ademas del navio Vizcaino: aparece como escudero, es decir
“hidalgo” o quizAd simplemente ‘“‘pasajero”’ (*). Diego de
Porras aparece como escribano alli mismo; el P. Las Casas dice
sin embargo que Diego Méndez fué como Escribano mayor
de aquella flota, y afiade: persona bien prudente vy honrada y
muy bien hablada, la cual yo bien cognosci (*). No hay duda
de que desempefaba ese cargo cuando la flota llegé a Belén:
anos mas tarde declaré que el Almirante ordend a su her-

(1) En la probanza que ofrecié D. Luis Colén en Madrid, 31 de agosto
de 1535, figura Diego Méndez como testigo de la Virreina Da. Maria de Toledo,
y declara que tiene sesenta afios ‘‘poco més o menos’”. CeEsireo FernANDEzZ Duro,
Colén y Pinzon, en Memorias de la Real Academia de la Historia, 1885, X, pags.
250-251.

(2) Asi lo declara en la probanza citada.

(3) Relacién de la gente e navios que llevo a descubrir el Almirante. MARTIN
FERNANDEZ DE NAVARRETE, en Coleccién de los viejes y descubrimientos... Madrid,
1858, 2° ed., pags. 437-443, y Raccolta di documenti e studi..., Roma, 1894,
Parte 1, vol. I, pags. 211-217.

(%) Las Casas, Historia de las Indias, lib. 1I, cap. XXX.
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mano el Adelantado tomar posesién de la tierra en Punta
Caxinas y mandd a este testigo que presente estaba como es-
cribano mayor de la armada sc lo diese por testimonio vy lo
asentase ast en sus registros, e ast lo hizo (*). Pedro Martir
lo llama economum suum (de Colén), inexactitud que puede
atribuirse a que, vuelto a Espafia, Diego Méndez actué como
procurador del Almirante y de su familia (*). Alguna otra
vez se le llamé mavordomo de Colén, pero el testimonio es
tardio y debe referirse al segundo Almirante, de quien fué
efectivamente mayordomo.

De las relaciones conservadas del cuarto viaje de Colén,
tiene gran importancia la de Diego Méndez, que constituye
una de las cldusulas del testamento que otorgé en Valladolid
el 26 de junio de 1536 (®). Alli relata lo acaecido desde la
llegada a Belén, el 7 de enero de 1503, hasta su llegada a
Santo Domingo el 13 de agosto de 1504, es decir el periodo
de mayores dificultades de ese penosisimo viaje que nos ha
valido la més hermosa carta de Colén.

Como se recordara, Diego Méndez con Bartolomé Fies-
chi y dos indios cumplié la estupenda proeza de cruzar en
canoa desde Jamaica hasta la Espafiola para buscar socorro
para el Almirante, a quien dejaban rodeado de peligros y
extenuado por la terrible travesia, la mas dificultosa de todas
las suyas.

Parece que escribié otras relaciones de su viaje, mas
extensas que ésta, que no tenia otro propédsito que perpetuar
la memoria de su hazafa en ese documento destinado a sus
hijos. Asi se explica, por ejemplo, que no mencione el nom-
bre de sus acompaifiantes, que sabemos ciertamente que fueron
con él. En su probanza de 1535 dijo: que por mandado del
dicho Almurante escribic en un libvo el viaje e todas las cosas
acaescidas en él. Es de lamentar la pérdida de ese relato suyo:
Fernando Colén lo conocié y lo tenia presente cuando com-

(1) Fervanpez Duro, op. cit.

(2) Peoro MARTIR DE ANgHIERA, Década 1II, lib. IV. Administrador, tradujo
Torres Asensio: véanse Décados del Nuevo Mundo, Buenos Aires, 1944, pag. 236.

(3) El testamento de Diego Méndez se publicé parcialmente en Nava-
rrete, Coleccidn de los viajes..., Madrid, 1827, 12 ed., id. 1858, vol. I, pags. 462-
476, con la fecha equivocada (6 de junio): la fecha real es 26 de junio, como
lo advierte Césare De Lollis. La parte inédita aparecié en la Raccolta..., Parte I,

vol. 1I, pags. 217-22]1. Para Diego Méndez, véase ademés la nota de pags-
CI-Cll de la Raccolta.
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ponia el pasaje correspondiente de sus Historias ('). Aun-
que Fernando acompafié a su padre en el cuarto viaje, tenia
entonces sélo trece afios: méas de treinta después, tenia que
completar sus recuerdos. Diego Méndez, que habia gozado
de toda la confianza del Almirante y seguia devoto de su
familia, tenfa que ser testigo grato a don Fernando, que debia
de conocer sus documentos. Y ademas de esta relacién per-
dida, pudo leer otra, referente al viaje de Jamaica a Santo
Domingo, que Diego Méndez envié a Colén en marzo de 1504
con la carabela de Diego de Escobar (?).

Cuando Oviedo recuerda el viaje de Diego Méndez de
Jamaica a Santo Domingo, dice: Diego Méndez, su criado,
[de Cristébal Colén], que es un hidalgo, hombre de howra,
vecino desta cibdad, que hoy dia vive... [escrito antes de
1535]. Por ¢l qual servigio (que cn la verdad fué muy seiia-
lado, quanto se puede encarescer) el Almirante siempre le tuvo
wmucho amor, e le favorescié, e sabido por el Rey Catédlico le
hizo mevcedes, e le dié por armas la misma canoa, por exemplo
de su lealtad (®).

Cuando llegé a Santo Domingo, Diego Méndez traté de
conseguir el auxilio que necesitaba el Almirante: largos me-
ses pasaron hasta que lograra fletar una nao con viveres. En
seguida se apresuré a volverse a Castilla, portador de la
carta de Colén a los Reyes: marchaba ilusionado con las
mercedes que debia granjearle la narracién de sus fortunas
y adversidades.

A fines de 1504 estaba en la corte, en Medina del Campo,
y ayudaba a Diego Colén a defender a su padre de las calum-
nias de los Porras. Era hombre de toda la confianza del Almi-
rante, quien le recomendaba en las cartas a su hijo, y éste
aproveché también su diligencia en los larguisimos pleitos
que siguié con la Corona (*).

(1) Fernanpo CoLoN, Le historie della vita e dei fatti di Cristoforo Colombo,
Milan, 1930, 2 vols.: en los cap. LXXXVIII-CVIII, t. II, pags. 180-183, trata
del cuarto viaje.

(2) Fernanpo CoLON, op. cit., pag. 282.

(3) Gonzavo FerniAnDEz DE Oviepo, Historie general de las Indias, lib. IlI,
cap. IX, t. I, pag. 79. Madrid, 1851-1855.

(#¥) Véanse las cartas de Colén a su hijo Diego del 21 y 28 de noviem-
bre, 19, 13, 21 y 29 de diciembre de 1504, 5 y 25 de febrero de 1505, y al
P. Gaspar Corricio del 4 de enero del mismo afio en la Raccolta..., Parte I,

vol. 1l, pags. 233-234, 237-238, 242-243, 244, 248-249, 251 y 253; en los Auts-
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Volvié a encontrarse con Colén en Sevilla, y le recordé
sus servicios para pedirle el alguacilazgo mayor de Santo Do-
mingo. El Almirante, entonces enfermo, se lo concedié, que
era‘poco para lo mucho que habia servide, fueron sus palabras,
v le mand6 que se lo dijese a su hijo Don Diego. Tal es el
relato que Diego Méndez hace en su testamento: como el
personaje del Infante Juan Manuel, quedé burlado y poster-
gado en dos ocasiones. El segundo Almirante, que le habia
prometido el cargo, acabé por darselo a su tio el Adelantado,
quien después de alglin tiempo dej5 por teniente a uno de sus
criados (!). Pero a pesar de sus manifestaciones testamenta-
rias, seglin las cuales parece que nunca hubiera obtenido el
cargo, que pide todavia para el mayor de sus hijos, consta que
fué alguacil en la ciudad de Santo Domingo en 1524 y que
se enriquecia con exacciones ilegales (*). Otro testimonio le
muestra alguacil en 1528: el visitador de la Audiencia, Licen-
ciado Gaspar de Espinosa, lo sefiala como negligente en su
cargo y culpable de extorsiones a los vecinos (*). Hacia esos
anos (1527) traficaba activamente con un navio suyo en el
cual enviaba yeguas y caballos a la conquista de Nueva
Espana ().

Tenia hacienda en la Espafola, en Juaminey, que estd
en el rio de la Hocama, y que él recordaria como muy valiosa
a sus hijos, pidiéndoles que no la dividieran, porque cs la mejor
Yy de mds y mejores tierras que ay en el rio de la Ocama (7).
Tenia indios que trabajaban en su hacienda, pero se los arre-
baté el Licenciado Alonso Serrano, hasta que obtuvo res-
titucién gracias al tesorero Miguel de Pasamonte: el pleito,
de méas de veinte anos, lo resolvié a su favor el Licenciado

Alonso de Zuazo (°).

grafos de Cristébal Colén y papeles de América de la Duquesa de Berwick y Alba,
Madrid, 1892, pags. 59-60 hay carta de Diego Méndez a Diego Colén sobre
la mediacién del Duque de Alba en los pleitos.

(1) NAVARRETE, loc. cit.

(2) Relacion del Fiscal sobre las innovaciones de [Diego] Colon, Valladolid,
2 de septiembre de 1524 en la Coleccion de documentos inéditos. .. Madrid, 1864-
1884, t. VIII, pag. 373.

(3)  Ejecutoria de la residencia de Diego Méndez, Alguacil que fué de la
Audiencia de la Isla Espanola, en Autégrafos de Cristébal Colén, pags. 132-134.

(#) Testamento de Diego Méndez, Raccolta..., loc. cit.
(%)  Raccolta. .., loc. cit.
(8)  Raccolta..., loc. cit. Entre los papeles de la Coleccién Lugo encon-

tramos varios legajos que ratifican las afirmaciones de Diego Méndez: aparece
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De que sus negocios fueron présperos no cabe duda.
En su testamento habla de un solar suyo en Santo Domingo,
frontero del de Jerénimo de Agiiero, y un poquito del enfrenic
de la Abdiencia Real (*). Su mujer, que murié en Santo
Domingo, le dejé casas y censos en Sevilla, el tercio de la
huerta del Herrero, vinas y tierras (*). Era bastante const-
derable la suma de créditos diversos en Espana y en las In-
dias, denunciados en su testamento: alli se advierte que no
se habia retirado de los negocios y que los continuaba dili-
gentemente.

Su lugar de residencia habitual era Santo Domingo, de
donde era vecino; tenia alli su casa y alli vivian sus hijos.
Pero cruzé méas de una vez el océano. Su segundo viaje fué
hacia 1505, cuando llegé a Santo Domingo con una carabela
suya, segin surge de su testamento (). Ademéas sabemos
que en los afios 1506 y 1507 aparece recibiendo las cuentas
de Pedro de Arana, a quien sucederia como mayordomo de
Colén (*); parece que en 1515 se fué a; Espafia: varios ve-
cinos de la villa de Bonao le dieron poder para pedir fran-
quicias a los Reyes (7 de agosto) (°), y quiza entonces hay
que fechar su intervencién ante el Rey Fernando para con-
seguir el perdén de los hermanos Garcia y Alfonso de Albu-
querque, que obtuvo, encargdndose ademéas del cobro de sus
pensiones atrasadas (°). Volvié después a Santo Domingo:
ocuparia su alguacilazgo hasta que se le hizo residencia en

alli un expediente de 1525 que siguié Diego Méndez, ‘‘vecino y alguacil mayor
de la ciudad de Santo Domingo’ con el licenciado Alonso Serrano, Regidor
de la misma, sobre derecho a una encomienda de indios; otro de 1529, de Juan
Roldan, vecino de Sevilla con Diego Méndez, de Santo Domingo, sobre los inte-
reses de unos indios que dicho Rolddn le tuvo usurpados; y un tercero, que
siguié Diego Méndez en 1534 con los herederos del licenciado Serrano, sobre
liquidacién de una causa igual: Boletin del Archivo General de la Nacién, Ciudad
Trujillo, vol. I, nim. 4 (1938), pags. 353, 355 y 357-358. En 1532 demandé
a Juan Martin de Alaguero y en 1534 traté de impedir que pusieran un molino
en su jurisdiccién: Boletin cit., vol. 2, ntim. 5, 1939, pags. 11 y 13. Conocemos
dos informaciones de sus servicios: en la primera, tramitada en noviembre de
1522, figura como contador; la segunda es del 11 de agosto de 1530: Boletin
cit.,, vol. 1, nim. 2, 1938, pags. 140 y 142.

1) Raccolta. . ., loc. cit.

(2)  Raccolta. . ., loc. cit.

(3)  Raccolta. .., loc. cit.

(4) Testamento de don Diego Colén, 16 de marzo de 1509, en Raccolta..
Parte 11, vols. I-II, pag. 174.
Nuevos autégrafos de Cristébal Colén..., Madrid, 1902, pag. 35.
Testamento de Diego Méndez, en Raccolta..., loc. cit.

~
o)
~—
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1528. En adelante, no sabemos nada de cierto de él hasta
que aparece en Castilla, declarando en la probanza que se hizo
a peticién de don Diego Colén, hijo del segundo Almirante,
el 8 de marzo de 1535 (). La dltima fecha cierta de su bio-
grafia es el 7 de julio de 1536, cuando los Reyes ordenan
extender carta ejecutoria de la sentencia del Consejo de Indias
en el juicio de su residencia que le inicié el Licenciado Gaspar
de Espinosa (?).

Diego Méndez murié antes del 3 de julio de 1539, fecha
del testamento de D. Fernando Colén, donde aparece una
manda de dos ducados a favor de sus herederos (®). Dona
Maria de Toledo en su testamento declara también una deuda
antigua que ordena pagar a favor de los hijos de Diego
Méndez ().

Podemos ya alcanzar una imagen aproximadamente cier-
ta de nuestro personaje, de sus vinculaciones y asistencia en
la Corte, de su caracter de hidalgo, de su actividad e iniciativa
y de su habilidad como pleitista cuidadoso de sus intereses.
Nada més diverso de aquel otro “heroico y fidelisimo Diego
Méndez que en una canoa llevé de la Jamaica a la Espafola
la relacién del cuarto viaje y que en servicio de su sefior el
Almirante gasté todo su haber” (*), segiin imaginaban los
que sélo conocieron el fragmento de su testamento publicado
por Navarrete.

Hay todavia un aspecto inesperado y muy interesante de
este curioso personaje, que nos interesa ahora. Ya se ha vis-
to cémo mantenia sus pretensiones al alguacilazgo perdido y
cémo lo reclamaba para su hijo. Y no le parecia todavia
compensacién suficiente si no le daban a su hijo segundo la
tenencia del cargo de Almirante. A sus albaceas, los viejos
camaradas de Indias el bachiller Estrada y Diego de Arana,
encargaba una losa con el epitafio siguiente: Aqui yace el

(1)  Boletin de la Academia de la Historia, Madrid, 1892, t. XXI, pags.
207-208.

) Autégrafos. . ., loc. cit.

(8) Testamento de don Fernando Colén en la Raccolta..., Parte I,
vol. I, pag. 249.

(#) Testamento de dofia Maria de Toledo, 13 de junio de 1544, en la
Raccolta. . ., Parte I, vol. 1, pag. 268.

(3) MznEnpEz PELAYO, De los historiadores de Colén (1892), en sus Estu-
dios de critica literaria, Madrid, 1912, t. I, pag. 226-227.
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hownrado caballero Diego Méndez, que sirvié mucho a la Co-
rona Real de Espaiia en el descubrimiento y conquista de las
Indias con el Almirante D. Cristébal Colén, de gloriosa me-
moria, que las descubrié, y después por si con naos suyas a su
costa; fallecié, etc. Pido de limosna un Pater Noster y un
Ave Maria, y que se grabe alli una canoa con su nombre
indigena al pie. »

Pero ademas, Diego Méndez revela alli mismo sus afi-
ciones de lector. A sus hijos, que seglin parece estaban en-
tonces en América, les recuerda que en el arca grande que
estd en Sancto Domingo quedaron dos livros: el uno, el Dante,
el otro Valeryo Mdximo, vy otros tratados que yo tengo aquy,
que son el Tulyo De ofigits y Josepho De vello judayco, y otros
dos livros que se dizen Lyngua. .., y otro libro De la Tierra
Santa, y el Yuchirydion, y algunos otros tratados que allardn
en mi arca. Estos libros dexo a wis hijos por mayorazgo, vy
les mando, so pena de mi vendigion, que no los den, ni true-
quen, ni canbyen, ny enpresten a nadye, ny salgan de su poder,
sino que lean en éstos continuo, porque son buena dotrina (*).

Y mas adglante, después de bendecir a sus hijos, acon-
sejarlos, y recomendarles conformidad, vuelve sobre sus libros
y sobre el mayorazgo, dindonos una nueva lista: Arte de
bien morir de Erasmo. Un sermén de Evasmo en romance.
Josefo de Bello Judaico. La Filosofia moral [Btica] de Aris-
toteles. Los libros que se dicen Lyngua Evasmi. Un libro de la
Tierra Santa. Los coloquios de Evasmo. Un tratado de las
guerellas de la Paz. Un libro de Contemplaciones de la Pasion
de Nuestro Redentor. Un tratado de la muerte de Agamenin,
v otros tratadillos (*).

Catorce obras de titulo cierto: seis de Erasmo (), una
de Fernan Pérez de Oliva y otra cuyo titulo sugiere proxi-
midad a lo erasmista (Contemplaciones de la Pasion de nues-
tro Redentor) con algunas otras desconocidas, formando un
conjunto numéricamente no demasiado extenso, quiz4 unos
veinte libros, constituian la biblioteca de ese hombre de cultura

(1)  NAVARRETE, loc. cit.

(2) Testamento de Diego Méndez en la Raccolta..., Parte I, vol. IL
pag. 220.

(3) Para la individualizacién de las obras de Erasmo véase el magnifico
estudio de Mareer Baranrow, Erasme et UEspagne, Paris, 1937, pags. XXVIII-
XXXIV.
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media. De nuevo vemos confirmada aquella afirmacién de
Marcel Bataillon de que el erasmismo rebasé los ambientes
estrictamente intelectuales y llegé a todas las capas de la so-
ciedad espafola ('). Eso leia el escribano de Colén en Santo
Domingo en medio de sus negocios y viajes, y en esos libros
meditaba ante la vecindad de la muerte. Ahora que sabemos
que era hombre acomodado, cobra nuevo sentido la institu-
cién del mayorazgo con su pequeinia biblioteca: es cierta tra-
dicién intelectual que desea fundar y fomentar en su casa
con la lectura de sus autores favoritos. Y ello ocurre cuando
el influjo erasmista era menor, porque las persecuciones dis-
persaban a los devotos: Diego Méndez proporciona asi un
testimonio de cémo se prolongaba en la educacién de la fa-
milia espafiola de América el eco prestigioso de la palabra
de Erasmo (3).

Jurio CaiLLeET-Bois.

(1)  MarceL BaTALLON, prélogo a El Enquiridién o Manual del caballero
cristiano, Madrid, 1932, pig. 24.

) En 1892 los herederos de Diego Méndez, residentes en América,
publicaban un aviso en E! Imparcial de Madrid pidiendo noticias sobre sus as-
cendientes espafioles. Vid. Nobiliario de conquistadores de Indias, Madrid, 1892,
prélogo de Paz y Melia.
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LA HELENIZACION DEL JUDAISMO EN EL
- SIGLO IT A. C.

El proceso por el cual la cultura hebrea entra en contacto
con la cultura griega, no es sino un aspecto del vasto drama
de la accién de los macedonios en Asia. Desde Alejandro, con
una intencién muy definida y una voluntad harto resuelta,
los griegos se proponen helenizar. La inspiracién politica de
Alejandro es seguida por sus sucesores y, con variedad de
matices, la accién ejercida sobre el hebraismo fué la misma
que se ejercié sobre las regiones de profunda cultura caldea
o persa.

Helenizar debia significar, politicamente, dos cosas; so-
bre todo, era imponer un cierto tipo de cultura y de vida; pe-
ro en su sentido méas elemental y méas urgente, significaba
uniformar, superponer, por encima del variado repertorio de
culturas sometidas, una, a la que se le conferia una dignidad
oficial. ‘

1. LA HELENIZACION DEL ASIA

PERsIA Y EL ASIA HELENISTICA

El camino para este proceso de unificacién, de creacién
de una zona de coincidencia entre las diversas nacionalidades
fundidas en el Imperio, habia sido preparado ya por los Aque-
ménidas, y los resultados obtenidos por ellos favorecieron en
gran medida la organizacién de Alejandro. Tolerancia reli-
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giosa (), elasticidad politica, capacidad de diferenciacién por
debajo de una estricta organizacién burocratica muy centra-
lizada, caracterizaron la obra administrativa de los Aquemé-
nidas; gracias a esas caracteristicas, los pueblos de cultura re-
fractaria a toda asimilacién profunda, pudieron encontrar en
el Imperio persa un modus vivend: tolerable, y hasta ver,
en alglin momento, una promesa de liberacién en su politica,
como la que Isajas crefa ver en la de Ciro (?). Pero al mismo
tiempo, la organizacién imperial facilita el comienzo de una
era de intercambio, de trafico comercial, de conocimiento mu-
tuo, que hace, en poco tiempo, de la época aqueménida, una
etapa previa del proceso de internacionalizacién que carac-
terizara los sigles subsiguientes. Hasta un idioma comiin apa-
recerd en el Asia: el arameo, verdadero koiné, que resuelve
el problema primero de la comprensién mutua entre los pue-
blos sometidos (®). Sobre esta zona, preparada para una uni-
ficacién cultural, se superpondra, al finalizar el siglo IV, el
helenismo, como nueva consigna. El camino para compren-
der la exigencia imperial de una unificacién cultural, habia
sido activa e inteligentemente preparado por la politica aque-
ménida.

La poLiTIiCA DE ALEJANDRO Y SUS SUCESORES.

Si Alejandro consideré necesaria, para los fines de su po-
litica una accién fuertemente helenizante, sus sucesores de-
bieron extremar esta tendencia a riesgo de malograr su accién
y acaso su poder. Para Alejandro sélo existia el problema de
darle contenido conciente y vivo a una conquista que se nu-
tria abundantemente desde el nticleo macedén de su Imperio.
Para sus sucesores, 2l problema era el de justificar constante-
mente, por el helenismo, sus dinastias, extranjeras y conquis-
tadoras en sus respectivos territorios, y defenderse de la lenta
pero firme presién de la realidad oriental, sobre la cual traba-
jaban. El caracter no nacional de la monarquia fué el enemigo
més poderoso de las dinastias fundadas por los generales mace-
dénicos: para nacionalizarlas —escindidos del tronco patrio—

(1) El conocido pasaje de Herodoto, Ill, 38, muestra el criterio persa
para resolver el problema de la religién de los pueblos sometidos.

(2) lsafas, XLV, | y ss.

(3) Una visién muy justa del problema en Causse, Les dispersés d’Israél,
p- 58 y ss.
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era necesario hacer de su cultura helénica la nueva patria
espiritual.

La accién helenizadora de las monarquias macedénicas
fué, sin embargo, en general, episédica y formalista. Los ma-
trimonios simbdlicos que Alejandro habia ordenado, como
los cambios de las designaciones toponimicas, no podian lle-
gar a tocar la fuerte estructura espiritual del hombre oriental
y sélo podian crear una ilusién en el espiritu de los conquista-
dores. La accién méas poderosa fué la que —a la larga— se
ejercié con la creacién de los grandes niicleos urbanos, ver-
daderos focos de irradiacién de cultura helénica ante los cua-
les las creencias orientales se torcian ligeramente en el sentido
helénico. Poco a poco, las costumbres y normas de vida prac-
ticadas en ellos iban adquiriendo vigencia social y eran imi-
tadas; el escepticismo religioso griego creaba poco a poco
en algunas minorias la capacidad para el pensamiento légico
y aun para el cientifico; recluido en los centros de poblacién,
el helenismo creaba un clima de minorias que satisfacia la
exigencia politica de la dinastia que los creaba, y desde alli
tocaba secretamente el espiritu oriental, con mas lentitud, pe-
ro también con mayor eficacia que cualquier accién formalis-
ta que el estado hubiera emprendido.

Las ciudades fueron asi los principales puntos de apoyo
de las monarquias macedénicas y la época posee una fiebre de
fundacién. Las pequefias aldeas se reinen o se despueblan
para integrar grandes focos urbanos; segtin el ejemplo de
Alejandro, Antigono funda varias Antigonias en su territorio
y funda y restaura otras ciudades (*). Seleuco Nicator fun-
dé —segtin el testimonio de Apiano (*)— no menos de se-
senta ciudades, entre las cuales hubo cinco Laodiceas y nue-
ve Seleucias. Antioquia del Orontes y Seleucia del Tigris —
en los dos extremos de la més importante via seléucida— de-
bian ser los dos focos de irradiacién de la nueva influencia.

La poblacién de ambas ciudades era sumamente cosmopo-
lita aunque predominaban los griegos traidos de diversos lu-
gares; pero habia también poblacién siria y, sobre todo, ju-
dios, segiin el testimonio de Josefo (?). Si Antioquia era fun-

(4) Estrabén, XIII, c. 593, 604; XII, c. 565; Diodoro, XX, 47.

(5) Apiano, Sir.,, 57 y ss.

(8) Sobre la poblacién judia de Antioquia: Josefo, Ant., XII, 119 y sa.
Sobre la de Seleucia del Tigris: XVIII, 9.



damentalmente una ciudad de lujo, Seleucia, desarrollada en
cierto modo a costa de Babilonia, fué una ciudad de arte y
de ciencia. La filosofia estoica encontré alli un hogar estimu-
lado por Didgenes y por Apolodoro, y otras escuelas filosés-
ficas encontraron cultores en ella. Las cienclas recogian alli
la herencia caldea —Ila astronomia en especial— y se forma-
ba una poderosa avanzada de la cultura griega, destinada a
perdurar largo tiempo.

1.0S CONTACTOS CON EL JUDAISMO: LA INFILTRACION
CULTURAL.

Esta lenta accién de infiltracién espiritual ejercié una ac-
cién deletérea sobre las viejas culturas orientales; agotadas
por una larga lucha, han perdido su contextura y su personali-
dad auténomas y no se organizan para resistir la agresién he-
lénica; poco a poco, son absorbidas: elementos caldeos y per-
sas integran, cada vez mas, la cultura que se funde en estos
nuevos hogares de sabiduria helénica, y la enriquecen a costa
de perder su propia significacién autonémica. Esta accién dele-
térea, se ejerce igualmente sobre la cultura hebrea. Mas que
ningin otro pueblo, el hebreo se ha adherido a las nuevas ciu-
dades porque desde antiguo se producia en su seno un movi-
miento de dispersién. Si en algunos casos ha consolidado su
estructura espiritual y afirma su personalidad como pueblo,
en general ha sido sensible a las nuevas influencias. En Ale-
jandria y en las grandes ciudades del Asia seléucida, los he-
breos han descubierto el vigoroso universo de las ideas griegas.

Un contacto superficial seria suficiente para explicar la
adopcién por los hebreos de algunas nociones cientificas grie-
gas, reveladas en el libro astronémico del Libro de Henoch
(") y aun para explicar ciertas asimilaciones mitolégicas rela-
tivamente claras (}). Pero es en la lenta compenetracién de
la filosofia griega y del pensamiento teolégico hebreo donde
méas acabadamente puede observarse la accién de la cultura
helénica sobre los contenidos espirituales judaicos. El proce-
so por el cual se produce no puede, naturalmente, determi-
narse con la precisién cronolégica con que pueden sefialarse
las influencias politicas, pero puede advertirse que es en un

() Henoch, LXXIV, 13-16; LXXVIIL, 9; Martin, Le livre d’Henoch, Int.,

p. CIV-CVO
(8) Henoch, X, 12; XVII, 5 y ss.
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plazo de tres siglos —en el cual se sitGa también el proceso de
las reacciones politicas— en el que se sitiia la marcha espiri-
tual que va desde los Profetas hasta Filén de Alejandria.

Quiz4 sean inexactas las asimilaciones que hace Josefo
entre las diversas sectas judias y las escuelas filoséficas grie-
gas, porque, de haberse dado en forma tan precisa, habria que
suponer una previa predisposicién semejante para los pro-
blemas filoséficos que, con respecto a los hebreos, no estamos
autorizados a afirmar. Lo que, en cambio, resulta innegable,
es la lenta infiltracién, en los marcos de la teologia hebrea, de
algunos conceptos formales elaborados por las escuelas filosé-
ficas griegas, y que, en Filén, condicionaran la concepcién
religiosa.

En realidad ya desde antes se advierte al pensamiento
hebreo constreflido a presentarse bajo formas susceptibles de
una comprensién general, en medios no hebreos. Es en la hi-
péstasis de la Sabiduria que encontramos en Jesids de Sirach
y en el Pseudo-Salomén, donde mas visible se nos da aquella
constriccién. Se ha discutido mucho si habia en el primero
una verdadera hipéstasis que autorizara a afirmar una influen-
cia de la teoria platénica de las ideas. Quizads no haya, en
efecto, un claro y conciente planteo filoséfico, pero sélo hi-
postasiada podrfa la Sabiduria hablar como lo hace en el

capitulo XXIV del poema del Siracida (®):

*He salido de la boca del Altisimo
(la primera, antes que todas las criaturas,
(he hecho, en el cielo, una luz permanente)

y como una niebla he cubierto la tierra.

Tenia mi morada en las altas regiones

vy mi sede sobre una columna de nubes.

Yo sola recorria la béveda celeste

y paseaba por el fondo de los océanos.

Entonces el Creador del Universo me dié sus érdenes;
el que me habia creado, me asigné mi morada,

dijo: Es en Jacob donde debes quedar,

Israel serd tu dominio.

Puede, eso si, afirmarse, que la hipéstasis o la representa-
cién simbdlica son procedimientos elementales y comunes

(9) Jests Sir., XXIV, 3 y ss.
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aun entre los pueblos primitivos. Seguramente —como lo
afirma Causse— la representacién de la Sabiduria en el Sira-
cida es sélo un intento de adaptar la exposicién de la doctrina
hebrea a los esquemas légicos de sus oyentes griegos, y quiza
sea exacto que no es imprescindible recurrir a influencias di-
rectas para explicarse la aparicién de esta idea. En todo caso,
es evidente que, como en los casos sefialados anteriormente,
hay un proceso de adaptacién a una modalidad ambiente den-
tro de las posibilidades de la mentalidad hebrea (*°). Ya di-
jimos como, al fin, era el espiritu helenistico el resultado de
estas adaptaciones reciprocas de tendencias reductibles, en
alguna medida, a formas comunes.

Pero si puede dudarse de la influencia directa del pensa-
miento filoséfico griego en Jestis de Sirach, resulta imposible
dudar en lo que se refiere a la Sabiduria del Pseudo-Salomén,
obra llena de contenido filoséfico platénico y estoico. La Sa-
biduria es alli, sin disputa, el antecedente del Logos filoniano.
Pero ya no es eso sino uno de los elementos incorporados al
pensamiento hebreo. A los estoicos se les pide su concepcién
del alma del mundo, que configura la naturaleza de la propia
Sabiduria ('), pero también se le pide la tesis de la dignidad
inherente a la naturaleza humana. Por su parte, se incorpora,
de la filosofia platénica, la idea del cuerpo como prisién del
alma, asi como la idea de la preexistencia de ésta (*%).

Reuss ha sefialado todavia la enumeracién de las cuatro

(19) A, Caussg, Israél et la vision de Phumanité, Paris, 1924, p. 142; Gun-
GNEBERT, Le monde juif vers le temps de Jésus, p. 124, ve en la Sabiduria del
Siracida la primera etapa del proceso por el cual se llega a Filén y luego al
IV Evangelio. En sentido contrario, PraecaTER, Das Altertum (En UgBErRwEg,
Geschichte der Philosophie, I. p. 569, y ZeLrLEr, Die Philosophie der Griechen,
Dritter Teil, zweite Abteilung, zweite Halfte, p. 229, v nota 4 (Ed. de 1868).

(11) El pasaje VII, 22, donde méas claramente se observa la profunda
concepcién del filésofo, ha dado lugar a una disputa previa. De su comienzo
se dan dos lecciones distintas:

“Hay en ella (en la Sabiduria) un espiritu inteligente. .."”

o “Ella es un

espiritu inteligente...’

Reuss prefiere la primera —que es la mis antigua— pero no por razo-
nes provenientes del anilisis del texto, sino precisamente, porque en ella se
da en forma menos definida la hipéstasis de la Sabiduria: es, pues, una opi-
rién proveniente de un parti-pris sobre el fendmeno mismo. En una aclara-
cién final, Reuss sostiene que los epitetos con que se caracteriza a la Sabiduria
en ese pasaje, podrian adaptarse indistintamente al espiritu considerado coms
emanacién de la divinidad o a los efectos de ese mismo espiritu. Reuss, Philo-
sophie religieuse et morale en la Bible, traduction nouvelle avec introduction et
commentaires, 6me. partie, p. 531, nota 1.

(*2) Reuss, op. cit., p. 512.
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virtudes cardinales, que se encuentra hasta en el De Officiis
de Cicerén. La influencia no es, pues, negable, y es verosimil
pensar que el proceso para llegar a esa correcta asimilacién
suponga un plazo de lenta y persistente infiltracién.

Lo tipico de la actitud hebrea fué, sin embargo, percibir
el contraste de las dos culturas. Aun sujeto a su influencia
material y quiza a su encanto, el hebreo reconoce en lo griego.
lo distinto de su raiz espiritual. La evidencia méas absoluta se
da en la oposicién religiosa, y, mas inmediatamente aun, en el
culto de las estatuas, en el que el hebreo no veia sino una prue-
ba de materialismo grosero (**). Llamar4 a los griegos “‘hijos
de la tierra” (**) para diferenciarlos de su propia prosapia es-
piritual, oponiéndolos a los “‘sabios’ o “justos’’, iluminados por
la luz de Jehova. El sentido pénico de la vida y la orgullosa
confianza en la razén humana, propia de los griegos, justifi-
caba el estigma del salmista: eran los “insolentes”, y este
duro epiteto recibirdn también del Siracida (*°), testigo de la
creciente debilidad de sus correligionarios ante los avances del
helenismo.

LA GENERACION PERVERSA.

Porque simultidneamente con esta infiltracién cultural del
helenismo, una minoria hebrea se dejaba tentar por este alarde
de modernismo, y, desde su elevada posicién, se acercaba a la
cultura griega, a sus costumbres, y quizd a los griegos domi-
nadores del pais. La fe ortodoxa, que habia de mover a los
Macabeos, la llamé, poco tiempo antes de Mathatias, la “ge-
neracién perversa’  (*®). Su accién no era un mero filohele-
nismo elegante e intrascendente; era una actitud militante y
politica, destinada a influir en la actitud de su pueblo con res-
pecto al Imperio seléucida. Eran (*7)

*los hijos inicuos de Israel y aconsejaron a muchos dicien-
do: vamos, y hagamos alianzas con los gentiles que estan

(18) Compérese Isafas XL, 18-20 y XLIV, 9-17, con Sab. Sal, XII, 23-
XIv, 11.

(14) Henoch, C, 6-7, en el mismo sentido que Esdras, IV, 4, y [ Maca-
beos, I, 46.

(15)  Jesds Sir., XXXII, 20 (XXXV, 18 Ed. Oxford).

(16) Henoch, XCIIl, 9 (Apocalipsis de las Semanas): “En seguida, en la:
séptima semana, surgiri una generacién perversa: numerosas seran sus obras,.

. s as e
pero todas sus obras serdn abominacién’’.

(17) I Macabeos, I, 12 y ss.
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alrededor de nosotros, porque desde que nos separamos de
ellos nos vinieron muchos males. Y parecié bien este con-
sejo a sus hijos. Y algunos del pueblo se resolvieron y fue-
ron a estar con el Rey: y les dié facultad de vivir segin las
leyes de los gentiles’’.

La fe ortodoxa reservaba los mas duros epitetos contra los
apoéstatas: Numerosas serdn sus obras, pero todas sus obras
seran abominacién (**); fué necesario renunciar al consejo
de las minorias poderosas y agruparse alrededor de jefes hu-
mildes y seguros. Precisamente, fué entre las clases directoras
entre quienes hizo més mella la nueva tendencia, y, en espe-
cial, entre el alto sacerdocio. Las grandes familias sacerdo-
tales, ricas y poderosas, se adhirieron, quiza por un fenémeno
de aristocracia, a la moda imperante en las grandes ciudades,
en Antioquia, en Laodicea, en Apamea o en Seleucia. Todo
un partido se formé, poco a poco, alrededor de ellos, y las
altas figuras sacerdotales abandonaban, por las nuevas cos-
tumbres, las mas firmes tradiciones patrias. Frente a ellos,
la fe ortodoxa creaba un clima de espanto y de reprobacién;
después se sintié6 ‘‘separada’ de los apéstatas, y, por altimo,
originé de su seno un partido politico. Desde sus claras me-
trépolis helénicas, los Seléucidas miraban sin comprender el
extrafio fenémeno judio.

2. LAS ETAPAS DE LA HELENIZACION DE ISRAEL

1.os PROBLEMAS DE LA DINASTIA SELEUCIDA.

En un momento dado, los Seléucidas se vuelcan sobre
Israel con irritacién: asi, como un fenémeno repentino e
inesperado, nos presentan los dos libros de los Macabeos los
hechos que ocurren en Palestina a partir del segundo tercio
del siglo Il antes de J. C.

¢Fueron en realidad producto de una veleidad autocratica
injustificada, como lo quiere el testimonio del Antiguo Testa-
mento? Encuadrémolos dentro del panorama histérico de la
época, y confrontémolos con otros testimonios.

Al comenzar el siglo II, Antioco el Grande ha obtenido la

(18) Henoch, loc. cit.
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Celesiria y la Palestina para el Imperio seléucida, pero sub-
sistia el viejo y fundamental problema dinastico, el mismo
que habia movido, antes, a Antigono contra Lisimaco: evitar
la separacién de Asia y Macedonia. Antioco III tiene sus ojos
puestos en Europa (*), y alli busca sus alianzas para sus
proyectos futuros. En ese momento, Roma hace su aparicién
en la politica oriental y se opone terminantemente a la intro-
misién de Antioco en Grecia, rechazindolo en las Termé-
pilas (*°). La actuacién de Roma, sin embargo, no se limita a
eso. Los Escipiones trasponen con su ejército el Helesponto y
rechazan las proposiciones de paz que Antioco, perdido, les
presenta. La guerra sobreviene y la batalla de Magnesia del
Sipilo aplasta el poderio del restaurador de la dinastia se-
léucida.

Poco después, en 188, el tratado de Apamea formaliza el
despojo del Asia Menor, entregada por los romanos a sus
aliados asiaticos (**). Desde ese momento, la politica seléu-
cida pierde su norte; en lugar de crecer hasta la consolidacién
de su estructura imperial por la incorporacién de provincias
griegas, el Imperio sélo aspira ahora a retrasar la hora de la
caida definitiva. La ambicién romana no se percibe todavia
en la corte de Antioquia, pero el inmenso peligro de la “orien-
talizacién”, de la disolucién del Imperio en el complejo mo-
saico de las culturas subordinadas, si se vislumbra como un
riesgo inmediato, que exige urgente solucién. En ese mo-
mento, después de la intromisién romana y de la definitiva
separacién del Imperio de su viejo tronco macedén, la dinastia
emprende con violencia la tarea de “helenizar”’, no ya con la
antigua preocupacién de encontrar en nuevas metrépolis el
halago de la vieja cultura ancestral, sino movida por la ne-
cesidad de conjurar la influencia de las culturas conquistadas
y sometidas, necesariamente creciente sobre los grupos grie-
gos no renovados (**). La ejecucién de esta directiva politica
trajo a la dinastia seléucida la sublevacién hebrea como se-
guramente provocé el movimiento antigriego de los Partos
con Mitridates I.

(19)  RabET, L’histoire des Seleucides, en Journal des Savants, 1913, p. 301.
(20) Livio, XXXV-XXXVI; CoLiN, Rome et la Gréce, p. 187 y ss.

(21) Polibio, XXIV-XXVII; Livie, XXXVIIl], 38; CoLN, op, cit., p. 190-4.
(22) Raper, Loc. cit.
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Seleuco IV Filopator y Onias. — La politica de afianzar
la situacién imperial implicaba no sélo la consigna de ‘‘hele-
nizar’ (**), sino también la de robustecer la situacién interna
del estado seléucida y sus resortes gubernativos. Una cues-
tién administrativa suscita —en tiempos del sucesor de An-
tioco el Grande, Seleuco IV Filopator— el primer conflicto
de importancia entre el estado seléucida y Jerusalén.

El texto del segundo libro de los Macabeos es transpa-
rente (**). Un administrador del Templo de Jerusalén —Si-
mén— denuncia al Gobernador de Celesiria y Fenicia que
en el Tesoro del Templo habia, ademas del dinero destinado
a fines sagrados, grandes sumas. El gobernador trasmite la
noticia al Rey y éste envia a su encargado de las finanzas,
Heliodoro, para que haga la investigacién pertinente.

Heliodoro pregunta al Sumo Sacerdote Onias si es exacto
lo afirmado por Simén (interrogabat autem, si veré haec ita
essent — I, Mac., IlI, 9). Es evidente, pues, que no intere-
saba el saqueo del templo, lo cual, por otra parte era incon-
cebible si “Seleucus Asiae vex de redditibus suis praestarvet
omnes sumptus ad manisterium sacrificiorum pertinentes” (I,
Mac., III, 3); lo que interesaba era, sencillamente, investigar
una irregularidad en el manejo de los dineros ptblicos, ya que
el Sumo Sacerdote mantenia la administracién civil de la pro-
vincia. Por otra parte, parece que la costumbre de que los
encargados de la recaudacién no entregaran los fondos exigi-
dos existia de antiguo, y Josefo conserva el recuerdo de una
irregularidad semejante, cometida por otro Onias en las pos-
trimerias de la dominacién egipcia (**).

Frente a la pregunta de Heliodoro, el Sumo Sacerdote
Omias sostuvo que el dinero era privado y que estaba alli en
calidad de depésito, pero el enviado, de acuerdo con las érde-
nes recibidas, decide incautarse del dinero para lo cual debia
forzar la entrada del Templo. La tradicién habla luego de
castigos milagrosos sufridos por el ministro sirio, quien se
habria retirado sin recoger el dinero (**). La acusacién de

(23) “Helenizar” debe tomarse no solamente en el sentido de imponer
las costumbres y la cultura helénicas, sino también en el sentido gque habia
tenido, siglos antes, su homéloga ‘laconizar’’, esto es, de adhesién a lo griego
en forma méas o menos formal.

(2¢) Il Macabeos, 111, 2; IV, 10.

(25) Josefo, Ant., X1, 1V; ReNAN, Histoire du peuple dIsraél, T. IV, p. 273.

(26) II Macabeos, III, 24-29.



C s —

— 77 —

Simén figura, sin embargo, recogida por el mismo cronista;
Onias, provisorem civitatis, ac defensorem gentis suae (11,
Mac., IV, 2) era llamado por Simén, ‘“traidor’: audebat
(Simén) insidiatorem regni dicere (loc. cit.,). La acusacién
.es consecuente con la naturaleza de la denuncia primera. Pa-
ra defender los intereses de sus compatriotas, el Sumo Sacer-
dote negaba las fortunas existentes e indicaba un censo se-
guramente muy inferior al que corresponderia de saberse el
monto de las riquezas particulares. Hecha la denuncia, He-
liodoro comprueba en efecto la existencia de riquezas que se
ocultaban o se disminuian, para que correspondiera un tributo
méas bajo. Onias, en efecto, defendiendo a los suyos, como
nos dice el cronista del segundo libro de Macabeos, traiciona-
ba al reino, que le confiaba la recoleccién de los impuestos.

La confiscacién de esos dineros fué impedida a mano ar-
mada por los funcionarios del templo con la complicidad
popular: un ardid més o menos feliz produjo temporalmente
el resultado deseado. Poco tiempo después, Antioco IV Epi-
fanes reemplaza a Onias en el Sumo Sacerdocio por su her-
mano Jasén (*7).

Como antecedente de la enérgica politica de Antioco 1V,
la revuelta organizada por Onias es importante. Entregada
la administracién de la regién al Sumo Sacerdote como un
hébil procedimiento politico para no encender la resistencia
religiosa, el Estado seléucida no podia soportar que traicionase
su organizacién financiera. Constituia ésta un problema fun-
damental en el Imperio (**) ¥y la situacién creada después del
tratado de Apamea agudizaba la necesidad de una organiza-
cién rigurosa. El primer choque con el judaismo es, pues, el
resultado de un conflicto puramente administrativo, que, por
llegarnos por una via interesada, se nos presenta transformado
en un problema religioso y de vasta trascendencia nacional.
El propio cronista del segundo libro de los Macabeos nos da,
sin embargo, los elementos de juicio para considerarlo en su
verdadero caracter.

(27) Il Macabeos, 1V, 7-10.

(28) La organizacién politica y econémica del Imperio se basaba sobre
1a buena organizacién financiera. Ver Herodoto, 11I, 89; Joucuer, El Imperialismo
maceddnico y la helenizacién del Oriente, p. 1. La centralizacién financiera era el
principio elemental y basico de todo intento organizador en materia econdmica
v politica de tipo imperial.
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Auntioco 1V Epifanes. — A este conflicto politico-admi-
nistrativo se vinculan los primeros hechos de Antioco 1V, sélo
interesadamente unidos por la crénica a la ulterior persecu-
cién politica y religiosa.

A su vuelta de Egipto, Antioco entra en Jerusalén con sus
tropas, dispuesto a que no se repitiera la resistencia contra
sus recaudadores (*). Del templo saca los objetos de metales
preciosos y ‘el oro y la plata” (*"). La suma recogida asi
fué de mil ochocientos talentos (*'). Cumplida esta requisa,
se vuelve el Rey a su capital, no sin castigar a la poblacién y
poner gobernadores que controlaran celosamente sus intereses
reales.

Todavia debe enviar Antioco una tercera expedicién mi-
litar para cumplir la recaudacién de los impuestos. Dos afios
después envia al princeps tributorum (**), con veintidés
mil hombres, segiin el apasionado testimonio del segundo li-
bro de Macabeos (**), quien dejé entonces guarnicién perma-
nente en la ciudadela (**), y encargé a su jefe el cobro de los
tributos (*). Sélo después de estos episodios —coinciden los
dos libros en mostrar la posterioridad del hecho (**)— habria
comenzado Antioco IV Epifanes a poner en ejecucién su plan
de helenizacién del reino.

Antioco IV Epifanes habia llegado al trono en 175, des-
pués de haber vivido en Roma mucho tiempo, como rehén

(29) El autor de Il Macabeos se siente obligado a explicar porqué no fué
castigado Antioco como lo habia sido Heliodoro, ante la evidencia de la di-
ferente actitud observada por los judios frente al ministro que llegaba en
cumplimiento de una misidn civil y al rey que queria respaldarla militarmente.
Para justificarlo, el cronista alude a los muchos pecados del pueblo elegido.
11, Macabeos, V, 17-20.

(30) 1 Macabeos, 1, 21-24

(31) 1l Macabeos, V, 21.

(32) I Macabeos, I, 30.

(33) Il Macabeos, V, 24.

(34) 1 Macabeos, I, 35-36.

(835) II Macabeos, 1V, 28; segiin I Macabeos, I, 35-36, sélo después de
la expedicién punitiva de Apolonio habria quedado guarnicién en la ciudadela
de Jerusalén: no podia, entonces, estar encargado el jefe del cobro de los tri-
butos antes de la insurreccién de Onfias. El anacronismo debe resolverse, a

mi juicio, a favor del I Macabeos: la guarnicién es posterior al movimiento
de Onias y sélo después de este hecho —y como consecuencia de él— tuvo
el jefe de aquélla la misién de cobrar los tributos.

(36) Surge del orden de la narracién en el I Macabeos y estd expresa-
mente indicado en 1I, Macabeos, VI, 1.
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entregado por Antioco Il el Grande después del Tratado de
Apamea. Admirador de las cosas griegas, su politica se diri-
gié a impedir que su reino se orientalizara y a mantener un
estrecho contacto con Grecia. Los griegos conocieron su ge-
nerosidad y los santuarios y las ciudades recibieron sus dona-
tivos (*"). Se decia de él que, por incitacién de Filénides,
el filésofo amigo de Carneades y de Diégenes de Babilonia (3®),
habiase convertido a la filosofia epictirea (*°), y su tendencia
a acrecentar las relaciones de su reino con los hogares de la
cultura griega fué, sin duda, la que lo llevd a organizar los
fastuosos juegos de Dafné, cerca de Anticquia, cuya descrip-
cién —que Polibio nos guarda (**)— muestra muy claramen-
te la intencién politica que lo guiaba.

El testimonio del Antiguo Testamento que lo execra coin-
cide sélo parcialmente con las fuentes griegas que poseemos;
mientras los dos libros de Macabeos y el libro de Daniel (*')
——como fuentes principales— nos lo presentan como un loco
sanguinario y cruel, las fuentes griegas destacan méas bien cier-
ta incoherencia de su conducta. Esta seria la causa del sobre-
nombre de Epimanes, el insensato, el alocado, con que se reem-
plazé —segtin Polibio (**)— su epiteto honorifico de E pifanes,
el ilustre, que llevé desde el principio de su reinado. Su insen-
satez consistia, fundamentalmente, en perder, con cierta fre-
cuencia, el empaque real; pero los hechos en los cuales se nos
ejemplifica esta modalidad parecerian tener su explicacién.
El gusto por mezclarse en los Gltimos resabios de vida publica,
bajar al 4gora, intervenir en las elecciones de edil o de tribuno
y aun ser elegido (**), era sélo una forma de expresar su adhe-
sién a ciertas costumbres occidentales, poco de acuerdo con
el concepto oriental de la monarquia, pero explicable en el
antiguo confinado de Roma. Lo tipico de su caricter, mas
que su locura o su ferocidad, seria —como lo dice Bouché-
Leclerq (*)— una radical incoherencia, producto de su origen

(87) Polibio, XXVI, 10; XXVIII, 18.

(38) El filésofo estoico Diégenes, llamado de Babilonia, era, en realidad,
de Seleucia.

(39) Boucugi-LecLERQ, Histoire des Seléucides, p. 284.

(49) Polibio, XXXI, 3.

(41) Daniel, XI, 21.

(42) Polibio, XXVI, 10.

(43) Polibio, loc. cit.

(#) BoucHE-LecLERQ, op. cit., p. 282.
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sirio-helénico y su formacién romana. Partiendo de esta in-
terpretacién de su personalidad, es licito sacar de la narra-
cién interesada de los dos libros de los Macabeos los caracteres
peyorativos con que se define a Antioco Epifanes, y tratar
de ver en su politica helenizadora no una accién antijudia,
sino, mas bien, una forma de su concepcién politica, tanto
maés justificada cuanto que la propia reaccién hebrea debia
terminar, a la larga, helenizAndose.

LA HELENIZACION SISTEMATICA.

Para realizar su accién sisteméatica de helenizacién, conta-
ba la monarquia seléucida con la seguridad de tener partida-
rios en todas partes de su reino. La formacién de grupos
filohelénicos tenia su origen en la situacién del habitante
asidtico dentro del orden politico seléucida. El estado sélo
conocia, en principio, el ciudadano de origen y de cultura
griega, y el siervo, vencido y sin derechos. La politica impe-
rial procuraba —desde los tiempos de Alejandro— incorporar
a los asiaticos al estado, en calidad, por ejemplo, de extran-
jeros domiciliados. Para obtener esta situacién, era menes-
ter —tanto en Egipto como en Asia— acreditar una suficiente
asimilacién de la cultura griega, y esta cultura griega se im-
partia en los gimnasios y se oficializaba mediante la efebia.
Las minorias antiguamente poderosas y ahora sometidas, que
sabian que a cambio de esta asimilacién a las costumbres grie-
gas recobraban en parte su privilegiada situacién, se inclina-
ban en todas partes a cumplir estas exigencias, y la monar-
quia, cuidadosa de no excederse en la concesién de los
beneficios, vigilaba los gimnasios ptblicos. Los grupos filo-
helénicos existian y se constituian dentro del estado, alimen-
tdndose por medio de estas instituciones de origen griego y
controladas por el estado mismo (*°).

Esta es la situacién que —comtin seguramente a todos los
pueblos sometidos— se adivina en los dos fragmentos de los
libros de los Macabeos (*¢). El gimnasio y la efebia no son
sino los instrumentos de la oficializacién de la ciudadania

(43) Sobre esto, un utilisimo pasaje de JoUGUET, Helenizacién del Oriente,
ed. esp., p. 473, que cita en su apoyo DITTEMBERGER, Orientis Graeci inscriptiom
selectae, 46, nota 3; Jouguet no tiene presente el ejemplo hebreo que dan los
libros de los Macabeos del fenémeno que él describe.

(46) I Macabeos, I, 15 y Il Macabeos, 1V, 9 y 12.



e i e R R B,

— 81 —

para aquellos que concurren al primero y se inscriben después
en la segunda. La autorizacién era indispensable para crear-
los (*') y el grupo filoheleno judio procura forzar la voluntad
real. Este hecho, por provenir del mas retraido de sus domi-
nios, debia estimular a Antioco a emprender la imposicién de
su politica helenizadora, puesto que le aseguraba la existencia
de grupos favorables. La obra de la “generacién perversa”
habian dado sus frutos, y, sobre la base de esos grupos mino-
ritarios (**), el estado seléucida se propone unificar sus do-
minios bajo el signo de la cultura griega.

El edicto real. — Tacito (*°) nos confirma la existencia de
un propésito, por parte de Antioco, de suprimir toda supers-
ticién y de imponer la religién y las costumbres griegas. Des-
pués de volver del Egipto, Epifanes da en Antioquia un edicto
estableciendo la unificacién de costumbres, leyes y religiones
en el territorio del Imperio. Sélo poseemos su contenido a
través del primer libro de Macabeos y de algunas referencias
mas escuetas del segundo de Macabeos y de Josefo (*°), pero
en el primero de los textos nombrados es en donde una lec-
tura minuciosa puede encontrar los elementos necesarios para
reconstruir —por debajo de las glosas— el sentido exacto de
aquel acto de gobierno.

En primer término, el edicto se dirige a todo su reino (*!);
Ia expresién, que contradice el sentido beligerante del libro, se
repite dos veces; es, pues, evidente que debia ser notorio el
caracter universal del edicto; no habia en consecuencia, una
politica antijudia como parecerian probarlo los comentarios
del cronista.

El edicto establecia, como consigna general, el abandono
de leyes, costumbres y religiones de cada pais, “pare que todo
el pueblo fuese uno” (°*). El propésito es de alta politica y
el primer libro de los Macabeos no alcanza a ocultarlo, a pesar
del uso interesado de sus testimonios; el segundo, en cambio,
inicia la narracién como si se tratara de una ofensiva con-

(47) JoucuEr, loc. cit.

(48) El cronista del primer libro de Macabeos afirma la existencia de
estos judios helenizantes. [, Macabeos, I, 14.

(49) Tacito, Hist,, V, 8.

(59)  Josefo, Guerras de los Judios, I, 1.

(51) I Macabeos, I, 43 y 53.

(52) 1 Macabeos, loc. cit.
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cretamente reducida a Israel; la unificacién del Imperio seléu-
cida, en cambio, implicaba una actitud igualmente coactiva
contra las provincias de cultura caldea o persa: era, pues, un
plan general.

El edicto prohibe, en concreto, el ejercicio de las religiones
nacionales: prohibe a los judios los “holocaustos, sacrificios y

propiciaciones” (**) la celebracién del sdbado y de las demas
fiestas (**), y la circuncisién (**). En el futuro el Templo

debia ser usado para los nuevos cultos (*°), esto es, profa-
nado, desde el punto de vista judio; en una fecha indicada —a
los quince dias del mes de Casleu— se colocé en el Templo
una estatua de Zeus Olimpico (*) y en las demés ciudades
y aldeas se levantaron aras para los sacrificios paganos.

Las leyes que habrian de observarse en el futuro serian
las leyes y las costumbres griegas (**), y en materia religiosa
se sacrificaria a la manera griega (*°), con altares e imagenes,
y con inmolaciones de animales. El culto real se observaria
en Israel como en todas partes (**) y se celebrarian las fies-
tas de Dionisos con el ritual debido (). Con la estricta ob-
servancia de estas disposiciones, el seléucida se aseguraba la
helenizacién formal de su reino, y aspiraba, quiza, a desterrar,
como nos dice TAcito, las viejas supersticiones.

El cronista del primer libro de los Macabeos nos dice que
todas las naciones acataron las disposiciones del rey Antioco
(Et consenserunt ommes gentes secundum verbum regis An-
tiochi) (**), y que aun en Juda hubo quienes las aceptaron
(Et congregati sunt multt de populo, ad eos, qui dereliquerant
legem Domini) (**); (Et multi de populo Isvaél consentientes
accesserunt ad eos) (*). Es posible inclusive que haya sido
la mayoria la que haya adoptado una actitud transigente; los
enviados del rey debian coaccionar enérgicamente a las pobla-

(53) I Macabeos, I, 47.

1
(%4) I Macabeos, I, 48,
(55) I Macabeos, L. 51.
(56) I Macabeos, I, 49.
(57) I Macabeos, I, 57; 1I, Macabeos, VI, 22.
(58) 1 Macabeos, I, 46.
(5%) I Macabeos, I, 50.

(80) I, Macabeos, I, 61; Il Macabeos, VI, 7.
(1) II Macabeos, VI, 7.

(62) I Macabeos, |, 44.

(63) I Macabeos, I, 55.

(¢¢) Il Macabeos, II, 16 19, 23.



ciones (%) y la represién fué tan rapida como violenta (°°).
Pero frente a la violencia del estado y la debilidad de sus
miembros, la fe ortodoxa se estructura, se organiza, y provo-
ca la formacién de grupos de fieles, cuyo impetu dara al pue-
blo hebreo un instante fugaz de significacién politica.

LA REACCION DE LA FE ORTODOXA HEBREA,

La reaccién se produjo de dos maneras muy distintas. En
quienes méas poderosa era la fe, la persecucién religiosa pro-
dujo como consecuencia la huida desesperada al desierto, don-
de, a costa de renunciar a la vida dentro del Estado, podrian
mantener su libertad de conciencia (). Desde los comienzos
de la presién seléucida se produce este éxodo de los apegados
a la Thora (*®); eran los que estaban dispuestos a morir antes
que violar los preceptos de la ley (%), hasta el punto de no
defenderse del ataque de las fuerzas reales que los perseguian
en dia sidbado (™). Lo caracteristico de este grupo —que
se llamara de los Hasidim, los piadosos— es que su resistencia
es puramente pasiva y que sélo se preocupan de su libertad
para cumplir la Thora. Junto a ellos, ante la imposicién se-
léucida, otro grupo adopta una actitud beligerante: para obte-
ner la libertad de conciencia no hay méas remedio que luchar
por la libertad nacional. Huyen a los montes ("), se guarecen
en lugares seguros, y deciden combatir al rey por las armas.
Cualquiera que nos venga a hacer la guerra en dia sdbado, com-
batamos contra él (™), dird su jefe, Mathatias; porque maés
importante que el sibado era para este grupo la vida, reve-
lando asi una divergencia fundamental con los Hasidim, para
quienes nada se sobreponia al estricto cumplimiento de los
preceptos de la ley. Muy pronto, esta divergencia debia sepa-
rar los dos grupos de fieles y oponerlos como enemigos.

El movimiento del grupo beligerante fué encabezado por
Mathathias, de la familia de los Asmoneos, y fué secundado

(65) 1 Macabeos, I, 46, 53; 1I, 17; Il Macabeos, VI, 1.
(66) I Macabeos, I, 58-61 y 63-66; I Macabeos, VI, 10-11 y 18-31;
VII, passim.

(67) 1 Macabeos, I, 29-30.

(68) 1 Macabeos, I, 40 y 56.

(9 1 Macabeos, 1, 65-66.

(70) 1 Macabeos, 1I, 31-38.

(*1) I Macabeos, I, 28; Il Macabeos, V, 27.
1

(72) Macabeos, 11, 41.
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rapidamente por la nacién. Arrastrados por los acontecimien-
tos, los Hasidim se pliegan a ellos (), pero desde el primer
momento se subraya su desconfianza por el caracter nacional
y militar del movimiento. La lucha tenia para los Hasidim un
objetivo inmediato y tnico: evitar que las fuerzas reales
les impidieran el cumplimiento de la Thora. Para el jefe as-
moneo, en cambio, el momento parecia llegado para levantar
el reino de Jerusalén: es el tiempo del castigo v de la ruina,
v la ira de la indignacion, dird Mathathias a sus compafieros
al morir ("*). Una literatura apocaliptica e inflamada (**), cola-
boraba en esta tarea de levantar al pueblo hebreo como para
que cumpliera una aventura heroica, y de la vetusta y rica
tradicién se exhumaba el recuerdo de un pasado militar glo-
rioso que se proyectaba ahora hacia una esperanza mesianica.
La guerra debia ser el destino de la nacién.

LA DISOLUCION DE LAS REACCIONES DE LA ORTODOXIA.

Lo que se constituia —bajo la apariencia de una defensa
de la fe— era una auténtica monarquia militar. A la muerte
de Mathathias, Judas Macabeo se hace cargo del mando del
ejército y moviliza la nacién entera hacia la guerra:

“Acrecenté la gloria de su pueblo y se vistié de coraza
como un gigante y se guarnecié de sus armas de guerra

para combatir y cubria los reales con su espada’ (¢).

Judas Macabeo se revelé como un habil caudillo y como
experto general. El débil poderio del rey de Siria se ve ame-
nazado por este nuevo principe guerrero, que vence a sus ge-
nerales, que desafia su poderio y que no se desanima ante
las derrotas. El poder y la autoridad se concentran poco a
poco en sus manos, y el pueblo hebreo, polarizado un instante
alrededor de su fe atropellada, configura poco a poco un es-
tado nacional, simbolizado en una autocracia militar: signo
de los tiempos, en el clima helenistico la presunta teocracia
debia ceder el paso rapidamente a un régimen de ese caracter.

(73) 1 Macabeos, II, 42.

() 1 Macabeos, I, 49.

(73) El libro de Daniel constituye —quiza con algunos de los Salmos—
la literatura caracteristica de esta época.

(¢) I Macabeos, I, 3.
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Los reyes vy los poderosos. — La defensa beligerante de
la fe judia exigia a los nuevos caudillos poseer el doble con-
trol del sacerdocio y del estado. Lo poseyeron desde los dias
de Mathathias, pero, en la marcha hacia la desvirtuacién de su
misién —que comienza con el propic Mathathias— arrastra-
ron al sacerdocio hacia una situacién que debia alejarlos de
los verdaderos celadores de la fe. Desde entonces, los maés
severos fieles de la Thora vieron en los reyes y en los sacer-
dotes sus nuevos enemigos: eran los 7eyes y los poderosos (°),
y en este tltimo término, encerraban a los miembros de la
clase sacerdotal, pertenecientes al partido de los Saduceos,
ricos e influyentes aliados de los principes, que se alejaban de
los inflamados Hasidim, siervos de la Thora.

La aspiracién del Hasidim.era obtener del estado una
absoluta indiferencia en materia de fe. Pero la monarquia
macabea fincaba su accién, precisamente, en la defensa de la
fe, y no podia abandonar —sin grave riesgo para su autori-
dad— esta bandera por cuyo prestigio habia obtenido, primiti-
vamente, el consenso unanime.

En rigor, la posicién de los Hasidim era rigurosamente
exacta. Antes de morir Mathathias, ya el poder se orientaba
hacia fines muy distintos de los que decidieron su ereccién co-
mo caudillo popular. Con Judas Macabeo no hay ya ninguna
duda sobre la naturaleza de su poder, y el mismo cronista del
primer libro de los Macabeos da los elementos de juicio para
caracterizarlo.

A la muerte de Antioco 1V, su hijo Antioco V Eupator y
su ministro Lycias, deciden —ante el peligro de un conflicto
de corte— devolver a los judios la libertad religiosa (**). Por
amor de sus leyes, que hemos despreciado, se han irritado
vy hecho estas cosas, le hace decir el cronista hebreo al mi-
nistro sirio. Desde ese momento la sublevacién nacional no
tendria ya sentido. El cronista lo comprende en cierta medida,
porque, a partir de ese pasaje, el primer libro de los Macabeos
no vuelve a nombrar el conflicto religioso. Pero los Macabeos
no piensan en declinar su poder politicomilitar ¥y comienzan
a jugar la carta de su autoridad y de su fuerza en el mez-

(") Es la férmula que usa el libro de Henoch para unirlos en su juicio
condenatorio: XXXVIII, 5; XLVIIl, 8; LXII passim.
(78) I Macabeos, VI, 59.
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quino y oscuro juego de la politica de la decadencia seléucida.
Demetrio | Soter, hijo de Seleuco, que reemplaza a Antioco
Eupator, reitera —ante otro conflicto con Alejandro Bala—
la autorizacién otorgada por su antecesor a los judios para
vivir segiin sus leyes (™). Pero esta concesién ya es pura-
mente formal; los Seléucidas no podrian repetir el intento
autoritario de Antioco Epifanes, porque el Sumo Sacerdote
judio es ahora quien contribuye a poner y quitar reyes en
Antioquia. .

La preocupacién de los Macabeos sera, en adelante, la de
asegurar su sucesién dinastica y la de acrecentar su poderio
econémico, politico y militar. Judas no sélo combate contra
las tropas de su rey: ahora se lanza contra las regiones cir-
cunvecinas y se anexa ciudades y territorios; combate en
Idumea (*) y en Galaad ('), mientras su hermano Simén
domina la regién de Galilea (*°); Jonatha&s sitiard Gaza (*)
y se lo verad recorrer los desiertos y los oasis, desde Ara-
bia (*) hasta Damasco (*°), en tiempos en que su hermano
Simén llegaba hasta Ascalén y Jope (*°), en procura del mar.

Cuando Simén llega al poder, se plantea para su reino
el viejo problema econémico y politico de la salida al mar, y
——como un nuevo dinasta—, se lanza sobre los puertos del
Mediterraneo: el cronista del primer libro de Macabeos esta
orgulloso de aquella consolidacién del nuevo reino y sefala
la trascendencia: v tomd a Jope, que sirvié de pucrto vy entrada
para las islas del mar (°7).

Y ensancho los términos de su pueblo, y se hizo dueito del
pais (**). Simén es ya, indudablemente, un soberano helenis-
tico. El problema de la fe ha sido olvidado definitivamente y
el cronista del primer libro de los Macabeos refleja bien la
naturaleza del nuevo estado judio; en un breve fragmento
dice por qué es feliz el nuevo reino:

(79) Macakeos, X, 37.

1
(89) 1 Macabeos, V, 3 y 65.
(81) | Macabeos, V, 9, 24 y 53.
(82) I Macabeos, V, 14 y 21-23.
(83) I Macabeos, XI, 61.
(8¢) I Macabeos, XII, 3I.
(83) | Macabeos, XII, 32.
(88) 1 Macabeos, XII, 33.
(87) I Macabeos, XIV, 5.

1

(88) Macabeos, X1V, 6.
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*“los ancianos estaban todos sentados en las plazas, y tra-
taban de los bienes de la tierra, y los j6venes iban con ves-
tidos preciosos y con vestiduras de guerra. Y distribuia
viveres por las ciudades v les ponia orden para que fuesen
otras tantas fortalezas de manera que la fama de su gloria
llegé hasta las extremidades de la tierra” (%9).

Con Simén, los tres hijos de Mathathias han llegado al
poder. El prestigio del viejo tronco patricio y la decisién de
los herederos (*°) les aseguraron la sucesién. A la muerte de
Simén, habia de ser su hijo Juan Hyrcan quien lo reemplazara,
después de haber sido, durante la vida de su padre, su cola-
borador militar. La sucesién dinastica qued6 asi asegurada y
no fué discutida.

En esta politica, la casa de los Macabeos no podia ser
acompafada por los fieles de la Thora, que circunstancial-
mente se habfan unido a ella esperanzados en la obtencién
de la libertad de conciencia. Los Hasidim no querian reyes
ni politica nacional, sino precisamente, desprendimiento de
toda preocupacién mundana. La unién de lo politico y lo
sacerdotal, con vistas al robustecimiento de la autoridad real,
les repugnaba y en el transcurso del gobierno de Judas se sus-
cité la divergencia entre la monarquia y ellos.

Cuando en 162 Demetrio I Soter se hace cargo del trono
de los Seléucidas, designa para Judea, en acto de soberania
indiscutible, un sumo sacerdote, Alcimo. Los Hasidim, con-
siderando que era del linaje de Aardén, lo reconocen y acep-
tan, pero Judas Macabeo no parece dispuesto a renunciar a la
autoridad de hecho que poseia, y que en cierto modo le habia
conferido Antioco V Eupator, y lo resiste. Los Hasidim se
separan entonces de él, y, desde ese momento, constituiran,
frente a la monarquia, un polo opositor.

La efimera alianza anterior de los fieles queda asi es-
cindida. Los reyes vy los poderosos, con sus preocupaciones
mundanas, con su interesado manejo del Templo y con su in-
tima contaminacién de helenismo, se opondrin ahora a estos
fieles que sélo aspiran a mantener el minucioso cumplimien-
to de su vieja Ley; sin saberlo, también éstos estan contribu-
yendo a caracterizar la tormentosa época en que viven; por-
que esta discriminacién de lo intimo individual y lo politico-

(89) I Macabeos, X1V, 9-10.
(90) I Macabeos, XIH, 1 y ss.
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social colectivo —que mas tarde se hard patente con los
fariseos— significa una zona fundamental de coincidencia
con las renunciantes filosoffas postaristotélicas; unos y otras
contribuyeron en gran medida a crear el ambiente necesario
para la aparicién de los grandes imperios, cuya condicién de
existencia era la amplia tolerancia de las diversas nacionalida-
des y la prudente libertad del individuo, desconectado del pe-
queiio grupo social circundante, y entroncado, en cambio, en
el vago e impreciso universo de la humanidad, organizada
bajo poderes autocraticos.

Constituidos en jefes politicos indiscutidos de su pueblo,
los Macabeos comienzan a contar en el juego politico de los
dinastas seléucidas. Después de Antioco Epifanes, los discu-
tibles y controvertidos derechos de unos y otros al trono crean
una larga serie de pretendientes, cada uno de los cuales busca
las alianzas que pueden proporcionérsele. Los Macabeos jue-
gan habilmente con su poder y, en la medida en que la dinastia
se hace mas grotescamente débil, la nueva casa real crece en
independencia y en poderio. La serie de las concesiones arran-
cadas a los reyes y pretendientes, como precio o como re-
compensa por su ayuda, comienza ya en tiempos de Jonathés
y de los conflictos de Alejandro Bala con Demetrio I. En la
puja de los dos principes por obtener el apoyo del Macabeo,
obtiene éste del rey legitimo la autoridad para levantar un
ejército y tomar Jerusalén como capital (**) ; del pretendiente,
recibe la investidura de sumo sacerdote y el derecho de ser
llamado amiqo del rey, recibiendo, al mismo tiempo el ves-
tido de pdrpura y la corona de oro (**); del rey legitimo,
como contraproposicién, consigue la casi total liberacién de
tributos, la evacuacién de la ciudadela de Jerusalén, el resta-
blecimiento de la autoridad del sumo sacerdote, asi como la
reiteracién expresa de la autorizacién para vivir segin sus
leyes (**). Entre los dos —como para ejercitar su nueva situa-
cién con mas libertad— Judas elige a Alejandro Bala y lo
ayuda a conquistar el trono.

Ya en el poder, Alejandro Bala se ve obligado a otorgar a
su aliado nuevos privilegios, que prueban que éste sélo en
la forma mantiene su situacién de principe vasallo; el rey lo

(91) I Macabeos, X, 6 y 10.
(22) 1 Macabeos, X, 20.
(93) I Macabeos, X, 25 y ss.
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hace sentar a su lado, lo viste de plrpura, y lo hace particeps
principatus (™).

Del sucesor, Demetrio Il —a pesar de haber reemplazado
por la violencia a su antiguo aliado— obtiene Jonathas la
confirmacién del reconocimiento de su autoridad y de las con-
cesiones que le habian sido hechas (*°), pero, a pesar de eso,
el Macabeo apoya al nuevo pretendiente, Antioco, hijo de
Alejandro Bala, tutelado por Tryfén. De esta alianza, Jona-
thas obtiene para su hermano Simén, el gobierno de las pro-
vincias de la costa, desde Tyro hasta Egipto (*®), con lo cual
el nuevo estado judio alcanza una salida al mar, satisfaciendo
asi una exigencia del desarrollo material que revela claramen-
te la indole de las preocupaciones de la monarquia, fundada,
antafio, para la defensa de la Thora.

Simén se aparta del rey Antioco y vuelve a aliarse con
Demetrio; la débil situacién de éste le obliga a legitimizar de-
finitivamente las concesiones de hecho que la dinastia maca-
bea habia obtenido, y el ano 170 de la era seléucida le es
quitado el yugo a Israel; Simén comienza a fechar sus do-
cumentos desde el afio uno de Simdn, Sumo Sacerdote, Gran
Caudillo v Principe de los Judios ("), y Antioco Sidetes con-
cede a la monarquia hebrea el derecho de acufiar moneda (**).
Con Juan Hyrcén, hijo y sucesor de Simén, nada impide que
desembozadamente se presente el estado judio como un estado
nacional, y la monarquia militar de los Asmoneos, como otra
de las que surgian de la desmembracién del viejo tronco de
Seleuco.

La oposicion de los fariscos. —— En ese momento adquiere
fisonomia definitiva la antigua oposicién de los Hasidim, ca-
da vez méas separados de la dinastia macabea desde la escisién
en tiempos de Judas. El movimiento disidente ha encontrado
su expresién en una secta religiosa, cuyo nombre define su
tendencia: son los fariseos, los “‘separados’, que se caracte-
rizan por su decisién de mantenerse al margen del estado na-
cional judio. Su {nica preocupacién es el estudio y el cum-

(94) I Macabeos, X, 62-66.
(95) I Macabeos, XI, 32 y ss.
(?6) 1 Macabeos, XI, 59.

(7)) 1 Macabeos, XIII, 42.
(98) I Macabeos, XV, 6.
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plimiento de la Thora. La asiduidad de su contacto ensefta a
los fariseos todo lo que hay de implicito en la Ley y que es
necesario extraer de alli mediante una sostenida labor exe-
gética. Para eso es necesario dedicar la vida a la meditacién.
Con el tiempo, los fariseos han ido acumulando un saber de
detalle, de comentarios y de glosas, que se trasmite por tra-
dicién oral, y que constituira los Midrash Halakah, en estos
comentarios se han ido filtrando influencias extranas; en con-
tacto con babilonios, con persas y con griegos, el escriba ha
ido asimildndose insensiblemente nuevas ideas, que luego ha
creido ver implicitas en el texto escrito de la ley. Esta tradi-
cién oral ha ampliado, pues, la Thora, en cuanto a su conte-
nido. Pero el comentario expreso, y el cumplimiento de las
nuevas prescripciones asi obtenidas, ha extendido también su
esfera de accién; para el escriba todo estd previsto en la Ley,
en forma méis o menos directa, y la solucién de todos los pro-
blemas de la conducta cotidiana es menester buscarla en fun-
cién de su exégesis.

Esta concepcién de la Thora ponia en manos de los fari-
seos el control de la vida judia. El pueblo veia en ellos los
virtuosos y su prestigio era muy grande, pero crecié mas to-
davia cuando se definié su actitud prescindente en la vida po-
litica. Frente a la desenfrenada carrera de los Macabeos hacia
la monarquia militar y autocratica, los fariseos significaban
la tradicién ortodoxa en materia religiosa, y el pueblo volvié
a separarse de los sacerdotes y aun del Templo, que estaba
en manos de la alianza de los reyes y los poderosos —esto es,
de los caudillos y de los saduceos— para apoyar la actitud
prescindente de los fariseos.

La estrecha intolerancia de éstos los llevé a romper sus re-
laciones con los saduceos, en el reinado de Juan Hyrcan (*°).
Desde ese momento, lo que habia sido un desacuerdo intras-
cendente, se torné una polémica airada y luego una lucha cruel,
con persecuciones y venganzas (*°°). Los dos partidos llevaron
sus disidencias al campo tedrico, en tanto que se manifestaban
hostilmente en la préactica. Los saduceos negaban doctrinaria-
mente la angelologia, la demonologia, la resurreccién, la in-

(99) R. Travers Hrrrorp, Les Pharisiens, p. 40 y ss.

(190)  Varios pasajes del libro de Henoch son testimonios de esta polémica:

C, 7; CIII, 12-15; Libro de las Parabolas (XXXVII-LXXI), passim.
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mortalidad personal y la predestinacién (**'), y hacian una
activa propaganda de sus ideas. Los fariseos poseian, en la
ensefanza, el medio més eficaz de propaganda, pero contra-
rrestaban la propaganda escrita de los saduceos con otra
literatura de combate. En su apoyo, la fraccién mas extremis-
ta del grupo fariseo, los celotas, producian una literatura in-
flamada, de tipo apocaliptico, incitando a la conquista beli-
gerante de la paz religiosa y a la espera atenta del reino me-
sianico (1%%).

Desde el reinado de Juan Hyrcan (**®), las dos posiciones
se tornaron irreductibles. La monarquia, apoyada en los ricos
vy en los saduceos, adopté rapidamente el modus operand:
de las monarquias helenisticas, y comenzé a actuar en el
manejo de la politica internacional de la manera propia de
la época. El testimonio biblico sélo nos auxilia, en esta parte,
recordandonos las persecuciones de Alejandro Janeo a los fie-
les de la Thora (***). Las fuentes concurrentes nos muestran
la conducta de los dinastas, las preocupaciones de sus canci-
llerias y los resultados de su politica, como caracterizado por
los rasgos que definirian la del brillante Demetrio Poliorcetes
o la del siniestro Ptolomeo Filopator. Ya hemos visto cémo el
cronista del primer libro de Macabeos no se atreve, después
de mediada su narracién, a hablar de problemas religiosos y
de defensa de la fe. La curva de la conducta de la dinastia as-
monea ha sido violenta en el sentido indicado por las cos-
tumbres y las exigencias de la época helenistica, y muy poco
tiempo ha durado la ilusién de una restauracién del viejo
hebraismo. En lugar de eso, la dinastia ha demostrado la impo-
sibilidad de resistir la influencia deletérea del clima de la época.

La restauracién del viejo hebraismo pareceria que se hu-
biera dado en la constitucién del grupo fariseico. No serfa po-
sible ya adherir a la tesis de Josefo, quien traduce la posicién
religiosa de los hebreos a tendencia filoséfica de tipo griego.
El contenido de su doctrina era, sin discusién, producto de un
sincretismo, en el que, si lo griego entraba, era solamente in-

(101)  GUIGNEBERT, op. cit.,, p. 210.

(192) R. Travers HErroRD, op. cit., p. 216 y ss.

(193) Intencionalmente lo llamo ‘“‘reinado’ —como llamé antes el tipo de
autoridad de Simén— para caracterizarlo intrinsecamente y no segin el pro-
ceso formal que lo llevaba a no reivindicar la monarquia.

(194¢) Henoch, loc. cit.
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tegrando un mas complejo encuentro de tendencias y de doc-
trinas. Pero en su oposicién a la actitud helenistica de los reyes
v los poderosos no hacian sino responder con una actitud hele-
nistica, aun cuando su origen fuera radicalmente hebreo.

Los fariseos postulan el aislamiento politico, la retirada
de la vida publica y la reclusién para el cultivo del alma. Dos
siglos antes, el fiel cumplia en el Templo su misién, apenas
conmovido por las oscilaciones de la doctrina entre la tenden-
cia ritualista de los sacerdotes y el impetu mistico de los Pro-
fetas. Hoy, la constitucién de una monarquia militar que pre-
tendia defender la Ley y que, en consecuencia, aspiraba a con-
trolar su cumplimiento, ataba al fiel a un poder terrenal, vy le
hacia aspirar a un poder politico que, fuera el que fuere, no in-
terviniera en los problemas de la fe. Si la monarquia asmonea
no podia renunciar a este control del que emanaba su fuerza,
los fariseos no podian dejar de aspirar a reemplazarla por un
poder neutro en materia religiosa. LLa autonomia de concien-
cia, la intima libertad individual, era para el fariseo —como
lo era para el escéptico o el epictireo— el més alto deseo y la
tltima aspiracién; tras ella se desvanecian las tradicionales
concepciones de pucblo elegido y de nacién de Jehovd, sin el
estricto cumplimiento de la Thora todo eso era pura ficcién
para el fariseo, y, para lograr su libertad interior, termina por
renunciar a su libertad politica como pueblo.

El rechazo de toda aspiracién nacional debia desembocar
en una adhesién a la forma imperial, forma estrictamente
politica, por entonces en un proceso de crecimiento acelerado,
en cuya vastedad se anegaba la pequefiez de las discusiones
doctrinarias, y en cuyo seno —desligado de toda preocupacién
de poder— encontraria el hebreo piadoso la paz religiosa. En
la pax romana buscé la paz de su conciencia y la obtuvo, hasta
el dia en que la fraccién de los exaltados quiso restaurar la
independencia nacional. Jerusalén fué destruida y la tesis de
los fariseos triunfé en su méas intimo sentido. Perdida la ciudad
de Sién, sélo quedaba a los judios dispersos el cuidado del mo-
numento vivo de su fe, la Ley, que encerraba lo tinico que
al fariseo le interesaba de su antigua comunidad social. Sélo
entonces, sin la tentacién del suelo patrio y de la indepen-
dencia nacional, se elevaria el Imperio judio del espiritu. Da-
niel lo habia dicho con frase enigmaética y terrible:
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“Setenta semanas estan determinadas sobre tu pueblo y so-
bre tu santa ciudad para acabar la prevaricacién y concluir
el pecado y expiar la iniquidad; y para traer la justicia de
los siglos y sellar la visién y la profecia y ungir el santo de
los santos’™” (193).

Por sobre la ruina de Jerusalén comenzé la silenciosa la-
bor de las sinagogas, y los fariseos extendieron por las me-
trépolis helenisticas su sabia ensefianza, edificando a un tiem-
po mismo a las comunidades judias y a los simpatizantes
griegos, asiaticos o romanos que se acercaban a las sinagogas.
Dentro del panorama helenistico, su accién y su influencia
representan a un tiempo mismo la ancianidad de la doctrina
v la modernidad de la actitud social.

Jost Luis RoMEro.

(105)  Daniel, IX, 24.






NOTAS PARA EL ESTUDIO DE LA DOCTRINA
KANTIANA DEL ESTADO

Quizas ningdn sector del sistema kantiano haya sido me-
nos considerado y estudiado que aquel donde se encierra el
pensamiento politico de su autor. Para muchos lectores no:
especializados, pero curiosos y atentos a este orden de proble-
mas, puede constituir una sorpresa el enfrentarse, no —como
tal vez esperasen— con un conjunto de maximas relativas al
orden de la convivencia humana y al aspecto publico de la
conducta, sino con una Teoria del Estado perfectamente ar-
ticulada y, por cierto, la mas perfectamente articulada que la
historia de las ideas politicas registra.

La relativa oscuridad en que ha permanecido este aspecto:
de la Filosofia de Kant es achacable a causas multiples, cir-
cunstanciales en su mayoria. De entre ellas quiero destacar
una cuya eficacia sélo podra desconocer el que ignore la in-
tima vinculacién existente entre el pensamiento humano y la
coyuntura histérica. Me refiero al hecho de ser la doctrina
kantiana del Estado una teoria democréatica y liberal que de
ningin modo enlazaba con la practica del Estado prusiano don-
de vivié y escribié el filésofo ni, en general, con las condiciones:
politicas de Alemania en momento alguno de su historia (*).

(1) La etapa de la Alemania republicana de Weimar representa social e
institucionalmente una democracia de masas, donde ya no tenian aplicacién las:

construcciones del individualismo kantiano.
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De este modo, sus secuencias se han cumplido en forma muy
indirecta y, sobre todo, a través del cultivo profesoral en el
seno de los ambientes académicos. Aun dentro de esta linea,
cabe sefialar la curiosa particularidad de que el mas amplio y
logrado intento de construir una Teoria del Estado sobre su-
puestos kantianos —me refiero al cumplido por Kelsen y la
lamada Escuela vienesa— deriva, no tanto de la doctrina po-
litica de Kant, como de las premisas metodolégicas desprendi-
das por el neo-kantismo en otros sectores de su sistema.

Sin embargo, se descubre, como no podia menos de ocurrir,
una coincidencia esencial entre las construcciones de la es-
cuela kelseniana y la doctrina kantiana del Estado. Esta coin-
cidencia radica en la primacia que ésta reconoce al Derecho
respecto de la realidad politica, al establecerlo como funda-
mento del Estado. Pero mientras Kant ordena todavia la rea-
lidad total dentro de una concepcién unitaria del mundo que
incluye y explica el Estado a partir de premisas universales,
la escuela de Kelsen se extravia ya en una serie de disyuncio-
nes metodolégicas que, si desde el angulo elegido para su es-
peculacién la llevan a eliminar el Estado disolviéndolo en el
Derecho, dejan por otra parte abierta la posibilidad de un Es-
tado como realidad cruda, objeto a lo sumo de un distinto
orden de consideraciones.

En todo caso, la subordinacién légica del Estado al Dere-
cho, tal como la establece el sistema kantiano, ha sido otra de
esas causas circunstanciales que influyeron en el resultado de
mantener hasta cierto punto oscurecido el pensamiento poli-
tico de Kant. Su Teoria del Estado no aparece formulada con
substantividad sobre una dogmética propia, sino rigorosamen-
te inserta en el conjunto de su sistema, de tal modo que el
conocimiento de éste se hace inexcusable para la inteligencia
de aquél. Es cierto que el cabal entendimiento de cualquier
postulado politico no puede lograrse nunca si no es a través de
la total concepcién del Universo a que corresponde; pero mien-
tras que una fundamentacién dogmatica méas bien detiene el
proceso intelectivo, poniéndole barreras que deben ser supe-
radas si se desea alcanzar los Gltimos principios culturales, el
sistema kantiano invita y hasta exige continuar el camino
hasta las bases metafisicas y gnoseoldgicas de su Filosofia.

El esquema de éste —que extraigo de la edicién de Vorlan-
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der— ayudard a percibir la inordinacién que en su arquitec-
tura recibe la Teoria del Estado. Es el siguiente:

I. Critica de la Razén pura.
1. Critica de la Razén practica. Critica de la Fuerza del Juicio.

III. Prolegémenos a toda futura Metafisica. Fundamentacién de la
Metafisica de las Costumbres. Metafisica de las Costumbres.

IV. Légica. Antropologia. La Religién dentro de los limites de la
simple razén.

V. Los escritos menores de Légica y Metafisica.

VL. Los escritos menores de Etica y Filosofia de la Religién.
VII. Escritos menores de Filosofia natural.
VIII. Escritos varios y Epistolario.

IX. La Geografia fisica.

X. (Biografia de Kant por Vorlinder. Comentarioc de Cohen a la
Critica de la Razén pura).

Dentro de esta ordenacién del sistema kantiano, la Teoria
del Estado se encuentra inserta en la Metafisica de las Cos-
tumbres de la siguiente manera:

HI. 1. Prolegdmenos a toda Metafisica futura que haya de valer
como clencia.

2. Fundamentaciéon de la Metafisica de las Costumbres.

3. Metafisica de las Costumbres.

Primera parte: Fundamentos metafisicos de la teoria del
Derecho. SECCION PRIMERA: El Derecho privado.

SECCION SEGUNDA: El Derecho ptblico:
a) El Derecho politico.
b5) El Derecho internacional.
¢) El Derecho cosmopolitico.

Segunda parte: Fundamentos metafisicos de la Teoria de la

Virtud.

Estrictamente hablando, la Teoria del Estado estd conte-
nida en el apartado que se destina al Derecho politico o Dere-
cho del Estado (Staatsrecht) en la seccién segunda (Derecho
publico, dffentliches Recht) de la Teoria del Derecho (Rechis-
lehre), expuesta en sus principios metafisicos.

Dentro del edificio arménico de la Filosofia kantiana en-
cuentran, pues, su lugar adecuado, y una intima trabazén, las
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concepciones politicas del racionalismo individualista. Todas
esas doctrinas proceden de un desarrollo independiente (por
mas que se encuentren ligadas en forma subterrdnea —digé-
moslo asi—, a los demas aspectos de la cultura, al resto de
las concepciones vigentes durante la Modernidad) y habian
sido elaboradas ya, cuando las recogié Kant, por una larga e
ilustre serie de escritores politicos, a cuyos conceptos apenas
sl nuestro autor afiade cosa propia. Su editor y comentarista
meritorio, Vorlander, al resumir el Derecho politico, nos dice
que Kant repite de nuevo la descripcién del transito del estado
de naturaleza al de derecho, siguiendo luego “la conocida teo-
ria de los tres poderes, tomada de los filésofos anglo-franceses
del Estado, de cuyos poderes el legislativo o Soberania es atri-
buido a la voluntad reunida del pueblo”; y que “el Estado es
constituido, como en Rousseau, por el contrato originario’.
El propio Kant cita expresamente en su obra al pensador gi-
nebrino.

Conviene advertir que la influencia de Rousseau sobre
Kant no se limita al terreno politico; es infinitamente mayor
de lo que suele creerse, y un estudio especial mostraria cuan-
tas ideas-clave han pasado al lenguaje seco, prolijo, sistemati-
zado y técnico del profesor prusiano desde la prosa literaria
y sentimental del pre-roméntico Juan Jacobo. Por lo demés,
nunca regate4 Kant el reconocimiento de este gran influjo.
“Hubo un tiempo —dice en uno de sus trabajos (*)— en que
yo creia que todo esto —se refiere a la mera inteligencia—
podia constituir el honor de la Humanidad; y despreciaba al
pueblo ignorante. Rousseau me sacé de mi error. Esa ilusoria
superioridad se desvanecié; aprendi a honrar a los hombres,
y me encontraria mas inttil que el promedio de los obreros si
no creyera que este tema de estudio puede dar a todos los
demés un valor consistente en esto: hacer que se destaque el
derecho de la humanidad”. Y en otro pasaje: “Rousseau es
el Newton de la moral” porque ha descubierto la idea de la
dignidad especificamente moral del hombre, equivalente en
todos, y ha comprendido “‘que la mayor vocacién del hombre
es buscar lo que debe ser para ser un hombre”.

No ha de extrafar, dadas las condiciones politicas practicas

(2) Bemerkungen zu den Beobachtungen iiber das Gefiithl des schénen und Er-

habenen, Notas a las Observaciones sobre el sentimiento de lo bello y lo sublime.
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del Estado prusiano dentro de la situacién cultural de conjunto
en el mundo de entonces, que Kant se redujera a recoger y
ordenar los principios politicos nacidos en otros climas. Sabido
es que, al comienzo, saludé con alborozo a la Revolucién Fran-
cesa. ‘La revolucién de un pueblo muy espiritual, que obser-
vamos hoy, puede triunfar o experimentar un fracaso, pero
no puede dejar de incitar en las almas de todos los observado-
res una simpatia participante y deseos que se elevan hasta el
entusiasmo, y se expresan a pesar del peligro; su causa es la
vocacién moral del género humano... Un fenémeno de esta
especie no se olvidara jamés en la historia de la humanidad,
porque ha demostrado la capacidad y la vocacién de la natu-
raleza humana de perfeccionarse, en una medida que ningtn
politico hubiera podido deducir de cuanto tuviera lugar antes;
este acontecimiento une la naturaleza y la libertad segiin los
principios del derecho inmanente al género humano” (*).

Por otra parte, la doctrina kantiana del Estado transpa-
renta de continuo, a pesar de su rigorosa sistemética, los mo-
tivos de su tiempo con entera claridad. Y ello, no sélo en el
juego de prudencias, de precauciones, en el tono reticente con
que a menudo aborda ciertos temas candentes, sino también,
y sobre todo, en la forma como adquieren proyeccién tedrica
las cuestiones vivas de su actualidad —digamos, por caso, el
regicidio previo juicio y sentencia, de manera analoga a cémo
la literatura politica de los monarcémanos y de sus contradic-
tores reflejara en su dia acontecimientos contemporianeos—.
A veces, la realidad inmediata (véase, por ejemplo, entre mu-
chos otros posibles, la cuestién de los érdenes privilegiados en
la sociedad) le induce a descomponer la especulacién, dedu-
ciendo de la pura construccién racional un segundo plano,
pragmatico, destinado a lograr una composicién entre la doc-
trina y los hechos. . .

Pero el verdadero y excepcional valor de la Teoria politica
de Kant no esti en su creacién originaria, ni tampoco en sus
repercusiones practicas. La misma situacién que impediria
aquélla, eliminaria también éstas. Su verdadero y excepcional
valor consiste en haber incluido la dogmética politica de su
época en la totalidad de un sistema, reduciendo con él a una
pura arquitectura la concepcién cultural del racionalismo in-

(38) Streit der Fakultdten, La Disputa de las Facultades.
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dividualista, de manera que aparezcan a la vista las conexiones
y el conjunto mismo de la visién del mundo a que responde.

Esto significa, ni mas ni menos, llevar a un punto de per-
feccién a todo un giro de la cultura: el que se abre con el Re-
nacimiento y se cierra, precisamente, con la Revolucién Fran-
cesa y la filosofia kantiana. Tras ésta, los nuevos desarrollos
de la misma linea de ideas, cuando no significan caminos de
transicién hacia el nuevo periodo (Fichte, kantiano en sus
comienzos, representa esa transicién en forma excelente), se
dirigirdn a la ereccién de monumentos de caricter bizantino,
tales como la antes aludida Filosofia de Kelsen, estimulantes
sin duda y ttiles en la general economia del saber humano,
pero —en el fondo— culturalmente infecundos.

Francisco Avara



NUEVAS APUNTACIONES SOBRE LAS FORMAS DEL
CONOCIMIENTO EN PLATON

LA OPINION

La opinién ha quedado definida (Rep. V, 477b. y subs.)
como facultad intermedia entre dos extremos: la pura inte-
ligencia y la ignorancia absoluta. Como tal facultad le corres-
ponde también un objeto intermedio que se sitiia entre el ser
y la nada. Su rol es aprehender las cosas que fluctilan entre
esos dos extremos.

En la Repiiblica, Platén hace referencia a la opinién en una
acepcién Gnica; es la simple opinién, sin distincién de grados
ni de formas. Esta, como ha dicho J. Souilhé, “‘reservada al
conocimiento de cierta categoria de objetos y a ciertos modos
de conocimiento’ (). Pero este sentido especial, térnase maés
complejo en los otros didlogos.

Opinar es juzgar. Toda opinién es una asercién, un juicio
que se funda sobre razones probables, es decir, que se rige por
la apariencia. “La opinién no es otra cosa que la facultad
que nos hace capaz de juzgar por la apariencia” (Rep. V,
477¢). El resultado de este acto es un juicio, que no puede dar
razén de si mismo. Cuando la opinién es verdadera, ocupa el
lugar medio entre la ciencia y la ignorancia. No es la ciencia,

(1) J. SouiLHE, La Notion platonicienne d’intermedicire dans la Philosophie
des dialogues, Paris, 1919, pag. 102.
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porque el conocimiento cientifico es un conocimiento perfecto
que se funda necesariamente en una razén suficiente; ademas
la ciencia va acompafiada siempre de una demostracién ver-
dadera. No es tampoco la ignorancia, pues lo que participa
de la verdad no puede llamarse ignorancia. Frente a la cien-
cia es un conocimiento incompleto; puede persuadir pero no

demostrar. (Bang. 202a, Tim. 51e€).

La opinién es el resultante de “‘un discurso que el alma
tiene consigo misma acerca de los objetos que examina’’; seria
como el didlogo interior de alguien que, no conociendo muy
bien las cosas de que se ocupa, pasara de la afirmacién a la
negacién alternativamente, hasta detenerse en uno de estos
términos. Al acto de juzgar llAmale Platén “discurrir’’; al
discurso expresado —resultante de ese acto— “‘opinién” (con-

clusién del pensamiento) (Sof. 264a. Teet. 189E. 190a).

Hay que distinguir el “‘acto de pensar”, de la “opinién”
misma. El primero —acto de pensar— es el movimiento que
el alma realiza en torno de los objetos que considera. Es la
vacilacién misma de una incesante duda que la lleva tan pron-
to a la afirmacién como a la negacién. La “opinién”’, en cam-
bio, es el término de ese movimiento; es la detencién, sea en
la afirmacién sea en la negacién, de aquella marcha oscilante.
Es el pronunciamiento final del alma; el juicio silencioso, que
tanto puede ser verdadero como falso (Sof. 263e, 264a).

Esta forma de juicio no seria otra que el juicio virtual de
E. Goblot, por reducirse a un acto del sujeto individual “‘mi
juicio’”’ —juicio en que la asercién subsiste, puesto que es la
esencia misma del juicio— pero faltdndole la creencia, porque
“relativamente a esta asercién, yo dudo, o también tengo por
verdadera la asercién contraria’” (*).

Lo que mueve al alma a mantener ese discurso silencioso
consigo misma, es la falacia y la contradiccién de los senti-
dos que la obligan a reflexionar. El alma, perpleja ante esas
contradicciones, se ve obligada a pedir intervencién al enten-
dimiento y a la reflexién, para que establezcan si cada uno
de esos testimonios se refiere a una sola cosa o a dos. La inte-
ligencia, por el contrario, no cae en las contradicciones de los
sentidos, sino que, con su poder discriminativo, considera por

(1) E. Gosrot, Tratado de Légica, Buenos Aires, 1929, pags. 78-79.
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separado cada objeto, cada propiedad, sin incurrir en las con-
tradicciones, de la vista por ejemplo, que percibe lo grande
y lo pequeno confundidos. Contempla cada una de estas pro-
piedades como distintas las unas de las otras e inquiere acerca
de lo que es, en este caso, la pequefiez y qué es lo grande,
independientemente el uno del otro. De la misma manera que
se distingue lo inteligible de lo sensible.

Estas biisquedas que el entendimiento realiza, la llevan a
preguntarse qué es la unidad en si misma; siendo, pues, la
percepcién relativa a la unidad la que impulsa el alma hacia
la unidad incorporal y suprasensible, “‘hacia la contemplacién

del ser” (Rep. VII, 523-525a).

Cada érgano percibe su objeto especifico y le es extrafio
lo que otro percibe. Asi lo percibido por la vista no lo es
por el oido, y otro tanto pasa con los sentidos restantes. Cada
uno aprehende directa y tinicamente su objeto, y se halla
aprisionado dentro de sus propios limites sin poder escapar
a ellos.

Pero si el pensamiento concibe algo comin a dos percep-
ciones, no es por ninguno de los érganos en particular que
lo ha alcanzado. No hay un érgano que pueda conocer las
cualidades comunes a todos los objetos que llamamos ser y
no-ser, lo semejante y lo desemejante, la identidad y la dife-
rencia, la unidad y los niimeros, sino que es el alma la que
examina de inmediato y por si misma acerca de todo ello.
Es comiin al hombre y a los animales la capacidad de recibir
impresiones que van del mundo exterior hacia el alma (Fil
33d), pero es el razonamiento quien relaciona estas impre-
siones con el ser y lo Gtil mediante la prolongada y tenaz labor

del alma (Teet. 184c, 186¢).

La opinién —sea verdadera o falsa— es algo que se da
en nosotros como resultado final del discurso. El alma afir-
ma o niega, equivocada o con razén (Fil. 37a, ¢; 39a. Sof.
263d, 264a, b; Teet. 187b). Lo que constituye el punto de
partida de la opinién es la sensacién; pero ordinariamente
nace de un trabajo conjunto de la sensacién y la memoria
(Fil. 38b). Aun siendo verdadera la opinién difiere de la
ciencia y la inteleccién. Es un juicio, pero nunca un juicio
cientifico, pues éstos sblo pueden ser necesaridamente ver-
daderos.
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La falsedad, en cambio, no priva a la opinién de su con-
dicién de tal. La afirmacién y la negacién pueden no estar
acompanadas de una razén suficiente: “‘el que se forma una
opinién, tenga ésta fundamento o no, no deja por eso de
formarse una opinién” (Fil. 37c). Un juicio, aun no justi-
ficindose a si mismo, permanece siendo una opinién (Bang.
202a).

Distingue Platén dos clases de opiniones: unas méviles
y fugitivas, incapaces de sostenerse a si mismas; quien las
posee se asemeja a esas estatuas de Dédalo que, cuando no
estan fijas por medio de un resorte, no saben mantenerse
firmes y escapan como un esclavo que huye. Otro tanto ocu-
rre con las opiniones, que son por si mismas poco estables
cuando no se las fija mediante un razonamiento (Men. 97d,
e; 98a).

Junto a esta clase de opinién hay otra que no sélo es capaz
de sostenerse a si misma sino de imponerse: es la opinién
recta acompafiada de razonamiento. Se suma a la mera pro-
babilidad de la opinién, una serie de razones que le confieren
un alto grado de validez, y que ha llevado a algunos intér-
pretes de Platén a asimilarla a la ciencia.

Esta relacién de la opinién recta con la ciencia ha sido
contemplada con criterios muy diversos. Para Souilhé la opi-
nién recta viene a ser una aliada de la ciencia (*). Brochard,
en cambio, sostiene que puede ser ‘‘un equivalente, un sus-
tituto, una especie de mal menor con el que hay que saber
contentarse”’, dado que el espiritu humano no podria alcanzar
el ideal de ciencia, demasiado elevado, que concibiera Pla-
tén (2). El mismo Zeller llega a identificarla con la ciencia ().
Tales afirmaciones significan una supervalorizacién de la
opinién recta, conferirle mayor valor del que posee. Si bien
la opinién recta acompaifiada de razonamiento es una de las
formas més altas del conocimiento, y que méas se aproxima
a la ciencia, ello no implica que sea la ciencia misma. Todo el
contenido del Teetetes tiende a probar precisamente esta deli-

(1) J. SouiLmi, Obr. cit., 87.

(2) B. Brocuarp, Estudios sobre Sécrates y Plaién, Buenos Aires, 1940;
cap. Los Mitos en la filosofia de Platén, pags. 31-33.

(3) La opinién de E. Zeller ha sido tomada de Soummg, Obr. cit,
pag. 90.
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mitacidn; asi al finalizar el didlogo queda dicho que “‘es pura
necedad venir a afirmarnos, a nosotros que buscamos la cien-
cia, que es la opinién recta con ciencia de la diferencia o de
lo que se quiera. Asi, la ciencia no seria ni la sensacidn, ni
la opinién verdadera, ni la razén que vendria por anadidura
a acompanar a esta opinién verdadera’” (Teet. 210a, b).

No es que Platén niegue valor a la opinién recta al colo-
carla fuera de la ciencia, sino que la limita a su condicién de
intermediaria que expresa la naturaleza del mundo sensible
v una verdad valida en su esfera (%).

En opinién de Souilhé, lo que ha hecho creer en la iden-
tificacién de ciencia y opinién, es la exaltacién que de ésta
hace Platén en el Politico, casi al igual de la ciencia. Pero la
“doxa” del Politico, como la de la Republica (L. 1V, 430a), es
algo que viene impuesto desde afuera, y por lo tanto “carece
de ese caracter personal e intimo que Platén proclama para
la ciencia” (*).

La opinién verdadera (Men. 97b) produce los mismos re-
sultados que la ciencia en cuanto a la justeza de la accién, y
no es menos util desde el punto de vista practico. No es infe-
rior a la ciencia y hasta puede ser su equivalente si se trata
de “‘una ciencia” —la virtud u otra cualquiera— pero no de
“la ciencia”.

Asi toda la demostracién del Mendn tiende a probar que
la virtud —producto de la opinién recta— no es la ciencia.
Si fuese la ciencia podria ser ensefiada. Pero ‘“la virtud no
es un don de la naturaleza ni el efecto de una ensefianza;
aquellos que la poseen la han recibido por un favor divino
sin la intervencién de la inteligencia’’ (Men. 99¢, 100a). Es
por eso que los gobernantes que manejan felizmente los asun-
tos de estado se encuentran con respecto a la ciencia como
los profetas y los adivinos que enuncian a menudo la verdad
sin conocer las verdades a que alude (Men. 99c, d).

La opinién verdadera se basa en una conjetura exacta,
de la que no puede dar razén, porque no es mas que un pro-

(1) Respecto al valor de la opinién, N. ABBacNANO (Le sorgenti irrazio-
nali del Pensiero, Génova, 1923, pdg. 4), sostiene que ésta expresa la natura-
leza de su objeto y que es tan cierta y verdadera como opinién como el
conocimiento mismo, en cuanto conocimiento.

&) J. SouvwLnt, Obr. cit., pags. 90-92.
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ducto del azar. Encuentra la verdad pero no sabria justifi-
carla. Carece de la fuerza demostrativa de la ciencia, que
siempre da razén de su objeto, y no puede por lo tanto ser
objeto de ensefianza (Men. 97a, b). Es un don divino que
se establece en las almas como una opinién realmente ver-
dadera y firme (Polit. 309¢). Es una forma de delirio, como
lo es el amor; pero tampoco podria ser equiparado a éste,
aun siendo ambos intermediarios.

Hay entre estos dos intermediarios una fundamental di-
ferencia de naturaleza muy bien sefialada por Robin. En tan-
to que el amor aparece como un sucedaneo de la dialéctica
—pues es el medio, para el alma, de operar ese pasaje de lo
sensible a lo inteligible que es la razén de ser de la dialéc-
tica— la opinién es una especie de intermediario fijo. El amor
puede unir los dos extremos concilidindolos; su naturaleza es
transitiva. La opinién en cambio no puede operar ese pasaje,
no alcanza jaméas lo real verdadero, pues dejaria de ser ella
misma ('), es decir, el intermediario entre la ciencia y la
ignorancia.

Vemos (Men. 98a) que si la opinién recta es encadenada
——como en el ejemplo dado por Platén de las estatuas de
Dédalo— por un razonamiento de causalidad, de inestables
que eran térnanse estables. Mas la opinién recta no progresa
por si misma; necesita que el lazo que habra de fijarla le
llegue de la ciencia. Pero una vez asi estabilizada, la opinién
verdadera no es mas que ella misma, sino que se ha conver-
tido en una ciencia, pues ésta, “‘a diferencia de la opinién ver-
dadera, en un encadenamiento” (Men. 98a). En la determi-
nacién de este enlace reside el caricter por el que la “epis-
teme” se distingue de la “opinién” (*). Tampoco la ciencia
—aque es un término absoluto— admite que se la divida en
verdadera y falsa como ocurre con la opinién. Si se la iden-
tifica con la ciencia, no es mas posible hablar de opinién
recta y opinién falsa (®).

Lo que Platén trata de establecer es, en opinién de Diés,
el paso metédico de la opinién recta a una ciencia, y no de

(1) L. RoBiN, La theorie platonicienne de U'Amour, Paris, 1933, pagi-

nas 202-205.
(2) E. Grassi, Il problema della metafisica platonica, Bari, 1932, pag. 167.

(3) J. SourLHf, Obr. cit., 83.
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definir la ciencia por la opinién recta mas o menos modifi-
cada. “En el Menon, el paso se hace de nociones matematicas
verdaderas, pero inconscientes de su existencia y mas incons-
ciente aun de las razones que las fundan, a proposiciones cien-
tificas, a un teorema particular de esta ciencia matemética
que, por alto que esté por encima de las ciencias, no es mas
que una ciencia todavia y de ningtin modo la ciencia” (*).

Hay todavia otro caracter diferencial entre la ciencia y
la opinién recta: mientras la ciencia tiene por objeto el cono-
cimiento de las realidades eternas e inmutables, la opinién
se dirige al conocimiento del mundo sensible. La identifica-
cién de estas dos formas del conocimiento significaria supri-
mir la realidad del mundo sensible.

“Que la opinién verdadera y la ciencia son cosas diferen-
tes —afirma Sécrates— es mas que una conjetura. Si hay
algunas cosas que creo saber, ésta seria colocada entre ellas
en el primer rango” (Men. 98b).

EL RAZONAMIENTO DISCURSIVO

El razonamiento discursivo (Dianoia) es el acto mismo
de pensar; el discurso silencioso que el alma mantiene con-
sigo misma (Sof. 263e, 264a; Teet. 180e, 190a). Pero este
sentido general que aparece en los citados didlogos, queda
delimitado a una esfera muy especial en los libros VI y VII
de la Repiiblica, donde aparece como una forma intermedia
entre la opinién y la ciencia, comportando mas claridad que
la primera y méas oscuridad que la segunda y que correspon-
deria a las cosas matemaéticas (Rep. VII, 533d).

Para la determinacién de esta forma es preciso pues con-
siderar ante todo el valor de las mateméticas en el sistema
platénico. Basta citar el ejemplo del M endn, donde se propone
resolver el problema de la virtud, no ya por el procedimiento
socratico de la discusién, sino por el método que emplean los
geémetras: el analisis (?).

(1) A. Diks, Autour de Platén, Paris, 1927, pags. 468-469.
(2) E. Beeer, Histoire de la Philosophie, Paris, 1928, t. I, pags. 111-112.
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Tomando en cuenta la importancia asignada por Platén
a esta ciencia, algunos comentaristas han llegado a equipa-
rar la matemaética a la dialéctica, no viendo en su filosofia
mas que una filosofia de tipo matemaéatico (). Pero ya vere-
mos al considerar este aspecto que en Platén siempre predo-
mina el metafisico sobre el matematico.

Segtin Aristételes, los objetos o cosas matematicas son
para Platén intermediarias entre las ideas y las cosas del mun-
do sensible (Metaxu). Ademas de lo inteligible y lo sensible
existen cosas que difieren de los objetos sensibles en cuanto
son eternos e inméviles, y a su vez son distintos de las ideas
~—realidad una, individual y singular— en cuanto son una
pluralidad de ejemplares semejantes (infinitos tridngulos, in-
finitos circulos, etc.). Otro caracter peculiar de esas cosas
es su trascendencia, pues el niimero es colocado fuera de las
cosas sensibles, a diferencia de los pitagéricos para quienes
los nlimeros son la esencia misma de las cosas. Corresponde
asi a estos objetos el lugar intermedio entre lo inteligible y
lo sensible (Aristételes, Metaf. I, 6, 987b), constituyendo
una tercera forma de ser entre las ideas —junto a las que
se deben colocar el nimero ideal, la figura ideal— y las cosas
del mundo fenoménico que incluyen los niimeros y las figuras

~

concretas.

Lo que antecede corresponderia —de acuerdo al testimo-
nio de Aristételes—, a la ensefanza oral de su maestro. Pero
los mismos didlbgos suministran materia suficiente para un
conocimiento directo; asi en el libro VII de la Repiiblica (L. VI,
525d) al hacer referencia a la aritmética, distingue dos espe-
cies de nimeros: niimeros en si mismos —que no son otros
que los nGmeros matematicos— y los que representan obje-
tos visibles y palpables (ntimeros y figuras concretas) “de los
que se sirven los mercaderes para sus compras y sus ventas’
(Rep. VII, 525¢). Pero al margen de estos niimeros —que
caen bajo los sentidos— existen los niimeros en forma maés
pura, en si mismos, que son captados por el pensamiento y
que constituirian el punto de partida para llegar a la esencia

(1) A. Cournot, Considerations sur la marche des idées et des événements
dans les temps modernes, Paris, 1934, t. I, pag. 27; L.  Brunscuvice, Les étapes
de la Philosophic Matematique, Paris, 1912, pag. 44 y sigs.; E. MEYERsoN, De
Pexplication dans les Sciences, Paris, 1927, pag. 133.
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misma de los nimeros, al nimero ideal que posee la “indi-
vidualidad y la singularidad de la Idea™.

Otro tanto ocurre con respecto a las figuras. Distinguese
en la geometria una forma elevada, mas pura, que tiene por
objeto aquello que permanece sustraido a todo devenir, de
una forma inferior (practica) que tiene por objeto las medi-
das sensibles. Quienes la cultivan hablan en “términos ridicu-
los y mezquinos, porque es siempre como practicos y <on
vistas a la practica que se expresan: hablan de cuadrar, cons-
truir sobre una linea dada” (Rep. VII, 527a). Son las me-
didas sensibles de que se valen los agrimensores y arquitectos.
El arte de medir y de calcular que les es propio, no es lo mismo
que la geometria y el calculo de los filésofos; hay que distin-
guir dos aritméticas y dos geometrias: una vulgar y otra
filoséfica (Fil. 56e-57d).

La misma relacién existe con respecto al movimiento. Hay
un ndmero, una figura y un movimiento verdadero, que sélo
se muestra al ojo de la inteligencia. “Esas constelaciones va-
riadas del firmamento estan bordadas de una materia visible.
De ese modo, aunque sea —hay que reconocerlo— lo mas
bello y méas exacto en este orden, son muy inferiores a las
constelaciones verdaderas y a esos movimientos de acuerdo
a los cuales la verdadera rapidez y la verdadera lentitud, segtn
el verdadero ntimero y en todas las verdaderas figuras, se mue-
ven en relacién las unas con las otras, y mueven al mismo
tiempo lo que estd en ellas, y son cosas perceptibles por la
razén y la inteligencia y no por la vista” (Rep. VII, 529d).

Sobre este aspecto de la matematica —objeto y razona-
miento— G. Milhaud ha dado una interpretacién que nos
parece importante considerar, segin la cual no sélo la idea
matematica no difiere esencialmente de la idea pura ('), sino
que la dialéctica es asimilada a la “‘dianocia’”’. Pero veamos
ante todo qué entiende por “‘idea platénica’.

A su ver, Platén indica las propiedades de la idea —no es
la nocién general sino por lo contrario lo acabado, lo perfecto,
lo puro, lo absoluto (*); no es la imagen debilitada de lo
sensible sino precisamente el modelo. Es méas: es la razén de

(1) G. Miwuavp, Les Philosophes Géometres de la Gréce, Paris, 1934,
pag. 244.
(%) G. MiLHaup, Les Philosophes, etc., pag. 260 y sigs.
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ser de las cosas. “Es principio de esencia, de existencia; es
fuente de ser”” —sin justificar lo suficientemente su existen-
cia como algo radicalmente distinto a la idea general; de ahi
que Aristételes llame incomprensible a la idea platénica.

Milhaud sostiene que el argumento que hubiese podido
hallar Platén en apoyo de la teoria de las ideas es el ejemplo
de las ideas matemaéticas, porque tampoco ellas son residuos
de la percepcién, no pudiendo provenir la pureza que las ca-
racteriza del mundo material en el que todo es imperfecto
y variable. Aun razonando sobre figuras materiales, el ged-
metra sélo considera seres de pensamiento puro (*). El objeto
matematico no puede ser definido por la enumeracién de sus
elementos; no basta una actitud pasiva, es preciso “una espe-
cie de creacién intelectual’.

En cuanto a la naturaleza de las Ideas, sin rechazar en
absoluto aquella concepcién que hacia de las ideas pensa-
mientos de Dios, Milhaud ve en las Ideas “pensamientos que
formularia una especie de razén universal, o0 més simplemen-
te aun, verdades inmutables’’, terminando por afirmar que
“el ser de las ideas es de la misma naturaleza que el ser de
las verdades y de las esencias matematicas’” (®), y que si bien
no se halla explicito, constituye el fundamento de la argu-
mentacién platénica.

Toda concepcién trascendente de las ideas debe explicar
“en qué y cémo estan fuera de las cosas sensibles’” y, en opi-
nién suya, la mejor manera de hacer comprender esa tras-
cendencia es pensar en las nociones geométricas. En este sen-
tido Aristételes vendria a confirmar la tesis de Milhaud —en
cuanto al caricter trascendente de las ideas matematicas— al
afirmar que Platén situaba las ideas matematicas méas alla de
las cosas sensibles. Pero Aristételes agrega que esas esencias
eran para Platén intermediarias entre el mundo de las ideas
y €l mundo sensible que, por lo mismo, estd en oposicién
a lo sustentado por Milhaud.

Con respecto a la ““dianoia”, Milhaud la asimila a la dia-
léctica. No estid de acuerdo con los que sostienen que por so-
bre la “*doxa’ se halla el conocimiento matematico y por cima
de éste el conocimiento de las ideas. Rechaza el caracter de

(1) Muuavp, Les Pkilosophes, etc., pag. 254.
(2) Muwuauvn, Les Philosophes, etc., pag. 267.
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intermediario que se asigna a la “‘dianoia” (Rep. VI, 511d).
La ciencia de lo inteligible presenta, segiin él, dos aspectos
més que dos dominios distintos ('), no existiendo entre la
“dianoia’” (pensamiento discursivo) y la razén (noesis) una
diferencia esencial. ‘

Por la ‘““dianoia’” el pensamiento se vale de los simbolos
sensibles pero nada mas que como auxiliares, pues el rigor y
la claridad del pensamiento provienen del objeto contempla-
do por el alma. En la “noesis”’, en cambio, quedan eliminados
los simbolos. En tanto que por la ‘‘diancia” se desciende de
las hipétesis a las conclusiones, por la *‘noesis’ se pasa de la
hipétesis al principio para descender luego a la dltima con-
clusién. Lo que tienen de esencial y de comiin estas dos formas
de conocimiento, que constituyen la ciencia para Platén, es
“por una parte la inteligibilidad que se acompafnia de necesi-
dad y de rigor légico, y por otra es la iniciativa creadora del
alma. La ciencia fundada sobre la ““doxa’ carece en absoluto
de la una y de la otra” (?).

Por otra parte, para Milhaud —que no reconoce diferen-
cia de naturaleza entre las ideas y las esencias matematicas—
el conocimiento razonado no es més que uno de los elemen-
tos del conocimiento matematico que la “noesis’’ completa pro-
metiendo alcanzar, sin salir del pensamiento matemaético mis-
mo, un principio supremo’’ (*). Para justificar la aplicacién del
término sustancia a nociones o verdades cientificas, Milhaud
sostiene que en el lenguaje de Platén la “esencia” expresa “‘to-
dos los matices del ser, desde el de una esencia absoluta hasta la
nocién mas vaga y general de la existencia” (*). Y que nada
nos obliga a colocar en la esencia ‘‘alguna misteriosa cuali-
dad metafisica que sea incompatible con las esencias que con-
templa el matemético’” (°). No existiendo pues una diferen-
cia irreductible entre la idea y la esencia matemética, ésta
queda asimilada a la idea del mismo modo que la dialéctica
a la “dianoia”, invalidando asi el caraicter intermediario de
esta ultima.

Pero el rol de intermediario asignado por Platén a la

(1) Miuavo, Les Philosophes, etc., pag. 242.
(2) MunuAUD, Les Philosophes, etc., pags. 244-245.
(3) Miruauvp, Les Philosophes, etc., pag. 276.
(%) MiueaUD, Les Philosophes, etc., pag. 288.
(°) Miuauvp, Les Philosophes, etc., pag. 283.
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“dianoia” en los libros VI y VII de la Repiiblica es tan evi-
dente, que la interpretacién de Milhaud no parece ser exacta.
Platén define a la “‘dianoia” como el pensamiento o conoci-
miento discursivo intermediario entre la Inteligencia y la opi-
nién (Rep. VI, 511d, VII, 533d-534a). Difiere de la opinién,
porque el objeto de su conocimiento no es lo que estd some-
tido al cambio ni a la corrupcién, es lo inteligible (Rep. VI,
511a, VII, 534a), y de la Inteligencia porque a pesar de fran-
guear el mundo fenoménico no puede abandonar las hipétesis
en que se apoya para alcanzar el principio (Rep. VI, 511a,
VI, 533c). Es un conocimiento mas claro que la opinién y
maés oscuro que el que se alcanza por la ciencia dialéctica (Rep.
V% 511c, VII, 533d).

Platén insiste sobre esta diferencia radical entre la dialéc-
tica —conocimiento claro y perfecto— y la ‘‘dianocia”. La
dialéctica ocupa el puesto mas alto entre las ciencias (Fil. 58a)
por ser el conocimiento més riguroso, el més exacto, el mas
puro y sin mezcla, tal como el objeto a que se aplica que es
el Ser. Es la ciencia que conoce todas las ciencias: “‘el cono-
cimiento méas verdadero, sin comparacién, es el que tiene por
objeto el Ser, lo que existe realmente y cuya naturaleza es
siempre idéntica a si misma” (Fil. id.). Frente a la dialéctica
el conocimiento razonado es todavia imperfecto; se aproxima
al ser sin conocerlo en su plenitud total, pues el conocimiento
que de él tiene se asemeja a un suefio. No es un saber en
sentido riguroso ya que no puede dar razén de su objeto
(Rep. VI, 533b, ¢).

La “‘dianoia” prepara el camino a la dialéctica, de ahi la
importancia otorgada por Platén a las mateméticas como cien-
cias conductoras: ‘‘ciencias que conducen naturalmente a la
pura inteligencia” (Rep. VII, 523a). La “diancia’ esta en el
camino de lo inteligible absoluto que nunca habra de alcanzar
porque su capacidad cognoscitiva no va mas alla de la nocién
general. Siempre en ese dominio —por debajo del principio—
realiza el paso légico de una idea a otra hasta llegar a sus pro-
pios limites. Entonces todo ese proceso “‘es coronado por la
“noesis’’, acto simple e inmediato en el que consiste la intui-
cidén racional, esto es, la contemplacién de lo inteligible’” (*).

La necesidad que rige a la ‘‘dianoia” es puramente légica;

(1) A. Pastorr, Sillogismo e Proporzione, Turin, 1910, pag. ...
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le basta con que no haya contradiccién entre el punto de par-
tida y la conclusién a que llega (). Segin Gomperz, cuando
se observa que las matematicas se elevan de las figuras par-
ticulares a las figuras en si —cuadrado y didmetro particu-
lar al cuadrado y didmetro en si— como ese término (lo en
si) designa en Platén la Idea, no aparece muy claro en qué
serian inferiores estas ideas (figuras en si) de la Idea. Pero
la diferencia reside en que el matemaético ‘‘se ocupa de con-
ceptos que no conducen a elementos simples, mientras esta
operacién es justamente la tarea esencial de la dialéctica™ (?).

J. Rodier, en su agudo y preciso trabajo sobre la dialéc-
tica y la matematica en Platén, después de analizar las dos
métricas del Politico y la generacién de las Ideas del Filebo,
llega a la conclusién que los conceptos matemaéticos son, como
las ideas, engendrados por la mezcla de lo limitado y de lo
infinito; y que es precisamente aqui donde hay que buscar
la diferencia.

En efecto, la generacién de los conceptos matematicos es
una generacién sin finalidad, es decir, de puras posibilidades
—no de realidades— pues el Bien no desempeifa en ellas nin-
gin rol (?). Es esta ausencia de finalidad lo que las incapacita
para alcanzar lo real (*). Asi, aun cuando la demostracién
matematica es necesaria, su punto de partida es la definicién
de una posibilidad, sin que le interese si esta posibilidad co-
rresponde o no a algo real.

Impropio parécele a Platén el nombre de ciencias apli-
cado a las mateméticas, y que deberian llevar otro nombre
que designara el término medio entre la oscura opinién y la
evidencia de la ciencia (Rep. VII, 533d). Cuando alude a
ellas en el Banquete (211c¢) las denomina con la expresién de
“bellas ciencias””. Pues sélo es “‘ciencia” aquella capaz de
llegar a los verdaderos principios, y espiritu dialéctico el que
puede alcanzar una visién de conjunto y elevarse por la fuer-
za de la verdad —sin ayuda de los sentidos— hasta el ser

mismo (Rep. VII, 537¢, d).

(1) L. Rosin, Platon, Paris, 1935, pag. 85.

(2) T. Gomperz, Les Penseurs de la Gréce. trad. A. Reymond, Paris,
1905, t. Il, pags. 504-505.

(8) 1. Ropier, Etudes de Philosophie Grecque, Paris, 1926; cap. Les mathe-
matiques et la didlectique, pags. 42-43.

(%) Robier, Etudes de Philosophie, etc., cap. Sur Pevolution de la dialec-
tique de Platon, pag. 67.
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LA CIENCIA

Senala Aristételes (Met. I, 6, 987a) que Platén perma-
necié fiel a las doctrinas de Heraclito segiin las cuales no
puede haber ciencia verdadera de las cosas sensibles, porque
éstas se hallan en un flujo perpetuo. Ya se ha visto que este
conocimiento corresponde en Platén al dominio de la opinién,
distinto del conocimiento de los inteligibles que constituyen el
verdadero objeto de la ciencia ().

Todo lo que ha tenido comienzo es visible y tangible,
tiene un cuerpo; ‘‘todas las cosas de esta especie son sensibles
y todo lo que es sensible y captado por la opinién y la sensa-
cién esta evidentemente sometido al devenir y al nacimiento’.
Todo conocimiento que se relaciona con el mundo sensible,
con las imégenes de las esencias inteligibles —que son las
Ideas— no dara mas que opiniones inestables, no proporcio-
nard un conocimiento cientifico sino un conocimiento verosi-
mil, probable; conocimiento que tan pronto es verdadero como
falso (Tim. 28b, c; 29b, c).

Existe una realidad inmutable, eterna, pura, que no sufre
ninguna transformacién, que no es perceptible por la vista
ni por ningiin otro sentido, sino que es objeto de la contem-
placién intelectual. Existe una segunda realidad semejante a
la primera que es conocida por los sentidos; nace, esti en
constante movimiento, aparece para desaparecer en seguida,
deviene y se transforma sin cesar; pertenece a la representa-
cién que aprehende lo particular (Tim. 52a).

Todo lo relativo al razonamiento de lo que no son los
seres eternos no da mas que opiniones verosimiles acerca del
devenir (Tim. 59¢, d). De los objetos de la naturaleza y del
universo, de lo que deviene y ha devenido, de lo que no
existe de un modo estable no se pueden tener conocimien-
tos sélidos sino meras opiniones. La verdad pura no se en-
cuentra en ese orden de cosas (Fil. 59b, c).

(1) A. Rivaup, Le probléme du Devenir et la Notion de la Matiére dans la
Philosophie Grecque, Paris, 1906, pag. 277
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Todo saber que provenga del conocimiento sensible no
podra ser objeto de ciencia, pues lo sensible no es sino “con-
fusién y alteridad” (*). De ahi que Robin y otros comenta-
ristas hayan considerado la fisica de Platén —fundamental-
mente la fisica del 77meo— no como una ciencia verdadera
sino como un juego de puras conjeturas (*), un esfuerzo para
reproducir en forma sensible el mundo de la idea, pero que no
posee fuerza demostrativa (?).

Esta inestabilidad del mundo sensible, y la necesidad
de una ciencia rigurosa, llevaron a Platén a crear un mundo
trascendente donde fuese posible la verdadera ciencia. Por
otra parte el mundo fenoménico no podia ser negado en forma
radical —tal como lo hicieran Parménides y su escuela— sino
que por el contrario la creencia en el cambio universal y la
necesidad de explicarlo, dié lugar, en Platén, a una forma de
relativismo cientifico.

En sentido riguroso no puede haber ciencia de lo que
cambia. Donde no hay permanencia no hay ciencia posible.
No se puede atribuir el ser a un objeto inconstante, a lo que
no permanece en el mismo estado —perseverar en un mismo
estado significa poseer determinacién y la posibilidad de su
conocimiento— ‘'¢Cémo puedes atribuir el ser a lo que no
estd jamas en el mismo estado?”’ Cambiar, moverse, implica
perder la propia forma, dejar de ser uno mismo para ser otro;
“por otra parte no podria ser conocido por nadie: al acercarse
quien pretendiera conocerlo tornariase otro y diferente, de tal
modo que no se podria saber qué es y cudl es su estado. Es
evidente que ninglin conocimiento conoce el objeto a que se
aplica si no tiene un estado determinado’ (Crat. 439-440). De
ahi que el conocimiento cientifico sea el conocimiento de los
seres eternos, inmutables e idénticos a si mismos; de las for-
mas inteligibles e incerporales: “la esencia sin color, sin for-
ma, impalpable” (Fedr. 247c) objetos de la pura inteleccién.
Las cualidades que las distingue: “‘pureza’, “estabilidad” y
“verdad” no se dan sino en aquello que persevera en su mis-

(1) L. Romiv, La Physique dans la Philosophie de Platon, Paris, 1919,
pag. 59.

(%) Platén mismo advierte (Tim. 29d) que no &s mAs que un relato
verosimil.

(3) L. RosiN, La Physique, etc., pags. 79-80.
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mo estado (Fil. 59¢). Constantemente se afirma (Fil. 58a;
Rep. V, 477b; Crat. 386d; Tim. 28a, b; Fedr. 247c, d, €) que
la ciencia tiene por objeto el conocimiento del ser, que es lo
que existe realmente y cuya naturaleza es idéntica a si misma.

Hay entre los objetos del conocimiento y el conocimiento
mismo una adecuacién perfecta (*). El alma participa al mis-
mo tiempo de lo sensible y de lo inteligible, segtin que entre
en contacto con lo que posee una sustancia divisible o con lo
que posee una sustancia indivisible. Cuando el alma entra
en contacto con lo sensible (circulo de lo otro) se forman
opiniones que son sélidas y verdaderas; cuando entra en con-
tacto con lo inteligible (circulo de lo mismo) se producen la
inteleccién y la ciencia (Tim. 37b, c).

Existe en el alma una facultad para amar lo verdadero,
facultad que se dirige constantemente al ser; a la pureza de la
inteligencia corresponden los objetos puros (Fil. 58d). Lo que
comunica la verdad a los objetos del conocimiento y al espiritu
la facultad de conocer, es la idea del Bien (Rep. V, 508e).
Las notas del conocimiento corresponden a la identidad inva-
riable, a la pureza del objeto, dice Dies, lo que obliga a de-
finir la ciencia por su objeto; asi es que la solidez inquebran-
table de la ciencia —como lo prueba el Timeo— depende de
la permanencia del objeto (*). Los conocimientos relativos al
ser, son por consiguiente inquebrantables; en cambio aque-
llos que se dirigen a las imagenes de esos objetos, no son mas
que verosimiles (Tim. 29b, c).

El objeto final de esta ciencia —la metafisica— es el Bien,
causa universal de todo lo bueno y hermoso que existe en el
universo, y que en el mundo inteligible engendra la verdad y

la inteligencia (Rep. VII, 517c).

Francisco E. MAFFEL

(1) Aristételes (Metaf., L. 1I. 1. 993b 30). Coincidiendo con Platén, sos-
tiene que los seres eternos son necesariamente verdaderos, no sélo en un
determinado momento sino eternamente; y que una cosa cuando tiene de ser
tiene de verdad. Esto ha llevado a E. Bignone a sostener, en su obra sobre el
(Aristételes perdido y la formacién de Epicuro). T. I, pag. 74, que la dialéc-
tica del ser y la del conocer es la misma, esto es, que lo que tiene mas
ser es mas cognoscible, siendo la inteligibilidad no sélo la exigencia del ver-
dadero ser sino también del verdadero conocer.

(2) A. Difs, Autour, etc., pags. 470-472.



EL DESCUBRIMIENTO DE AMERICA Y EL IDIOMA

Hasta el siglo X, Castilla (Castella, “castillos™™) fué la
avanzada fortificada del reino cristiano de Oviedo, una pe-
guena regién de la antigua Cantabria, erizada de castillos,
con varios condes o gobernadores militares. Con Fernan Gon-
zalez se unifican, se agrandan y se independizan aquellos
condados en el Gran Condado de Castilla. El lenguaje de aquel
pequeno rincdn era tan apartadizo como sus habitantes, rils-
tico, tosco y de extrafias innovaciones, en doble oposicién con
el romance de los navarro-aragoneses y con el de los leoneses.
Sobre todo, el contraste era fuerte con el hablar de la corte
de Oviedo y luego de Leén, que habia heredado la tradicién
culta de la corte visigética.

En el siglo XI, la dinastia navarra erige a Castilla en
reino, y desde su primer rey se hace con la hegemonia de los
reinos cristianos v con la direccién de la Reconquista.

La vida de los castellanos ha cambiado mucho en pocos
anos. Si antes eran gentes de frontera, ahora ocupan un te-
rritorio extenso y lleno de ciudades, pequenias pero ciudades
al fin, y tienen su organizacién cortesana, y ya se cantan sus
primeros poemas nacionales, y su nobleza, creciente con las
hazafias y con las conquistas diarias, estd desparramada por
los antiguos solares. Aquel hablar disidente y tosco, antes usa-
do por montafieses y riisticos, es ahora la lengua propia del
estado méas poderoso de toda la Peninsula.

El idioma es compafiero inseparable del género de vida
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de toda comunidad, a la vez su instrumento de coherencia
y accién, su expresién y como la huella dactilar de su caricter.
Las nuevas condiciones de vida traen al idioma castellano
importantes cambios en su contextura, y a sus habitantes
un nuevo sentido de cdmo se debe hablar. Esto se acenttia en
el siglo XlI, cuando en Castilla, como en toda Europa, se
desencadena un fuerte movimiento de secularizacién de la
cultura, y méas en el siglo siguiente, cuando Fernando III el
Santo y su hijo Alfonso el Sabio hacen del castellano el idioma
oficial de la Cancilleria, abandonando el latin, y echan las
bases de la prosa castellana con las obras enciclopédicas y las
traducciones que emprendieron y fomentaron.

Ya el castellano ha dejado de ser la lengua tosca de los
arriscados fronterizos; ya su evolucién no se cumple hacia una
progresiva dialectalizacién, sino que ahora, en el tono general
de la lengua, en los caracteres de su funcionamiento y en la
orientacién de su desarrollo, intervienen con peso creciente
los caballeros, los letrados y cuantos sienten la dignidad de la
cultura superior, y, sobre todo, los escritores, que, por seguir
y propagar ideales artisticos, son los que mas empujan al
idioma hacia modos de ser contrarios a los dialectales. Unos
y otros fueron dando lentamente al idioma fijacién y capacidad
de instrumento literario.

Esta labor se contintia y prospera en los siglos siguientes,
pero, al llegar la época del Descubrimiento del Nuevo Mundo,
todavia no estd cumplida. Y aqui se muestra la historia del
idioma maravillosamente sincronizada con la historia nacional.
En 1492 completa el idioma su expansién peninsular con la
toma de Granada y empieza su estupenda expansién ameri-
cana. En 1492 es también cuando Nebrija publica su “‘Gra-
mética castellana’, hecho cuya grande importancia en la his-
toria de nuestra cultura nunca se podra ponderar con exceso.
Ninguna lengua moderna habia intentado todavia constituir
su gramatica. Nebrija la emprende movido por doble ambi-
cién: por un lado, fijar internamente la lengua, por otro, pre-
parar su fabulosa expansién.

Hasta entonces el latin y el griego eran las dos tnicas
lenguas de doctrina, y el castellano, o el francés, el toscano,
el inglés, el provenzal, el aleméan, eran las lenguas “vulgares”,
tenidas por buenas para los menesteres précticbs y para cier-
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tos juegos literarios, pero sin la consistencia necesaria para
los trabajos mayores del pensamiento. La ambicién atrevida
de Nebrija iba nada menos que a igualar el castellano con el
latin, a dar a la lengua nacional la fijeza, la estabilidad y la
precisién de las lenguas sabias. Un pensamiento bien rena-
centista, hermano del que significaba por todas partes la filo-
sofia vulgar, por ejemplo, pero que nace y se cumple primero
no en ltalia, ni en Francia, ni menos en Alemania o Ingla-
terra, sino en Espafa, en la corte viajera de los Reyes Ca-
télicos, donde vibraban grandiosas ambiciones nacionales, don-
de Cristébal Colén hallaba oidos atentos y gentes dispuestas a
cooperar en la realizacién de sus suefios inverosimiles.

El mismo Nebrija se encarga de contarnos la estrecha
unién de ambas empresas. Cuando la Reina pregunté a Ne-
brija, en vispera de los viajes de Colén, cudl seria la utilidad
de publicar la gramatica de una lengua que todo el mundo
aprendia por uso, el obispo de Avila, Fray Hernando de Ta-
lavera, “‘me arrebaté la respuesta’, dice Nebrija con imagen
viva y feliz (“Gramatica’, pag. 8): 'y respondiendo por mi
dijo que después que Vuestra Alteza metiese debajo de su
yugo muchos pueblos barbaros y naciones de peregrinas len-
guas, y con el vencimiento aquéllos tenfan necesidad de re-
cebir las leyes que el vencedor pone al vencido, y con ellas
nuestra lengua, entonces por esta mi Arte podrian venir en el
conocimiento della, como agora nosotro deprendemos el arte
de la gramética latina para deprender el latin”.

De este modo América, desde la vispera de su descubri-
miento, interviene no sélo en la historia de la expansién de
nuestra lengua, sino en su historia interna, como una inmi-
nente necesidad de sujetar a reglas el libre idioma de la vida
practica. La fe en los grandes destinos del idioma hizo a Ne-
brija y al obispo de Avila vaticinar emocionantemente el des-
cubrimiento de nuevos mundos por los que se iba a dilatar el
lenguaje de los castellanos.

¢Y cémo era ese lenguaje en el momento del descubri-
miento? El estudio de la literatura coetdnea nos permite ave-
riguarlo, pero con sus naturales limitaciones, pues la elabora-
cién artistica del lenguaje, propia de la literatura, requiere sus
fueros particulares, y su desarrollo histérico no guarda un ne-
cesario paralelo con la lengua hablada. La lengua literaria
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en el descubrimiento estd representada por uno de los maés
extraordinarios productos del ingenio humano, la “Tragico-
media de Calisto y Melibea’ o sea “‘La Celestina’’, hacia 1597.

Comparado con su lenguaje, el de los escritores del rei-
nado siguiente, periodo de la conquista, el de Antonio de
Guevara y de Garcilaso, nos parecen modernisimos; de modo
que el castellano de “‘La Celestina” mas da la impresién de
cerrar la época medieval que de abrir la moderna. Esa im-
presién, sin embargo, se debe en mucha parte a que la imprenta
intenté mantener las efes iniciales como forma mas culta
(faser, fermoso), y en parte al estilo latinizante del autor.

Pero tenemos otra fuente, de valor tnico en el mundo,
para tales reconstrucciones: en el mismo afio de 1492 fueron
expulsados de Espafa los judios, y, tras unos afios de ines-
tabilidad, fueron acogidos con garantias individuales y co-
lectivas por el gran sultan Bayaceto Il en su imperio otomano,
y sus colonias han conservado la vieja lengua espafola hasta
hoy mismo en Rumania, Bulgaria, Yugoslavia, Grecia, Asia
Menor, Rodas, Siria, Palestina, Egipto y Marruecos. Los
judios estaban asentados en Espafa desde los tiempos del Rey
Salomén, antes que los arabes, antes que los godos, antes que
los romanos, antes que los celtas, cuyas sucesivas dominacio-
nes compartieron con los ibéricos.

Esto explica que los expulsados se sintieran literalmente
desterrados. Todavia hoy, 450 afios después de la expulsién,
hay familias en Salénica o en Esmirna que guardan simbdli-
camente la enorme llave de la puerta de su casa de Toledo o
de Zaragoza. Su especial actitud afiorante hacia Espafia los
ha hecho mantenedores de las cosas mas viejas: viejas conse-
jas, viejas canciones, viejos usos, viejos ritos, y también del
viejo lenguaje. No es que lo guarden completamente inalte-
rado, cosa imposible en todo lenguaje vivo, pero (salvo en el
vocabulario, lleno de palabras turcas, griegas, eslavas, arabes,
etc.) estd mas préximo al de los espafioles del descubrimiento
que ningan habla de la Peninsula o de América.

Contrastando el testimonio vivo del judeo-espafiol con
fuentes coetaneas escritas, sabemos que la pronunciacién era
muy diferente a la que hoy es general: la ¢ y la 2 sonaban
respectivamente como ts y ds (cabeca, placa, pereza, dezir);
la ss y la s con la diferencia que tienen hoy en francés o en
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italiano (rosa, casa; traviesso, viesse); la x como el inglés sh
o el francés ci y la j como el italiano gi o quizis como la j
francesa (divo, madexa, mujer, abeja); la b sonaba oclusiva,
como hoy en los otros idiomas europeos, y la v bilabial fri-
cativa, como hoy suenan en espafiol tanto la b como la v
(lobo, cabega; cavallo, bivir) ; se aspiraba la /i, excepto en Cas-
tilla la Vieja (humo, hermoso) ; no existian los sonidos mo-
dernos de la 2 ni de la j, ni habia empezado el seseo, ni el
yeismo, ni la aspiracién de las eses finales de silaba.

La conjugacién tenia importantes diferencias: se decia
ti te callas y vos os callis o callais, ti viniste y vos vinistes
(todavia sin la falsa ¢ de vinisteis, que luego se ha hecho co-
rrecta) ; se decia cuando se hablaba de wvos, veni, mird, sali o
mas circunspectamente venid, mirad, salid. La sintaxis y el vo-
cabulario no se pueden resumir tan econémicamente. Muchi-
simas palabras, hoy corrientes, eran todavia desconocidas, y
otras muy usuales entonces ya estdn olvidadas o perduran
tan sélo en el hablar de ésta o la otra regién de América o de
Espana.

Se suele decir, como cosa de hallazgo, que el lenguaje
que los espafoles trajeron a América no fué el literario de
Garcilaso, Fray Luis o Cervantes, sino el castellano vulgar, asi
como los romanos llevaron a sus provincias el latin vulgar.
Verdad que suele ser fuente de error. El espafiol que aqui vino
en boca de los conquistadores y colonos no era el de los poe-
mas vy novelas; pero tampoco lo es en ninguna parte; tampoco
las gentes que quedaron en Roma o en Espafia hablaban como
los versos de Horacio o los de Géngora; tampoco las gentes
de Francia o de Inglaterra hablaban con el lenguaje de las
tragedias de Racine o de Shakespeare.

Hay que hacerse claro que, no sélo en las colonizaciones,
sino en las sociedades cultas, secularmente asentadas, el len-
guaje literario y el lenguaje oral son dos tratamientos hetero-
géneos del idioma, reciprocamente influidos, pero diferentes.
El lenguaje literario es una elevacién del oral por elaboracién
artistica. Decir que los espafioles que poblaron América no
hablaban con el lenguaje literario de Garcilaso o de Lope, es
tan ociosa verdad como decir que los italianos que reciente-
mente han reforzado la vida argentina no tienen en su voz el
arte de la de los cantantes de épera. Pero cuando con eso
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se pretende decir que, del hablar peninsular, aqui vino la moda-
lidad vulgar o plebeya, entonces se comete un grave error
histérico. A América vinieron los plebeyos, los hidalgos y los
caballeros y nobles en la misma proporcién, aproximadamente,
que la que guardaban en la Peninsula.

Fl idioma espafiol, es cierto, tomé inmediatamente en
América cierto cariz particular, pero no por la especial vul-
garidad de su composicién demografica, sino porque tan pron-
to como fué trasplantado a América comenzé a hacerse
americano.

El idioma es un instrumento en donde van fijando sus
huellas las manos que lo manejan. Los espafioles que vinie-
ron a poblar estas tierras tenian como obvio modelo para
constituirse en sociedad la organizacién social de donde habian
salido, y aqui trajeron, no sélo sus oficios y sus instrumentos
de vida practica, sino también sus artes liberales, universida-
des y colegios, libros e imprenta, ciencias y letras, religién e
inquisicién y, en fin, una escala de clases sociales en que dis-
tribuirse. Pero, pensando hacer lo mismo, hicieron algo nue-
vo desde el primer momento, porque desde el primer momen-
to —¢no tendriamos que decir desde antes de embarcar en
Espafia?— los espafioles de América sintieron modificados sus
ideales de convivencia.

Los sintieron asi desde el punto en que se encontraron
con un orden nuevo de necesidades y de circunstancias deter-
minantes. Por ejemplo, tenemos muchos testimonios del celo
por mantener o atribuirse privilegios de clases, que espaficles y
criollos reproducian en América segtin el modelo peninsular;
pero el modelo tuvo que reajustarse importantemente en el
Nuevo Mundo: basta pensar en los nuevos linajes ilustres na-
cidos de las hazafias de la conquista, la nueva distribucién de
la'riqueza, la especie de aristocracia que formaban los hombres
de la administracién colonial, y, sobre todo, la facilidad con
que los individuos y las familias podian elevarse o caer social-
mente segiin los caprichos de la fortuna; basta recordar la iné-
dita realidad que suponia la vida rural, tan diferente en peli-
gros, en poder, en ganancias y en asistencia colectiva de lo que
era la vida rural en Espafia, y advertir, en las villas y ciudades,
la oposicién social que se originaba en que alla las familias es-
taban asentadas en cada localidad desde siglos, trasmitiéndose
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de padres a hijos un mismo puesto social y un mismo oficio o
tarea, mientras que las americanas estaban pobladas por un
conglomerado reciente y en ellas todas las posibilidades se
abrian a la habilidad de cada uno. En suma, la sociedad his-
pano-americana se puso a funcionar de modo peculiar desde
el dia en que se constituyd, y ello determiné una peculiaridad
paralela en el funcionamiento del idioma.

Si he de elegir un solo ejemplo demostrativo, declaro
mi predileccién por un testimonio de Santa Teresa. Su her-
mano Lorenzo de Cepeda, que habia sido encomendero en el
reino de Quito, volvié a Espafia rico, viudo y con cuatro hijos,
entre ellos Teresita. En aquellos afios, 1575, todavia el tra-
tamiento de don era en Espafia un privilegio efectivo de los
caballeros, que no alcanzaba a los hidalgos, y la infraccién
a esta pragmética social tenia efectos de escandalo. Asi fué
cuando los parientes de Santa Teresa comenzaron a dar al
sefior Lorenzo el tratamiento de don. En un principio, la Santa
rogé a su hermano que no se dejase tratar de don, y le dié
razones. Asi se cumplié, y ya estaban aquietados los 4nimos
cuando llegé su oficioso cufiado juan de Ovalle, con su mujer
(hermana de Teresa y de Lorenzo), y ya no bastaron razones,
“no sé si era por soldar el de su hijo”, malicia la Santa. Y
es verdad que ya en Avila no hay otra cosa, que es vergiienza.
Y cierto a mi me dan en los ojos por lo que a ellos les toca; que
de mi nunca creo se me acordd, ni de eso se le dé nada; que
para otras cosas que dicen de mi, no lo es. Yo lo tornaré a
decir a su padre (de Teresita), por amor della; mas creo no
ha de haber remedio con sus tios, v como ya estan tan hechos
a ello. Harto me mortifico cada vez que se lo oigo”. (“Es-
critos de Santa Teresa’, Rivadeneyra, II, pags. 62-63.) Esto
escribe Santa Teresa a su sobrina la Madre Maria Bautista,
priora de Valladolid, que le habia pedido interviniera con su
autoridad para poner fin a aquella causa de murmuraciones;
y a ella es quien da una explicacién que le sirva para com-
prender aquel abuso, si no para disculparlo: “Vengamos a sus
consejos. Cuanto a lo primero de los Dones, todos los que
tienen wvasallos de Indias se lo Haman alld.” El sefior Lorenzo,
pues, era en el reino de Quito “Don Lorenzo de Cepeda y
Ahumada’”, puesto que era encomendero.

He querido detenerme en la importancia que Santa Te-
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resa y su sobrina la priora de Valladolid daban a esta novedad,
para hacer ver que la diferencia social entre Espana y Amé-
rica no era baladi; que aqui se estaba estructurando la socie-
dad segtin las naturales condiciones de la vida, y que el idioma
cefila sus modalidades y sus cambios a las condiciones ame-
ricanas.

La americanizacién del idioma no sélo afecté al uso de
algunos de sus elementos, sino que alcanzé al sistema y deter-
miné su peculiar evolucién. El aluvién de palabras indigenas
fué un hecho de gran importancia, pero, por evidente, no ha-
remos mas que citarlo. Prefiero detenerme un momento en
la pronunciacién. Hay una opinién muy extendida que da la
pronunciacién americana como traida por los andaluces. Pero
el predominio numérico de los andaluces en la Conquista y en
la Colonia no sélo no ha sido nunca probado histéricamente,
sino que ha sido histéricamente desmentido. Los espafioles
de América procedian de todas las regiones peninsulares, y
no predominaban los andaluces. Lingiiisticamente, el seseo
y el yeismo son los dos rasgos principales que se suelen tener
en cuenta; y el seseo se cumpli6 en América con proceso
propio y con cronologia propia, aparte del seseo andaluz que,
ademas, es tardio; y el yeismo, fuera de no ser caracteristica-
mente andaluz, resulta que en América es més antiguo que en
Espana.

Los conquistadores y colonos hablaban el castellano alla
en su tierra de origen con importantes diferencias, segiin fue-
ran de Castilla la Vieja o del reino de Toledo, de Andalucia o
de Aragén, de Extremadura o de Murcia; otros hablaban sus
dialectos leoneses, otros muchos el gallego o el portugués,
lengua diferente. Todos se juntan ahora constituyendo so-
ciedad, y, por consiguiente, con la necesidad de #na modalidad
lingiiistica. La unidad de un idioma, de un dialecto o de un
patois, se basa siempre en la constante labor de acomodacién
reciproca de los hablantes. Y los espafioles de todas proce-
dencias y sus hijos criollos cumplieron la acomodacién por
doble camino: por un lado, cada uno tuvo que renunciar a los
dialectalismos mas diferenciales, en la pronunciacién, en la
gramatica y en el vocabulario; todos, también los andaluces:
Cieza de Leén nos habla de “las estancias, que los andaluces



llaman cortijos”’. Por otro, llegaron a una acomodacién ame-
ricana en la evolucién que sin cesar sufre el idioma.

Por los mismos anos de 1570, tres regiones tan distantes
como México, Nueva Granada y el Rio de la Plata coinciden
en una innovacién tan circunstanciada como la pronuncia-
cién seseante de la z final de palabra (pas, alferes, Peves,
crus), pero guardando la diferencia en la 2 intervocalica, que
entonces sonaba ds, y con mucha seguridad en la ¢, que so-
naba 5. Tres puntos determinan un plano, diria un geémetra.
Mi consecuencia es que este modo de seseo, estrictamente
condicionado, nos prueba que en la Colonia se habia llegado
a una nivelacién lingiiistica en toda su enorme extensién, y
que tal nivelacién asegura el caricter americano del castellano
colonial desde un comienzo, tanto en su funcionamiento como
en su evolucién.

No como oposicién ni menos como paradoja, sino como
arménico complemento de esta caracterizacién americana del
lenguaje colonial, hemos de sefialar su caracter hispanico. El
idioma se desarrolla en el siglo XVI por Espafia y América
como por una extensién continua. En la segunda mitad de
esa centuria es cuando se cumple la grave transformacién fo-
nética que dié lugar al espafiol moderno: se igualaron la &
y la 7, se perdié la /i aspirada, se igualaron las tres parejas s y
$§, 2Y ¢, ] Y ¥, ¥ en extensas zonas todavia se igualaron los
resultados de s y ss con los de z y ¢ (seseo y ceceo). América
cumplié esa transformacién con estilo propio, pero, a la vez,
en coherencia completa con la transformacién cumplida en la
Peninsula.

Hacia fines del siglo, las ciudades empezaron a dejar y
dejaron rapidamente de aspirar la %, lo mismo que las ciudades
de Castilla la Nueva o Reino de Toledo, que es la regién que
mas influy$ en el castellano de América; la b se igualé con la
v, desaparecié la sonoridad que diferenciaba a la s, a la 2
y a la j de sus parejas respectivas (fenémeno que se cumplié
por esa época en el Reino de Toledo y en aragonés, leonés,
asturiano y gallego; en Castilla la Vieja antes); dié pronun-
ciacién velar, de j moderna, a las antiguas j y #, y, coinci-
diendo con una parte de Andalucia y otros islotes peninsu-
lares, con Canarias, Filipinas, toda la América niveladamente
cumplié el proceso del seseo (y en ningin sitio el del ceceo).
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La significacién histérica de esta continuidad americano-
espafiola en la evolucién de la lengua se advierte si la com-
paramos con la evolucién del judeo-espanol, que ha conser-
vado la antigua distincién entre sonoras y sordas; la s de rosa
sonora, la de traviesso sorda; la j de mujer sonora, la » de
dixo sorda; y, aun cuando sesea, lo hace guardando esta an-
tigua distincién, y pronuncia peresa con § sonora, porque
corresponde a una antigua g, y cabessa con s sorda, porque
corresponde a una antigua ¢.

Este conservatismo, en discrepancia con la evolucién con-
corde del idioma en Espafia y en América, se completa con la
discrepancia en la innovacién del sonido moderno de la 7, que
falta en judeo-espafnol. Y asi es cémo el judeo-espafiol nos
sirve de contraprueba: cémo los judios, al instalarse en el
oriente de Europa, perdieron como colectividad toda conexién
con la vida peninsular, su lengua evolucioné o se conservé
sin conexién con la vida lingiiistica de la Peninsula; y, al
revés, la coherencia de la vida del idioma en Espafia y en
América es expresién, imagen y consecuencia de la cohesién
de la vida social a uno y a otro lado del mar.

En el siglo primero de la Colonia, Espafia se continuaba
en América. En los dos siglos siguientes, Espafia fué perdien-
do su fuerza propulsora de vida humana y de cultura, y, al
mismo paso, la vida real de los espafioles de este lado del mar
fué perdiendo sus vinculos con los del otro lado, y también
los de una colonia con los de las otras. Y por eso, asi como
en el siglo XVI la lengua muestra un estado de nivelacién y
una coherencia de su desarrollo con el de la lengua general de
Espafia, asi en los dos siglos siguientes se va acentuando la di-
ferenciacién y se va hacia la formacién de dialectos. Es que
la vida real de aquellos hombres tenia en el siglo XVI un
alcance americano e hispanico, y las acomodaciones reciprocas,
base del funcionamiento y evolucién de un idioma, se tenian
que cumplir con miras también universales a todo el mundo
hispanico; en los siguientes la vida se fué angostando a los
intereses regionales y locales, y las acomodaciones no necesi-
taban pasar de ese radio.

Sélo después de la independencia, América detuvo esa pro-
gresiva diferenciacién lingiiistica, y ha ido obteniendo una
nueva nivelacién, no por ahora en el habla rural o popular,
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sino en el hablar cada dia mas extenso de las gentes cultas.
Es una nivelacién de tipo diferente que la primitiva, conse-
cuencia de la creciente cultura de los nuevos paises, obra de
la escuela y de la instruccién literaria, y que consiste en el
creciente nimero de personas, en todas las naciones america-
nas, que acomodan su hablar y su escribir al modelo comiin
de lenguaje que llamamos espafiol general.

Por altimo: permitaseme apuntar sumariamente dos ras-
gos que creo de mucha importancia en la castellanizacién de
la América indigena. El uno es que la castellanizacién se cum-
plié en grandisima parte como un instrumento de la cristia-
nizacién; el otro, que se hizo en gran parte por medioc de
escuelas y colegios. Ambos estin intimamente relacionados.

Alejandro Magno habia helenizado por medio de escuelas
a la juventud persa; el romano-hispano Sertorio fundé en
Huesca una escuela superior para jévenes iberos; Agricola
repitié el experimento con la juventud britanica. Pero ninguno
de estos antecedentes guarda comparacién con la magnifica
organizacién de escuelas elementales y de colegios superiores
para indios que los religiosos espafioles establecieron por toda
América. La instruccién impartida, por supuesto, no era méas
que un medio de evangelizacién, y a sus fines se atenia; pero
no seria buen método histérico el medir la obra de los religio-
sos con un metro laico.

Lo que los religiosos buscaban era “la conquista espiritual”’,
y desde un principio se polarizan las opiniones sobre la mejor
estrategia en estos dos puntos: o los misioneros aprendian las
lenguas indigenas para predicar con ellas el evangelio, o en-
seniaban a los indigenas el espafiol con el mismo fin. Ambas
estrategias se complementaron y ambas tuvieron sus conse-
cuencias importantes, fuera del fin religioso que se proponian:
por la una, los misioneros nos dieron el conjunto més rico del
mundo de graméticas y vocabularios de lenguas llamadas pri-
mitivas; por la otra, el castellano de la América indigena
obtuvo una seguridad y fijacién que de otro modo no habria
tenido.

AmMapo ALONSO.






PRIMEROS CONTACTOS EUROPEOS CON EL
HOMBRE AMERICANO

El descubrimiento de América supone, desde el punto de
vista antropolégico, el enfrentamiento del mundo occidental
con un nuevo tipo de humanidad. El contacto entre Oriente
y Occidente, que el gran desplazamiento de masas cristianas
hacia Tierra Santa habia determinado durante las Cruzadas,
los viajes de los portugueses hacia el logro del periplo africano,
después, habian familiarizado a los hombres de las naciones
occidentales y meridionales de Europa con otros tipos de
hombre. La misma lucha contra los moros, que habia creado
una fuerte casta guerrera —ahora sin objeto en la Peninsula—
era cosa tan reciente y de memoria tan fuertemente anclada
en el espiritu hispano, que cuando Cortés llega a un buen
poblado yucateca le bautiza con el nombre de “El Gran Cairo”,
tan revelador de suyo, y Bernal Diaz, su heroico y obscuro
conmilitén— testigo, por ello mismo excepcional, ya que
muestra sin ficciones lo que creia el comtn de la masa hispana
que iba pujando tras el pendén del adalid— sigue hablandonos,
impertérrito, de ‘mezquitas’” cada vez que asoma en el hori-
zonte el perfil sangriento de un teocalli.

Esta confusién, este no advertir la novedad, la ineditez del
problema, es cosa que se nota, por de contado, en los relatos
—algo trastocados por el padre Las Casas— que conocemos
del Descubridor. Nadie como él para creer que esta a la orilla
misma del Oriente, cuyas tierras tenian atn la sugestién pro-
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funda del misterio y exhalaban, junto con los perfumes de la
mirra, del sindalo y del incienso, la poderosa atraccién que
revelan las alucinantes paginas de I/ Millione. De ahi el nom-
bre de “indios’’, que aun hoy decora a los autéctonos; de ahi,
también, que Colén hablara, como una prolongacién de sus
viajes a ese Oriente supuesto, del rescate del Santo Sepulcro,
gue era ‘‘otro negocio famosisimo [que] estd con los brazos
abiertos llamando’’, como dice, con palabras irreemplazables,
en su larga carta, ‘a los Cristianisimos y muy poderoso Rey
y Reina de Espana’, a raiz de su cuarto viaje, pero de cuyo
proyecto habia ya hablado a los Soberanos desde antes del
primero.

No ha de ser él, ni ninguno de los que tras él vinieron a
América, quien denuncie que estos habitantes son otra cosa,
que los demés infieles. Ese descubrimiento ha de revelarlo al
mundo otro importante personaje: aquel sagaz humanista,
“repérter’” de los conquistadores, que en sus Décadas de Orbe
Novo o en sus cartas desparramadas por todo el mundo cris-
tiano y reunidas luego con el titulo de Opus Epistolarum, puso
en conocimiento de los principes, seculares o eclesiasticos, to-
das las revelaciones de ese ““‘mundo nuevo’’, expresién que, en
1494, inventa y propala cuatro afios antes de que la emplease
el propio Colén. Habia bastado a Pedro Martyr de Angleria,
sutil futuro obispo de Jamaica —tierra que jamas llegé a vi-
sitar, como ninguna otra americana— para advertir que éstos
no eran negros, ni asiaticos, ni guanches, la visién personal
de los pobres indigenas que el Descubridor llevara consigo al
regreso de su primer viaje: la concepcién de que habia otro
tipo de hombre, diverso de los ya conocidos, estaba lanzada.

Pronto el primer Visorrey de América ha de ir notando
gue el problema se complica. Por muy empiricos, incompletos
y desvaidos que sean sus conocimientos y hasta su preocupa-
cién por los problemas antropolégicos, ahi estin los hombres
mismos —como tales hombres, no como ciencia— para pre-
ocuparle. A él debemos las primeras descripciones etnografi-
cas, entremezcladas a vuela pluma en el robusto castellano sin
pulir que posee, pero en el que brillan, como gemas preciosas,
de tanto en tanto, expresiones de fuerza extraordinaria. Ha de
ser él —mucho antes que Fernandez de Oviedo y Valdez nos
haga su recuento general de los caribes y nos dé las primeras
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muestras iconograficas— quien nos haga rapidos inventarios
de una somera e inicial etnografia.

En la bisqueda de la fuente “‘donde nace el oro”, iba ha-
llando, en cambio, poklaciones diversas, y enterdndose paula-
tinamente de sus también diversos usos y costumbres. Asi es
él quien —ya en su primer viaje— envia a un Luis de Torres,
escogido por su dominio de varias lenguas orientales, hacia
el interior de la “‘Isla Juana™ (Cuba) donde hallé y conocié
el uso del tabaco, asi como, en el tercero, pudo enterarse, en
la “Isla de Gracia” (Venezuela) del empleo del maiz, como
alimento y como materia prima para bebidas, por cuya planta
se interesd, introduciéndola en Castilla.

Pero, en el interin de estos viajes (y mientras transcurria
su personal via crucis) fué observando también, con esa acui-
dad en el mirar que ya maravillaba a Humboldt, que en el
admbito de sus islas numerosas habia varias suertes de maneras
de vivir, y que si los primeros indigenas que encontr$ parecian
mansos (y ‘“‘deben ser buenos servidores’’, como apunta en
su Diario el mismo dia que da con ellos), tanto que “‘con
cincuenta hombres los terna todos sojuzgados, y les hara hacer
todo lo que quisiese”’, seglin otra frase del mismo documento,
en cambio, los de Haiti eran un conglomerado inteligente y
culto, con manifestaciones modelisticas del arte escultérico
en madera, grandes canoas monoxilas de caoba labrada capa-
ces para ciento cincuenta personas, y que compensaban su
desnudez chocante con intrincados peinados ‘‘de tantas mane-
ras que no se podria escrebir’’, “‘gente de amor y sin cudicia”,
con “‘una habla la méas dulce del mundo. ..

(X}

Eso de las canoas monoxilas fué recogido como elemento
esencial de sus informes por el empecinado Angleria, con una
profusién que ya he hecho notar en uno de mis estudios, de-
dicado especialmente a aquel tema. Y es cosa, ademaés, que
siempre tiene importancia para estos invasores navegantes,
ya para aprovecharla como sustituto marinero en alguna de
sus accidentadas navegaciones —como en el caso de la casi in-
verosimil hazafia de Diego Méndez de Segura, al servicio del
‘propio Almirante—, ya como elemento que permite a los na-
turales avanzar, conscientemente o no, al encuentro de los
intrusos blancos, y a éstos valorar, por ello, a los pueblos con
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quienes han de habérselas y trazar su primer inventario pa-
trimonial, revelador de su estado de cultura.

Es asf, precisamente, como saben los espafioles que hacia
el Sur ha de hallarse a poblaciones organizadas, con una cul-
tura similar en grado a la de los mexicanos ya descubiertos:
de ellos se entera el piloto Bartolomé Ruiz y sus acompafantes
cuando hallan, en la Mar del Sur, a una gran canoa, ricamente
labrada, con tapices y colgaduras, en la que bogan indigenas
comerciantes, con gran copia de productos y hasta —detalle
que golpeard mas que ninguno en el espiritu comprensivo de
estos mercaderes avidos de oro y especias— una balanza con
la que pesar a sus productos, para efectuar el trueque. Antes
de tener por delante a otros especimenes de los pueblos inca-
sicos, los espafioles advierten, por este somero inventario de
sus bienes de fortuna —objetos, vestiduras, medios de trans-
porte, armas y utensilios—, que ya no estan en el camino de
nuevos canibales desnudos, mas o menos indefensos, sino
rumbo a otra esplendente civilizacién autéctona sudamericana,

Naturalmente que todo este avanzamiento en el conocer
de lo referente al hombre americano se da como resultado de
la serie de viajes que los sucesores de Colén van a emprender
por toda América. Ella logra una suma de nociones dispares e
inconexas, lo mas alejada posible a un conocimiento sistema-
tizado. Habra que exceder los limites de los siglos XVI y XVII
para llegar, después de mediados del XVIII, a un agrupamiento
algo sistematico de los naturales. Y ha de ser, sélo en el XIX
y XX cuando tales estudios comparativos abarcardn buena
parte del Continente. Baste, al efecto, recordar que Alcides
D’Orbigny es el primero que intenta una clasificacién de los
aborigenes sudamericanos, en su libro, hoy clasico, editado
de 1839.

Otro tanto ocurre en el capitulo de la lingiiistica, en el
que hay que esperar a los primeros anos del 800 para encon-
trar los esbozos clasificatorios, tan tintados atin de empirismo,
de los padres Hervas y Ziifiiga, seguidos luego por los estu-
dios, siempre fragmentarios, de von Martius, Paul Ehrenreich,
Adam y otros, aunque el estudio particularizado de las hablas
indigenas —tan necesarias para las tareas evangelizadoras—,
venga desde 1560, con el Lexicon y la Gramdtica de Fray Do-
mingo de Santo Tomas, para el quichua; desde 1595, con la
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obra similar del Padre José de Anchieta, para el guarani;
desde 1606, con la correlativa del Padre Luis de Valdivia,
para el araucano, para no citar sino a las tres que ofician de
lingua general en el actual territorio argentino.

Sin embargo, es desde temprana hora que se recogen, en
Europa o en América, los frutos de esa preocupacién indivi-
dual o estatal por lo americano, pues a los esfuerzos de los
que, respondiendo sélo al mandato de su actividad personal,
escriben derroteros, crénicas de viaje o memorias, hay que
afladir a los que, por ser cronistas mayores o menores de Indias
—es decir, por mandato expreso de la Corona, o en funcién
de su cargo— hacen lo propio.

Tales materiales bibliograficos forman hoy un ingente con-
junto, ampliado de tanto en tanto por algin nuevo hallazgo
bibliografico inesperado (asi, por ejemplo, entre los dltimos,
el manuscrito de Sarmiento de Gamboa, encontrado en la bi-
blioteca de Gotinga, o el de Poma de Ayala en la de Copen-
hague) que rescata para la ciencia documentos preciosos. Sin
embargo, no hay que creer, en esto como en otros aspectos
de la labor histérica, que el documento sea la historia.

Tanto como para otros elementos mas modernos, es indis-
pensable aplicar a estas fuentes los conocidos recaudos histo-
riograficos de la critica, para poder decantar sus informaciones
y, sobre todo, apreciar hasta qué punto estan, voluntariamente
o no, falseadas por el dolo, el interés, o el simple error. Ello
puede deberse a veces a ese poder incontrolable de la fantasia,
como se advierte, por ejemplo, para no citar més que crdnicas
de una misma época y de un mismo pais, cuando se compara
un texto de lean de Lery o de D’Evreux, con el pasaje corre-
lativo de Thevet, en que éste da rienda suelta a su poderosa
capacidad de “‘embellecimiento’ de la verdad. ..

Mucho méas complicado es el problema cuando lo traslada-
mos al campo espafiol, en donde las banderias politicas (tanto
las del campo politico indigena como las del propio hispanico)
complican la posterior labor valorativa y critica. Asi, por ejem-
plo, si se trata de la conquista del Per(, habrd que saber pri-
mero si el autor tiene simpatias indigenistas, como Fernando
de Santilldin o Juan Polo de Ondegardo, o les es contrario,
como Sarmiento de Gamboa o Juan de Matienzo. Y aun,
averiguado esto, sélo estaremos a mitad de jornada, pues
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serd necesario precisar si tienen parcerias con el bando de
Pizarro, cual Gutiérrez de Santa Clara, o con el de Almagro,
como ocurre a Ferndndez de Palencia; o si es partidario de
Huéscar, tal como acontece con Garcilaso de la Vega, o de su
hermanastro Atahualpa, posicién que adoptan, por ejemplo,
Santa Cruz Pachacuti entre los indigenas, y Cavello Balboa,
en el campo espafiol.

Sélo después de aclarar esto podremos apreciar la crénica
en su exacto valor, pues algunas de ellas llegaron a ser tan
notoriamente inexactas, a fuerza de pasién, que el Consejo
de las Indias debié de prohibirlas, como le ocurrié al propio
Palencia, ya nombrado, o —en lo que se refiere a Méjico— a
Francisco Lépez de Gomara. Para apreciar la justicia de este
dltimo pronunciamiento, basta comparar con esa crénica la
del gran Sahagtin, con su incomparable conocimiento del al-
ma y de la cultura mexicana, o simplemente las paginas, re-
bosantes de vida, del rudo soldado de a pie, Bernal Diaz del
Castillo, en quien alienta lo mejor del invencible espiritu cas-
tellano.

Sin embargo, y sin estos escripulos criticos, en verdad,
tales crénicas se expanden rapidamente por toda Europa,
donde encuentran en todas las épocas un publico adicto y
entusiasta. Baste recordar, a modo de muestra, las sucesivas
ediciones de Garcilaso, a partir de la princeps (1° parte en
Lisboa, en 1609; 2* parte, en Cérdoba en 1617), y sus tra-
ducciones a otras lenguas (al francés, en 1633; al inglés en
1688, con reimpresiones en 1859 y 1871), aunque tal éxito
dependa también en gran parte de las dotes de estilo del mes-
tizo estupendo. Gracias a tal conjunto de obras, América
fué pronto, no la nebulosa prédiga en colores deslumbrantes
y en prodigios inauditos, sino el mundo en que todo presen-
taba un enfoque, un cariz nuevo, el Continente de la inmen-
sidad en el que florecia el hombre nuevo.

Ante este conjunto de pueblos aborigenes, de tan diversos
grados de cultura, debe formularse la pregunta que encierra el
problema bésico: ¢cémo se poblé América? Anticipemos que
tal interrogante no esta aun hoy totalmente esclarecido, ya
que en estas materias lo mas sabio es resignarse a saber ig-
norar, antes de inventar respuestas que sabemos improvisa-
das. Sin embargo concretando estudios que parten de fines
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del siglo XIX —justamente cuando el profesor Cora clamaba
por que tal problema fuera borrado de los temarios de certa-
menes internacionales—, podemos establecer el estado actual
de esa importante cuestién.

No podemos desechar, rotundamente, la posibilidad de un
autoctonismo remoto (acaso representado por el tipo hipsido-
licocéfalo de Lagoa Santa y algunos de los més recientes pseu-
do precursores de Ameghino, en América del Sur, asi como
por la cultura Folksom y otros elementos afines, en la del Nor-
te), pero la gran masa poblativa debié de llegar de fuera, por
diferentes vias: @) la facil entrada del Estrecho de Behring e
islas Aleutianas (‘‘puerta Ginica de entrada’ para el antropé-
logo Hrdlicka, pero solucién unilateral que no consulta todas
las cuestiones que la etnografia, la arqueologia y la lingiiis-
tica plantean), por donde, por oleadas sucesivas, en épocas
primitivas diversas, debieron entrar, no sélo pueblos asiaticos,
sino también ocednicos en trance de migracién septentrional;
b) la llegada, “‘por salpique”, de expediciones ocasionales del
mundo malayo-polinésico-melanésico-micronésico a puntos si-
tuados a lo largo de la costa occidental de América (expedi-
ciones favorecidas por el dominio de las canoas de balancin
simple o de doble balancin y del reconocido conocimiento
nautico de aquellos pobladores insulares y de los atolls cora-
liferos, habituados a la larga y constante frecuentacién del
mar; ¢) la invasién, de Sur a Norte, por Tierra del Fuego,
de grupos de poblacién australoide, que aprovechaban mejo-
res condiciones climéticas que las actuales para descender,
por Tasmania y un breve trayecto por mar, hasta las tierras
del casquete polar y recorrer, por la Antartida actual, el ca-
mino terrestre necesario para llegar hasta cerca de tierra firme
americana, (hecho que estaria en consonancia con las bajas
posibilidades marineras de los australianos y tasmanianos).

De las rutas b) y c) se responsabiliza Paul Rivet, quien
con un estudio comparativo minucioso de los usos y costum-
bres de los primitivos americanos y de los del mundo oceéni-
co, asi como de algunas otras particularidades, ha llegado a
tales conclusiones, después de desechar, para los australianos,
hipétesis mas embarazadas. Imbelloni y Palavecino, entre
nosotros, han abundado en consideraciones corroborantes, es-
tableciendo el primero, por ejemplo, la cadena isoglosematica
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derivada de la palabra t0%i y del uso de dicho instrumento, y
el segundo, una serie de correspondencias lingiiisticas entre el
quichua y los idiomas insulares de la Oceania. Y no hay que
olvidar las corroboraciones ulteriores, de puntos de detalle,
aportadas por diversos estudios, entre las que resalta, por lo
ajena a las “ciencias del hombre”, la que ofrece el Dr. Nicolle,
al identificar al tifus de las ratas, americanas, con el oceénico,
alejados ambos del tifus humano, de procedencia europea.

Nada diremos, en cuanto a este problema del poblamiento
primitivo de América, de la ‘“‘teoria de los continentes a la de-
riva’, de Wegener —tan seductora si se la considera en el
campo puramente especulativo o en el cartografico— por tra-
tarse de una hipétesis que presupone una fractura de la cor-
teza terrestre posiblemente en tiempos anteriores a la apari-
cién misma del hombre y, por lo tanto, sin valor antropolé-
gico.

De cualquier manera, el problema estd planteado, no re-
suelto, acaso por la multiplicidad y hondura de los factores
que toda intervencién humana pone en juego, y tanto méas que
el Continente es sede de pueblos diferentes en grado cultural,
en caracteristicas de su morfologia o antropologia fisica, en
lenguas. La “raza americana’ es de una compleja diferencia-
cién interna, tan grande, al menos, como cualquiera de las
otras que se conocen. Tlales diferencias, como ha quedado
visto, asombraron a los europeos desde edad temprana y, para
lo que se refiere a lo primero quedaron reflejadas en la prueba
arqueolégica.

Los vestigios de esas culturas atrajeron la atencién desde
el primer instante. Pedro Martyr retrata el indumento de los
caribes llevados por Colén. Cortés envia al Monarca, con to-
dos los metales preciosos recogidos, el gran disco de oro, del
tamaiio de una rueda de carreta, y el de plata, atin mayor, que
le obsequiaran para evitar su ingreso al territorio, algunos
codex sobre algodén y magiiey, y prisioneros de los que esta-
ban cebando en jaulas de maderas para sacrificio de los dioses
aztecas. Ya para Grijalba no era un enigma la vastedad de
aquella tierra ni su pujanza cultural. Lo uno y lo otro lo ha-
bia aprendido casi al mismo tiempo: al divisar, desde el
Mar Caribe, las nieves de la Cordillera y al ver, en la boca
de un rio una flota de canoas, tripuladas por indios vestidos
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con ricas telas de algodén y llevando oriflamas de la misma
tela en la punta de los altos mastiles.

Otro tanto ocurre para Sudamérica. Si el prestigio casi
continental de los Incas olvida y apaga a todo el resto, un
obispo ilustre de Trujillo (realizador de una crénica, infaus-
tamente perdida y de una magnifica iconografia en colores
de costumbres y usos indigenas que he admirado en la Bi-
blioteca de Palacio, de Madrid), D. Baltasar Jaime Martinez.
Compaiién, envié al Soberano una coleccién de vasos pre-
incaicos de la costa Norte del Perti, de aquellos, sin duda,
que por ese entonces podian extraerse —y todavia hoy se
extraen— de los arenales que sepultan los yacimientos arqueo-
l6gicos de Chan-Chan, en los aledafios de su sede episcopal.
Tales fueron, sin duda, las piezas integrantes de la primera
coleccién de alfareria que en dos formas —corpérea y figura-
da— llegaron a Espana.

Dichos elementos habian de servir, més tarde, para la
organizacién del Museo Arqueolégico de Madrid y la dife-
renciacién de las culturas americanas, de la misma manera
que los textos lingiiisticos, antes mencionados, se utilizarian,
postreramente, en la clasificacién por las lenguas. Ella no es
muy facil, entre otras cosas, por una aculturacién lingiiistica
ficticia, que provocé, sin sospecharlo, la obra evangelizadora.
La prédica de la fe cristiana se hizo por diferentes medios,.
pero uno de los prevalentemente empleados, desde tiempos
cercanos al Descubrimiento, es la ensefianza de los misterios
cristianos en la lengua de los mismos naturales, a los que se
queria hacer ingresar en la grey catélica. Algo he dicho ya.
acerca de ello. Pero no estd de mas repetir que el estudio
temprano de las hablas indigenas y la elaboracién de sus
léxicos, artes y gramaéticas, asi como de las principales ora-
ciones del culto —con la correlativa publicacién, de esos tex-
tos, que comienza, para nosotros, a partir de las recomenda-
ciones del Concilio provincial limefio de 1583 y la aparicién
del famoso Catecismo trilingiie de 1584, en espanol, quichua
y aimarad— trae consigo un hecho de consecuencias etno-
graficas de primer orden: la predicha aculturacién artificio-
samente creada por los blancos, que venia a sumarse al in-
trincado conjunto de las ya creadas en base a la convivencia
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en territorios cercanos, a la guerra, al trueque y a las mi-
graciones.

Este hecho, plenamente probado por los estudios etno-
praficos, debe ser tenido en cuenta en toda su importancia,
pues no podra entenderse el cuadro de las poblaciones abori-
genes americanas, ni planearse certeramente ninguna clasi-
ficacién lingiifstica o étnica, si no se recuerda dicha circuns-
tancia y si no se restauran los limites primitivos, transgre-
didos, en méas de una oportunidad, por la propaganda evan-
gelizadora. Hay una “quichuizacién’, una ‘‘guaranizacién’,
una ‘‘araucanizacién’ artificiales, ocurridas en los siglos XVII
y XVIII, con su secuela de topdénimos alteradores de los
habitat originarios, que hay que desechar cuando se intenta
trazar los limites del area de distribucién primitiva de dichos
pueblos, puntos que han de retocarse ineludiblemente, antes
de lanzarse a fijar de modo definitivo el panorama indige-
nista actual.

De cuanto se ha dicho se desprende que la existencia del
hombre americano, como ser diferente de los tipos humanos
ya conocidos, fué advertida rapidamente en Espafia y cundi$,
desde alli, por toda Europa, alerta ya ante este repentino en-
sanchamiento del &mbito geografico. Sobre ese Mundo Nuevo
habia reinado, hasta entonces incontrastado, ese hombre nue-
vo. A “‘salvar su alma’” y domenar su voluntad se lanzé, desde
entonces, el empuje de Espafia, que volvia a encontrar su
razén de ser, perdida con la pacificacién de la Peninsula.

FErRNANDO MARQUEZ MIRANDA.



MONOGRAFIAS UNIVERSITARIAS






FRAY JUAN DE LOS ANGELES (*)

(Apuntes para el estudio del siglo XVI en Espafia)

Es muy dificil saber, en verdad, si es licito, dentro del
siglo de oro espafiol, hablar acerca de un estilo comin en los
escritores misticos. Y aunque ya la expresién “estilo comin”
encierra no pequefia contradiccién, porque la individualidad
del estilo, aplicada a la materia lingtiistica, se evade de toda
aproximacién a lo comin, sin embargo puede superarse la
oposicién de estos términos, para encontrar un orden invi-
sible, en el cual se dispongan las individualidades estilisticas,
seglin su objetivacién literaria. Sélo asi pueden aceptarse
férmulas histéricas como estilo bucdlico o estilo barroco. Aqui
se han borrado, por compenetracién, los limites entre escuela,
corriente, estilo. Pero, si conservamos para el término estilo
la resultante de la unién sustancial entre la materia indefinida
de la lengua y la unidad vivida, afectivo-légica, del escritor,
es evidente que sbélo existen determinaciones individuales,
que se extienden, por diversos impulsos y causas, a multiples
zonas literarias. El sistema estilistico de Géngora le pertenece
individualmente a él; él lo funda, y él da la forma a algunos
precedentes literarios; los escritores gongoristas visten luego
un estilo ya definido. Las expresiones estilo bucélico o estilo

(*) Trabajo correspondiente al curso de Semjinario de Letras de la Fa-
cultad, de 1941, preparado bajo la direccién del titular del mismo, profesor
Carmelo M. Bonet.
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barroco tienen una significacién de segundo grado fuera, de
la precisa y rigida dada por el término estilo.

En el caso de los escritores misticos del siglo de oro, seria
aventurado afirmar la existencia de un estilo mistico, en cuya
disposicién encontrdsemos la unidad comiin a que nos refe-
riamos. La amplitud de la literatura mistica espanola en el
siglo XVI nos impide, por otra parte, aludir con seguridad a
tal problema. Pero si se puede adelantar que la experiencia
mistica, como la poética, busca una expresién individual y
que la obra de arte zlcanza su plenitud cuando se llega al
dominio de esa experiencia en la lengua. LLa prosa mistica
tiene innumerables puntos comunes; sus fuentes biblicas dan
semejanzas y analogias a los caminos intimos, declarados por
los distintos escritores; el Cantar de los Cantares y los Salmos
ofrecen temas idénticos a la inquietud literaria de cada escritor.
Y sin embargo, las interpretaciones son diversas; con un vo-
cabulario a menudo comiin se expresan vivencias intransferi-
bles, v se construyen sistemas que sélo se tocan en el fin, la ex-
periencia beatifica, recogida en la luz de la syndéresis y levan-
tada por el 4pice de la mente. Y esta intimidad, secreta e inefa-
ble, parece comunicar a la lengua, por sobre la seguridad légica
de los conceptos y la ortodoxia sincera de los principios, cierta
sugestién y cierto abandono. Para el mistico de experiencia,
no existe un fin puramente artistico; y si bien la prosa de
Fray Juan de los Angeles o los versos de San Juan de la Cruz
podrian desmentir tal afirmacién, sin embargo en ellos mis-
mos se percibe que la sustancia sobrenatural subordina la
plenitud estética de la lengua y de la obra. ¢Es licito, acaso,
por imparcialidad literaria, decir, con Américo Castro, “ni
clinica ni empireo”, porque el critico adopte una insegura
mediania de reflexién? Una aproximacién puramente literaria
al escritor mistico nos dar4 un sistema, que, en esencia, no
tendra distincién alguna con la de cualquier otro prosista o
poeta y lo mistico caerd entonces dentro de lo puramente
adjetivo. De todas maneras, creemos que la literatura mistica
espafiola, aun haciendo previa abstraccién de cualquier posi-
cién, ortodoxa o no, por el solo hecho de la sinceridad del
mistico, ha de iluminarse mucho mas, en su contenido y en
su estilo, en sus fuentes y en sus proyecciones, y sobre todo,
en su sentido y en su valor, dentro de la unidad Aurea del
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siglo XVI, una unidad hecha de raza y lengua, cultura y re-
ligién, cuando se mire, a través de lo literario, la exuberancia
espiritual de un momento histérico, vinculado a una expe-
riencia colectiva, dentro de la que el mistico es una cumbre
y una negacién, un esplendor estético y una aridez interior.
Esa direccién vitalista impresa a la critica —la expresién
artistica vinculada a alguna unidad o estructura de vida—
puede encontrar una comprensién mas profunda y mas amplia
de tales obras.

Desde el beato Juan de Avila (1500-1569), con cuyo
nacimiento se inicia el gran siglo, hasta Fray Juan de los
Angeles (1538-1609), con cuya muerte se cierra un inmenso
periodo de creacién, se suceden una serie de individualidades,
cuya Unica y mas certera ordenacién reposa en la intimidad:
ascetas, aquéllos que no han recorrido sino las vias de su
propia voluntad, que conocen el camino dialéctico, pero no
el pasivo; misticos, los que, dados a la inteleccién pasiva, en
el misterio de una noche que es iluminacién entre delicias
—ct nox tlunminatio mea i delicits meis— alcanzan, en diverso
grado, un estado experiencial, despojado de lo sensible y de
lo inteligible, hasta de lo creado. Son dos érdenes fundamen-
talmente distintos. Francisco de Osuna, Fray Luis de Granada,
Malén de Chaide crean una doctrina ascética que, por cierto,
posee muchas relaciones con Santa Teresa, San Juan de la
Cruz, Fray Juan de los Angeles. ..

La separacién de las obras segiin la filiacién monastica de
sus autores tiene simplemente un valor didactico, unido a
cierta tradicién dentro de tal o cual congregacién. Pero no
indica una relacién esencial ni en el estilo ni en la doctrina.
Las vinculaciones quz puedan hallarse en cuanto a la lengua
y a su concrecién literaria, entre diversos autores misticos,
responden a un momento linglistico extendido a otras zonas,
cuyo conjunto diversificado, pero unitario y armdnico, cons-
tituye la estructura estilistica de un ciclo completo. El len-
guaje toma asi, en ello, por virtud de la experiencia y de su
valor, una categoria no igualable a la del artista. El mistico
es artista por necesidad de medios. Siempre parece tener ante
si el abismo entre la inefable intimidad de su vida y la cor-
tedad de la expresién; y en algunos casos, como en el de
Santa Teresa, el tumulto de los afectos divinos, en éxtasis o
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introversiones, sin el sostén preciso de un sistema teolégico,
asoma en la incoherencia, en el desorden, y olvida consciente-
mente la progresién ordenada de su intimidad. El lenguaje, su
forma, su estilo, en todo lo que tiene de transmitido y hereda-
do, como las intenciones propias de cada autor, pertenecen a
la ciencia mistica.

Si se quisieran indicar las caracteristicas del ambiente en
las que brotan y se vigorizan una multitud de experiencias,
subidas y esplendorosas o medianas y tenues, habria que
recordar el renacimiento teolégico y tomista de Espafia. El
esplendor hispanico en el Concilio de Trento constituye la
manifestacién de tal renacimiento. Las disputas y controver-
sias, unidas al creciente despertar humanista de la Peninsula,
entregan numerosos elementos de cultura y de ciencia.

El tomismo tiene una singular importancia dentro de la
literatura mistica espafiola. Unido o acomodado a la indole
realista de la raza, salvé al brillo meridional de las nieblas
hiperbéreas, y a la claridad de la mente latina, de exuberan-
cias orientales. Ninguno de los grandes misticos nos llega sin
sus distinciones légicas, sin sus fundamentos metafisicos, sin
su arquitectura aristotélico-escolastica. Aun Santa Teresa que
a menudo se excusa por no entender de “teulogia”, ha apren-
dido, en el contacto con los libros y con los confesores, con
la gente de letras y con los entendidos en filosofia, el mara-
villoso impetu dialéctico que se funde con la exaltacién de sus
estados afectivos. Pero la corriente intelectualista del tomismo
no circunda las mentes sélo de frialdad y precisién légicas;
las fortalece y las ordena. Y desde el monte Alvernia, como
desde Hipona y desde la Academia griega, llegan soplos sa-
ludables y frescos hasta el culmen perfecto de la ortodoxia
cristiana. La sintesis tomista se difunde en Espafia con la
eclosién de la vida religiosa. Y al mismo tiempo, el humanis-
mo, llegado desde tierras italicas, penetra en el &mbito espanol
v se funde en su compleja estructura con los contenidos pro-
pios de la cultura espafiola. Es un problema muy arduo pre-
cisar las relaciones entre el misticismo —en cuanto ciencia
mistica— del siglo XVI y el humanismo. No nos atrevemos
a pronunciar ningan juicio acerca de ello. Pero creemos que
el principio sintético que da alguna unidad a la riqueza cul-
tural de la segunda mitad del siglo estd en el tomismo, con-
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siderdndolo, como una ascesis ordenadora formal, como una
COSMOVISION.

El concepto humanista del hombre y el concepto mistico
se tocan, se oponen y se subordinan tanto en la literatura
Aurea que, sin un cabal conocimiento de autores y sin una
historia ordenadisima del pensamiento espafiol, es imposible
afirmar nada con certeza. Ninguno de los grandes misticos es
seguramente Ahumanista. De San Juan de la Cruz se afirma
que no nos ofrece el tipo de ‘humanista. Fray Juan de los
Angeles, por su parte, posee al parecer, como San Juan, todos
los elementos materiales del humanismo, y sin embargo, nada
hay en la unidad total de su obra y su personalidad que nos
denuncie a un humanista. El mismo Fray Luis de Granada,
como autor ascético, no se detiene mucho en su entusiasmo
humanista y aunque recoge con un amor indescriptible la
naturaleza y la antigiiedad clasica, trasciende constantemente
el orden de las humanidades. Este es individual e inmanente.
Y si miramos a la sintesis mAs admirable de aguel momento
europeo, Fray Luis de Ledn, en él, si sus fundamentos son
aristotélicos y su cdpula platénica, el origen de su unidad
armoniosa, ajena a la exaltacién pasiva de la experiencia
mistica, y compenetrada en la mediania de una ascesis inte-
gral, nace suavemente de su formacién tomista y latina. La
escolastica y el humanismo han entregado, con una genero-
sidad admirable una multitud de distinciones y conceptos, una
dialéctica madura, al misticismo, mejor, a la ciencia mistica.
De tal modo que esta ciencia, considerada en sus distintos
expositores, se nos presenta como la sintesis méas completa
e Integral de un siglo hispénico; porque en ella hay religién,
teologia y filosofia; en ella estd el esplendor de la lengua
castellana; en ella se levanta, hasta un mediodia sin fin la sus-
tancia poética y sus prolongaciones estilisticas. Religién y
raza, filosofia y arte sometidos a la llama inextinguible de
la syndéresis y olvidadas por un momento en la quietud y en
abandono pasivos —quedéme y olvidéme— enlazadas en un
vuelo undnime y sereno, alcanzan su plenitud en la vida, en
la experiencia sobrenatural, y en la especulacién.

Se ha hecho ya un lugar comiin mencionar en lo politico
y social el reinado de Felipe II, la concentracién de Espaiia
luego de su generoso derroche. Seguramente la sagacidad
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politica del monarca comprendié de antemano el momento
a que se acercaba, por necesidad intrinseca, la cultura hispa-
nica. Por otra parte, es tarea improba pretender separar dia-
lécticamente lo que en la realidad viva y particular del tiempo
fué un conjunto homogéneo de intima cohesién. No se sabria
decir, ademaés, hasta qué punto importa o no en la literatura
mistica cristiana la estructura politico-social de Espaiia.

Finalmente, la lengua habia alcanzado, después de un
gestar laborioso y de un contacto, tenue y perfecto, con sus
fuentes latinas, plasticidad, soltura. Menéndez Pidal, en su
corto estudio sobre el lenguaje del siglo XVI, trae preciosas
indicaciones. Desde el Conde Lucanor y el Didlogo de la dig-
nidad del Hombre hasta el Cortesano de Boscan, la prosa
espafiola se hace més eldstica, mas estilistica. No hay balbu-
ceo, sino seguridad. No hay disonancias, sino musicalidad.
Cada vez se alcanza mas la Callida junctura. No sé que haya
un gran prosista mistico en el siglo XV. Pero el XVI —cul-
minacién de la lengua— nos ofrece poetas y prosistas misticos
de primer orden. Y creo que ésta es, mirando al problema y
a la cuestién del estilo, la observacién méas importante.

*

De las tres obras fundamentales de Fray Juan de los
Angeles, Lucha espivitual y amorosa entre Dios y el alma,
en que se describen las grandezas y triunfos del amor y se
ensefia el camino excelentisimo de los afectos, de todos el
maés breve, mas seguro y de mayores ganancias; Los didlogos
de la conquista del espiritual y secreto reino de Dios, que segin
el Santo Evangelio estd dentro de nosotros mismos: en ella
se trata de la vida interior y divina que vive el alma unida a su
Creador, por gracia y amor transformante; y la extensa De-
claracion del Cantar de los Cantares, en que alternan el latin
y el castellano, en un plan poco comprensible a primera lec-
tura, la que nos ofrece un mayor interés de estilo, a ta] punto
que Menéndez y Pelayo le prodiga no pequefio elogio, es la
Lucha Espiritual. Sabroso opisculo que se lee con facilidad
y con gusto, ¥ en el que la reconocida erudicién del autor no
impide el curso natural y consciente de su peculiaridad esti-
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listica. En 1590, publicé Los Triunfos del amor de Dios. “Las
razones —dice en el prélogo— que me han movido a escribir
mas de esta materia que de otra han sido muchas, y entre
todas, la primera, mandarmelo el amor. a cuyo mandamiento
obedece la tierra y el cielo, segiin que galanamente lo dijo
Ovidio en estos versos latinos:

Quidquid amor jussit non est contemnere tutum
Regnat et in superos jus habet ille deos.”

Pero en 1600, se publicé en Madrid la Lucha espiritual como
refundicién de los Triunfos. La obra esta dedicada a la pro-
vincia monéstica de San José, mi madre, como Fray Juan de
los Angeles la llama. En el prélogo de la Lucha, explica el
autor algo acerca de esta reduccién:

“Yo compuse, los afios pasados, el libro de los Triunfos
del Amor de Dios, y pareciéndome que la dificultad de la
materia requeria afiadir razones a razones y multiplicar la
palabra, crecié la obra mas de lo justo, porque siendo, como

es, arte que ensefla el camino altisimo de los afectos. .. era
cosa conveniente que fuese breve y los preceptos pocos y
sustanciales. .. porque, a la verdad, no es de todos esta

doctrina, sino de aquéllos que ya pasaron por ejercicios de la
vida purgativa e iluminativa, de que -hay compuestos hartos
tratados bien prolijos.” Y he ahi una preciosa indicacién para
comprender el estilo del optsculo. Este comprende dos partes;
la segunda lleva como titulo De la lucha espiritual y amorosa
en que se trata cémo Dios triunfa del alma racional. La doc-
trina desarrolla la experiencia de las vias unitiva y transfor-
mante. Dentro de ella ocupa una posicién afin o idéntica a la
de San Buenaventura, de quien toma no pocos elementos de
su ciencia mistica: “El serafico doctor San Buenaventura,
habiendo tratado el modo que se ha de tener para alcanzar la
unitiva y mistica sabiduria y de sus calidades, hace una cues-
tién a mi parecer importantisima, para que el contemplativo
acabe de entender cémo esta ciencia se alcanza méas por actos
anagbgicos, amorosos afectos y extensién de deseos, que por
especulacién y delgadez de entendimiento” (I — XIII. Cues-
tién finica en que se trata si es necesario que en esta mistica
teologia preceda o acompaiie el entendimiento al afecto.)

El alma humana, segtin Fray Juan de los Angeles, tiene
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dos facultades que le sirven de ojos para ver a Dios. Una
se llama inteligencia, es el ojo izquierdo, y mira por la via
especulativa o camino dialéctico. La otra se llama afecto y
es una voluntariosa, afectuosa y dulce inclinacién de la misma
4dnima a su Criador; es el ojo derecho, que mira por la via
unitiva o ascensién pasiva hacia la plenitud sobrenatural.

En esta precedencia experimental entre el entendimiento
y la afectividad, la doctrina mistica de F. J. de los Angeles se
inclina francamente hacia la fruicién afectiva, despojada de
las distinciones formales, que opera la inteligencia especu-
lativa y que alcanza la fruicién inteligible. Su concepcién,
por tanto, es puramente experiencial. Las vias del afecto son
mas directas y se introducen méas rectamente en aquellas ti-
nieblas luminosas, en que se descubre, por fin, la eternidad
del mediodia, reposo y término de las potencias creadas. Aun-
que expresamente no lo diga, parece indicar que la ascensién
intelectiva es un conocimiento vesperal, al modo como lo en-
tiende S. Buenaventura en su [tinerarium, o sea, sujeto siem-
pre a aprehensiones de las formas creadas. El camino que el
mistico sigue, llamanlo los santos estudio y escuela de sabi-
duria, la cual no se deprende —dice F. J. de los Angeles—
con muchedumbre de libros ni con argumentos sutiles y so-
fisticos, sino con extensién de afectos en Dios (I - XIV). Y
esta extensién de afectos levanta a una muy alta unién: el
4nima, como en un derretimiento, se hace un espiritu con
Dios, mediante el amor liquefactivo y excesivo de la contem-
placién; por la demasiada suavidad y grandeza de la interior
dulzura y vehemencia del amor se resuelve y derrite el 4&nima
y se cuela en Dios y Dios se derrama en ella (II - IV). De-
rritese entonces y cuélase en su principio y origen que es
Dios, y es arrebatada en aquel infinito abismo de su divinidad
o en aquella niebla de la divina soledad, que vence y sobre-
puja todo entendimiento y razén; y transformada y elevada
sobre todas las imagenes y desamparada de su propia forma y
voluntad, llega a un estado que carece de representaciones y
figuras de cosas creadas. .. Y aunque no deja de ser creatura,
queda toda deiforme y endiosada y parece Dios (II - VII).
Hasta el capitulo XIV de la segunda parte, trata de la via
unitiva, pero luego entra en la experiencia transformante.
Dice al comienzo del cap. XIV —De la transformaciéon o
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muerte del alma, que es el ltimo triunfo del amor—: “A la
unién se sigue la transformacién, que bien considerado es maés
alta que la unién, porque unién (hablando en lo espiritual)
dice ayuntamiento de dos 4nimos en una voluntad y querer;
pero transformacién dice mudanza de una cosa en otra, con
mejoria y ventaja.”” Esta transformacién llamaron los Hebreos
muerte de beso, en el bésame con el beso de tu boca.

Los Didlogos, cuya segunda parte es el Manual de Vida
perfecta, de 1608, tratan los mismos temas que los Triunfos
v la Lucha, pero con una intencién distinta, que influye en el
estilo de la obra. En el prélogo al lector, al dar razén de su
forma dialogada, nos dice F. Juan: “A lo primero dara satis-
faccién considerar el oficio que de predicador tengo, aunque
indigno, el cual me ha hecho deudor no sélo de sabios sino
también de ignorantes, y me ha obligado a dar leche a los
pequeiiuelos en la virtud y pan con corteza a los perfectos,
y a mudar, como pescador codicioso, los cebos... Esta ha
sido la causa de ordenar en didlogos este tratado de la ora-
cién y contemplacién, habiendo escrito los Triunfos del Amor,
en prosa suelta, para que si alguno se enfadare y cansare de
leer capitulos, se recree leyendo las dudas que propone el
discipulo y las resoluciones y determinaciones del maestro.”
Dice que los Triunfos estdn escritos en estilo menos hunulde
v mds dificultoso, para entendimientos méas alumbrados; mien-
tras que los Dialogos tienen uno mds llano v claro, para los
pequefiuelos. En este prélogo, donde nos da indicaciones de
su propio estilo, y la razén del mismo —compara los Triunfos
con Los Didlogos (1595), porque la refundicién de aquéllos
en la Lucha es de 1600. El didlogo transcurre en una huerta,
entre el Maestro y su discipulo, Fray Deseoso, cuyo nombre
es un simbolo. Seria interesante precisar en qué didlogos se
inspira Fray Juan. Ciertamente nada tienen de platdnico y
muy poco de ciceroniano. Pero la simplicidad del discipulo
hace recordar a San Gregorio Magno, a quien cita frecuente-
mente y parece conocer muy a fondo. No es, sin embargo,
en los didlogos donde se manifiesta la unidad plena de su
estilo. Aqui como en la Declaracién del Cantico de los Cdn-
{icos —aunque por motivos diversos— se encuentran los ele-
mentos individuales o particulares, diseminados, dispersos,
separados, ora por la multicud de citas, ora por el afan de
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exégesis y parafrasis. Y la razén ya la da el autor en su pré-
logo. Es un estilo hecho de acumulacién de citas y disgre-
sicnes, cortado por las preguntas y amplificado en largas ex-
posiciones.

En verdad, no ofrece la soltura de un didlogo; sin embar-
go a veces se evade de su tono did4ctico paternal, para entrar
en el de la exposicién sistemética, al modo de la Lucha. Por
ejemplo, la exposicién de la armonia del hombre —en el dia-
logo primero— donde con suma claridad y precisién aparece
la doctrina del hombre animal, del racional y del divino. En
estas ocasiones traza un estilo directo, con muy pocas com-
paraciones, como tUnico elemento literario.

Fray Juan de los Angeles ha hojeado afanosamente mu-
chos autores sagrados y profanos, asimilados a la unidad de
su doctrina mistico-afectiva. La frecuencia de las citas en la
Lucha espiritual y amorosa no establecen sincopa a su estilo,
porque éste reposa, ante todo, en un plan légico y en una
unidad total. No ocurre lo mismo en Los Didlogos. Esta eru-
dicién, biblica, clasica, exegética, encuentra poco apoyo en la
observacién real, en lo que fundamentalmente se distingue
de Fray Luis de Granada. Trae, sin embargo, diseminadas
aqui y all4, comparaciones o descripciones, que hacen recordar
a Santa Teresa, a quien cita algunas veces, en Los Didlogos
(IX - Cap. IV) y en la Lucha (1* parte). Por ejemplo, cuando
dice: “un puchero de agua hierve con lumbre mansa; pero si
*“ el fuego es mucho no sélo hierve, sino que cociendo a bor-
“ bollones, se sale el agua afuera y le desampara” (Il - V).
Pero estos disefios objetivos, con elementos de vida cotidiana,
son pocos. Su prosa es pulcra, clara, consciente. Su nimero
esta cuidado y pensado, y en esto se reconoce un gran estilista,
préximo, al menos por la intencién de la lengua, a fray Luis
de Leén, a quien conoce, por otra parte.

Fray Juan se ha nutrido, pues, en el ambiente humanista
y ascético, en el que la lengua se pliega y se tiende a la multi-
plicidad de las experiencias intimas, poéticas y religiosas, filo-
séficas y teolégicas; y amorosamente entregado a la natural
facundia espaiiola ha trabajo el estilo de la Lucha espiritual,
con un sentido de precisién latina, por las causas que expone
en el prélogo. Y por esta razén, mucho més que Fray Luis
de Granada, ha alcanzado una plenitud estilistica, dentro de
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la naturaleza y el estado histérico de la lengua, elevandose
por sobre el encanto oratorio del periodo latino —prisién
esplendorosa de tres grandes ingenios literarios, Fray Antonio
de Guevara, Fray Luis de Granada, Fray Luis de Leén—; y
tendido su vuelo por sobre el abismo de la experiencia pasiva,
ha descendido, sereno y mesurado, a la quietud, amplia y
tersa, de las representaciones lingiiisticas. Fray Juan ha sido
predicador y, a escondidas, parece acusarse de exuberancia
oratoria en los Triunfos; pero en la Lucha no sdlo esta des-
truida cualquier intencién oratoria, sino que, dado a la exalta-
cién de su pluma, mide con el ojo especulativo y légico, aque-
llos torrentes afectivos, que no pocas veces descienden desde
la cumbre de sus excesos mentales. Y en esta visible continen-
cia estilistica, el lenguaje y el periodo, el niimero y la armonia
parecen encontrar el equilibrio y la precisién, junto a la trans-
parencia y rectitud de la doctrina, y a la intuicién de su intimi-
dad. En esencia, podria decirse, en verdad, que todo esto perte-
nece a un sentido horaciano de la lengua —como aparece en un
grado pleno, en las poesias de Fray Luis de Leén, y hasta en las
de San Juan de la Cruz— en el cual se cumple también el #ne
quid nimis; ajuste perfecto entre experiencia y expresién lin-
giifstica, economia estética, precisién simple y pura, sin ser
cientifica y seca.

Casi no aparecen intercaladas en su estilo las expresiones
alegéricas ni los simbolos misticos. Es decir, él, en la objeti-
vacién de su experiencia, no crea un sistema alegérico, vincu-
lado al Cantar de los Cantarcs o a cualquier otra tradicién o
doctrina. De tal modo que la intimidad, que nos relata vehe-
mentemente, se nos aparece desvinculada un poco de su autor.
Santa Teresa y San Juan de la Cruz —]la primera con la uni-
dad alegérica de sus moradas, y el segundo con el esplendor
de sus simbolos poéticos—, nos transmiten mas directamente
la inefabilidad de su mundo interior. Fray Juan de los Ange-
les, en el temblor afectivo de su prosa, no llega nunca a
encontrar la integridad del simbolo, ni menos a ordenar sus
vias o su plan de experiencias, en una continuidad poético-
alegérica. Por eso no es un artifice, que modela sobre una
sustancia espiritual, ni es una artista, que encuentra la sintesis
lirica, no por el valor de la lengua, sino por la transmisién
experiencial de estados subidos y abismales. Al rayo de ti-
nieblas no corresponde una visual lirica.
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Explica ciertamente los simbolos biblicos, que iluminan
su propia ciencia, pero no los recrea en su prosa, al modo como
San J. de la Cruz lo hace con su poesia. Esta sintesis ale-
gérica —sea la del Cdntico Espiritual sea la de la Noche
Obscura —encendida por el lirismo mistico, estd mucho mas
préxima a la esencia, oscura y escondida, de los estados men-
tales. Es imposible entrar en la explicacién dltima acerca del
alejamiento de Fray Juan de una sintesis poética, cuya de-
claracién seria la Lucha espiritual y amorosa, porque es tarea
sin sentido querer escudrifiar tales repliegues psiquicos y so-
" brenaturales. Pero si el tono afectivo y la intensidad de la
exposicién imprimen un flujo viviente, elevado sobre la ter-
sura escolastica, si no pocas veces se nos revela un tempera-’
mento poético, es licita, al menos, la pregunta. San Juan de
la Cruz, por su parte es un estilista en su prosa, porque ésta es
una ordenacién sistemaética, racional y légica, compuesta de
miltiples elementos de ciencia mistica e interpretaciones a
la unidad mistico-lirica de su poesia. En cambio la intencién
estética que, en la poesia, hace transparente la subida y exta-
tica contemplacién del carmelita, pasa a la prosa del fran-
ciscano. Habra influido posiblemente su oficio de predicador,
en esta preferencia por la prosa, y sin duda alguna, problemas
de técnica literaria. Pero el temperamento de Fray Juan no
esta tan alejado de las sintesis poéticas, como el de F. Luis de
Granada o el de Santa Teresa. Y aqui estamos a un paso de la
consideracién de las metaforas y comparaciones. La meta-
fora es, al fin, la cualidad simbdlica de un elemento, inter-
pretado por el segundo término, mientras que la comparacién
es el primer grado de una sintesis que puede concluir o en
una metafora o un simbolo. Comparacién, metafora, simbolo
y alegoria son grados de una misma progresién literaria e
interpretativa; sus relaciones con la experiencia mistica son
idénticas a las que pueden tener con la experiencia poética,
y su funcidn, por tanto, es especulativa.

En general, puede afirmarse que F. Juan de los Angeles
no busca ni ordena, en sistema, la expresién metafdrica. Aqui,
como en los simbolos, prefiere la visién directa; su estilo no
tiene constantes incisiones de metaforas. Y entendamos que
se trata no de las metaforas cristalizadas y heredadas, sino de
las nacidas del impetu literario individual. Al fin, la lengua
no es otra cosa que un sepulcro de mitos y metaforas.
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Metaforas tradicionales encuéntranse, por cierto, como
“fuego del amor divino”, y otras semejantes. Pero no existe
la fruicién de la metafora; y, en realidad, esto pertenece a
la llaneza y desafectacién del siglo XVI. ¢No crea acaso el
barroco la conciencia de la metifora? En el siglo XVI, la
relacién entre metafora y lengua es la misma que entre len-
gua y realidad.

Fray Juan puede crearlas, pero prefiere la economia:

“ ...y danos leche de consolacién y gozo de su divino
espiritu” (II - VII).

*“...la vuelve a dejar cautiva en la mazmorra de su carne
y en los lazos de sus sentidos’ (II - VIII).

Préxima a la metafora se encuentran las imagenes, en
definiciones, analiticas, dirilamos, pero que muestran, a veces,
cierta originalidad de observacién:

*(El amor) es torzal de tres ramales, que nos lleva. .. a
la perfeccién™ (I - XVI).

*“El pecado mortal es un garabato del infierno™ (II - XIII).

Otras imagenes, préximas a veces a la alegoria o a la
comparacién, tampoco son abundantes:

46

...y a cuyo pestafiear y mover de ojos estan presentes
todas las creaturas...” (I - XI).

Tanto la alegoria como la metafora encierran una imagen,
cuya operacién en el estilo pende de su virtud sensible. No
se trata, pues, Ginicamente de usar méas o menos sistemética-
mente tales visiones literarias, sino también de adjudicarles
una individualidad definitiva, e injertarla en la estructura total
del estilo. Cuando F. Juan dice que "el pecado es un garabato
del infierno”, crea positivamente una imagen operativa. Pe-
ro no es esto lo comin en el mistico franciscano; su prosa es
mas especulativa, y por eso mismo de gran finura dialéctica
y delgadez intelectual. Fray Juan prefiere la comparacién.
Esta es abundante, y en diversas formas. La comparacién en
el estilo llano de la Lucha, y mas atin en los Didlogos, se pre-
senta a menudo como una realidad incidental, que el prosista
descubre de repente. Puede afirmarse que la usa sistemati-
camente, y que estd en vinculacién con esa tendencia hacia
el estilo directo, que se revela en el opisculo. Pero la com-
paracién es tanto mas rica, cuando crea la unidad de una
imagen, mediante aproximacién de términos lejanos. Reposa,
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por eso mismo, en la observacién de lo real y sensible, y en
el orden de lo inteligible. En el fondo, tal es el fundamento
de cualquier tropo, pero en la comparacién, que no es sintesis
sino yuxtaposicién, se exige fortaleza en los dos términos.
Fray Juan, en su estilo, no se revela observador minucioso de
la naturaleza de las cosas, al modo de F. Luis de Granada. De
pasada, esta el sentimiento de la noche (I - 1V): “Si os ponéis
a mirar el cielo en una noche sosegada vy serena, verlo heis
lleno de ojos, como un Argos divino, centelleando y echando
rayos de si cantando, como dice el profeta, la gloria de Dios.”
El mismo se declara enemigo de las formas exteriores, al tratar
de la oracién. Es verdad que del estado ascético de oracién
a la intencién literaria hay mucho trecho; pero, de cualquier
manera, indicaria una preferencia hacia lo abstracto y espe-
culativo. F. Juan tiene el entusiasmo filoséfico y teolégico
por la naturaleza, pero no el humanista: “Dos maneras hay
de conocer a Dios: una por espejo y enigma, otra cara a cara
y como El es; y la una vy la otra tienen sus tiempos oportunos.
La una es de viadores y caminantes, la otra de comprensores.
Conocimiento por espejo es aquél que se tiene del Esposo por
las criaturas, porque su composicion, armonia, orden, hermo-
sura y grandeza, en clerta manera, ofrecen a nuestros 0jos in-
telectuales unas como especies de las cosas divinas” (1 - XII).
Son curiosas las alusiones mitolégicas: como un Argos divino,
a los tiempos infelicisimos. .. en que los hombres se habian
de enamorar de si mismos como Narcisos.

Para suprimir el “‘como’” de la comparacién, coloca pri-
mero la realidad del segundo término: “‘No es posible encerrar
fuego en un vidrio, y el vidrio estando cerrado, sin que salte
y se quiebre; ni entrar el espiritu de Dios que es fuego, en el
corazén del hombre” (II-XV). “El ama que cria un nifio,
quebrantale la comida con su boca, para que ansi quebranta- .
da y molida la pueda digerir... Nuestro entendimiento es
ama de voluntad...” (I-IX). Esta forma de comparacién,
por paralelismo, es mucho mas efectiva y menos retdrica;
atiende méas al fundamento sensible del tropo, y por lo mismo,
surge mas firme la unidad de la imagen.

Pero muy comiin es la comparacién directa, a veces ins-
pirada en la Biblia, otras tomadas de escenas cotidianas: “Digo
que en las oraciones jaculatorias y amorosas se requiere gran-
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de humildad... que como el arco cuanto mas se dobla y
flecha, tanto mas lejos envia la saeta; y el ave por volar alto
cose el pecho con la tierra; y el misico para cantar alto pone
la clave en la tGltima y mas baja regla, asi el 4nima..."”
(I - XIV). Estas acumulaciones no son muy frecuentes pero
si estdn dentro de las preferencias de Fray Juan, por el pa-
ralelismo.

*... y como de un grano de semilla se engendran mu-
chos granos y todos de la condicién de la naturaleza del en-
gendrador, asi del primer amor salen muchos amores..."”
(I - III). “El pensar es como el pintar desconcertadamente y
sin arte, es hacer borrones y gastar tiempo en balde. El me-

ditar es pintar con orden y concierto. ..’ (Dialog. VIII - V).

Tanto la imagen hermética del simbolo como la descu-
bierta de metiforas y comparaciones no abundan en el estilo
de Fray Juan, pero si —y esto es muy importante— es opor-
tuno y original casi siempre. Sobre todo no crea ninguna
dispersién en su estilo, conscientemente concentrado, dentro
de lo relativo; en la luz meridiana de sus conceptos se pre-
sentan estas imégenes definidas, como sombras propicias y
refrescantes, desplegadas desde la profundidad afectiva y ex-
periencial. De tal modo, que no son fruto de una técnica
tomada del exterior y al acaso, sino por la conciencia del
estilo y de la lengua. Al comparar, trasmite una experiencia,
vinculandola a sus estados o excesos mentales, y de esta ma-
nera, obtiene la unidad y el esplendor del sentido y de la
imagen, pero todo con mesura y precisién.

En el vocabulario de Fray Juan de los Angeles se encuen-
tran todos los términos de la ciencia mistica; el gran ntimero
de tratados ascéticos y misticos, asi como de comentadores,
que revela conocer, le traen una notable abundancia de vo-
cablos, y él mismo parece ser un minero del lenguaje. Gusta
de la precisién y de las distinciones. En el Diédlogo I, hay
una discusién entre el Maestro y Fray Deseoso, acerca del
término latino “emisiones’” y su traduccién; el discipulo pro-
pone “‘enviadas’” y no “salidas’” por razones de claridad. En
el Didlogo VIII - V, se hace una separacién aguda entre pen-
sar, meditar, contemplar, para lo cual acude a una imagen.

El estilo de J. Juan se desenvuelve dentro de la morosa de-
lectacion, observada en el lenguaje del siglo XVI; pero cada
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palabra lleva intensidad afectiva y légica, y estd puesta, no
sblo por gala y precisién de la lengua, sino por necesidad de
la doctrina y exigencia de la intimidad. Por esta razén, como
veremos, el periodo y la prosa de F. Juan, en la Lucha espi-
ritual y amorosa, no alcanza una tensién oratoria, porque
junto con la amplitud de la lengua esti el sentimiento y la
visién de la doctrina, de tal manera que cuando el escritor
distiende la curva de su periodo, lleva adherida asi la plenitud
del contenido emocional, especulativo y légico.

Es evidente que, a veces, acumula términos para sintetizar
expresiones de diversos tratadistas. Seria necesario recurrir
a cada uno de los autores, doctrinales y ascéticos, que cita en
su optsculo, para determinar qué vocabulario les toma: ‘“Pero
seglin el hombre es superior o simple inteligencia, es el anima
dicha espiritu o intimo o mente o hondédn, la cual es dotada de
tanta nobleza, que no hay palabras con que esto se pueda
declarar..."” (Dial. I). “Consurreccién, levantamiento o rap-
to del alma...” A menudo, esta acumulacién de sustantivos
esta dentro del estilo de época, segtn aparece en El Lenguaje
del siglo XV'I, asi como en verbos y adjetivos. . . Sin embargo
no puede darse un sentido idéntico, al que tiene en F. Luis
de Guevara, por ejemplo. No es dificil encontrar anteceden-
tes latinos de este estilo, que puede llegar a amaneramiento.
La riqueza de los sustantivos estd aumentada, en F. Juan, por
el afdn de sintesis que se observa en la Lucha. Los términos
y expresiones mas cercanos a la esencia de su doctrina son
numerosos: syndéresis, exceso, apice, levantamiento, salidas,
enviadas, emisiones, introversiones, entradas, éxtasis, centro
o intimo del alma, consurreccién, anagogia, amacién, amici-
cia, concreacién, etc. Los sustantivos aparecen agrupados en
tres y en dos; por lo general este grupo tiene una intensidad
unida y homogénea; es un conjunto prietamente enlazado.
No es comiin que sean sinénimos, aunque no falta esta forma:
“Penetrando pues y escudrifiando el espiritu enamorado los
secretos del amado, con la novedad de las cosas que alli con-
templa, con la dulcedumbre, hermosura vy suavidad de que goza,
sale de si y padece éxtasis mental; esto es negocio intimo y
secretisiimo, que ninguno lo sabe sino el que lo recibe, ni lo
recibe sino el que lo desea...’” (Il - VI). “Muéstrase tan
amigo y regalo de las almas, con tanta swavidad y dulzura
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que apenas lo puede soportar el cuerpo fragil...” (id., id.).
“Y no sé yo de cierto, cémo ha de estar Dios en un alma llena
de embarazos y baratijas, de pensamientos y cuidados, amores
y deseos de la tierra...” (Didlog. X-11). Fray Juan gusta
de la precisién en el vocabulario. Como ejemplo, puede to-
marse el Cap. | de la Lucha, primera parte, donde dispone,
con minuciosa divisién, el amor, segln seis criterios diferen-
tes; va acompaiiada, como hemos dicho, por una tendencia
a la sintesis. Fray Juan domina el lenguaje mistico y la expre-
sién de su experiencia. Y es también original. Esta originalidad
se observa en los verbos y en la adjetivacién. La prosa de
Fray Juan de los Angeles abunda en verbos; brotan éstos con
naturalidad e imprimen un dinamismo incontenible al perio-
do, elevado ya por la intensidad afectiva. También los verbos
marchan en parejas, o en grupos de tres y cuatro, y hasta de
cinco. Cuando usa el estilo narrativo, como en el capitulo VII
de la segunda parte, donde relata el estado de San Francisco,
al verse privado del consuelo interior, arrastra su interminable
cadena de verbos, y la desparrama en la unidad de su periodo.
Su estilo es dindmico, pero no por naturaleza oratoria, sino
por abundancia, originalidad y movimiento del vocabulario.
Estas particularidades no pueden situarse dentro de la acu-
mulacién oratoria, intencién que, como veremos, aparece sin
duda en el estilo de Fray Juan. En primer lugar porque se
percibe con claridad que nunca alcanza por completo ni una
disposicién oratoria ni una exuberancia de observacién incon-
tenible, como sucede a menudo en Fray Luis de Granada, en
quien se une el impetu de orador sagrado con la fecundidad
de sus sentidos sembrados de impresiones. En Fray Juan de
los Angeles, el dinamismo tiene un origen experiencial, o sea
de necesidad representativa, puesto el autor en el maravilloso
crecer de la lengua en un siglo en que se conocian las cosas
y los nombres, y se distinguian los conceptos y sus términos.

Cuando Fray Juan dice que el ave para volar *‘cose el
pecho con la tierra”’, funda la originalidad de la imagen en
el verbo. Hallanse verbos con una significacién préxima al
latin, como divertirse, en el sentido de di-vertere,; decir, como
es de uso en el latin escolastico; vacar, como vacare; pausar,
con el significado de descansar: “En el primer camino, subi-
mos de las criaturas al Criador y de las cosas inferiores a las
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superiores, y alli pausamos por amor. .." Pero no son abun-
dantes los neologismos, creados por necesidad de expresién,
y mucho menos los términos latinizantes.

“Uno ama, uno quiere, de uno tiene sed, uno desea, por
uno arhela y suspira, y de este uno sale fuego, que le abrasa...”
(I1-1v)

“...excluye todo cuidado, oprime y wviolenta todo ejer-
cicio, que no sirva a su voluntad y apetito. Todo lo que se
trata y piensa, tiene y juzga por inatil” (II- VI).

“...la voluntad se desvancce y se envejece y se pierde y
empobrece con ellas...” (I-III)

En este apresuramiento de la prosa, en que parece des-
fallecer, por la intensidad, el “élan” afectivo de Fray Juan
construye sus mejores periodos, sonoros, vivos, plenos y ma-
cizos. Nada falta en ellos, ni el discurso mesurado del pen-
samiento légico, ni la exaltacién interior y mistica, que se
eleva con un vuelo constante y sereno. En los capitulos fina-
les, en que trata del amor transformante y de la unién nap-
cial en el seno de las tinieblas divinas, toma un nuevo impetu,
y su prosa, calida y encendida, como ninguna, parece evadirse,
finalmente, como un halcén divino, del capirote de las formas
légicas, para descubrir con el esplendor de su plenitud lin-
giiistica, las oscuras entrafias de los estados abismales.

La adjetivacién es mesurada, viva, original. En algunos
periodos, abunda, con cierto gozo de riqueza interior. En
cambio, otros son secos, medidos, justos. Suele ser irénico,
con gracia, al modo de Santa Teresa, pero no gusta de las
delicadezas del diminutivo. Al hombre, repetidas veces, lo
califica como “hijo del lodo y nieto de la nada™, y en esos dos
adjetivos, condensa todo el Antiguo Testamento:

*...al vilisimo hombre, hijo de la tierra y nieto de la
nada” (I-1II).

Es poco comiin que use expresiones de energia popular.
Dice en la Dedicatoria de la Lucha.: Al fin hay guerra de
amor, adonde no se admiten ni damerias ni hombres femeninos
y de alfeniques, sino valientes de pelo en pecho y bien ense-
fiados...”

Hay una observacién importante a hacer en la adjetiva-
cién de la Lucha y de los Didlogos: Los adjetivos antepuestos
tienen una perfecta plenitud lirica, cuando se trata de términos
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misticos; hay por lo menos una intencién deliberada, que
marca el tono de la frase y que distingue esas expresiones
dentro del periodo: duicisima divinidad, virginal cera, ana-
gdgicos excesos, cxperimental conocimiento, experiencial vida,
extdticos excesos, sabrosa y sapicncial experiencia ardenti-
simos afectos, sobreesencial bien, sobremundano afecto, esen-
ciales introversiones. .. En tales casos, el epiteto, por virtud
de la experiencia que traduce, es de naturaleza; no indica una
circunstancia, temporal o no, sino que linda con el sentimiento
de lo eterno, inmévil y perfecto. Tal es la primera originalidad
de Fray Juan de los Angeles: el dinamismo y el movimiento
de la prosa, impulsada sobre la luz de sus adjetivos, toca con
la quietud experiencial de la vida divina; y en esta sintesis
parece reposar la tensién constante de su estilo. Tras el limite
de este realizarse lingiiistico surge la reposada e inmutable bea-
titud de la experiencia. La consciente y deliberada precisién
conceptual del sustantivo, enraizado en la abundancia de la
ciencia mistica, la aceleracién afectiva del verbo, y la luz meri-
dional de los adjetivos lirico-misticos componen, dentro de una
afinidad estilistica y de una estructura homogénea, los limites
visibles de su plenitud literaria. Fray Juan crea, en la unidad
intima, secreta, indivisible de la experiencia y de la ciencia,
la apretada red de los nombres; se transforma en primer ori-
gen de ese movimiento lingiiistico, cuyo efecto arménico es
la prosa, y envuelve toda su operacién creadora, no sélo en
la luz angélica de sus estados sobremundanos, sino también
con la célida mediania afectiva de un espiritu vigoroso de
disciplina humanista. No viste una forma técnica, la crea.

La adjetivacién no es siempre abundante, pero a menudo
original. Los grupos de dos y tres son més o menos frecuentes;
la adjetivacién retérica no es muy tupida, sobre todo la que
reposa en la repeticién del término modificado:

“Para cuya mayor inteligencia, se debe notar que hay dos
maneras de gustar, uno puro, suavisimo y transformativo y
que frisa con el que gozan los beatos en el cielo; otro mez-
clado con sequedad de conciencia y amargura de ausencia.
Propénle Dios un camino tenebroso, estrecho, yermo y de des-
consuelo, y llevandole por él, quitale todos aquellos dones o

regalos. .."” (II-VID).
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“*...despedia suspiros espesos y profundos de lo intimo
del corazén...”, y en otro lugar: “Desfallece en este tiem-
po, y sacando de sus entrafias largos y prolijos suspiros, de
alli se confiesa miserable...” (II-VIIl). Tanto “espesos”
como ‘‘prolijos” referidos a suspiros, revelan originalidad.

“Dichosa vida la que se deposita en Dios... porque la
que en nuestras manos era temporal, carnal, humana y pe-
recedera, en las de Dios es eterna, perpetua, divina y espiri-
tual...” (II-1IX)

Esta forma predicativa es abundante, con esa intensidad
de la acumulacién. Nétese la antitesis, retérica si, pero justa
y contenida.

“Porque estdn depurados y espirituales, enjutos y secos
de toda enfermedad; como las cuerdas del salterio, que si no
estan de esa manera, no pueden hacer consonancia y musica
perfectas” (II - XIV).

He aqui un parrafo de los Didlogos (X - XIII).

“Y no basta pensar en Dios en este ejercicio, porque luego
que ese pensamiento se acabare te hallaras solo y apartado
de Dios, sino que es necesario tener a Dios (si asi puede
decirse) escnciado, fijo y entraiiado en el corazén; quiero
decir hecho &nima del 4nima y esencia de nuestra esencia.
El que de esta manera vive, siempre halla en si mismo una
stmple, amorosa y continua propensién, inclinacién o respeto
"a Dios. Por lo cual sucede que el ojo sencillo, desnudo y atento
a la divina contemplacién ningdn impedimento ni estorbo
recibe...”

Es poco comn la adjetivacién retérica como:

"Al fin ella es vida de espiritu, vida interior, vida esencial,
vida deliciosa y de gusto grande...”

En sintesis, Fray Juan no busca el matiz descriptivo ni
pictérico. En esto es de su época. El adjetivo, en él, es signo
de ascenso hacia la perfeccién de la experiencia. Es el elemento
intuitivo de su prosa. Al mismo tiempo, situado en aquella
riqueza lingiiistica del siglo y de la corriente retérica, detiene
con prudencia el agitado aliento de su discurso y descansa en
la profundidad de sus pensamientos. Por ningiin concepto
puede hacerse retérica la prosa de Fray Juan. En cuanto al
didlogo, no siempre conserva el tono humilde y liviano, que
pretende darle. No hace un sistema de la antitesis, interroga-
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ciones, exclamaciones, etc. La antitesis entre el sustantivo y
el epiteto parece inspirada en Santa Teresa, aunque es comin
en el lenguaje mistico. Pero es sumamente medido en su uso:

*“;Oh ausencia presente y presente ausencia de Aquél que
** justamente se pierde y se tiene. . .!” (II - VIII).

“Dichosa tristeza y bienaventurada amargura la que no
‘*“ se concibe por alguna creatura, sino por la ausencia del
*“ Creador..." (Id.)

Otra forma mas frecuente: *‘{Oh temeridad grosera y gro-
seria temeraria...!” (Diélog., I). Suele usar la antitesis en
el final de los capitulos, con evidente propésito retérico. Véase
el final del capitulo, con el cual se cierra la primera parte
de la Lucha:

“El primero nace de eternidad, el segundo de vanidad.
*“ El primero de Dios, el segundo contra Dios. .. El primero
* harta, llena, fortalece, azucara y endulcece la voluntad; el
“ segundo la amarga, debilita y vacia, inquiétala, quitale el
" sosiego y déjala hambrienta y transida de sed...”

En la doctrina y de la experiercia misticas, usa, en gene-
ral, un periodo no precisamente breve, en su disposicién sin-
tactica, pero desarticulable y carente de unidad oratoria. A su
vez, no falta el periodo oratorio, hecho de acumulaciones,
interrogaciones, exclamaciones, antitesis, enumeraciones, so-
bre todo al final de los capitulos. Este tono oratorio —que se
levanta en la Dedicatoria de la Lucha— disminuye sensible-
mente de intensidad, por un motivo fundamental: la necesidad
de manifestar con precisién la relacién de su experiencia
mistica, con el enorme caudal de erudicién mistica. Pero, sin
duda, la tenue calidez oratoria, que aqui y alld envuelve al
sustancioso opusculo, lo salva de la aridez. El estilo, si no
absolutamente conciso, por lo menos ajustado, en numerosas
ocasiones, puede ser explicado por el prélogo. Aparecen con
frecuencia extensos y dilatados periodos, en curva sinuosa
v elegante. No desdefia la brevedad y la concisién senten-
ciosas. Muchos, leidos en alta voz, presentan una curva,
afectiva y sonora, muy notable. Y sobre todo nunca se ex-
travia ni divaga ni acumula. Se mueve siempre, y en linea
ascendente, no circular al modo oratorio.

Fray Juan de los Angeles ha entregado a su estilo la
cualidad afectiva de su experiencia; asi como San Juan de
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la Cruz ha encontrado una maravillosa aproximacién lirica
a sus estados abismales y de tinieblas, asi Fray Juan, en la
elaboracién intima de su prosa, ha alcanzado una forma, un
tono y una riqueza, proporcionales a sus vias experienciales.
Su estilo es pensado; él corrige seguramente; vuelve, mira,
se detiene, pero también se abandona, no a la incoherencia
o la retérica, sino al ardentisimo amor que lo penetra. Una
visién unitiva de todos sus elementos estilisticos lo coloca en
definida posicién dentro del siglo XVI; su prosa participa
de los tres grandes florecimientos: el humanismo, la escolas-
tica y el misticismo. Pero ella es una por la vivencia del autor,

que asimila, crea y ordena. ..

CarLos A. Disanpro.



MEMORIAS AUTOGRAFAS SOBRE LA VIDA MILITAR
DEL GENERAL ARGENTINO GREGORIO ARAOZ
DE LAMADRID (*)

(Buenos Aires, Kraft, 1895, 1 y II)

Normas a seguir por los alumnos:

1° Se advertird a los alumnos, para evitar en ellos con-
fusiones, que las Memorias de Lamadrid, publicadas por pri-
mera vez en 1895, fueron conocidas en forma manuscrita por
el General José Maria Paz, razén por la cual, a pesar de haber
aparecido la primera edicién de las Memorias Péstumas de Paz
en 1855, hay abundantes referencias, rectificaciones y alusio-
nes a las Memorias del primero.

2° Entre las Memorias Péstumas de Paz (1855) y las de
Lamadrid (1895) aparecieron las Obsebvaciones (sic) de La-
madrid. Se explicard a los alumnos que esta obra, de corte
netamente polémico, es una rectificacién o al menos la réplica
airada de Lamadrid contra aseveraciones que consideraba an-
tojadizas, de José Maria Paz. Este libro, plagado de adjetivos y

(*) Este trabajo sobre las Memorias del General Lamadrid fué presentado
en el concurso abierto en la Facultad de Humanidades y Ciencias de la Edu-
cacién, para optar al cargo de Ayudante ad-honorem del curso de Lectura
y Comentario de Textos Histéricos, de acuerdo a indicaciones dadas por el
jurado integrado por los doctores Fernando Marquez Miranda, Ricardo Caillet
Bois y Enrique M. Barba, con plazo de 48 hs. y siguiendo el plan quz m
continuacién sera desarrollado.
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errores tipograficos, de estilo nervioso y desalifiado, se explica
en su tono o en sus defectos porque Lamadrid, ansioso de
rectificar ptblicamente lo dicho por Paz, poco se cuidé de la
forma, con tal que apareciera al publico con la mayor bre-
vedad. Escrito al correr de la pluma y de los recuerdos, es una
obra llena de calor, pero que la critica histérica aconseja leer
con mucha precaucién.

3 Por las razones anteriores se explicara al curso que el
estudio de la obra debe hacerse parejamente con la de Paz.
Se confrontaran afirmaciones de ambos -—de esto daré algu-
nos ejemplos para dilucidar en ltima instancia el valor testi-
monial que debe merecer la obra.

Plan a desarrollar por el alumno:

I®* Ubicacién historiografica del autor.

2° Divisién por temas.

3° Asuntos fundamentales de cada uno de ellos.

4° Cotejo con la bibliografia que se refiere a cada uno de
los asuntos tratados por el autor.

5° Valor testimonial de las Memorias.

6° El curso respondera colectivamente en base a los in-
formes individuales acerca de los méritos literarios e
histéricos del autor.

Desarrollo del primer punto:

El General Lamadrid ha pasado justicieramente a la his-
toria como un soldado valiente entre los valientes; pero si la
opinién general acerca de la firmeza de su corazén es acerta-
da, no lo es menos la de que su opinién variaba con una ra-
pidez alarmante. Enemigo de Rosas, jefe de los ejércitos uni-
tarios hasta el desastre de Ciudadela (4 de noviembre de
1831), emigr6 luego a Bolivia y de alli pasé6 a Montevideo.
El mismo nos narra con gracia el episodio de que le tocé
trabajar de panadero para conseguir el sustento ().

Mas tarde se congracié con Rosas, quien pasaba una cuota
de cincuenta pesos a uno de sus hijos, de quien era padrino,

(1) *...habia trabajado un hornito para hacer un ensayo de amasar
pan, para facilitar con su producto la subsistencia de mi familia..."

Lamaprio: Memorias (Buenos Aires, Kraft, 1895) II, 127.
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para que siguiese sus estudios. Vuelto al pais fué encargado
por el mismo Rosas para dirigirse a Tucuman y retirar de esa
provincia el armamento que Buenos Aires habia enviado para
la lucha contra Santa Cruz. En su viaje, entre vidalita y
vidalita (*) cambié nuevamente de postura y al llegar a
Tucumaéan acepté ser el jefe de la “Coalicién del Norte™, con-
tra el Gobernador de Buenos Aires.

A este respecto Lamadrid en sus Observaciones dice:
“*Cuando marché mandado por él (Rosas) & las provincias
del Norte, no con el 4nimo de traicionarle, porque jamas lo
tuve, pués fui todavia enganado respecto 4 sus miras™ (°).

Lo que antecede demuestra el temperamento versatil e
influenciable de este autor. Su obra refleja su modo de ser.
A través de ella son frecuentes las oportunidades en que se
nos presenta, mas que como primer personaje, casi como
dnico actor. Sus discursos frecuentes, sus arengas y sus inter-
venciones nos lo hacen aparecer con el deseo de mostrar a
sus lectores de qué manera él se consideraba como el factor
decisivo de los éxitos, dejando a los otros la responsabilidad
del fracaso.

Se recomendara a los alumnos la mayor precaucién en las
afirmaciones de Lamadrid. Se senalara que lo afirmado por él
en su prosa, a veces cautivante, sélo serd aceptado después
de un riguroso examen critico.

El doctor Carbia en su Historia Critica de la Historiografia
Argentina dice que el libro de Lamadrid tuvo todo el alarde
de una acometida. Las Observaciones resultan otro documento
de exclusivo valor personal. El complemento de este trabajo
son las Memorias que se consideran inferiores a las de Paz por
el contenido, forma y significado en la formacién del con-
cepto histérico.

(1) Para evitar la desconfianza con que lo trataban muchos federales,
compuso una vidalita cuyo estribillo decia: '‘Perros unitarios nada han respeta-
do, A inmundos franceses, ellos se han aliado.” Lamaprip: 0b. cit., 11, 139.

(2) Al explicar su actitud al llegar a Tucumén dice, respecto de Paz:
*i{Es el colmo de su atrevimiento que tan luego él que se considera el hombre
mas puro y circunspecto, pretenda formarme cargo porque acepté un obsequio
y sueldo de Rosas, y porque me le separé después por una causa tan noble
como lo dejo expuesto y obrando ailin contra mismos intereses!’

LaMaDRID: Observaciones (Buenos Aires, Imprenta de la Revista, 1855) 377.
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Desarrollo del 2%, 3° y 4° puntos.

Divisién por temas y asuntos fundamentales:

TeEMA 1'—Batalla de Tucumdn. Salta. Vilcapugio. Ayohuma.
Retirada del cjército hasta Tucumdn. 1812-1814.

Este tema lo he distribuido asi, porque entiendo que sobre
los sucesos que narra Lamadrid, ademéas del valor histérico,
el alumno debera cotejar diversas obras, algunas de ellas de
verdadero valor historiografico.

Entre los asuntos fundamentales del citado tema, esta la
descripcién que de la batalla de Tucuméan han hecho diversos
autores, lo mismo que del desempefio del General Belgrano
en dicha accién. Asi Lamadrid en sus Obsebvaciones (sic)
—refutacién a las Memorias Péstumas de José Maria Paz
(1855)— habla del ntimero de hombres con que contaba
Belgrano en dicha batalla: *“No he podido menos que reirme
al ver la fuerza que da Paz a nuestro ejército en la Batalla del
Tucumén, pues dice que contaba con 1.500 hombres, cuando
en verdad no pasaban de 900" ().

A este respecto Mitre, en su Historia de Belgrano dice
que: “‘toda la fuerza que Belgrano pudo llevar al campo de
batalla no pasaba de 1.800, incluso las milicias™ (*).

Agrega Mitre que: “la narracién que hace Paz en sus
Memorias es algo confusa y adolece de algunos vicios, sin
embargo es de las mejores...” “Las notas del General La-
madrid refutando a Paz, son ininteligibles, y después de leer-
las, se diria que la batalla estuvo reducida a una sola carga de
caballeria™ (®). ‘

Cuando el General Paz cuenta en sus Memorias sobre las
cualidades militares del General Belgrano, Lamadrid dice:
. ..quiere mostrar al mundo entero que Belgrano y cuantos
gefes tenia ese ejército eran unos ignorantes que de nada eran
capaces, y que la batalla se gané solo por una carambola, y no
por sus disposiciones ni por el arrojo de todos los que la
componian” (*).

(1) Lamaprip: Observaciones sobre las Memorias Péstumas del Brigadier
General D. José M. Paz (Buenos Aires, Imprenta de la Revista, 1855) 8.

(2) B. Mitee: Historia de Belgrano y de la Independencia Argentina (Bue-
nos Aires, “La Facultad”, 1927) II, 87.

(3) B. Mitre: 0b. cit. II, 93, nota 25.
(4) Lamaprm: 0b. cit, 12.
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Cuando Paz comenta la batalla de Ayohuma, dice refi-
riéndose a Lamadrid: ““a una audacia natural, reunia un es-
piritu de puerilidad que admiraba a los que lo conocian;
marchaba al enemigo comiendo caramelos, y en lo mas im-
portante de una operacién, distraia algunos hombres de su
partida para que fueran a buscarle una libra de dulce™ (*).

Estos parrafos los transcribe el General Lamadrid en sus
Observacioncs, para agregar que Paz estaba equivocado al
decir que en esa batalla se habia hecho conocer, pues ya habia
actuado antes con su servicio de partidas.

Muchos de los parrafos transcriptos anteriormente en las
Observaciones de Lamadrid no aparecen luego en sus Afemo-
rias, menos apasionadas y mas cuidadas en su estilo.

Observaciones es una réplica a las Memorias de Paz, y
seglin el doctor Carbia en el libro ya citado: “El bravo tucu-
mano pierde pronto la serenidad y se va encima de su opositor,
con el mismo impetu que lo hiciera en la refriega de los dias
gloriosos.” (%)

Otro de los asuntos interesantes que puede tratarse en el
mismo tema, es el relativo a la disciplina y a la moral que el
General Belgrano infundié en su ejército, importante en aque-
lla época, en que casi no habia organizacién militar y en mu-
chas ocasiones sélo se triunfaba por el amor a la patria y el
valor que su jefe sabia infundir a sus hombres.

Al respecto el General Paz en sus Memorias, cita parrafos
de una carta de Belgrano donde dice: *'la indisciplina de nues-
tras tropas, era el origen de atraso de nuestra causa y de las
calamidades domésticas, que tanto han aflijido y aflijen aiin
a nuestro pais” (®).

Bibliografia: Para e! citado tema el alumno consultara las siguien-
tes obras:

JosE Maria Paz: Memorias Postumas (La Plata, imprenta “‘La discu-
sién’’, 1892) I, 1-138.
Lorenzo Lucones: Recuerdos historcos (sic) (Buenos Aires, 1855).

(1) Jost MaRia Paz: Memorias Péstumas (La Plata, Imprenta “La Dis-
cusién’, 1892) I, 141,

(2) RomurLo D. Cameia: Historia Critica de la Historiografia Argentina (La.
Plata, 1939) 336.

(3) Jost MaRria Paz: 0b. cir. 1, 139.
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B. Mitre: Historia de Belgrano y de la Independencia Argentinag (Bue-
nos Aires, ‘'La Facultad™, 1927) II, 61-175.

VicentE FineL Lopez: Historia de la Republica Argentina (Buenos Ai-
res, Kraft, 1913) IV, 369-447.

Emivio Loza: Yatasto, Tucumdn y Salta. En: Historia de la Nacién Ar-
gentina (Buenos Aires, Imprenta de la Universidad, 1940) V,
Cap. XIV.

TEMA 2°—San Martin y Belgrano. Reorganisacion del ejército.
La guerra de guerrillas. Venta y Media. Sipe-Sipe. Nueva
reorganizacion del ejército por Belgrano. 1814-1815.

En este tema encontraran los alumnos el material de ana-
lisis semejante al anterior y deberan cotejar las aseveraciones
en cada uno de los autores que luego citaré.

Como asunto importante sefialaré la politica de San Mar-
tin y Belgrano y la reorganizacién del ejército por este tltimo,
luego de la batalla de Sipe-Sipe. Al referirse a esta batalla, el
General Lamadrid en sus Observaciones dice que Paz “ha co-
piado exactamente de mis Memorias, al escribir las suyas,
muchas de mis expresiones, y no una sino varias ocasiones. . ."’
Todos saben que los dragones nada hicieron en esa batalla ni
en la retirada, con el Coronel Balcarce; y que sdélo obraron
con el mas felix éxito, los pocos con que yo cargué a la co-
lumna enemiga después que le balearon el caballo del coro-
nel...” “Es hasta cierto punto ridiculo en un gefe como Paz,
el callar todos los hechos que me pertenecen, cuando siempre
fui uno de sus mejores amigos’ (*).

Mitre en su Historia de Belgrano transcribe los anteriores
parrafos de Lamadrid ().

En cuanto a la reorganizacién del ejército por el General
Belgrano después de Sipe-Sipe, cobra gran importancia, segin
lo vemos en los parrafos que trae Mitre en su Historia de
Belgrano: ‘'Necesitaba pues remontarse, retemplarse, rege-
nerarse, inocularse vida nueva, para llenar cumplidamente la
doble misién que le estaba encomendada: velar por el orden
interno al lado del Congreso, y mantener la frontera norte de
la Repitiblica contra los enemigos externos que la amena-
zaban” ().

(1) Lamaprip: Ob. cit. 81-82,
(2) Mirre: 0b. cit., 1, 302.
(3) Mitre: 0b. cit. 11, 313-314.
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Sélo un hombre de la abnegacién y patriotismo de Bel-
grano, revestido de su autoridad moral, pudo hacer esto.

Bibliografia: Para el tema citado el alumno consultard las siguien-
tes obras:

B. Mitre: Historia de Belgrano y de la Independencia Argentina (Bue-
nos Aires, ‘La Facultad”, 1927) II, 289-317.

Jost M. Paz: Memorias Péstumas (La Plata, Imprenta “'La Discu-
sién”, 1892) I, 179-251.

B. Mitre: Historia de San Martin y de la Emancipacién Americana. En
Obras Completas... (Buenos Aires, Kraft, 1938) I, 251-337.
Vicente FipEL Lépez: Ob. cit. (Buenos Aires, Kraft, 1913) V,

17-61.

TemA 3'—El Congreso de Tucumdn. La situacion de los pue-
blos del Norte. Acciones menores. Los caudillos.

Los alumnos en este tema, tomaran como asunto funda-
mental, la importancia de la reunién del Congreso de Tucu-
man en esos momentos, después de la derrota de las armas
argentinas, la situacién en que quedaban los pueblos del norte,
amenazados por las avanzadas del enemigo.

A este respecto dice Paz en sus Memorias: “‘Los valientes
Saltefios, y principalmente los gauchos (nombre que se hizo
honrozo entonces, acaudillados por Giiemes) les abandonaron
las poblaciones y les opusieron en la campafia una resistencia.
heroica” ().

Siguiendo el curso de la revolucién, los alumnos llegaran:
a comprender la anarquia que se va perfilando en el pais, para
hacer crisis en el afio 20. Asi, segin lo expresa Mitre en su
Historia de Belgrano: “'El Congreso reunido en Tucumaén, al
reasumir la soberania nacional dispersa, se encontré presi-
diendo una anarquia, sin fuerzas para dominarla, y en presen-
cia de los mas arduos problemas del gobierno. Estos proble-
mas se complicaban por los desérdenes interiores y los peligros.
exteriores...” (?).

Bibliografia: Se deberan consultar las siguientes obras:

JosE Maria Paz: Memorias Péstumas (La Plata, Imprenta "La Dis-
cusién’’, 1892). L

B. Mitre: Historia de Belgrano y de la Independencia Argentina, Bue-
nos Aires, *La Facultad”, 1927) II, Cap. XXVH y XXX.

(1) JosE Mania Paz: Ob. cit. 1, 311.
(2) B. Mrirre: 0b. cit. 1I, 349.
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VicenteE F. Lorez: Historia de la Repiblica Argentina (Buenos Aires,
Kraft, 1913) V.

B. Frias: Historia del General D. Martin Giemes y de la Provincia de
Salta de 1810 a 1832 (Salta, “El Civico”, 1902) I, Cap. XIIL

TeEMA 4 —Guerra Civil: el aiio 1820. Cepeda. Dorrego en la
campaiia. Aparicion de Rosas. Tratado con Santa Fe. 1820.

En este tema he considerado como punto fundamental el
tratado con Santa Fe, del cual dice Lamadrid en sus Memorias:
“Enseguida se hizo la paz con los santafecinos, en la que Rosas
tuvo una principal parte, pero a costa de imponer a la pro-
vincia o a su gobierno, una carga, pués le ofrecié a Lépez,
gobernador de Santa Fé que le pasaria el gobierno de Buenos
Aires no se cuantos mil pesos todos los meses para que grati-
ficara a las familias de sus soldados a trueque de que cesara
sus continuas escursiones a la Provincia y ademas un crecido
nimero de cabezas de ganado, para que las distribuyera a las
gentes pobres de aquella Provincia o a sus soldados. En esta
oferta aparecié el Comandante Rozas atribuyéndose el méri-
to, de ser él, quien se comprometia a dar dicho ganado; pero
quien lo dié en realidad, fueron los hacendados de la Provin-
cia... (*). Y luego agrega que desde aquel instante ya dié
a conocer sus pretensiones ambiciosas, y a estrechar una amis-
tad con Lépez, que no descuidé de cultivarla, para cuando
llegara el momento de necesitar su ayuda.

Mitre, en su Historia de Belgrano, al hablar del tratado
concertado entre Buenos Aires y Santa Fe, dice que: “Lépez
exigia por via de indemnizacién o de auxilio se le entregara
la cantidad de veinte y cinco mil cabezas de ganado. El gober-
nador Rodriguez se negaba a acceder a esta exigencia, no solo
por las escaseces de su erario, sino porque consideraba que
era una condicién deprimente de la paz, que no podia figurar
en un tratado piiblico ni secreto.” (%).

Agrega luego que se convino que el ganado se suminis-
traria por una suscripcién entre los hacendados de Buenos

(1) *'...pues Rozas mismo, o se encargé de pedirles personalmente a
todos ellos que lo ayudaran a llenar aquel sacrificio que habja hecho en ohse-
quio de la paz y de todos ellos, pues los libertaba por ese medio de las continuas
arreadas que les hacian los santafecinos, 6 se los pidié de oficio’: LAMADRID:

Memorias (Buenos Aires, Kraft, 1895) I, 250.
(2) Mirre: Ob. cit. 11I, 404.
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Aires, llevada a cabo por el Comandante Don J. Manual de
Rosas.

Sobre este asunto también se ha ocupado Saldias en su
Historia de la Confederacién Argentina y Rivera Indarte en
Rosas v sus opositores, pero la Gltima palabra la ha dado el
‘doctor Ricardo Levene en Iniciacion de la vida piblica de
Rosas. .. diciendo, que si por una parte fué meritoria la ac-
cién de Rosas al encargarse de recoger el ganado, no es menos
cierto que en varias oportunidades recibi6 apoyo para su em-
presa del gobierno de Buenos Aires ().

Esto tiene importancia para mostrar la aparicién de Rosas
en la vida politica del pais, para dar comienzo mas tarde a
la tirania:

Bibliografia: Deberan consultarse las siguientes obras:

RivEra INDARTE: Rosas y sus opositores (Montevideo, 1843).

ApoLro Saipias: Historia de la Confederacién Argentina (Buenos Ai-
res, 'La Facultad”, 1911) I, 24-109.

B. Mitre: 0Ob. cit. 111

Dieco vLuis MovriNaRt: ;Viva Ramirez! (Buenos Aires, Coni, 1938).

R. LEveNE: Iniciacién de la vida publica de Rosas, en cumplimiento de
la paz del 24 de noviembre de 1820 entre Buenos Aires y Santa Fe.
en Acuerdos de le Honorable Junta de Representantes de la Pro-
vincia de Buenos Aires (La Plata, Coni, 1933) II, pp. VII-
XXXVIL

Tema 5—Campaiia contra Ramires. Batalla de Coronda. De-
rrota, persecucién y muerte de Ramirez. Quiroga, Bustos
e Ibarra. Accién del Tala.

En este tema como asunto fundamental sefialaré la accion
de los caudillos en las provincias, es decir la lucha por el Fe-
deralismo. En la bibliografia que voy a detallar los alumnos
encontraran material suficiente para la solucién de los asuntos
fundamentales que surgen del tema.

(1) En consecuencia se faculté al gobernador a prestar al Coronel Rosas
los auxilios precisos para la conduccién y transporte hasta la jurisdiccién de
Santa Fe de los ganados que hubiere obtenido, o que oktuviere por dona-
ciones voluntarias de los hacendados, o de otro modo, extendiendo el auxilio
hasta completar la cantidad que faltare ‘‘qe segin ha expuesto dho D. Juan
Man", dice textualmente el acta, estd calculado en la cantidad de 20 &6 25
mil pesos que le proporcionarid el Gobierno...”’: RicArbo LEVENE: Iniciacién
de la vida publica de Rosas. En cumplimiento de la paz del 24 de noviembre de 1820
entre Buenos Aires y Santa Fe. La Plata, “Coni’, 1933) II, pp. XIX-XX.
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Bibliografia:

Mariano G. CaLveNTo: Estudio de la Historia en Entre Rios (Parana,
Imprenta de la Provincia, 1939) I

Davip PeNA: Juan Facundo Quiroga (Buenos Aires, Coni, 1906)
131-224.

Jost M. Paz: Ob. cit. I.

CaRLOs IBARGUREN: Juan Manuel de Rosas (Buenos Aires, “La Facul-
tad™, 1935.)

Rivera INDARTE: Ob. cit.

GreGorio RobRriGUEZ: Comprobacién histérica y documental (Buenos
Aires, Peuser, 1921) I, 405-443,

ApoLFo SaLpias: 0b, cit. 1 y 1L

TEMA 6°—Revoluciéon del 1° de diciembre de 1828. Fustlamiento
de Dorrego. Campaiias de Lavalle contra Santa Fe. Marcha
de Lamadrid hacia Cérdoba. Quivoga. La Tablada. Oncativo.

Como asunto fundamental y que se presta a anélisis, de-
bido a que autores de las més variadas tendencias se han ocu-
pado de é€l, es el fusilamiento de Dorrego, llevado a cabo por
Lavalle, luego que éste, debido a la revolucién del 1° de di-
ciembre de 1828, derroca al primero y lo persigue fuera de
Buenos Aires.

Al referirse a la revolucién del 1° de diciembre, dice Paz
en sus Memorias: “‘Lamadrid no tomé parte en esa revolucién,
acaso porque no se la dieron, o sea porque conservaba un
resto de aficcién a sus compadres Dorrego y Rosas™ ().

Lamadrid nos habla de este hecho diciendo que él no tenia
ningin conocimiento y que tampoco le parecia bien que se
rebelaran contra el gobierno. En cuanto al fusilamiento ex-
presa: ‘‘diré siempre que fué el acto mas arbitrario y anti-
politico y quizas el que enardecié mas los &nimos y el que nos
ha conducido a todos los argentinos, al misero y degradante
estado, de ser pisoteados, por el mas barbaro e inmoral de
todos los tiranos™ (%).

Pedro Lacasa, en Lavalle justifica el fusilamiento, ya que
Lavalle, a pesar de asumir él solo el juicio de la posteridad,
obré influenciado por del Carril y los de la Logia Unitaria.

Otro de los asuntos a considerar, y motivo del cotejo con

(1) Jost M. Paz: 0b. ct 11, 2.
(2) Lamaprip: Ob. cit, I, 392.
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las Memorias de Paz, lo constituye la descripcién que de la
accién de La Herradura hace Lamadrid. Paz, en la obra citada,
dice: “‘me causa risa oir decir al general Lamadrid que él batié
a Lépez en la Herradura con trescientos hombres, sin que
entrasen todos en accién’’,

Lamadrid abusa de las palabras. .6pez no fué propiamente
batido en la Herradura y si rechazado por una divisién de
setecientos hombres. No es menos risible verlo personificar en
si mismo la victoria como si él hubiese mandado en jefe sin
depender de otro. ..’ “El coronel Lamadrid ni aiin cargé con
los escuadrones de caballeria. No es la dGnica vez que se atri-
buye muy modestamente la gloria de una batalla, en que solo
desempefié un rol subalterno. Dice asi en sus Memorias que
él derroté a Quiroga en Oncativo y La Tablada.” ().

Ademéas en otros detalles, como cuando Lamadrid habla
del hombre conductor del desastre de Rauch, Paz lo refuta di-
ciendo: “‘todo es inexacto, es un suefio...’ ‘“Tengo la mas
intima conviccién que nada supo el general Lamadrid, hasta
que lo supieron los deméas del ejército, que fué dos meses
después. Era un secreto que me convenia guardar, y que
guardé efectivamente con la mas escrupulosa fidelidad. Lo
mas cierto es que, evocando sus recuerdos el general La Ma-
drid, al tiempo de escribir sus Memorias, se le han presentado
ideas confusas, y sobre ellas ha compuesto su indigesta rela-
cién. Esta vez, como siempre, deja percibir el deseo que lo
domina, de aparecer previéndolo todo, y aconsejando lo
mejor” (?).

Bibliografia: Se debera consultar las siguientes obras:

ANGEL J. CARRANZA: Lavalle ante la justicia péstuma (Bs. Aires, Igén
Hms., 1886.)

Pepro Lacasa: Lavalle (Buenos Aires, ‘'La Cultura Argentina’, 1924.)

ApoLFo SarLpias: Ob. cit. 1l y Il

CArLOs IBARGUREN: Ob. cit.

ManUuEL BiLBao: Historia de Rosas (Buenos Aires, 1868) I

MaNuEL CERVERA: Historia de la Ciudad y Provincia de Santa Fe. Con-
tribucién a la Historia de la Repiblica Argentina. (Santa Fe, Bibliot.
I, Enc. *La Unién™) I-1L.

Davip PeNa: Ob. cit. Cap. X y XL

(1) Josi M. Paz: Ob. cit. 11, 5.
(2) Jost M. Paz: 0b. cit. 11, 8.
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Tema 7*—Captura del General Paz. Lamadrid en Tucumdn.
Estado de las Provincias en 1831,

Como asunto fundamental se tratara en este tema el estado
en que se encontraban las Provincias en 1831, para lo cual
el alumno deberd consultar las obras que a continuacién
menciono:

Bibliografia:

JosE M. Paz: Ob. cit. Il

Davip PENA: Ob. cit. Cap. XIL

AvorLro Sarpias: Ob. cit. 1ll, 74-87. Saldias sigue aqui las memorias
de Lamadrid y Paz, como elementos principales de obser-
vacién.

JuaN B. TERAN: José Maria Paz (Buenos Aires, Cabaut, 1936) Cap. VL

TeEMA 8 —Batalla de Ciudadela (4 de noviembre de 1831).
Retirada de Lamadrid a Bolivia. Su permanencia en Mon-
tevideo.

Para este tema he tomado como uno de los asuntos prin-
cipales la batalla de Ciudadela y la actuacién de Lamadrid en
ella. Trae Lamadrid en sus Memorias la relacién que de la
batalla hace Sarmiento en su Facundo para ensalzar la acti-
vidad y el genio de este Gltimo y al mismo tiempo que depri-
mir a Lamadrid, dice “El General La Madrid, jefe del ejército
tenia entre sus stbditos al General Lépez, especie de caudillo
de Tucuman, que le era desafecto personalmente, y 4 mas de
que una retirada desmoraliza las tropas, el general Lamadrid
no era el mas adecuado para dominar el espiritu de los jefes
subalternos. El ejército se presentaba a la batalla medio fede-
ralizado, medio montonerizado, mientras el de Facundo traia
esa unidad que dan el terror...” ().

A este comentario Lamadrid dice que Sarmiento se pre-
ocupa de ensalzar apasionadamente a uno y deprimir al otro.
Y objeta el proceder de Sarmiento, al desconocerle el mérito
de: “los cuatro triunfos que obtuve en la Ciudadela con sélo
trescientos y pico de infantes, contra todo el ejército de ese
su fantasma tan poderoso, después de haber sido tan pérfido

(1) Lamaorip: 0b. cie. 1I, 56-57.
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como brutalmente abandonado al sacrificio por los generales
Lépez y Pedernera, con toda la caballeria y mucho maés, cuan-
do su mismo héroe Quiroga, dijo en la plaza de Tucuman:
“Si La Madrid tiene 50 hombres de caballeria, no soy yo el
que triunfo” (').

Bibliografia: Los alumnos deberan consultar:

Davip PERA: Ob. cit.
JosE M. Paz: Ob. cit. 1l
ApoLro Sarpias: Ob. cit. I, Cap. XVIIL

TeMA 9"—Regreso de Lamadrid a Buenos Aires. Mision a
Tucumadn por encargo de Rosas.

En el tema citado se sefialar4d como asunto fundamental,
el cambio operado en el modo de pensar del General Lama-
drid, durante su estadia en Montevideo, luego de Ciudadela.
Segtin él mismo lo cuenta en sus Memorias, su situacién eco-
némica era muy precaria, y no quiso mezclarse en la revolu-
cién contra Oribe: ““Me excusé por no parecerme propio el
tomar armas contra el Gobierno que me asilaba... que me
dejase continuar en el trabajo personal de que me hallaba
ocupado para alimentar mi familia; me libré por este medio
de ser nuevamente molestado. HallAbame trabajando pan y
algo satisfecho’ (*).

A la censura que Paz le hace con respecto a los intentos
de congraciarse con Rosas, de recibir una asignacién mensual
de cincuenta pesos, Lamadrid en sus Observaciones justifica
los anteriores cargos y dice: ‘‘si este mi proceder fué un cri-
men segin Paz, yo confieso que no me arrepiento de haberlo
cometido, y que repetiré todavia si la desgracia llegara a arro-
jarme a playas extrangeras’ (®).

Ademés el General Lamadrid, al referirse al ofrecimiento
que hace a Rosas para servirlo, dice: “Corrié asi el tiempo y
fué declarado el bloqueo por los Franceses. Desde entonces
concebi como un verdadero patriota el proyecto de ir a ofrecer
mis servicios al Sefior Rozas para defender la libertad e inde-

(2) Lamaprmp: Ob. cit. 1l, 56-57.
(1) Lamaprin: Ob. cie. 11, 128.
(3) Lamaprip: Observaciones (Buenos Aires, Imprenta de la Revista,

1855) 377.



— 176 ---

pendencia de mi patria; y al efecto le dirigi una carta que tuvo
el mismo resultado que las anteriores’” (*). Ademés aclara
Lamadrid que jamés pertenecié a ningln partido, sino a la
patria. '‘Como caballero y como patriota, debo hacer aqui una
advertencia, y es la de no haber pertenecido jamas a partido
alguno sino a mi patria, pues cuando en el afio 1829 servi con
el general Lavalle, fué sélo después de efectuado el movi-
miento y de haber sido dicho general nombrado Gobernador
provisorio por el pueblo, y como en ese entonces no era yo
sino un coronel agregado al E. M., debi obedecer cuando fui
llamado’ (*). A esto Paz dice que Lamadrid se contradice,
pues: ‘‘nos cuenta luego que desde Arrecifes, es decir, cuando
no tenia tanto que temer de Rosas, compuso y le remitié una
cancién o vidalita, cuyo refran era:

“Perros unitarios, nada han respetado,
A inmundos franceses, ellos se han aliado” (®).

Ademas, agrega Paz que, al salir Lamadrid de Buenos Ai-
res, en comisién hacia Tucumaén, pensaba sinceramente servir
a los intereses de Rosas; su objeto era buscar una posicién
cual convenia a sus deseos sin ocuparse mucho de la eleccién
de los medios, cuales eran los de manifestar gran adhesién
a Rosas.

Lamadrid en sus Qbservacioncs nos cuenta que nunca tuvo
el &nimo de traicionar a Rosas, a pesar de que luego lo hizo
al darse cuenta que habia sido engafiado respecto a sus miras.

Bibliografia: Para aclarar todos estos puntos, los alumnos deberan
conocer lo que al respecto han escrito:

AporLro Sarpias: Ob. cit. Il

José M. Paz: 0b. cit. Il

ErNesTo QUEsApA: Lamadrid y la Coalicion del Norte (Buenos Aires,
““Artes y Letras’”, 1926.)

TeEMA 10°—La Coalicion del Norte. Ultimas campaiias de La-
madrid. 1840-41.

Como asunto fundamental conviene tratar la importancia
de la Coalicién del Norte, contra el gobierno de Buenos Aires.

(1) Lamaorip: Memorias (Buenos Aires, Kraft, 1895) II, 129.
(2) Lamaprwp: 0b. cit. 1I, 129-130.
(3) JosE M. Paz: 0b. cit. 11, 419-420.
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v

Para aclarar este punto, es conveniente saber que Lama-
drid habia sido enviado por Rosas a Tucumén con el pretexto
de traer el armamento de aquella provincia, para el sostén de
la guerra con los franceses, pero en realidad para asegurarse
de la obediencia de dichas provincias, que estaban préximas
a pronunciarse contra el Gobernador de Buenos Aires; y
agrega Lamadrid: ‘‘quitandoles el armamento y depositandolo
en mis manos, para que con él me hiciera gobernador de Tu-
cuman, por grado o por fuerza” ().

Paz, en sus Memorias al comentar la llegada de Lamadrid
a Tucumén, dice: “‘puesto en Tucumaén, hallé que las cosas
habian variado. No solamente no encontré esa entrafiable
afeccién de su querido pueblo, sino que se vié amenazado
con la prisién, la expatriacién y la muerte. El iba, pues, a
perder esa posicién que habia buscado con el sacrificio de sus
antecedentes, y acaso de sus principios. Para no dejarla es-
capar del todo, abjuré en un momento los dltimos compro-
misos y en un cuarto de hora, de un teniente de Rosas pasé
a ser un campeén de la causa contraria” ().

Pero Lamadrid, al tratar este punto en sus memorias y
al hablar del cambio operado en su modo de pensar, dice que
“al llegar a Tucuman, habia conocido que el pueblo en su
mayor parte estaba decidido a pronunciarse contra el gobierno
del sefior Rozas y retirarle las facultades que le habia confiado
para dirigir las relaciones exteriores” (®).

Y asi se formé la ““Coalicién del Norte”, destinada a operar
en el centro del pais, contra el gobierno de Buenos Aires.
Estos movimientos se verificaban con el auxilio del oro y de
la escuadra francesa.

Bibliografia: Los alumnos consultaran:

Jost M. Paz: 0b, cit. L.
ErnNesTOo QUEsApA: Ob. cit.

(1) Lamaprin: O0b. cit. 11, 136-137.
(2) Josk Maria Paz: Ob. cit. 1, 420-421.
(3) Lamaprip: Ob. cit. II, 145,
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DESARROLLO DEL 5¢ PUNTO
Analisis Critico de la Bibliografia citada

B. M1tRe: Historia de Belgrano y de la Independencia Argentina (Bue-
nos Aires, “La Facultad”, 1927) I-1I y Il

Es el creador en nuestro pais de la Historia cientifica. Es el
primero que investiga sistematicamente en los archivos, periédicos
de la época. Su Historia de Belgrano es el fruto de treinta afios de
trabajo y perfeccionamiento. Aparecié como una modesta biogra-
fia en 1857 en Galeria de Celebridades Argentinas. En 1877 aparecié
la tercera edicién y en 1887 la definitiva. Entre la tercera y la
cuarta medié la famosa polémica con Vicente Fidel Lépez en la
que defendié el método histérico en vigencia.

La critica histérica ha aceptado esa obra y la Historia de San
Martin con general aplauso, a punto tal que atiin hoy no se ha
superado.

Vicente F. Lopez: Historia de la Repiblica Argentina (Buenos Aires,
Kraft, 1913.)

Es un escritor brillante, mucho mas ameno que Mitre, pero
que ha desdefiado la severa y rigurosa investigacién documental.
Con todo es 1til por el colorido que domina en sus escritos.

Rivera INDARTE: Rosas y sus opositores (Montevideo, Imprenta “El
Nacional™ - 1843.)

Defensor en un principio de Rosas emigré6 a Montevideo don-
de desde E! Nacional arremetié violentamente contra la dictadura.
Como él dice en la primera pagina de su libro su obra es un pan-
fleto. Obra de circunstancias destinada a combatir a Rosas, debe
ser discutida y tomada con mucha precaucién.

Aporro Saipfas: Historie de la Confederacion Argentina (Buenos Ai-
res, ‘‘La Facultad”, 1911.)

Tiene el mérito de haber estudiado el fenémeno histérico no
sélo en Buenos Aires, sino en todo el pais. De ahi el cambio de
titulo de la obra que en la edicién de 1881 se llamaba Historia de
Rozas y posteriormente Historia de la Confederacion Argentina. Es
un ferviente defensor de Rosas y aunque la obra es muy 1til, cuan-
do se refiere a su personaje debe ser tomada con beneficio de
inventario.

Mitre en carta que dirigié al autor y que se encuentra en la
edicién de 1911, impugné la tesis de Saldias.
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Dieco Luis MoLivart: ;Viva Ramirez! (Buenos Aires, “Coni”, 1938.)

Aunque no cita las fuentes, es un trabajo prolijamente docu-
mentado. Su opinién en los temas tratados entiendo que debe ser
tomada como definitiva.

Ricarpo LAVENE: Iniciacién de la vide publica de Rosas (La Plata, “*Co-
ni’, 1933.)

Es la contribucién mas seria al esclarecimiento del problema
que se refiere a la actuacién de Rosas en cumplimiento del tratado
son Santa Fe.

Davip PeRA: Juan Facundo Quiroga (Buenos Aires, “'Coni”, 1906.)

Este libro tuvo su origen en conferencias que el autor pronun-
ci6 en la Facultad de Filosofia y Letras de Buenos Aires. Escrito
en estilo declamatorio muestra una evidente intencién de reivindi-
car a Quiroga. Al mismo tiempo es un alegato contra Rosas. Su
opinién debe ser tomada con mucha precaucién.

CArLOS IBARGUREN: Juan Manuel de Rosas (Buenos Aires, “La Facul-
tad”, 1935.)

Es una obra de caricter general, muy bien escrita pero que
en la parte que nosotros estudiamos poco agrega a los autores que
le precedieron. Con todo es muy iitil como libro de iniciacién.

GrEGORIO RODRiGUEZ: Comprobacion histérica y documental (Buenos
Aires, Peuser, 1921.)

Como su nombre lo indica es una contribucién documental
de gran valor. Ofrece piezas hasta entonces desconocidas.

ANGEL J. CARRANZA: Lavalle ante la justicia postuma (Buenos Aires,

*lgén Hnos.”, 1886.)

Es el libro definitivo para estudiar la participacién de la Logia
Unitaria que exigié a Lavalle el fusilamiento de Dorrego. Todo
este suceso estd muy bien documentado.

PepRO Lacasa: Lavalle (Buenos Aires, ‘‘La Cultura Argentina’,
1924.)

Ayudante de Lavalle debié ser el mejor informado sobre la
vida militar y politica de su jefe. Aunque en sus paginas se refleja
la amistad que profesé a Lavalle, es una obra de la que no se
puede prescindir.
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MANUEL BiLBao: Historia de Rosas (Buenos Aires, Imprenta ‘'‘Bue-
nos Aires’’, 1868.)

Escritor inteligente, aunque informado sélo en lo édito, publicé
un solo tomo, no pudiendo continuar con su obra como se propo-
nia al no conseguir que Rosas le prestara su archivo.

LiLia Mikita.
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SR JAMEs GEORGE FRAZER, La Rama Dorada, Magia y religion. (Versién
espafiola de Elisabeth y Tadeo I. Campuzano), editado por el
Fondo de Cultura Econémica; México [1944].

El autor de la importante obra que comentamos era un hombre
alto y enjuto, ligeramente adusto y hondamente pensativo, de mirada
penetrante hecha a escudrifiar hasta el fondo de todos los problemas.
Un escocés musculoso, habituado a hablar poco en privado y mucho
en piblico. Bourdelle habia modelado su busto cual simbolo de un
terrenal adelantamiento de la gloria pdstuma. Quiza cuidadoso de su
dinero —como todos sus coterraneos—, pero de amplia generosidad
con sus ideas que esparcié a los cuatro vientos intelectuales de la isla
brumosa: Glasgow y Oxford, Cambridge y Liverpool. Hombre de
clan, por su origen, supo desde la nifiez de la fuerza secreta de los
clanes, de sus esotéricos ritos de sangre y misterio, del valor de las
leyendas que coloran los lejanos sucesos de la historia con el miraje
incomparable de la poesfa. El medio rdstico y silvestre en que nacié
y en el cual acaecid su infancia, dejéle para siempre un sedimento
poético en el corazén y en la palabra. Conocia sagas numerosas, cuyo
creciente rumor se agrandaba en el pasado como en una caja de
resonancia. No fué, pues, extrafio que quien crefa en la importancia
de los mitos que pueblan la mente del hombre actual, pusiese su vida
al servicio de su estudio en todas las épocas, y que quien amaba las
nieblas autéctonas, fuese a buscar, por contraste, en el cielo diafano
de Grecia, los secretos que la madre Tierra devela a los iniciados.

Hizo sus cursos de estudiante en Glasgow y los completé en
Cambridge y ‘en Londres, donde se doctoré en Derecho. La parte
esencial de toda esta ensefianza, la recibié en Cambridge, de una de
cuyas mas augustas casas — [ rinity College— fué luego miembro, a
partir de 1879. Puede decirse que desde entonces, su vida se desarro-
lla en torno a aquel magnifico Instituto. Por afios, su fina silueta se
deslizé a través del enorme cuadrangulo del College que decoran las
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estatuas de Enrique Ill y de Isabel y se detuvo ante los artisticos
anaqueles de la biblioteca maravillosa. Su mirada, familiarizada, no
advertia ya las armas de los Neville ¥y las del arzobispo Whilgift,
aunque siempre erraba en dulce apaciguamiento, bajo el fresco verdor
de los olmos y castaiios, en los backs silenciosos hasta los que sélo
llega la limpida tersura del agua. Desde sus estatuas de marmol,
Macaulay, Newton, Tennyson, Bacon, le mostraron el camino del
esfuerzo y de la fama, y Byron le hablé de Grecia, desde el fondo
de su rincén agreste.

Amigo del orientalista William Robertson Smith, sufrié su influen-
cia y realizé dos viajes a tierras helénicas, para documentarse, publi-
cando en 1898 una edicién comentada de Pausanias. Ya entonces
hacia ocho afos que era famoso. La primera edicién de su Golden
Bough le obtuvo el titulo de doctor honoris causa de su Universidad
natal (1895). Los comentarios a Pausanias acrecentaron ese honor
con los doctorados de Durham (1898) y de Oxford (1899). Unica-
mente la Universidad de la que era fellow, esperaria hasta 1920 para
rendirle el mismo tributo y para consagrarle, al afio siguiente, profe-
sor titular. Pero el escocés paciente, dotado de una increible capaci-
dad de trabajo, no cejaba. Las obras se iban acumulando hasta for-
mar una importante biblioteca de mas de 200 titulos, al final de su
larga vida laboriosa. The Golden Bough ya no sélo era una fuerte rama,
sino un arbol vivo, cuyos brazos flexibles enlazaron toda una serie
enorme de problemas de la vida primitiva, con miras a esclarecer las
raices olvidadas de muchas instituciones modemmas. De 1907 a 1918
—lapso que media entre la primera y la segunda edicién de Folklore
in the Old Testament— publicé, ademéas de dicha obra, Totemism and
exogamy (1910), The magic art and the evolution of Kings (1911),
Taboo and the perils of the soul (1911), The dying God (1911), Spirits
of the Corn and of the Wild (1912), The scapegoat (1913), Balder and
Beautiful (1913), Pausanias’ Description of Greece (1913), Adonis, Attis,
Osiris (3% ed., 1914), constando algunas de ellas de varios voliime-
nes. Cada una de estas obras era una materia dotada de propia vida
interna, en perpetuo crecimiento interior. Las reediciones marcan el
enorme empefio por la depuracién y control de los datos acumulados,
ello no obstante contindan creciendo y desbordando los limites pri-
meros: la edicién comentada de Pausanias, de 1898, se convierte en
los seis volimenes de la reedicién de 1913; la primera edicién de
The Golden Bough (1890) se transforma en los doce de la nueva im-
presién terminada en 1915. La autocritica vivaz es superada por el
constante esfuerzo de una erudicién libresca, agotadora y omnivora.

Sin incurrir en la exageracién de Blaisford, para quien The Golden
Bough —concebida primero como una serie de obras aisladas y es-
tructurada luego, en corpus homogéneo, en su tercera y definitiva
edicién— seria suficiente para redimir a nuestra época de la acusa-
cién de esterilidad, podemos admitir con Max Muller, que basta por
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si sola para hacer célebre a un escritor. Iniciada bajo la forma de
una investigacién particular sobre la ley de sucesién en el sacerdocio
de Diana, en Aricia, esta monografia exhaustiva es, no sélo una vasta
antologia del regicidio, como lo ha dicho uno de nuestros antropé-
logos, sino el punto de partida, casi el pretexto, para bucear, hasta
en sus fuentes originarias, el génesis de la mayoria de las religiones
conocidas. Tarea delicada, que aunque cumplida con el mas exqui-
sito de los cuidados para no forzar las premisas y no lastimar las
creencias, no pudo menos que molestar a algunos criterios cerrada-
mente ortodoxos. Por ello, no es de extrafiar que alguien haya escri-
to, hace muy poco, que el intento de Frazer no fué otro que el de
“alinear a los europeos civilizados junto con toda clase de obscuros,
por no decir obscenos, salvajes de los mas apartados limites de la
tierra”’. No siempre es facil, por cierto, elevarse hasta estas cimas
excelsas de la incomprensién y habitualmente los reparos no alcanza-
ron la sinrazén del dicterio.

Sin embargo, la actitud de nuestro autor ha sido siempre la de
un perfecto hombre de ciencia y asi lo expresa al trazar “lo més agu-
damente posible, la linea divisoria entre mis verdades y la hipétesis
mediante la cual he tratado de vincularlas”. Nada menos arrogante,
en efecto, que sus afirmaciones. Como lo ha dicho alguna vez, si sus
obras le sobreviven, “‘sera, creo, no tanto por las teorias que proponen
como por los hechos que registran’’, confesién ejemplar que podria
ofrecerse, como norte, a tantos antropélogos altisonantes. Otra sin-
gularidad del talento de este cientifico es su magnifica prosa inglesa.
Siguiendo la huella clasica de Buffon, ha demostrado que no es indis-
pensable ignorar el idioma en que se escribe, para pensar con profun-
didad, en forma personal. Gustar de la plasticidad, de la riqueza, de
los matices de su léxico, no es, para él, sintoma de vacuidad literaria.
Sus textos, animados interiormente por la fuerza lirica de un lenguaje
alado, pueden ser leidos por un ptiblico extenso que gozara de su
encanto colorido casi tanto como el especialista al recrearse con su
analisis sutil y con lo ingenioso e inesperado de sus deducciones. Sin
comprometer nunca el rigor de su método a los halagos de un triunfo
literario, el humanista escondido tras el etnélogo, encuentra siempre
la expresién, a un mismo tiempo, elegante y justa. Junto con la apa-
rente facilidad del saber ha descubierto esta verdad peregrina: no es
indispensable escribir mal para ser sabio.

La posesién de tal verdad se advierte prontamente en el resumen
hispanico de The Golden Bough, que bajo el exacto titulo de La Rama
Dorada hoy nos llega. La erudicién y la elegancia del autor se mani-
fiestan, por igual, desde que abrimos las paginas iniciales. Desde la
cita latina de Marcial, y la referencia al cuadro del paisajista Turner,
con que comienza el capitulo primero, hasta la vuelta al ambiente
verde y dorado de los bosques de Nemi —que van decolorindose
rapidamente con el llegar de la noche— y la cita francesa de la frase
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proclamatoria de la existencia de un nuevo rey en las costas de Fran-
cia, todo el libro, a través de sus 846 paginas de nutrido texto, mues-
tra la misma inagotable erudicién aliada, o mejor dicho trastundida,
en una narracién llena de interés y, a ratos, dotada de verdadero
encanto literario.

El libro se inicia con el espectaculo del tragico sacerdote-rey de
Nemi, guardador implacable de su santuario y de su vida. “"Afio
tras afio, en verano o en invierno, con buen o mal tiempo, habia de
mantener su guardia solitaria y siempre que se rindiera con inquietud
al suefio, lo haria con riesgo de su vida. La menor relajacién de su
vigilancia, el mas pequefio abatimiento de sus fuerzas o destreza le
ponian en peligro; las primeras canas sellarian su muerte. Su figura
ensombreceria el hermoso paisaje a los sencillos y piadosos peregri-
nos que se dirigian al santuario, como nube de tormenta velando el
sol en un dia luminoso. El ensueno azul de los cielos italianos, el cla-
claroscuro de los bosques veraniegos y el rielar de las aguas al sol,
concordarian mal con aquella figura torva, siniestra. Mejor ain nos
imaginemos este cuadro como lo podria haber visto un caminante
retrasado en una de esas ligubres noches otofiales en que las hojas
caen incesantemente y el viento parece cantar un responso al afio
qgue muere. Es una escena sombria con misica melancélica: en el
fondo la silueta del bosque negro recortada contra un cielo tormen-
toso, el viento silbando entre las ramas, el crujido de las hojas secas
bajo el pie, el azote del agua fria en las orillas, y en primer término,
yendo y viniendo, ya en el crepisculo, ya en la oscuridad, desticase
la figura negra, con destellos acerados cuando la péalida luna, aso-
mando entre las nubes, filtra su luz a través del espeso ramaje’”
(pags. 15-16). '

Debemos confesar que si, como a continuacién dice Frazer, esta
costumbre no tiene parangén en la antigiiedad clasica, tampoco la tiene
esta vivida reconstruccidn literaria en las paginas de la bibliografia
etnolégica. Tal capacidad descriptiva, tanta fineza en la captacién
del colorido, en la oposicién de los contrastes, en la persecucién de
lo dramatico, una tan viva habilidad en la eleccién y ordenacién de
los vocablos —caracteristicas todas del gran escritor— no son obra
de la casualidad. Aparecen reiterativamente en el volumen, una y
otra vez, como cuando, a las pocas pAginas, nos pinta esta alada
miniatura griega: ‘"Tenia Hipoélito un santuario famoso en su ances-
tral patria de Troezena, situado en la bellisima y casi cerrada bahia,
donde los bosques de naranjos y limoneros y los altisimos cipreses
que se elevan como torres oscuras sobre el jardin de las Hespérides
revisten ahora la faja de ribera fértil al pie de las rugosas montafnas.
A través del agua azul de la tranquila bahia y protegiéndola del mar
abierto se alza la isla sagrada de Poseidén cuyas puntas se desdibujan
en el verdor sombrio de los pinos” (pag. 21). En este fragmento
advertimos el mismo intenso goce panteista, donosamente combinado
con los prestigios de la fabula, de la religién y la leyenda. Y, al lado
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de este vuelo lirico en la descripcién del paisaje, el critico vuelve
seguidamente, por sus fueros, al darnos, sin renunciar por ello, a los
mas bellos atavios formales, el anticipo de las explicaciones que seran
la clave de su obra. “Estos amadores sin ventura es probable que no
fueran siempre simples mitos y las leyendas que van dejando, su rastro
sangriento en el capullo purpireo de la violeta, en los tonos escarla-
tas de la anémona o en el encendido rubor de la rosa fueron algo
méas que poéticos emblemas de juventud y belleza fugaces como las
flores estivales. Tales fabulas encierran una profunda filosofia sobre
la relacién de la vida del hombre con la vida de la naturaleza, una
filosofia triste que dié origen a una costumbre tragica’” (pag. 22).
A aclarar cual pueda ser ella dedica buena parte de su obra.

El resto —para llegar, finalmente tras un arduo periplo a la di-
lucidacién, por ‘‘prueba de indicios’’, de los motivos y del sentido
de la rara y sanguinaria costumbre determinante del homicidio regio
de los sacerdotes-reyes de Aricia— es un largo viaje explicativo de
las principales nociones sobre las diversas clases de magia que los
primitivos admiten como existente, las vinculaciones de ésta con la
religién, la institucién de los magos y hechiceros, de los reyes-sacer-
dotes y de los reyes magos, de la encarnacién humana de los dioses,
del culto de los arboles y de la existencia, fuerza y persistencia de
los tabii.

Esta mera enunciacién (que nos lleva ya hasta la pag. 220 del
nutrido volumen) no es sino palidisimo reflejo del enorme ctimulo
de hechos alli anotados para documentar tales instituciones o cos-
tumbres. Mucho menos posible seria, sin duda, enumerar los otros
tépicos —raiz y esencia de los miltiples problemas que la etnologia
se plantea— que Frazer trata en su complejo temario: mitos y rituales
de Adonis (pags. 391-418), de Attis (pags. 419-429), de Osiris
e Isis (pags. 437-465), de Dionisos, Démeter y Perséfona (pags.
466-480) ; mitos sobre el poder de las mieses, de los cereales y de
los alimentos carnivoros, de las matanzas de animales (pags. 481-
617) y de la transferencia a objetos inanimados, animales u hombres
del mal, lo cual explica la existencia de victimas expiatorias (pags.
618-703). Los mitos sobre el fuego —cuyo origen ha sido estudiado
por el propio Frazer en un estudio especial que en seguida mencio-
naremos— ocupan las paginas 723-781. Por dltimo el de Balder y
sus vinculaciones con el muérdago —es decir, con La Rama Dorada—,
y el tema del alma externada o internada, completan la nutrida ex-
posicién. Y el libro magistral se cierra —como una sinfonia— con
¢l tema del comienzo: el retorno a Nemi, a su bosque lleno de miste-
rio y de reflejos, de rumores y de ensuefios, y a su celoso, vigilante y
casi enloquecido guardador.

En todo su desarrollo la linea magnifica —que sigue el limite
preciso entre la obra literaria y la erudita— ha sido mantenida con
un gran talento expositivo; al cual ni siquiera ciertas innecesarias
licencias de los traductores (demasiado interesados en mostrar su
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propio saber y excesivamente desprejuiciados en el uso de innecesa-
rios neologismos de su invencién) ha podido empafar. El gran es-
critor se muestra por doquier.

Todo ello se prueba, ciertamente, en otras paginas que ya llega-
ron a sus lectores sudamericanos antes que La Rama Dorada: en Mitos
sobre el origen del fuego. El esplendor y justeza del estilo humanista
se nota en el Prefacio y la Introduccién; el mantenimiento de la
ingenuidad del relato, en toda la parte recopilatoria y descriptiva;
la sagacidad en la juncién de los elementos dispares, en los capitulos
finales de sintesis. Y téngase en cuenta que tal diversidad de matices
en la prosa y de recursos en la expresion, se manifiestan en una obra
terminada a los 75 afios, es decir, veinte afios después de la edad
minima en que un profesor universitario argentino esta oficialmente
en condiciones de ser declarado incapaz de proseguir su carrera de
ensenante. . .

Hugo Manning ha sefialado, en estudio reciente, el paralelo posi-
ble entre los sondeos de Fraser en los dominios del espiritu y los de
Darwin en los de la naturaleza (con sus inevitables derivaciones dia-
1écticas hacia el campo de lo politico y de lo social). De igual manera
ha demostrado, certeramente, lo que a todo lector de Freud es po-
sible comprobar: cuinto aprovecha este autor, para sus sugerentes
excursiones psicoanaliticas en la vida de los pueblos primitivos —en
Totem y Tabii, por ejemplo— de los hechos y conclusiones anotados
por Frazer. Nuevos ejemplos, ambos, de la trascendencia que debe
atribuirse a su ingente obra etnolégica y a las posibles derivaciones
de sus descubrimientos hacia otras zonas del saber. Al estudiar las
creencias y los ritos de los pueblos antiguos, vinculandolos con las
supervivencias del folklore en los modernos e intentando la aplica-
cién de todo ello al proceso de esclarecimiento de la vida mental de
los actuales europeos, Frazer di6 a Freud, que buscaba el nexo entre
las vidas psiquicas de los ‘‘salvajes” y de los neurdticos, un exce-
lente derrotero.

En 1941, a los ochenta y siete afios de edad, se ha extinguido
esta vida extraordinaria. Ademas de los doctorados ya mencionados,
Sir James George Frazer habia merecido honores inusitados: la
Universidad de Liverpool creé para él la catedra de antropo-
logia social, a la que renuncié; fué miembro de la Academia Brita-
nica y de la Royal Society; sus admiradores sostenian un curso de
conferencias (the Frazer Lectureship) que se desarrollaba alternati-
vamente en las Universidades de Oxford, Cambridge, Glasgow y
Liverpool. Y hasta la Corona recompensé, en 1914, a este vigoroso
enaltecedor del pensamiento inglés, concediéndole la minima cate-
goria nobiliaria de Knight, titulo no hereditario, como no lo es tam-

poco el talento.
FeERNANDO MARQUEZ MIRANDA.



The Legacy of Egypt. Edited by S. R. K. Glanville, Oxford, 1942.

Por mucho que el historiador se sumerja en el pasado y se identi-
fique con él hasta la sustraccién y el olvido del presente, su espiritu
trabaja constantemente para encontrar alli un vinculo con su propio
tiempo. En el historiador auténtico hay siempre un hilo de oro que
enlaza las cosas de precio de su posesién actual con los viejos te-
soros que pone al descubierto. A este alto sentido del menester his-
térico responden los Legados.

Lo que debemos a Grecia, Roma, Israel, la Edad Media, el Islam
y la India, ha sido expuesto en otros tantos volimenes siguiendo di-
rectivas que los enlaza en linea de unidad. El legado del Egipto, que
ahora se anade a la serie, ha sido elaborado sezun lineamientos que
responden al estado actual de la Egiptologia, disciplina todavia
demasiado joven como para haber trascendido de los circulos espe-
cializados y lograde ciudadania en el mundo culto en general. Esa
misma juventud afecta también a la Egiptologia como posesién de
los egiptélogos y en este hecho radican, sin duda, algunas de las
limitaciones de la obra. ¢Cémo puede explicarse sino que se haya
omitido en el Legado el tratamiento de la religién, a pesar de su hondo
significado en los problemas de transmisién cultural? ¢Y cémo ese
desajuste de algunos de los temas tratados con la calidad de legado
que enuncia el titulo de la obra? El segundo capitulo (The Political
Approach to the Classical World, de M. S. Drower) responde, en su
desarrollo, demasiado formalmente al enunciado de su tema como
para que la vinculacién con el propésito general del libro resulte
efectiva. Y el capitulo primero (The Calendars and Cronology, de J. W.
S. Sewell) peca en el mismo sentido, pero por exceso, en cuanto
concede lugar sobrado a las varias hipétesis que pueden servir para
explicar los origenes del calendario egipcio y poco para una expo-
sicién clara y metédica del “‘calendario y sistemas cronolégicos™
usados. Para maés, las varias hipétesis que discute sélo estdn sucinta-
mente presentadas y se vinculan con la conviccién del autor de que
“la ciencia que encontramos en la aurora de la historia no era una
ciencia en pafiales, sino los restos del saber de alguna grande civi-
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lizacién no ubicada aiin”, pero que algunos americanistas identifican
con la Atlantida,

El reproche por falta de ajuste afecta también al libro en otro
sentido: los capitulos que tratan acerca de Los papiros griegos,
Egipto, Roma, La contribucién egipcia al cristianismo, Egipto y el impe-
rio bizantino, La coniribucion al Islam, y el tratamiento de la legisla-
cién de los periodos romanos, bizantino, y copto (Cap. 8) respon-
den menos a la idea de legado de la civilizacién egipcia, como
genio y estilo propios, que a la concepcién de lo que el Egipto
ha conservado, como asiento y vehiculo de valores culturales inmi-
grados que arraigaron con mayor o menor fuerza en el seno de
esa tierra y ese pueblo.

Las partes fundamentales de la obra estan, sin duda, en los
trabajos de Gardiner (Escritura y Literaturae, cap. 3), Capart (Arie
egipcio, cap. 4), Engelbach (Procedimientos mecdnicos y técnicos,
Materiales, cap. 5), Sloley (Ciencia), Dawson (Medicina, cap. 7),
Seidl (Legislacién, cap- 8) y Oesterley (Egipto e Israel, cap. 9).

GARDINER estudia cuidadosamente el aporte egipcio al arte de
escribir y especialmente a la formacién del alfabeto. Su hipétesis
evolutiva se basa en las inscripciones de Serabit el-Khadim y se
opone a la teoria de la invencién pura sustentada por Bauer
(Ursprung des Alphabets, 1937.) Su conclusién, en base a esa hipé-
tesis, es que debemos a los egipcios, si no la idea de la escritura
alfabética, por lo menos ‘‘el importantisimo descubrimiento de la
posibilidad de la escritura fonética™.

En lo que se refiere al legado egipcio en el orden literario,
Gardiner se atiene a los testimonios precisos que poseemos de su
transmision por via de los hebreos, en Proverbios, Salmos, Job,
Eclesiastés, y otros libros, aunque admite y afirma en términos ge-
nerales que el Egipto también ejercié influencia sobre la literatura
griega.

Hay también en Gardiner una fina valoracién del legado egip-
cio como resultado de la egiptologia. Las Aventuras de Sinhue y la
Historia de Wenamon son sefialadas como obras literarias clasicas en
el género del relato, y, en materia lirica, los himnos del rey hereje
y los cantos de amor del papiro Chester Beatty.

De primer orden es el estudio de CAPART sobre el arte egipcio.

Un examen sucinto de las grandes realizaciones artisticas de
los egipcios en los géneros mayores y menores le permite presentar
al lector un cuadro de su diversidad y riqueza.

Capart nos conduce del dominio mortuorio de Zoser y las mara-
villas de las dinastias IV y V, a los tesoros de la isla de Fila, pasando
por las espléndidas obras de Tebas y El Amarna, y despliega ante
nuestra vista la fuerza creadora de la inspiracién de los egipcios
tal como se ha volcado, por las exigencias de su vida, en las vici-
situdes de su historia.
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Importantisimas son sus consideraciones acerca de los proble-
mas que plantea la recta inteligencia del arte egipcio. Su punto
de partida son las observaciones formuladas al respecto por Cham-
pollion en 1824: “‘Paréceme —decia Champollion— que toda la his-
toria del arte egipcio estd todavia por escribirse. Todo indica que
nos hemos apresurado en exceso en la estimacién de su técnica,
la definicién de sus métodos y, sobre todo, en la fijacién de sus
limites.”” Capart entiende que esas observaciones no han enveje-
cido ni perdido su valor, y en consonancia con ellas sefiala nuevas
directivas para el estudio de ese arte y aborda o sugiere finamente
a la atencién del estudioso cuestiones como las siguientes: la pro-
porcién en que se combinan el elemento tradicional (o académico)
y el renovador (o revolucionario), el predominio de las solicita-
ciones de la belleza presente en la vida diaria sobre las exigencias
utilitarias, el valor absoluto del arte egipcio como expresién esté-
tica genuinamente egipcia en oposicidn a todo intento de esquema
evolucionista, el impulso de la técnica artistica egipcia en Asia y
Europa transmitida como secreto de taller o como obra acabada.

Un trabajo valioso ha realizado ENGELBACH en el examen de
los procedimientos mecéanicos y técnicos del Antiguo Egipto.

Aprovechando en lo esencial las investigaciones de Lucas
(Ancient Egyptian Materials and Industries, 1934) y la obra que
escribié en colaboracién con Somers Clark (A4ncient Egyptian Mason-
ry, 1930), Engelbach pone al dia en clara exposicién lo que se
ha Jogrado saber acerca de la multitud de procedimientos técnicos
puestos en juego por el inagotable ingenio practico de los egipcios.
Sefiala Engelbach que el adobe —cuyo uso alcanzé tanta boga en
el mundo colonial hispano-americano— es producto originariamente
egipcio; que la técnica del vidriado es antiquisima, pero la fabrica-
cién del vidrio no es anterior a la dinastia XVII! y el vidrio soplado
s6lo es conocido en el periodo romano. Del empleo del hierro, que
no fuese metedrico, nos dice que no hay ejemplos ciertos anteriores

a la dinastia XXV.

El ingenio desplegado por los egipcios para levantar las monu-
mentales fabricas de sus construcciones es analizado por Engelbach
partiendo de los implementos y procedimientos de que se valieron
arquitectos y obreros: malecones de ripio, durmientes, barcas, ali-
cates, cuerdas y poleas, rodantes, trineos, ascensores mediante em-
balses de agua, y muchos otros de varia naturaleza

Con la exactitud del conocedor que, sin establecer discrimina-
ciones entre asuntos grandes y pequefios, se complace en la fre-
cuentacién de lo que se ha acostumbrado a mirar como suyo, exa-
mina Engelbach toda la gama de la actividad técnica del antiguo
egipcio, desde el uso y las aplicaciones de los metales nobles hasta
las industrias mas comunes de las varias profesiones del Antiguo
Egipto.
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El estudio de SLOLEY sobre la ciencia egipcia esti cenido a la
astronomia, la matematica y al sistema de pesas y medidas. Sloley
reconoce a los egipcios la invencién del sistema de decanos, que
tuvieron en uso desde la IlIl dinastia y que entremezclado con el
zodiaco, de origen babilénico, fué incluido mas tarde en el sistema
estelar de los griegos.

El reloj de agua, con acomodacién para la diversa extensién
de las horas segln las estaciones, seria también invencién egipcia.

Que los egipcios conocian, ademas de las propiedades del trian-
gulo, la raiz cuadrada, las ecuaciones de una sola incégnita, la
relacién de la circunferencia con el didmetro, la naturaleza de una
serie geométrica, el volumen de la pirdmide truncada, y quizas
también la superficie del hemisferio, resultaria de la solucién que
dieron a los diversos problemas de orden practico.

El autor pone, con toda razén, reservas a la difundida creencia
en el maravilloso saber cientifico de los egipcios y al supuesto de
gue ese saber se ha perdido y se espera su recuperacién. ““No hay
evidencia positiva de que existiera y la fe en su existencia no con-
cuerda con lo que sabemos de la mentalidad de ese pueblo.” Les
reconoce, sin embargo, la calidad de pioneros de la ciencia: “Ellos
echaron los fundamentos de las matematicas y de la ciencia, y en
los primeros tiempos de su historia hicieron progresos sorprenden-
tes en la aplicacién practica de su saber siglos antes que los griegos
iniciaran la teorizacién en todas las artes y las ciencias.”

El saber egipcio sirvié de estimulo a la inventiva de los griegos:
“Por los griegqs el legado del Egipto fué transmitido al resto del
mundo.”

En un cuadro muy preciso nos presenta DawsoN los méritos
del arte médico egipcio. La subsistencia en gran escala de los pro-
cedimientos magicos no han impedido a los egipcios realizar pro-
gresos reales tanto en la terapéutica como en la cirugia y en el
saber anatdémico, fisioldégico y patoldgico, antecedente indispensa-
ble de aquellas artes. Aunque sus conocimientos de anatomia fue-
ron, por lo general, exactos, no parece que supieran diferenciar
los sistemas nervioso, muscular y vascular. Nervios y miisculos,
arterias y venas, fueron considerados, en conjunto, como una vasta
red ramificada por todo el cuerpo y vinculada en un solo sistema
por el corazén. El sistema incluye como vehiculos no sélo la san-
gre, sino también el aire, el agua, el mucus, el semen, y otras secre-
ciones. El diagnéstico, con descripcién de sintomas que lo justifi-
can, que figura en algunos papiros (Ebers y de Kahiin), aparece mas
claramente en su papel en la sistematizacién de los casos quirirgi-
cos del papiro Edwin Smith, donde a la enunciacién del caso o titulo,
siguen el examen o sintomatologia, el diagnéstico, el pronéstico y
el tratamiento.

El autor concluye que la farmacopea popular en boga en Europa
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y Cercano Oriente, tiene su origen en Egipto y que también provie-
nen de alli muchas de las drogas recogidas en la coleccién hipocra-
tica o en las obras de Plinio, Dioscérides y Galeno; que ‘de los egip-
cios datan las primeras observaciones de anatomia humana y compa-
rada y experiencias en cirugia y farmacia, asi como el primer voca-
bulario anatémico y médico, y que en esos progresos ha influido
sobremanera la practica de la momificacién.

El estudio que dedica SEIDL al sistema legal egipcio no contiene
una apreciacién de los valores transmitidos. pero los materiales que
ha reunido Seidl permiten establecer que la transmisién se ha ope-
rado en el régimen administrativo, y especialmente en la técnica
impositiva, y en un plano mas elevado, el ético, que fundamenta
toda la vida juridica, en el principio de igualdad, tan caro para la
justicia egipcia que asentaba absolutamente en él su ejercicio, como
lo denuncian los libros de sabiduria, las inscripciones biograficas, y,
mas concretamente que ellas, el discurso del monarca en ocasién
de la investidura del visir. La concepcién de la justicia como resul-
tado de una lucha por el derecho también es genuinamente egipcia,
como lo testimonia una nutrida literatura de orden mitolégico una,
popular otra, con disputas y combates que se cumplen ante tribu-
nales divinos o humanos.

En el capitulo Egipto e Israel han sido reunidos por OESTERLEY,
en un cuadro comprensivo, lleno de vida, los miltiples problemas
que presenta el aporte cultural egipcio por via de los hebreos.
Oesterley presta atencién especial a los fenémenos de flujo y reflujo
cultural, pero en esas influencias reciprocas reconoce primacia y cali-
dad dominante a los productos de la civilizacién egipcia, mas viejos
y de estilo mas firme.

La influencia prevalente en Palestina de ideas religiosas egip-
cias es un hecho demostrado, y Oesterley adhiere, sobre el particular,
a los puntos de vista expuestos por S. A. Cook (Camb. Anc. History,
I, pag. 345; y The Religion of Ancient Palestine in the Light of Archaeo-
logy, pag. 125, 1930.) Pero lo que sugiere acerca del origen egipcio
del culto del becerro de oro, paréceme erréneo frente a los descubri-
mientos de Ras Shamra, que han revelado la adoracién en Canaan,
desde alta antigiiedad, tanto del toro El (Sr-El) como del Baal agl,
becerro o toro joven (Dussaud ha identificado al Baal agl con
Hadad: Les combats sanglants & Anat, en Revue de I'Histoire des Reli-
gions, Sept.-Decemb., 1938.) Por otra parte, el becerro de oro de
la tradicién hebrea es una estatua de fundicién, y no una figura cuya
cabeza, cuello y cuernos estan recubiertos de oro al modo de la
vaca Hathor, como pretende QOesterley. Todo lo cual no impide
que en la concepcién del becerro de oro hebreo, interviniesen ele-
mentos sincréticos de la religién egipcia.

En lo que se refiere al arte poético, Oesterley se inclina a creer
que los poetas hebreos habian adoptado, en cierta medida, modelos
egipcios para estructurar la forma de sus composiciones. Pero el pa-
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ralelismo de los miembros y la anadiplosis, el uso de la aliteracién
y de la paronimia, que ocurre en ambas literaturas, no son suficientes
para sostener que la composicién literaria hebrea deriva de la egip-
cia. Esos procedimientos estdn intimamente ligados a la composi-
cién poética de los hebreos, y con caracteres iguales se los encuentra
en los textos literarios de Ras Shamra, a tal punto que parecen crea-
ciones del genio lingiiistico de esos pueblos. Sin excluir la influencia
que corresponde reconocer, en general, a la técnica literaria mas
vieja de los egipcios, la similitud de recursos en la construccién poé-
tica de hebreos y egipcios puede explicarse por el fondo semitico
comin de la lengua de ambos pueblos.

"Donde aparece clara e indiscutida la influencia egipcia es en
el contenido de los textos literarios hebreos: en los Salmos numero-
sos versiculos son derivados de himnos egipcios; en el libro de Pro-
verbios, en los versiculos XXII, 7-XXIII, 14, se repiten las senten-
cias de la Ensefianza de Amenemope.

Tal es en lineas generales el contenido fundamental del Legacy
of Egypt. Si como sefiala Glanville en la Introduccién, El legado del
Egipto puede compendiarse en la palabra Egiptologia, el mérito
principal del libro estd en que ofrece al hombre culto en general y
al estudioso una aproximacién segura y fiel a los dominios del saber
egiptolégico.

ABRAHAM ROSENVASSER.

INca GARcILASO DE LA VEGA, Comentarios Reales de los Incas. Edicién
al cuidado de Angel Rosenblat. Prélogo de Ricardo Rojas. Con
un glosario de voces indigenas. Buenos Aires, Emecé Editores,

1943, 2 tomos.

INca GarciLAso DE LA VEcA, Historia General del Perii (segunda parte
de loa Comentarios Reales de los Incas). Edicion al cuidado de An-
gel Rosenblat. Elogio del autor y examen de la Segunda parte
de los Comentarios Reales, por José de la Riva Agiiero. Con un
glosario de voces indigenas, un indice de nombres y materias
v un mapa del Imperio Incaico y de la conquista espafiola. Bue-
nos Aires, Emecé Editores, 1944, 3 tomos.

Acaba de aparecer en Buenos Aires la Historia General del Peru,
del Inca Garcilaso de la Vega, con lo que viene a completarse esta
obra, cuya primera parte, Comentarios Reales de los Incas, fuera pu-
blicada en el afio 1943.

De entre la copiosa produccién editorial argentina que se regis-
tra desde hace algunos afios, suelen sefialarse de tiempo en tiempo
algunas publicaciones que constituyen un verdadero acontecimiento
para el mundo de las letras. Tal es el caso que nos ocupa. Tratase
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de una de las obras fundamentales de la historia y de la literatura
de América. El Inca —emparentado por su padre con el Garcilaso
de las Eglogas, y por la parte materna con el Gran Inca Huaina
Cipac— es el primer clasico de América y una de las grandes
figuras de la literatura de habla espafiola.

Fuente imprescindible para la reconstruccién del pasado perua-
no, es, por su fina prosa, la obra de un artista de la lengua caste-
Nana. Asimismo su influencia se ha hecho sentir en la corriente
del utopismo filoséfico, a través de las traducciones francesas, ingle-
sas y alemanas.

Aparece esta primera edicién argentina bajo la garantia de un
fildlogo de prestigio, el doctor Angel Rosenblat, y con la colabo-
racién de don Ricardo Rojas y de don José de la Riva Agiiero en
los prélogos.

No vamos a ocuparnos en especial del contenido de la obra,
por otra parte universalmente conocida, sino que nos es grato des-
tacar y valorar el esfuerzo de una editorial argentina y del mencio-
nado estudioso argentino. Sabida es la importancia que ha tenido
la filologia en la fijacién, edicién y traduccién de los clasicos grie-
gos v latinos. Y no menor es su importancia en la interpretacién y
edicién de los clasicos espafioles y americanos. La editorial Emecé
queria hacer una edicién que fuera —como dice Ricardo Rojas—
alarde de nuestra capacidad editorial, y también de nuestro progre-
so cientifico; una edicién que hiciera honor al propésito del general
San Martin cuando lanzé una suscripcién, en 1814, para editar la
obra del Inca, por su importancia para la causa de la emancipacién
americana, que no fuera sélo una edicién para ‘‘venderse’’, sino que
quedara como edicién definitiva de la obra. Con tales miras fué
encomendado el cuidado del texto al doctor Rosenblat, bien cono-
cido por la labor que realizara en Espafia, asi como por su excelente
version del ""Amadis de Gaula” aparecida en Buenos Aires hace
algunos afios.

Para hacer su edicién utiliza Angel Rosenblat la edicién principe
de Lisboa, del afio 1609, para la primera parte; y la de Cérdoba,
del afio 1617, para la segunda. Pero no se trataba de dar una re-
produccién mecanica del texto original. Era preciso actualizar la
ortografia en todo aquello que no representa una diferencia de pro-
nunciaciéon. ¢{Qué objeto tendria, por ejemplo, mantener las eses
largas, que algunos editores e incluso historiadores han confundido
con la f, del mismo modo que escribir ysla, yr, vr, vuas, en lugar de
isla, ir, un, uvas; huuiera por hubiera, etc.?

Si bien libros de esta indole van dirigidos a especialistas, el
editor debe facilitar su lectura en lo que atafie a la convencién orto-
grafica, sustituyéndola por la ortografia actual. Pues tampoco el his-
toriador estd oblizado a poseer tales conocimientos, a saber, por
ejemplo, que se pronuncia Cdpac y no Capdc, Tupac y no Tupdc. Estos
problemas sélo pueden resolverse a la luz de la filologia, con el
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conocimiento de la lengua indigena y de cémo pronunciaban estos
nombres los espafioles de los siglos XVI y XVII. Era preciso, pues,
indicar la acentuacién correspondiente que en la edicién original no
figura, asi como también actualizar la puntuacién, lo que facilita la
lectura y la interpretacién del texto. En cambio, lo que pudiera
implicar una diferencia de pronunciacién y que aun hoy podria ser-
vir al lingiiista para reconstruir la pronunciacién de la época, es
siempre respetado; asi, por ejemplo, la presencia de la x (de dixo,
baxo, etc.) y la j; la s sencilla y doble; la z y la cedilla (¢), lavy la
b. Pero en ningidn caso las modificaciones alteran la lengua del autor,
su fonética, su morfologia, su sintaxis, manteniéndose intactos el
estilo, con su peculiar belleza y su sabor de época.

Habia que contemplar, igualmente, otro aspecto delicado. ¢Pue-
de un editor responsable reproducir las erratas de la edicién origi-
nal? Evidentemente, no. Pero ¢cémo distinguir una errata de una
forma antigua? Tomemos, por ejemplo, la palabra espereza, men-
cionada por Rosenblat (2% parte, tomo llI, pag. 259); esta forma
es posible en los siglos XVI y XVII, pero en el Inca es indudable
errata, pues aparece una sola vez frente a centenares de otras en
que consta aspereza y dspero. Quedan salvadas asi cantidad de erratas
del texto original, algunas de ellas de verdadera importancia, si
bien la mayoria son simplemente tipograficas; erratas tradicionales
que se han ido reproduciendo en sucesivas ediciones y que han
pasado a otros libros e incluso a los manuales de historia. ¢Quién
no recuerda, de sus anos colegiales, que la mujer de Manco Cépac
se llamaba Mama Oello? Pues ese nombre de “‘Mama Oello” es
una simple errata de imprenta, y bien pudiera deberse a que el
verdadero nombre, Mama Ocllo, resultaba extrafio al cajista. Vea~
mos otro caso, aun mas sencillo. En la edicién de la primera parte
figura un centenar de veces la palabra Nuste, que en quichua signi-
fica princesa o infanta. Pero la voz quichua, tanto antigna como
moderna, es fiuste y no nusta. Y el error proviene, simplemente, de
que la imprenta de Lisboa no disponia de i maytscula.

¢Pero no ha de preguntarse el lector exigente o erudito si tales
correcciones son acertadas y si no ha habido una intervencién exce-
siva por parte del editor? Esta reflexién inevitable viene a ser acla-
rada por lo que Angel Rosenblat llama *'Criterio de esta edicién’,
y que figura al final de cada una de las partes. En él explica, con
todo detalle, el criterio ortografico, y ofrece una lista completa de
las variantes introducidas, incluso las de puntuacién; de tal modo
que el erudito puede, si asi lo desea, reconstruir la versién original,
juzgando por si mismo si la correccién es o no justificada. La lectu-
ra de este ‘‘Criterio”" evidencia todo el denodado e invisible esfuer-
zo, la cuidadosa labor y el espiritu cientifico con que han sido
resueltos los problemas que planteaba esta edicién, sin descuidar el
menor de los detalles. Y con justa razén nos dice Rosenblat (12
parte, tomo lI, pag. 299) que ‘“‘esta edicién puede servir, no sélo
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para un interés histérico o literario, sino también para estudios lin-
giiisticos’’. Edicién que se ha de conceptuar, por su texto, como la
mejor existente, y acaso como edicién definitiva, de la que no se
podra prescindir para cualquiera otra edicién futura. Ademas de
responder ampliamente a las exigencias de la critica de textos, su
lectura resulta accesible a cualquier lector culto, ofreciendo asimis-
mo tres elementos auxiliares valiosisimos: un Glosario de voces
indigenas, un Mapa del Imperio Incaico y de la conquista espafola,
y un indice de nombres y materias. E] Glosario recoge todas las
voces indigenas del texto en sus distintos usos y acepciones a las
que Rosenblat agrega explicaciones complementarias acerca de la
historia de cada una de ellas. El mapa, obra de Leopoldo Peydro,
imprescindible, sin duda, para la comprensién del texto, y en el
que estdn indicados todos los nombres localizables que la obra men-
ciona. Y el indice alfabético, en el que constan la totalidad de los
nombres y materias, convierte a esta obra en instrumento de facil
consulta para cualquier cuestién relativa a la historia del antiguo
Peri.

A los méritos que venimos sefalando tnese la magnifica pre-
sentacién grafica, la reproduccién en facsimil de la portada de la
edicién principe, del escudo de armas, de la portada de las Décadas
de Herrera y los preciosos elementos xilograficos de la edicién
madrilefia del siglo XVIII, por todo lo cual se puede considerar
esta edicién, como deciamos, uno de los esfuerzos editoriales mas
grandes y dignos que se hayan realizado en el pais.

Francisco E. MAFFEL

GasTon BoIssIER, La oposicién bajo los Césares. Buenos Aires, El Ate-
neo, 1944 (1).

Ubiquémoslo al historiégrafo francés, en un momento especial
de la pasada centuria, caracterizado por un sugestivo y continuo
perfeccionarse de la ciencia histérica. Atrds quedaban las etapas
—no por lejanas en el tiempo— del iluminismo racionalista, de los
romanticos y liberales, a quienes siguieron, entremezclandose a veces
con ellos, los cultores del color local y del subjetivismo (2). Primaban.
en cambio, muy bonificadas, las ideas y los métodos de Niebuhr y
Ranke. Poco méas tarde, merced a su aporte y el de algunos suce-
sores, quienes entonces cultivaron a Clio, tuvieron ya estabilizada

(1) Reproduccién acertada de la edicién francesa de 1875, L’opposition
sous les Césars, tenida ya por clasica.

(2) Seguimos la clasificacion de Fueter: Histoire de lhistoriographie mo-
derne, traducc. Jeanmaire, Paris, Alcan, 1914.
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su disciplina, con una metodologia propia y ciencias auxiliares, que
permitian llegar a una certeza bastante halagiiefia.

No es de extraiiar, pues, el lugar preeminente ocupado por varias
figuras, que, en Francia, Inglaterra y Alemania, se dedicaban con
ahinco a restaurar el pasado. Entre ese grupo selecto y de gran
vuelo intelectual se encuentra Gastén Boissier (!). Habia nacido
en 1823 recibiendo, hasta frisar los treinta afios, esmerada educa-
cién. De ahi provinieron sus inclinaciones posteriores, de contenido
humanistico. Poseedor de los idiomas clasicos, limité luego su cam-
po de accién. El pasado romano, en la época decadente y de transi-
cién del imperio, lo sedujo por completo. Casi todas sus obras
tratan algunos de sus aspectos, que se complementan. Su vasta cul-
tura literaria, idiomatica y filoséfica, le permitié abarcar compren-
sivamente los cuadros tratados; por eso, a pesar de su enorme eru-
dicién, dominio de materiales y compenetracién arqueolégica, nos
ha dado, en lugar de una engorrosa cadena de citas y transcripcio-
nes, obras maestras que son mucho mas que evocaciones vividas
de ambiente, costumbres, pasiones e intereses en juego (2).

Niebuhr primero, luego Mommsen, habian clavado sus piquetas
de investigadores en el Palatino y adyacencias, mostrando a plena
luz —que alejaba las leyendas— los restos de aquel pasado singular
bajo tantos conceptos. Boissier los completa, llenando el ideal de
Taine, que mas tarde ‘‘filosofara” Benedetto Croce en las primeras
paginas de su Storia. Después de aquél, quedaba el terreno desbro-
zado de malezas. Ettore Pais completé tales esfuerzos, al cumplirse

el primer cuarto de nuestro siglo.

Se ha dicho de Boissier: ‘‘sentia predileccién por los grandes
cuadros histéricos, evocados por él en una prosa clara, precisa,
expresiva, casi, conversada, y enfocados en una amplia visién de los
elementos constitutivos de la vida social”’. Su trabajo, admirable-
mente logrado, La oposicion bajo los Césares, reiine esas estimables
cualidades, por desgracia nada comunes. No escapa, ante el solo
enunciado del titulo, las dificultades que presenta el tema. En un
comienzo, el autor las encara con su agilidad caracteristica: reco-
noce que ‘‘jamas ha existido gobierno alguno que pareciese bien a
todos los gobernados’ (®); pero aclara algo fundamental: aquél que
reprime la oposicién por medios violentos, aun tratdndose de mani-
festaciones deleznables, confiesa su debilidad. El cesarismo, en

(1) Aludimos a: Mommsen, Fouste]l de Coulanges, Taine, Renan, Burck-
hardt, Gregorovius.

(2) Pueden citarse: Cicerdn y sus amigos; La oposicion bajo los Césares;
El fin del paganismo; Tdcito; Paseos arqueolégicos; Nuevos paseos arqueolégicos;
Catilina. Tiene un interesante trabajo sobre Madame de Sevigné.

(8) Ob. cit, pag. 1.
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efecto, pese a todo el aparato levantado a su torno, era débil. ¢Por
qué? Habia nacido escurriéndose en la repiblica, manteniendo sus
formas que eran sblo apariencias; y las sombras, a veces, se transfor-
maban en fantasmas para el déspota, aun cuando se tratara de un
Senado corrompido, adulén y servil, por obsecuencia, por migajas,
o simplemente por temor.

Como en toda época, expresa Boissier (1), a pesar del rigor
excesivo, habia quienes estaban contentos con el orden de cosas
establecido: los mercenarios; las provincias que no cambiaban al
presente, por el ‘amo’ famélico, que en la repiblica era renovado
cada afo; los nobles que fueron perdonados por Augusto después
de la batalla de Actium. Pero también registra la presencia de otro
sector, en la misma capital, integrado sobre todo por la clase “alta’;
sector que resiste a la persecucién y al tormento; que adolecia de
defectos comunes al gobierno, por su cortedad de miras y bajeza
en los procedimientos, extrafa mezcla a veces, de susurros y de
calumnias, de hechos ciertos y de torcidos rumores. Todo ello, fren-
te a un pueblo que solamente deseaba limosnas y espectaculos pa-
blicos sangrientos, sin recordar ni desear su libertad perdida.

Volvemos a repetir, que éste es un libro de excepcién; trans-
porta a la época; cumple con creces el precepto de '‘historia ideal-
mente contemporanea’; obsesiona a veces: tales, los capitulos I
—Dénde se hallaban los descontentos—; 1V, (en especial) -—Los dela-
tores— y VI (final) —Los escritores de la oposicion—.

Decir que su lectura resultara provechosa, seria sélo llenar un
formulismo; pero ne lo es, en absoluto, calificarla de indispensable.
Llena, como diria Maurois, los dos requisitos esenciales: el cien-
tifico (a base de investigacién) y el de obra de arte, que nunca
deben estar renidos, porque el rigor de la Historia no excluye la
belleza de la expresién; antes bien, la necesita.

ExeouieL CEsar ORTEGA.

(1) Ob. cit, pags. 12, 57, 58, 71, 76.
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JosE pE LA Riva-AcUERo, Estudios sobre Literatura Francesa; Lima, Edi-
torial Lumen S. A., 1944,

He aqui el caso tipico de un autor que es mas importante que
su obra. No sblo que la obra que comentamos, sino que el conjunto
inorganico de su obra escrita. En efecto, y ello es doblemente la-
mentable por ser tan notoria su muy notable inteligencia. Riva-
Agiiero acaba de morir sin haber alcanzado a dar, en ninguno de sus
trabajos dispersos, la medida exacta de su talento.

En el fondo, se trata de un caso, bien triste, de inteligencia des-
perdigada en hojas bellamente escritas y reveladoras de una erudi-
cién y de una capacidad de critica tremendas, pero abiertas a todos
los rumbos de la curiosidad y de actividad mental y sélo tenuemente
relacionadas entre si por las modalidades psicolégicas e intelectua-
les de su creador.

En realidad la vida se habia mostrado excepcionalmente gene-
rosa con este escritor, tan ricamente dotado para su oficio. Gran
sefior de las letras, la propia facilidad de su talento le llevé a pro-
digarlo en empresas desconexas, al propio tiempo que el autor for-
midable en potencia, contento ya de saberse internamente fuerte,
distrafa su tiempo en otras actividades, menores cuando no antité-
ticas.

Riva-Agiiero tuvo junto a su cuna lujosa a todas las hadas, a
quienes el Destino congregé para brindarle sus dotes mas excelsos.
Aristécrata en uno de los paises de América Latina en donde la
aristocracia ain mas cuenta, Riva-Agliero tuvo las tres aristocracias
principales que pueden exaltar la vanidad de un hombre: la del ta-
lento, la del nacimiento, la del dinero. Pase6 esas tres capacidades
por su pais y por el extranjero, pero su linaje y su riqueza termina-
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ron por triunfar sobre su primera y mas auténtica aristocracia, con-
dicionando la direccién y la calidad de su actividad y de su obra.

Pensador, quiso, también, demostrar su capacidad de hombre
de accidn. Escritor, se propuso triunfar en la politica. Esta faz de
su vida se concreté en algunos afios de labor ciudadana, que alcan-
zan hasta 1919. En politica interna fracasé rotundamente. Claro
esta que llegd hasta ejercer un elusivo ministerio y a fundar un par-
tido no menos fugaz que su cartera. Pero, para un hombre de su
empuje y de su capacidad la responsabilidad ministerial era pegue-
fia. Nada menos que la conquista del poder pudo llegar a ser su
suefio, mas tarde, cuando el ejemplo europeo ensefiaba cémo éste se
lograba y se retenia a despecho o con el engaiio de los pueblos.

Mas no siempre sofiar con algo es conseguirlo. El logro del po-
der politico quedé pronto relegado a la condicién de miraje inal-
canzable. No habia de obtenerlo un intelectual. Era otro el tipo de
gobernante que el Perii se daria en esos momentos. Esa politica,
confusa, interesada, violenta, hecha de audacias, de pequenas astu-
cias o pasiones, le resulté mezquina, insoportable. 1919 marca el
momento de su alejamiento, de su retorno a la meditacién intelectual
desde la que otea. Y de ese frustrado paso por la politica de los par-
tidos le qued$, sélo, el aristocratico alejamiento de las masas, a las
que mird siempre con desconfiada y descreida insistencia. Prueba de
ello fué una combativa actitud personal e intelectual que ha durado
lo que su vida.

Llegado, de golpe, en plena juventud, a la fama, con su exce-
lente tesis sobre Garcilaso —que sigue siendo, para muchos, su me-
jor pagina y de cuyo mantenimiento y difusién dice con elocuencia,
el hecho de haber sido recientemente reempleada como prélogo de
la edicién argentina de la créonica del mulato magnifico—, Riva-
Agiiero se ha mantenido siempre, desde entonces, en primera fila,
entre los escritores e intelectuales peruanos.

No ha sido, sin embargo, autor de gran ntimero de trabajos.
Gustaba de madurar lentamente algunos de ellos, conversindolos
previamente con algunos de sus fieles —pocos en niimero y egre-
gios en calidad—, que le creaban esa atmésfera, un poco irreal, de
admiracién, que le acompaiié lo que su vida. Otras veces —como
en el caso presente— gustaba de asombrar a su publico con el im-
promptu de una obra inesperada. Pero, de cualquier manera, sus mo-
nografias revelan siempre buena prosa y profunda lectura.

Este tGltimo rasgo, sobre todo, es tipico en la produccién de
Riva-Agiiero. De pronto, en el recodo de una narracién, una nota
erudita o, a veces, un simple atisbo, una insinuacién al pasar, mues-
tran una densidad de pensamiento que es, sobre todo, una densidad
de lecturas perfectamente captadas y asimiladas.

Este rasgo prototipico denuncia el formidable lector que en él
habia; al hombre de curiosidad omnivora, abierta sobre el pasado
con una como desesperada ansiedad de conocimiento y compene-
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tracién. Y este saber cosas y este conocer hechos y personas, ya su-
midos para siempre en las sombras de lo acontecido, no era, en él,
erudicién fria, conocimiento académico y desapasionado.

Por el contrario, todo eso era vivencia verdadera. Los pleitos y
las querellas del antafio vivian en su espiritu con la misma violencia
con que se habian proyectado en la vida ya desaparecida. No era por
alarde que é] se apasionaba al tratar de las guerras de religién o del
conflicto jansenista, de las invasiones mongdlicas sobre China o de
las instituciones del Tahuantisuyo. Nada de esto, nada de lo que él
sabia del pasado universal, que era mucho y de lo mas inusitado,
habia muerto realmente. Todo vivia dentro de si, con la misma vida
ardiente de su espiritu. Y si algo confiere virtualidad de perdura-
cién a lo salido de su pluma —atn para aquellos que no participan
de su posicién en el conflicto social o de sus ideas—, es esa resuelta
y como desesperada beligerancia implicita en toda su obra y puesta
tantas veces al descubierto en ella.

Buen ejemplo de lo dicho es este libro postrero, nacido inespe-
radamente, casi al correr de la pluma y en el cual el autor, so pre-
texto de hablarnos del movimiento de La Pléyade, o de sus conti-
nuadores o renovadores, se muestra, a su vez, de cuerpo entero.

Libro inesperado, hemos dicho, pues naci6 casi sin el autor pro-
ponérselo. Vale la pena de contar la anécdota —que poseo de las
mejores fuentes—, pues ella vale para mostrar la capacidad de rea-
lizacién de ese trabajador intermitente cuando su curiosidad insa-
ciable se detenfa, por un tiempo, sobre un mismo tema. El director
de la Revista de la Universidad Catélica de Lima pidié a Riva-Agiie-
ro un juicio bibliografico sobre un folleto de C. C. Humiston, edita-
do en 1943 por la Universidad de California, acerca de los antece-
dentes ronsardianos de los conocidos preceptos retéricos de Mal-
herbe y de las licencias que este riguroso démine se concedia a si
mismo cuando los enjambements u otras irregularidades semejantes
le eran necesarios. Agreguemos que el mismo Ronsard habia he-
cho otro tanto, diciendo con franqueza y humildad ““Toujours on
ne fait pas ce qu'on propose’” al quebrar sus propios preceptos sobre
el hiato. Si bien, desde luego, no ponia en la prohibicién antece-
dente la pedantesca severidad de su continuador.

Riva-Agiiero respondié a su solicitante que partia en esos dias
a su hacienda a descansar de sus fatigas limefias, pero que se pro-
ponia llevar consigo el trabajillo norteamericano para tratar de ha-
cer algo en el campo.

Pasé el tiempo. Riva-Agiiero, que estaba descansando en su
vasta posesién de Ica, no dié seiiales de vida al llegar el plazo en
que debia de entregar su trabajo. Requerido por carta, se excusé
pidiendo se le permitiera publicarlo en la siguiente entrega. Pero
tampoco estuvo lista la nota bibliografica esperada, para la nueva
fecha. El autor anuncié que el tema se prestaba a una exposicién un
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poco mas extensa y que podria ser publicado como articulo. La
mesa de redaccién de la Revista se congratulé por ello.

Poco después Riva-Agiiero llegaba, al fin, a Lima con el traba-
jo completo. Lo que debia haber sido un juicio critico, y luego un
articulo de revista, se habia convertido en un libro méas extenso que
el breve folleto que lo motivaba. Sélo conozco otro caso semejante:
el de Ernesto Quesada al comentar a Spengler. ..

Y de esta manera, por cierto inesperada, durante un ‘‘reposo’’
en [ca nacié este libro nuevo. Pero como su autor era hombre de
muy saneado haber —una de las mas grandes fortunas del Pera, en
efecto— el libro, pulcramente editado, estuvo pronto en venta.

En él se exalta a Ronsard, “‘el noble Pedro de Ronsard” desde
luego (p. 20), devolviéndole la propiedad de la estrofa lirica de
diez versos ‘‘atribuida vulgarmente a Malherbe” (p. 15); se le se-
fiala en su niflez en las tierras del Bajo Vendéme, al borde del Loire,
rio que inspira a Riva-Agiiero una descripcién magnifica: “‘El gran
Loira, con sus atluentes vasallos se parece a Apolo el rubio, el del
casco de oro, el de la citara y el arco de plata dorada, seguido de
cisnes, rodeado de musas danzantes, de ninfas y jévenes faunos:
tropel de cuerpos esbeltos y fliidos como las estatuas de Jean Gou-
jon. Cingulo claro, recamado de gracia; orlado de maravillosa guir-
nalda de selvas, vifias y cincelados castillos; caudal sinuoso en un
vergel lozano; riente, lascivo y fresco rio favorito de los Valois™.
(p. 21).

De este tipo —y aunque esta pagina de antologia esté ensom-
brecida con el lunar de una nota de erudicién barata, recordatoria
de los castillos archiconocidos, que deslustra su gracia sonora y ca-
denciosa—, hay muchas descripciones en este libro. La justeza, la
picardia y el acierto en la eleccién de algunos epitetos, o la finura
y precisién de los adjetivos, resplandece inimitablemente. En Riva-
Agliero es don excelso, que €]l se complace en prodigar.

Veamos un buen ejemplo de ello en la forma como zahiere a
Malherbe, '‘zalamero y arrastrado como un bizantino, o como un
panegirista criollo virreinal o pseudo republicano!” (j1) (p. 79).
He aqui como le trata: “‘Malherbe no es simpético, por cierto, como lo
es Ronsard, sino al revés, desagradable y repelente. Estrecho, avaro,
avido y despético, a la vez fanfarrén y servil, nulo en imaginacién
y sentimiento, se nos ofrece como e]l mas acabado contraste de la
ingenuidad noble, la altivez pulcra y patricia, y la abundancia cau-
dalosa de Ronsard. Desempefié6 una tarea depuradora de la lengua,
Gtil en ese instante; pero en forma excesiva y a la larga contrapro-
ducente, y con toda la adustez y malignidad de su indole. Hay en
él un espiritu litigioso y astuto, de logrero arrimadizo y disimulado,
que reproduce el aspecto peor del caricter de su provincia norman-
da, y se combina singularmente con la intolerancia y la insolencia
pedante del magister recluido en lo gramatical y lo retérico. Tiene
en la vida muchas de las lacras del advenedizo, como sin duda lo
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era para la sociedad cortesana del tiempo, no obstante las genealo-
gias y alegaciones que en apoyo de su tan discutible alcurnia ha pre-
sentado hace pocos decenios el erudito profesor Bourrienne. Fran-
cisco de Malherbe, el gentilhombre del Rey, el poeta de las campa-
fias contra los hugonotes, padecié siempre el complejo de su proce-
dencia plebeya y protestante’” (pp. 63-64).

Raro seria, en eso al menos, poder engafiar a Riva-Agiiero, fuer-
te en genealogias europeas y americanas por la preocupacién aris-
tocratica que fué su norte. De ahi que deshaga los pseudo antece-
dentes de linaje con que el infortunado Malherbe tuvo que ocultar
sus obscuros origenes, a fin de alternar con los finicos a quienes po-
dia interesar su mensaje. Y luego nuestro implacable critico peruano
carga contra la discutible ortodoxia de su fe, usando para eilo una
frase definitiva, mezcla de desprecio y repugnancia, que es una obra
maestra de su prosa magnifica: *’La impiedad disfrazada y vergon-
zante de este hugonote apgstata, tenia que hacer mas infecundo el
dejo de glacial protestantismo en que fué formado. La imaginacién
se le quedd perfectamente desnuda y vacia, helada como un templo
calvinista” (pp. 69-70).

Riva-Agiiero sigue a Malherbe a través de todo el triste calvario
de su vida de talentoso desheredado: su matrimonio sin amor, sus
sérdidas solicitaciones, sus poemas de encargo, en los que a veces
—harto de tener que cantar lo que no sentia— se satisface con
cambiar apenas si el nombre del destinatario; sus indignaciones con-
tra el destino, sus rampantes dedicatorias a los poderosos, su frial-
dad profesional de vividor de lo ajeno. El cuadro no es agradable.
Malherbe queda rebajado a una condicién indigna de bufén de prin-
cipes y reyes; de sirviente a quien, a cambio de sus versos, se le ha
permitido abandonar en un traspatio su librea; de comensal eterno,
indiferente y desagradecido, que no sabe morir de hambre con dig-
nidad o llevar eternamente luto por quien le toleraba en un extremo
de la mesa ampliamente tendida para los iletrados de cuna més
brillante.

Ignoro hasta que punto este retrato, brillante en su minuciosa
realizacién, puede resultar falseado en su contenido, por recargo en
las tintas, pero es evidente que de todo ello surge lo que Riva-Agiie-
ro no ha pensado en preparar, seglin supongo: la condenacién de
un orden social en el que tal puede ser la vida de un hombre de
talento. Que Malherbe se haya visto forzado a hacer todo lo que
hizo para medrar y hacerse oir, es cosa que demuestra hasta que
punto aquélla no era una sociedad perfecta, hasta que punto faltaba
en ella no sélo acierto en la distribucién de la justicia social sino
también habilidad e inteligencia en la utilizacién del hombre por el
hombre.

Es facil para quien lo tiene todo —inteligencia, erudicién, con-
dicién social, dinero—, condenar las claudicaciones del que entra en
la vida por la puerta de servicio. Pero un estudio mas profundo del
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problema se vuelve en contra del mantenimiento de una sociedad
que permite, asegura y perpetiia un régimen social en el cual la pros-
titucién de la inteligencia es la primera condicién del éxito.

Destaquemos por dGltimo, para cerrar este dilatado comentario
que sélo la importancia del autor justifica, que dentro de la légica e
implacable estructuracién de estos animados Estudios sobre litera-
tura frencesa, el lector se siente de pronto sorprendido (como lo
habia sido con la ya recordada boutade de la pag. 79), con un fino
paisaje americano que se cuela, de rondén, en este apretado relato
galo: "'La poesia de Malherbe se parece a una jornada en los desiertos
de Arabia o de Egipto, o mejor en nuestras costefias pampas. En el
fondo las montafias se perfilan con lineas serenas y nobles. El cielo
a ratos es azul, v se recortan en la luz haces de elegantes palmas.
Pero con frecuencia el ambiente es gris, plomizo; y las mismas pal-
meras se agravan sobre el tronco, en mas de su mitad, con muertos
follajes. Los raros oasis son manchas mintisculas entre las monoto-
nias de las arenas y los despoblados cascajosos. Apenas rodean al-
gunas matas polvorientas. Las cisternas son pozos tibios y triviales, o
hilos de agua tenues y salobres. Cuando los viajeros se internan en la
circundante aridez, el paso de las cabalgaduras suena con ritmo va-
cio y monétono, sobre los pedregales infecundos, cual martillean las
cesuras clasicas” (pp. 89-90).

¢Qué ha pasado? ¢Cémo se ha extraviado aqui este cuadro en
que lo yermo se torna armonioso? El acaudalado propietario de lca,
cansado de escribir sobre un pasado extrafio, ha abierto su ventana...

FErRNANDO MARQUEZ MIRANDA.



FILOSOFI1A

Honorio DELcADO, La personalidad y el cardcter. Lima, Editorial Lu-
men, 1943,

En su esfuerzo por conocerse a si mismo, por develar el miste-
rio que se oculta celosamente en su interior, el hombre ha orientado
su curiosidad en direcciones divergentes, ha forjado muchas ima-
genes de su propia vida, pero nunca se ha sentido reflejado del
todo en ninguna. Parecen condenadas de antemano a rozar en
vuelo tangente el objeto esquivo. Es verdad que en el arte se
percibe con mas relieve y color el retrato de la vida. Pero la ima-
gen se conserva a prudente distancia del original. Y mas lejos
ain estdn las férmulas en que la ciencia ha querido apresar esa
compleja realidad. Quizad un esfuerzo encaminado a coordinar con-
ceptos e imagenes, cuyas diferencias obedecen a enfoques impues-
tos por la diversidad de los puntos de vista, lograse rescatar, a
través de sus miltiples y variadas maneras de ser, una parte consi-
derable de esa extrafia realidad que es el hombre.

Un auxiliar eficaz para €l lector ansioso de adoptar este criterio
es el reciente libro del doctor Honorio Delgado, que lleva por
titulo La personalidad y rl cardcter, y cuyas paginas desbordan a cada
instante el cauce trazado y se derraman por maéargenes gravidas de
sugestiones fecundas. Enemigo de esa psicologia que con el pretex-
to de erigirse en ciencia propende a mutilar lastimosamente la inte-
gridad del alma, el autor ha sabido coordinar en un cuadro rico
en matices los esfuerzos extremos de los que conciben al hombre
como un haz de tendencias instintivas hasta los que hacen justicia
a su vida genuinamente espiritual. Por sus paginas desfilan, en
sintesis ordenada y clara, las tipologias de Kretschmer, Jaensch,
Pfahler, Jung y Spranger. No se propone ofrecer un cuadro gene-



— 208 —

1al y abstracto de la vida animica, ni se detiene en la descripcién
fatigosa de casos individuales. El concepto de tipo, intermedio
entre lo general y el individuo, permite asistir a ese despliegue de
maneras de ser del hombre y muestra, sobre el fondo comin de
la especie, otros tantos movimientos tipicos, a través de los cuales
se adivinan la infinita riqueza y variedad de los ritmos y figuras
individuales. En otra obra, escrita en colaboracién con el doctor
Mariano Iberico, (Psicologia, 3* ed., Lima, 1941) se expone, con
documentado conocimiento de las corrientes méas nuevas de la filo-
sofia contemporanea, la imagen general de la vida animica y se
precisan con ricos detalles sus categorias fundamentales, que cons-
tituyen, por asi decirlo, los supuestos tedricos del libro que ahora
comentamos.

Una larga familiaridad con la literatura ha dado al autor, al
mismo tiempo que oportunos recursos de expresién, valiosas expe-
riencias sobre el alma humana. A ellas se ha asomado mas de
una vez el psic6logo resuelto a desentrafiar aspectos de la vida que
la existencia ordinaria mo muestra con igual relieve. Son frutos de
esa preocupacién, entre otros, su ensayo sobre La locura de Don
Quijote (Rev. de fil., Bs. As., 1919), su sagaz indagacién sobre
El enigma psicolégico de Hamlet (Rev. de Crim., Bs. As., 1921) y
su estudio lleno de pasién sobre la sustancia poética de la obra de
Stefan George (Lima, 1935). La psiquiatria que cultiva con auto-
ridad de especialista, y el mismo ejercicio de la profesién de médi-
co, han ampliado su horizonte hacia esas zonas turbias de la realidad
en que confluyen la vida y el espiritu y en que lo patolégico se
desvia de lo normal. Muchos trabajos aparecidos en la “Revista
de Neuro-psiquiatria”, que dirige en Lima desde hace seis afios,
testimonian su preocupacién por ahondar en el alma humana desde
esa zona dificil y expuesta a peligros. El mas reciente, El concepto
de personalidad anormal (1943), constituye, sin habérselo propues-
to, un complemento del libro que es objeto de este comentario.
Estas dos influencias, la que viene de la literatura y la que tiene
su estimulo en la medicina, lejos de neutralizarse se han comple-
mentado armoniosamente en la obra psicolégica del doctor Delgado.

Los problemas de la personalidad y del caracter, circunscriptos
por su indole, son encarados con elevacién y amplitud de miras
dentro de una concepcién general de lo psiquico que preside la
presentacién de cada forma tipica. El autor estd convencido que
la vida animica funciona como una estructura, que es una actividad
al mismo tiempo compleja y unitaria, — ‘armonia de tensiones
opuestas’’, para usar una expresién de Heraclito— y que sus esta-
dos y direcciones confluyen orginicamente en una totalidad origi-
nal. Sobre ese fondo comiin expone su concepcién dindmica de
la personalidad y del caricter, temas intimamente asociados, en
iméagenes sin perfiles rigidos, plasticas y agiles, ajustadas a la movi-
lidad de la vida. Su analisis penetra en las funciones, sorprende
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el juego variable de las disposiciones, destaca los aspectos perma-
nentes sin romper la solidaridad ni el equilibrio del conjunto. Y
recoge con igual fidelidad los pormenores del objeto tanto en los
planos mas préximos a la naturaleza, alli donde lo psiquico se
confunde con lo vital, como en la zona iluminada del espiritu,
donde adquiere plena autonomia y rinde sus mejores frutos.

En opinién del autor la caracterologia no es una ciencia inde-
pendiente; integra el sistema de la psicologia que, a su vez, asocia
los aspectos descriptivos y genético, analitico y estructural. Conci-
be a la personalidad como un sistema de disposiciones individua-
les dominantes que configuran las manifestaciones psiquicas de
cada sujeto, y al caricter como el porte adquirido, la forma impre-
sa, la personalidad desarrollada. Enumera las propiedades del ca-
racter que, siguiendo a Klages, son la materia, la trabazén, la tecté-
nica y el aspecto, y se detiene después en los planos de integracién,
el temperamento y el ethos, sin olvidar la evolucién de la perso-
nalidad, sus fluctuaciones y sus crisis. Son particularmente felices
las paginas en que, siguiendo las huellas de Jaspers, sefiala las bases
subjetivas de las concepciones del mundo, su afinidad con los estra-
tos mas hondos del ser, sin descuidar, por supuesto, su expresién
intelectual en sistemas de pensamientos, en filosofias. Al exponer
la constelaciéon de rasgos que constituye cada tipo no olvida la
parte de construccién esquemadtica que implica forzosamente y que
confiere caracter ideal a toda tipologia. Empieza con los sistemas
que clasifican de acuerdo a los temperamentos y termina con los
que se fundan en las diferencias del ethos. Al examinar las influen-
cias que traducen en rasgos del caracter las disposiciones latentes
de la personalidad, aspecto controvertido e inseguro a pesar de las
muchas explicaciones propuestas, el autor muestra la concurrencia
del patrimonio hereditario y la accién del medio y de la educacién.
El analisis a que este examen le obliga no traiciona sus propésitos:
integra en seguida los aspectos momentaneamente aislados en la
figura dindmica de la totalidad, persuadido de que el significado
fundamental corresponde al todo activo y original, al alma entera
en accién, a la personalidad completa. Termina con indicaciones
acerca del contenido de la caracterografia, acortando, asi, la dis-
tancia entre los principios mas generales y la vida concreta del
individuo. El esfuerzo por captar la idiosincrasia, el modo de ser
real del individuo, ha sido estimulado, en todos los tiempos, por
los requerimientos de la vida practica y por las exigencias irrenun-
ciables del conocimiento puro. Pero es hora de elevar la caracte-
rografia de su condicién de pasatiempo de aficionados al rango
de disciplina cientifica. Se impone, pues, un estudio objetivo de
la expresién, de la accién y las obras, de la comunicacién y de la
historia entera de la persona, estudio que sélo podra ser fecundo
cuando se apoye en sdlidos fundamentos de orden psicolégico. Al
insistir en la importancia del aspecto genético del caricter znota
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con acierto que el pasado es menos interesante por si mismo que
como escenario de las reacciones del sujeto frente a los aconteci-
mientos, y recuerda una afirmacién de Nietzsche que, hasta cierto
punto, refleja con fidelidad la intencién de su propio pensamiento:
‘“‘en el fondo de nosotros, completamente ‘‘alla abajo’’, hay en
veidad algo que no se adquiere, un hado espiritual granitico. ..
Ante cada problema cardinal habla un inmutable “esto soy yo''.

Pensador claro y escritor ordenado, ha sabido ilustrar el matiz
exacto de la idea que expone o del sentimiento que describe, con
citas precisas y oportunas tomadas de la literatura, sin abuso nf
alarde erudito. Los nombres de Plutarco, de Goethe, de L.a Roche.
foucauld, de Gracidn, de Humboldt..., que asoman en sus pagi-
nas, muestran que el conocedor de la vida y del alma no ha de
encontrarse necesariamente agazapado tras los aparatos del labo-
ratorio, sino que con igual sagacidad en la observacién y con mas
eficacia expresiva, se encuentra también en el amplio campo de
la literatura y de la historiografia.

El libro es un indice de la seriedad de criterio y de la amplitud
y novedad de informacién con que son examinados los problemas
del alma y del espiritu en el PerG. Y, a pesar de su aspecto deli-
beradamente esquemaitico, es un indice de la concepcién de la
encefianza de la filosofia que profesa el doctor Honorio Delgado:
encender el fervor de los valores mas altos de la cultura, estimular
el desarrollo de una concepcién integral de la vida humana, reha-
bilitar el espiritu caballeresco por el eros pedagégico. Esos propé-
sitos reclaman un conocimiento a fondo del hombre, de sus modos
de ser, de sus posibilidades. Este libro, nacido probablemente al
margen de las exigencias de la citedra de Psicologia que el autor
dicta en la Facultad de Letras de la Universidad de San Marcos,
en Lima, aspira a prolongar mas alld de las aulas ese contacto vivo
entre el maestro y sus alumnos que ha de contribuir a crear el clima
espiritua) adecuado al cultivo de la filosofia.

EuceEnio PucclARELLL

RopoLro MonpoLrvo, El genio helénico y los caracteres de sus creaciones
espirituales. Tucumén, 1943.

El prof. Mondolfo, cuyas investigaciones sobre la filosofia anti-
gua son ya, entre nosotros, un indispensable instrumento de trabajo,
nos ofrece ahora una valiosa sintesis sobre el mundo cultural griego.
Es sintesis en doble sentido. En primer lugar, por referirse a las
modalidades esenciales del espiritu helénico y por mostrar en un
cuadro completo los miltiples aspectos de sus actividades, y, en
segundo lugar, por reunir y valorar apretadamente, aunque con
gran claridad, las principales concepciones globales que se han teni-
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do acerca de Grecia. Justamente a través de las criticas que dirige
a estas imagenes tradicionales de la Antigiiedad, va surgiendo su
propia concepcién. Depurada de los excesos teéricos y de las sim-
plificaciones esquemadticas en que se habia incurrido, con raras ex-
cepciones, en el siglo XIX, Mondolfo se esfuerza por mostrar la
suya libre de tales reproches. Su principal cuidado es aprehender
la realidad histérica y, para ello, se somete y amolda fielmente a
las creaciones estudiadas, renunciando a los cuadros fijados de
antemano que siempre son estrechos y rigidos.

Desde Winckelmann y Lessing ha primado el pensamiento ideali-
zante de la vida griega. Atentos a las instancias luminosas y al
pleno equilibrio de una existencia que sélo sabia de movimientos
mesurados, sin exaltaciones ni brusquedades; sensibles a las expre-
siones que denotaban la estética contemplacién de los objetos, que
es abandono gozoso a la realidad, y alucinados por la olimpica con-
figuracién, rotunda y definitiva, de ciertas manifestaciones del arte,
despreciaron y desconocieron los momentos opuestos.

En el estado actual de las investigaciones histéricas, esta visién
apasionada —veia el inalcanzable porvenir de la humanidad en
su pasado helénico— resulta unilateral. No se puede sostener que
el genio griego haya estado dotado con excelencias paseidas sin con-
quista. No se puede aplicar un esquema ideal a una realidad que,
por ser histérica, esta sometida a la complejidad cambiante de todo
lo que es desarrollo temporal y espiritual. La realidad mas concre-
ta que conocemos no puede ser abarcada por ninguna idealidad
abstracta. No es posible desconocer la tempestuosa vitalidad dioni-
siaca, cuando ésta rompe el equilibrado ritmo apolineo. Y Grecia
es todo eso. Es paz en la armonia y desasosiego en su biisqueda, feliz
abandono en una realidad favorable y tembloroso anonadamiento
ante lo sublime; en una palabra, es vida y como tal, antitética lucha
de principios draméiticamente enfrentados. Los momentos de sere-
nidad, dnicos valorados por el clasicismo, lejos de ser la nota per-
manente del genio griego, son el premio adjudicado al trabajoso
afdn de merecerlos. Por tanto, la concepcién clasicista es cierta
para una parte de la realidad helénica e insuficiente para su tota-
lidad. “En esta visién mas adecuada de la realidad histérica, toman
asi su propia parte de verdad tanto la concepcién clasicista como
la contraria’” (pag. 59). El clasicismo debe pues complementarse
con las oscuridades que no recogia en sus cuadros para ser una
expresién mas completa y acabada del ‘‘milagro’” griego.

Es 16gico que el autor de L’infinito nel pensiero dei Greci aporte
en esta publicaciéon textos demostrativos de la valoracidn positiva
de tal concepto entre los griegos. Registra los diversos modos con
que aparece lo infinito concluyendo que *‘es de cualquier manera
innegable que en la cosmologia griega estd mas difundido el con-
vencimiento de lo inconcebible de un limite ltimo absoluto, que
la aceptacién de éste’”’ (pag. 58).
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El igualmente tradicional optimismo griego estid sombreado por
los inquietantes trazos del pesimismo. Emerge por todas partes.
Estd condicionado por la angustia ante la muerte, cuando se afirma
la vida, o por la desesperanza de una existencia que no ofrece otro
aliciente gue ser soportada y padecida, cuando se la niega: ‘‘el
pesar, que para el optimismo clasico era no poder sustraerse a la
muerte, para el pesimismo es no haber podido ahorrar el naci-
miento’’. (p. 68.)

Pero hay en este Cuaderno otro propésito. Ademas de las valio-
sas informaciones acerca del “milagro’”’ griego, de las condiciones
de la vida, del arte y de la religién helénica, sustenta la tesis de la
perennidad de la actitud filoséfica, contribuyendo asi a mostrar uno
de los caracteres esenciales de la filosofia.

Mondolfo sefiala que la duda como principio “critico’” del cono-
cimiento —tema que habia sido reservada por Zeller a la filosofia
moderna— estd latiendo en el pensamiento antiguo (Platén, Arms-
tételes) ; que la distincidn entre las cualidades primeras y segundas
y los rudimentarios atisbos del yo pienso kantiano, tiene su lugar
preciso dentro de la problematica filoséfica de Grecia (Deméecri-
to, Aristételes.) Los problemas, una vez descubiertos, siguen siendo
los mismos aunque las interpretaciones varien. ‘‘Indudablemente, el
hecho de que la edad moderna haya conducido al desarrollo a gér-
menes antiguos, significa una bien diversa madurez de condiciones
histéricas, pero no diferencias de naturaleza.”” (pag. 125).

El problema del conocimiento no es exclusivo de la modernidad
filoséfica. Claro estd que desde Descartes hasta Kant, pasando por
Locke y Hume, la gnoseologia, con clara conciencia de sus proble-
mas, absorbe en gran parte el esfuerzo reflexivo de la filosofia.
En la Antigliiedad, en cambio, ocupa un lugar menos preferente;
pero desde los presocraticos existe la preocupacién por indagar los
tipos de conocimiento, por fijar los limites a cada una de sus moda-
lidades, por establecer su alcance y validez. La concepcién de la
filosofia griega como ontologia, como indiscutible primado del pro-
blema del ser sobre cualquier otro, se muestra también, si no como
falsa, por lo menos como artificiosamente simplificada. La filosofia
griega es ontologia y gnoseologia, es objetivismo y subjetivismo.
Por haber en ella una teoria del conocimiento, la meditacién sobre
el sujeto ha sido inevitable, pues sélo se pueden responder a los
problemas gnoseolégicos por una reflexién sobre las capacidades
cognoscitivas del sujeto. Semejante capacidad fué aclarada por la
filosofia; pero la totalidad del sujeto habia adquirido nitidez y
cobrado importancia por las restantes creaciones espirituales. Y
podemos también preguntarnos: ¢cémo habrian podido ignorar al
sujeto los filésofos, cuando los poetas liricos griegos habian ya
marcado de una manera tan sefialada el surgir del subjetivismo,
de la disposicién a dirigir la mirada en su propio yo, en el inte-
rior de sus sentimientos?’” (pag. 122).
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Naturalmente, no por senalar el germen de ciertos problemas
tipicamente modernos en la Antigiiedad incurre Mondolfo en el error
de deformarla. No encuentra lo que previamente hubiese proyec-
tado sobre ella, tal como sucedié, por ejemplo, con las interpreta-
ciones neokantianas del pensamiento de Platén y de toda la histo-
ria de la filosofia en general. La escuela de Marburgo es, no obs-
tante, apreciada por el autor en lo que tiene de valioso intento. Es
cierto que en la actualidad podemos considerarla como unilateral,
incluso en su misma visién esquematica de Kant; pero sus contribu-
ciones pusieron de manifiesto la existencia de ciertos problemas
gnoseolégicos en una época de la filosofia que pasaba por ser puro
objetivismo.

El prof. Mondolfo, con el firme propdsito de mostrar la reali-
dad histérica que estudia sin afiadidos ni anacronismos, establece
claramente la permanencia de los problemas filoséficos a lo largo
de su —en apariencia— accidentada historia. No se pueden delimitar
las épocas por los problemas; al contrario, éstos subsisten y aquéllas
pasan. La historia de la filosofia debe aclarar esta situacién. Desde
el escrito de Bruno Bauch (Die Diskussion eines modernen Problems
in der antiken Philosophie, en “‘Logos™, V, 2, pags. 145 y ss.), desti-
nado a probar la existencia de consideraciones epistemolégicas en
la filosofia platdénica, hasta el articulo de Michael Landmann (Socre-
tes as a precursor of phenomenology, en ‘‘Philosophy and phenomenolo-
gical research”, II, I, pags. 15 y ss.) sobre las raices socriticas de la
fenomenologia, sin olvidar las importantes excursiones que el pensa-
miento contemporaneo realiza cuando busca aclarar la situacién de
los problemas mediante un examen de los diferentes estadios de
su desenvolvimiento histérico, cada vez es mas nitida la conciencia
de la continuidad filoséfica y cada vez es mas insostenible la pre-
tensidn de imponer rigidas distinciones que, muy lejos de aclarar,
entenebrecen la esencia de la filosofia. Los aportes del prof. Mon-
dolfo son, en este sentido, ejemplares.

Emiuio Estiv.

ALBERTO RoOuUGEs, Las jerarquias del ser y la eternidad. Tucumén, 1943.

En este trabajo lleno de sugestiones trata el Sr. Rougés uno de
los mas arduos problemas que propone la filosofia: el del tiempo.
Es penoso el esfuerzo de enfrentarse ante él sin animo de eludirlo
metafisicamente; y si dificil es concebirlo en su desnudez —despo-
jado de la caparazén de interpretaciones que lo ocultan a fuerza de
querer aclararlo— mucho mas dificultosa es la empresa de expre-
sar lo concebido. Continuamente la palabra mata o traiciona el
escurridizo matiz inexpresable, continuamente la confusién de signi-
ficados amenaza con destruir la mas paciente meditacién.
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Desde la famosa confesién Si nemo ex me quaerat, scio; si quae-
renti explicare velim, nescio de S. Agustin, hasta los sutiles analisis de
Bergson siempre ha sido un motivo de asombro y de inquietud
la extrafia indole del tiempo que condiciona, en parte, la intimidad
dificilmente comunicable de sus concepciones. Ademas no hay otro
problema que tenga mas ramificaciones que éste: interesa a la ciencia
y es preocupacién esencial de la metafisica, es objeto del trato teé-
rico y constituye un ingrediente fundamental de la ética, es desapa-
sionada finalidad de una actitud especulativa y el tejido de nuestra
vehemente y ardorosa vida. Rougés tiene el mérito de la claridad
en un tema que se prestaba', por tanto, a los oscurantismos impre-
sionantes. Modestamente hace entrever, y lo dice en la iltima pa-
gina de su libro, que sélo completa y rectifica algunos aspectos del
pensamiento bergsoniano sobre el tiempo. Respetamos y alabamos
su desacostumbrado gesto; pero es preciso, en este caso, no tomar
su afirmacién al pie de la letra. En seguida se advierte un trabajo
de sintesis y un enfoque del problema que le pertenece; y esta
originalidad resalta alin maéas, por el propésito que tiene el autor
de encubrirla.

No persigue un estudio exhaustivo del tiempo; pero el punto
de vista que adopta es uno de los mas fecundos: las distinciones
entre el tiempo fisico y el tiempo espiritual, distinciones que le
permiten delimitar el dominio cientifico y el filoséfico (ver pags.
33 y ss.) y senalar el entronque de ambas disciplinas (ver pags.
104 y ss.).

Mediante una meditacién sobre un acto creador de la propia
intimidad, es posible discernir la naturaleza del tiempo espiritual,
caracterizado por la interpenetracién de los tres modi del tiempo:
pasado, presente y futuro. El pasado no es el lastre muerto y nega-
tivo de la vida espiritual; al cortrario, estd engrosando el presente,
le estd prestando, por asi decirlo, una ‘‘corporeidad’” que sin él
no tendria. Y el futuro no es, simplemente, lo que todavia no tiene
existencia, ni tampoco la proyeccién del pasado, sino que es el
momento temporal que proporciona un sentido al presente pleno
de lo pretérito. La vida espiritual es una totalidad sub specie tempo-
ris, pues comprende e incluye en si las tres modalidades del tiempo.
Es una totalidad sucesiva, es decir, no dada a la vez, sino desple-
gada en los estadios de su temporalidad. Y es identidad; pero
identidad real, cargada de contenido y esencialmente diferente de
la ideal que carece de toda latitud temporal. La espiritualidad
es ser y acontecer, sucssién e identidad en la sucesién.

Para lo fisico, en cambio, no existe el futuro como término y
sentido de un proceso; no existe el pasado como sustancia del pre-
sente tendido hacia la realizacién de la anticipada visién del futuro.
La realidad, la realidad fisica, no transcurre en las etapas que se
van implicando del tiempo. Antes bien, estd dada en la instanta-
neidad de un presente laminar.
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Dos intentos por captarla se enfrentan y complementan a lo
largo de la conceptuacién cientifica y filoséfica. Modernamente es-
tan representados por el mecanicismo y el fenomenismo. El prime-
ro, desentendiéndose de la realidad tal como se ofrece inmediata-
mente —es decir, coloreada con la cambiante y abigarrada sucesién
cualitativa y con la consiguiente heterogeneidad irracional de un
cambio que no obedece a la causalidad sino a la mera repeticién—
postula la existencia de identidades sustanciales que la explican. Todo
queda reducido a la identidad sin tiempo y a movimientqs locales
o desplazamientos de lugar de aquellas identidades dentro de las
cuales nada puede acontecer. Mediante esta suposicién el cambio
se racionaliza. El positivismo o fenomenismo admite, en algunos
casos hasta el fin —como en Hume— en otros a medias —<como
en Comte— la radical heterogeneidad irracional de la realidad,
negando la persistencia idéntica y racionalizadora de cualquier mo-
mento sustancial. Esta es la disyuntiva en que se mueven las con-
cepciones cientificas: ‘‘deben optar entre un acontecer sin identi-
dad y una identidad sin acontecer’” (pag. 42).

El espiritu, y toda concepcién que le sea fiel, desconoce seme-
jante alternativa. Su identidad es, precisamente, conservacién de
lo sucesivo y permanencia total de todo su acontecer; es un presen-
te que no aniquila el pasado y un futuro que, encarnado en el chora,
le otorga su significacién. Su vida es libre porque va creando origi-
nalmente su destino; y esa creacién es posible porque dispone de
un futuro que es suyo, pues esti inserto en su propia ' ‘sustancia-
lidad” temporal. El espiritu recuerda, presiente, elige y, todo ello,
en virtud de su temporalidad. No se podria recordar sin el pasado,
ni se podria elegir sin la existencia de una situacién presente deci-
dida a realizar su futuro. Y en esta capacidad se reconoce la liber-
tad. “El determinismo... es... la manera de actuar, o mejor la
manera de acontecer de la realidad fisica, y la libertad es la ma-
nera de actuar en la vida espiritual” (pag. 114).

Ahora bien, entre lo fisico, que es la instantaneidad sin tiempo
del presente, y la eternidad que es la summa de temporalidad, se
ordena jerirquicamente todo lo real. “Esta gradacién tiene por limi-
tes extremos el presente instantaneo, sin dimensién de tiempo, que
no es ya vida sino realidad fisica, y la eternidad, que es un pre-
sente que comprende todo el pasado y todo el futuro’” (pag. 139).
La altura de un ser en la escala entitativa, depende de su mayor o
menor temporalidad. Cuanto mas amplio es el futuro que alcanza
la mirada, tanto méas despejada es la libertad de su camino; y
cuanto mas rico es el pasado que sustenta el presente, tanto mas
eficaz, segura y responsable sera su actuacién.

La traicién a la temporalidad del espiritu es el pecado mas
grave, y se alimenta de la oscura fuente anuladora del propio ser.
Equivale al irreflexivo abandono a las urgencias momentineas de
lo presente, al olvido de una amplitud temporal que nos hace duefios
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de nuestra vida y de la vida histérica de la humanidad. Es el empe-
quefiecimiento del que viendo la eternidad como fin, desciende hasta
la inanimada instantaneidad de lo fisico. La eternidad, concebida
como la interpretacién total del tiempo, sefiala el grado mas alto
del ser y su culminacién divina. "Porque es voto que viene de las
entrafias de la vida, a tal punto que se podria decir que ese voto
es la vida misma, la elevacién en la jerarquias del ser, o, lo que es
lo mismo, la ascensién hacia la eternidad” (pag. 154). “En otras
palabras, la vocacién suprema de lo viviente es la eternidad’”
(pag. 12).

Estas afirmaciones, de intento tomadas del final y del comienzo
del libro, muestran a las claras su hilo conductor. Tocan a otra de
las ramificaciones del problema del tiempo, aludiendo a su conte-
nido ético. Y, en este sentido, estd claramente indicada la finalidad
de la vida personal y asegurado su puesto en el mundo.

Nada hay en el paciente ensayo que comentamos de improvisa-
cién o de lirismos faciles. Al contrario, cada uno de sus pasos esta
fundamentado en una informacidon filoséfica y cientifica cuidadosa-
mente seleccionada. Exigencias inevitables en el estado actual de
los estudios filos6ficos en nuestro pais y que tienen en el libro
de Rougés una feliz realizacién.

EMmiLio EstriG.



NOTICIAS DE LA FACULTAD



ACTOS ACADEMICOS

Con el propésito de restablecer en la Facultad la celebracién
de actos académicos, el Decano doctor Fernando Marquez Miranda
organizd, para la segunda parte del afio universitario de 1944, una
serie de conferencias, que estuvieron a cargo de profesores de la Casa
vy de destacados intelectuales extranjeros cuyo concurso obtuvo.

En cumplimiento del programa preparado, el 29 de agosto
se realizé la primera conferencia, confiada al prestigioso historiador
chileno doctor Ricardo Donoso y que versé sobre el tema ‘‘Cuadro
social, politico ¥ administrativo de Chile a fines del siglo XVIII".

El 5 de setiembre, en celebracién del bicentenario del naci-
miento del gran filésofo aleman Johann Gottfried Herder, diserté
el profesor Carlos Astrada sobre “El pensamiento filoséfico-his-
térico de Herder y su idea de humanidad”, y el 26 del mismo
mes lo hizo el profesor Francisco Romero desarrollando el tema
*'Reflexiones sobre la gnoseologia de Vico'', en conmemoracién del
segundo centenario del fallecimiento del eminente filésofo italiano.

Finalmente, el 3 de noviembre de 1944, el destacado socié-
logo, historiador y critico brasilefio, doctor Affonso Atrinos de
Mello Franco, pronuncié una conferencia sobre “La literatura bra-
silefia del siglo XVIII: la escuela de Minas Geraes” .

Los profesores Donoso y Mello Franco fueron presentados,
antes de] comienzo de sus respectivas conferencias, por el Decano
doctor Marquez Miranda.

Todos los actos realizados se vieron favorecidos con la concu-
rrencia de un publico calificado y numeroso.

Dentro del plan de dichos actos académicos estuvo, también, la
celebracién del centenario de Nietzsche que, finalmente, no pudo
celebrarse por lo avanzado del afio lectivo y la imposibilidad de
intercalar esta nueva fecha entre las recordadas. Reparando esa
omisién de hecho, el Decano ha solicitado a uno de los méas brillantes
y profundos escritores argentinos, don Ezequiel Martinez Estrada,
la colaboracién que aparece en estas paginas.
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Es con vivo placer que la Facultad aprovecha esta oportunidad
de dar cuenta del restablecimiento de sus actos académicos para agra-
decer a la Comisién Nacional de Cooperacién Intelectual —presidida
por el doctor Carlos Ibarguren— y en especial a su dindmico secre-
tario, don Antonio Aita, la colaboracién prestada para la realizacién
de los actos antes mencionados en los que tomaron parte conferen-
cistas extranjeros. Estos actos pudieron celebrarse en nuestra Casa por
la colaboracién de aquella entidad oficial, la cual ha prometido, asi
mismo, continuar, y aun intensificar esta actitud en un futuro préximo,
es decir, después de iniciarse las actividades universitarias de 1945.



NECROLOGIA

PILADES O. DEZEO

T 11 de julio de 1941

La Universidad Nacional de La Plata, y en particular la Fa-
cultad de Ciencias Médicas, debieron lamentar, con el falleci-
miento del doctor Pilades O. Dezeo, la pérdida de uno de sus
profesores mas destacados.

Graduado en la Facultad de Ciencias Médicas de la Universi-
dad de Buenos Aires en 1923 y llevado por su afan de saber
y de cultura, cursé luego estudios en la Facultad de Filosofia y
Letras de la misma Universidad y en la Academia Nacional de
Bellas Artes de la Capital.

Como profesional y catedratico, clpole una actuacién multi-
ple y sobresaliente, desempefiando numerosos cargos técnicos y
docentes en diversos institutos, entre ellos, el de profesor titular
de Higiene en la Facultad de Ciencias Médicas de La Plata y
profesor adjunto de la similar de Buenos Aires; profesor de Higie-
ne y Medicina Social en el Museo Social Argentino y de Historia
del Arte en la Academia Argentina de Bellas Artes de la Capital.
Fué también delegado a distintos congresos cientificos reunidos
en el pais y en el extranjero.

En nuestra Facultad el doctor Dezeo ocupé interinamente la
catedra de Higiene Escolar durante los afios 1938 y 1939, prest-
gidndola con especial competencia y dedicaciéon.

Adhiriendo al duelo producido por su muerte, una comisién
presidida por el Decano, doctor Juan E. Cassani, e integrada por los
profesores doctor Alfredo D. Calcagno, Alberto Palcos y José A.
Oria, concurrié, en representacién de la Facultad, al velatorio de
sus restos y al acto del sepelio.
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LEOPOLDO LONGHI

T 5 de junio de 1942

El fallecimiento del doctor Leopoldo Longhi importé para nues-
tra Facultad la pérdida de uno de sus mas antiguos profesores, de
inconfundible personalidad.

Oriundo de Italia, en cuyas Universidades de Roma y Florencia
cursé sus estudios, el doctor Longhi, abogado, profesor, literato,
poeta y helenista de vastos conocimientos, desarrollé en el pais una
labor multiple, concretada en una serie de estudios, ensayos y ver-
siones que merecieron la consideracién y el elogio de reputados
helenistas europeos.

Se incorporé a la Facultad en 1920 como profesor suplente de
griego, confidndosele mas tarde las catedras de la especialidad,
que dicté con autoridad indiscutible.

Ocupb también cargos directivos, siendo electo Consejero Aca-
démico titular en 1923; Delegado suplente al H. Consejo Superior
en 1932, y nuevamente Consejero Académico titular en 1940, car-
go que desempefiaba en el momento de su desaparicién.

Fuera de nuestra Facultad tuvo el doctor Longhi destacada
actuacién como profesor de la Facultad de Filosofia y Letras y
del Colegio Nacional de Buenos Aires. Presidié asimismo el Instituto
de Estudios Italicos y el Instituto de Estudios Helénicos Areteo Ar-
cade, de Roma, y dirigié el Teatro Griego de la Capital Federal.

Producido el fallecimiento del doctor Longhi, la Facultad adhi-
ri6 al duelo provocado por su desaparicién, constituyéndose para
velar sus restos una comisién presidida por el Decano, doctor Juan
E. Cassani, e integrada por los Consejeros José R. Destéfano y Ri-
cardo Caillet-Bois, y los profesores Ramén Miguel Albesa, Enrique
Francois, Francisco Fernandez y Antonio Ruffa. Se dispuso tam-
bién depositar una corona de flores sobre la tumba del profesor
extinto, y enviar nota de pésame a sus familiares, suspendiéndose
todas las actividades de la Casa el dia del sepelio.

Hizo uso de la palabra en el acto de la inhumacién de sus
restos, en representacién de la Facultad, el Decano doctor Juan
E. Cassani.

ALFREDO FRANCESCHI

t 23 de octubre de 1942

La desaparicién del doctor Alfredo Franceschi, ocurrida cuan-
do atin mucho podia esperarse de su espiritu de investigador y
estudioso, significé una sensible pérdida para la cultura filoséfica
del pais.
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El extinto, graduado de doctor en Filosofia y Letras en la Uni-
versidad de Buenos Aires, tuvo una larga y destacada actuacién
en la ensefianza secundaria y superior. Fué profesor de Légica y
de Epistemologia en la Facultad de Filosofia y Letras de la Capi-
tal, miembro del Consejo Directivo y Decano de la misma, ejer-
ciendo también la docencia en el Colegio Nacional ‘‘Bernardino
Rivadavia’.

En nuestra Facultad el doctor Franceschi 'desempefié cargos
directivos y decentes, prestigiAndola con valiosas publicaciones.
Ocupd desde 1923 la catedra de Légica, cuya suplencia venia ejer-
ciento desde 1920 y a la que renuncié poco antes de su falleci-
miento para acogerse a los beneficios de la jubilacion. En 1922
fué llamado a dirigir el Seminario de Filosofia y en 1932 se le
confié interinamente la catedra de Historia de la Filosofia.

En 1925 fué elegido Consejero Académico titular y mas tarde
Vicedecano por el periodo 1930-1934, correspondiéndole, en tal
caracter, asumir provisionalmente el Decanato en 1932.

Alternando su labor docente con la investigacién, publicé en
1925 en la Bibliotecw Humanidades su ensayo sobre La teoria del cono-
cimiento, obra consagratoria que merecié elogiosos comentarios de
la critica.

Entre sus producciones se destacan también Induccion y deduc-
cion, La filosofia de Goethe, Beethoven, y La concepcién matemdtica de
Spengler. Colaboré asimismo sobre materia filoséfica en diversos pe-
ribdicos y revistas, y numerosas entidades culturales le contaron en-
tre sus miembros.

La Facultad adhirié al duelo producido por su desaparicién,
constituyéndose, bajo la presidencia del Decano, doctor Juzn E.
Cassani, una comisién para velar sus restos, que integraron el Vice-
decano, doctor José Maria Monner Sans, los Consejeros doctores
Luis Juan Guerrero y José A. Rodriguez Cometta, y los profeso-
res Coriolano Alberini, Ernesto L.. Figueroa, Alberto Palcos y Fran-
cisco Romero. Se resolvié también depositar una palma de flores
sobre su tumba y dirigir nota de pésame a sus familiares, suspen-
diéndose las actividades administrativas y docentes de la Casa el
dia del sepelio.

En el acto de la inhumacién despidié los restos del doctor Fran-
ceschi, en nombre de la Facultad, el profesor suplente de Légica.
Sansén Raskovsky.
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ROMULO D. CARBIA

T 1° de junio de 1944

Con el fallecimiento del doctor Rémulo D. Carbia, ocurrido al
promediar el dltimo curso, perdié la Facultad uno de sus mas desta-
cados profesores, y los estudios histéricos argentinos y americanos
un investigador incansable y fecundo, que habia dedicado su vida al
conocimiento del pasado.

Nacido en la ciudad de Buenos Aires en 1885, cursé estudios
en la Universidad Pontificia y en la Facultad de Filosofia y Letras
de la Capital, obteniendo mas tarde el primer doctorado en Histo-
ria de América que otorgé la Universidad de Sevilla, mediante la
tesis que sostuvo sobre La crénica oficial de las Indias Occidentales.

Se incorporé a nuestra Facultad en 1919, como profesor su-
plente de Historia Argentina. En 1921 fué designado profesor ti-
tular de Historia Europea, citedra que venia desempefiando interi-
namente, y el mismo afio se le confié, junto con los cursos de
Lectura y Comentario de Textos Histéricos, de reciente creacién,
la direccién del Seminario de Historia, que él inicié, y en el cual
contribuyé a formar investigadores que hoy prestigian la Universi-
dad de La Plata y los estudios histéricos en el pais. En 1922 se
le encomendé asimismo el curso de Introduccién a los Estudios His-
téricos, del que fué designado profesor titular en 1924,

El doctor Carbia desempené también, en diversas oportunida-
des, cargos directivos en la Facultad, siendo designado Delegado
al H. Consejo Superior en 1922 y 1928, y Consejero Académico
titular en 1926 y 1930.

En la Facultad de Filosofia y Letras de Buenos Aires cipole
una destacada actuacién como catedratico y Director de la Biblio-
teca, e igualmente en la docencia secundaria de la Capital Federal.

Como investigador su labor tuvo por campo principal los archi-
vos espafioles, en especial el de Sevilla. En busca de documentos
relacionados con el tema colombino, de su predileccién, realizé
varios viajes a Europa, vinculindose a los centros més importantes
de la especialidad en Espafia y Alemania.

Numerosas distinciones y titulos honorificos premiaron su
labor de investigador. En 1914 fué designado miembro honorario
del Instituto de Investigaciones Histéricas de la Facultad de Filo-
sofia y Letras de Buenos Aires; de la Sociedad de Historia Ame-
ricana de Paris, en 1920; del Instituto Geografico y Oceanogréafico
del Uruguay y de la Sociedad de Historia y Geografia de Chile,
en 1929; en 1935, de la Academia Chilena de Historia, de la So-
ciedad Cientifica Argentina y de la Academia Dominicana de la
Historia. En 1933 fué invitado a dictar un curso en la Universidad
de Sevilla, en cuya oportunidad el Instituto de Derecho Compa-
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rado Hispano-portugués, que presidia Rafael Altamira, le confié
la tarea de redactar una obra de valoracién técnica historiogréfica.
Dos afios mas tarde formé parte de la delegacién argentina que in-
tervino en las deliberaciones del XXVI Congreso Internacional de
Americanistas reunido en la capital andaluza.

Diversas obras de alta investigacién y critica histérica ilustra-
ron su labor: Leon Federico Aneiros, Buenos Aires, 1905; San José
de Flores, Buenos Aires, 1906; Asi fué Tdntalo, Buenos Aires, 1910;
La leyenda del Sol, Barcelona, 1912; Historia eclesidstica del Rio de
la Plata, dos volimenes, Buenos Aires, 1914; Manual de Historia de
la civilizacién argentina y Lecciones de historia argentina, la primera
en colaboracién, en 1917; Los origenes de Chascomis, La Plata,
1930; Historia de la historiografia argentina, en 1925 (Biblioteca Hu-
manidades); La crénica oficial de las Indias Occidentales, en 1934,
(Biblioteca Humanidades), etc. Mas de un centenar de opfisculos
y folletos evidencian, ademas, su profusa actividad cientifica y
docente.

En conocimiento del deceso del doctor Carbia, el Decano doc-
tor Juan E. Cassani dictd una resolucién adhiriendo la Facultad al
duelo producido y designando una comisiéon que integraron los pro-
fesores Luis Juan Guerrero, Federico A. Daus, Abraham Rosenvas-
ser, Enrique M. Barba y Vicente Fatone, para concurrir, bajo su
presidencia, a velar los restos del extinto y acompaiiarlos al cemen-
terio. Dispuso también suspender las actividades de la Casa el dia
del sepelio y dirigir nota de pésame a la familia del profesor des-
aparecido.

En representacién de la Facultad hizo uso de la palabra en el

acto de la inhumacién de los restos del doctor Carbia, el doctor
Enrique M. Barba.

A\



EL HOMENAJE A DOS EMINENTES ARQUEGLOGOS
DESAPARECIDOS

El 20 de febrero de 1945 se realizé en Tilcara el anunciado acto
de homenaje a los arquedlogos Don Juan B. Ambrosetti y Don Sal-
vador Debenedetti. De acuerdo a lo anunciado en el nimero prece-
dente de ‘‘Humanidades’’, el decano de la Facultad, Dr. Fernando
Mairquez Miranda, llevé a dicha ceremonia la representacién de nues-
tra Casa de estudios, a la que agregd la del Instituto del Museo, de
esta misma Universidad, en el que actia como jefe del departamento
de arqueologia y etnologia y profesor titular de etnografia y arqueo-
logia americana.

Al acto, que resulté singularmente lucido, pese al problema de
conduccién hasta Tilcara creado por las fuertes lluvias que interrum-
pieron el trinsito ferroviario, concurrieron miembros de las familias
de los arqueélogos nombrados, el interventor nacional en la provincia,
su ministro de hacienda y altos funcionarios de la administracién, asi
como delegaciones universitarias y cientificas numerosas y selectas.

En esa oportunidad, el Decano, Dr. Marquez Miranda, pronuncié
las siguientes palabras:

“Hace una década traje ante este monumento el conmovido
homenaje de la Universidad de lLa Plata. Hoy, como entonces, la
palabra de la Universidad platense agranda mi voz y da realce a mi
palabra. Dos de sus grandes casas de estudio, la Facultad de Huma-
nidades y el Instituto del Museo quieren que yo diga aqui, frente a
estas ruinas que ellos interpretaron con su esfuerzoy a la vera de esta
construccién que perpetia aquellas excavaciones y aquellas béisque-
das, lo que significa para ellas la labor abnegada y fecunda de estos
dos buceadores del pasado.

**Cuando en el pais no habia nada en materia arqueolégica, cuan-
do sdélo existian los timidos balbuceos intuitivos de un grupo genial
de precursores, Juan Bautista Ambrosetti llegé al Parana a estudiar
al hombre y a la naturaleza. Y ése fué su destino. Hombre y natura-
leza fueron, desde entonces, el tema de una obra titAnica que duré
lo que su vida.
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“Cuando ella hubo cesado, en ocasién harto temprana, la arqueo-
logia argentina estaba creada y sus principales problemas quedaban
fijados, en sus lineas rectoras, para siempre; las “‘ciudades’” de Quil-
mes y de La Plata habian sido descriptas, las culturas del noroeste
habian sido delineadas y el pucard de Tilcara —como otros— co-
menzaba a entregar sus tesoros y sus secretos al Museo que el gran
estudioso fundara. .

Y para complemento de su obra impar, podia hacer traspaso de
la simbélica antorcha a un discipulo dilecto, en quien era dable reco-
nocer, junto con la capacidad de trabajo y la discriminacién critica dig-
nas del continuador de semejante maestro, la bondad de corazén que
en Ambrosetti habia sido uno de los rasgos de mas relieve humano.

*“En Debenedetti, ademas, como tipico rasgo personal distintivo,
habia una cultura literaria, un dominio verbal, un placer en la crea-
cién de la belleza por medio de la palabra que le confiere un lugar
de excepcién entre los arquedlogos de la segunda generacién argen-
tina. En muchos de sus escritos cientificos, en el transcurso de una
descripcién de ambiente o de paisaje, la pagina cobra, de pronto,
como un impulso, como un vuelo lirico, que le otorga valor
permanente.

“*Asi como Ambrosetti habia sabido plantearse los problemas, y
resolverlos sin el auxilio de precedentes inexistentes, Debenedetti los
veia no sblo en hombre de ciencia sino en artista, pasandolos por el
tamiz de una sensibilidad cultivada en el juego sutil de la poesia y
en el culto de la belleza.

“Predilecto de los dioses, seglin el decir antiguo, nos fué arreba-
tado precisamente cuando su viril madurez preanunciaba la obra
definitiva. Al dejarnos, su predileccién arqueélogica le sefialaba como
un investigador cuyo nombre queda asentado en nuestras ‘‘ciencias
del hombre’ desde el Rio San Juan Mayo, en la Puna, hasta los va-
lles preandinos de la provincia de San Juan, y como continuador de
la labor de Ambrosetti en este pucara serrano en cuya cima sus nom-
bres quedan hermanados para el culto reverente de la posteridad.

“Pertenerientes a dos generaciones distintas, ambos difieren en
muchas cosas, desde el punto de vista personal, como difieren, en
algo, los tiempos en que les tocé actuar. Pese a ello —y en mucho
por virtud de este monumento conmemorativo—, juntos y redivivos
les vemos erguirse ante nosotros. Ambrosetti con la cansada mirada
bondadosa, la sonrisa socarrona y a la vez gentil, acariciando —con
la mano laboriosa que desenterré nuestro pasado—, la barbilla entre-
cana; Debenedetti con el porte entero del sefior portefio y la frase
aligera a flor de labio.

“Ambos tejiendo ya, en el sortilegio de los dias trasparentes y
de las noches tachonadas de plata, el didlogo inacabable que sélo
les debe estar concedido a las sombras de los que, como ellos, ilus-
traron sus vidas en el diario y tesonero esfuerzo’.



EL COLOQUIO SOBRE EL DESCUBRIMIENTO DE AMERICA
Y NUESTRO PROFESORADO

El 12 de octubre de 1942 arribamos al 450° aniversario del glo-
rioso descubrimiento colombino. Esta fecha fué gallardamente recor-
dada con diversas celebraciones en los centros de estudios y en las
sociedades o corporaciones intelectuales de toda América.

La resonancia de tales festejos no fué menor, por cierto, en nues-
tro pais que lo que lo fuera en otras partes del Continente, pero —en-
tre el cimulo de estas celebraciones— se hace necesario destacar,
tanto por la novedad del procedimiento adoptado cuanto por la cali-
dad del acto en si, el “Primer coloquio intelectual de la Institucién
Cultural Espafiola”, que esta calificada asociacién hispanica organizé
bajo la dindmica égida de su presidente, don Rafael Vehils.

En efecto, y para cerrar la serie de actos conmemorativos, la Ins-
titucién Cultural Espafiola resolvié llamar a coloquio a lo que ella
denominé ‘“‘un ilustre grupo de profesores y académicos argentinos’’,
sugiriéndoles abordar un debate ‘‘en mesa redonda’’, acerca de los
efectos de aquel magno suceso en el progreso de la cultura occidental.
Tales debates, que deberian producirse ante numeroso y calificado
auditorio, congregarian a 22 estudiosos argentinos, o con larga resi-
dencia en nuestro pais —argentinos de status o de corazén—, dispues-
tos a debatir, con Animo desapasionado y sereno, aquel magno pro-
blema.

Para mayor interés, la Institucién Cultural escogié a tales colabo-
radores buscdndoles entre aquellos que se han especializado en los
mas diversos sectores del saber —para que el mas amplio campo posi-
ble de la accién y del pensamiento humano estuviesen cubiertos—,
seleccionando, dentro de cada disciplina, a la figura intelectual que
juzgd mas representativa.

Debe ser, pues, por ello, motivo de legitimo orgullo para nuestra
Facultad, que seis de sus catedréticos fueran llamados a deliberar.
Fueron ellos los doctores Coriolano Alberini, Amado Alonso, Pedro
Henriquez Urefia, Ricardo Levene, Fernando Marquez Miranda y
Francisco Romero, quienes se ocuparon, respectivamente, de la in-
fluencia o resonancia del Descubrimiento en la filosofia, el idioma,
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las literaturas europeas, la formacién del derecho, las ‘‘ciencias del
hombre” y las ideas generales.

Las sesiones se llevaron a cabo en uno de los amplios salones
del Concejo Deliberante de la Capital Federal, especialmente deco-
rado al efecto con mapas y grabados de época, desarrollaindose en
una serie de interesantes conversacione.s entre los dias 16 al 20 de
noviembre de 1942. Era propésito de la Institucién patrocinante que
de esas conversaciones fluyera un silabo del pensamiento argentino
sobre un tema que no es simplemente histérico, o literario, o filoso-
fico, sino “humanistico’” en el sentido integral que hoy se concede a
tal expresién. Asimismo cada uno de los invitados concretaba pre-
viamente sus ideas en una breve monografia.

Como era de preverse, los didlogos entablados —con su entrela-
zamiento ya cauto ya impetuoso, ora tintado de sonriente ironia ora
de la severa justeza expresiva que el caso requeria—, constituyeron
un ejemplo significativo de meditacién imparcial y profunda y un
concurso ponderable al estudio de la evolucién de la cultura a partir
del momento en que América se incorporé al Orbe conocido.

Anticipandose al libro que con la totalidad de los coloquios ha
manifestado que publicara la Institucién invitante —en alguna de las
magnificas ediciones a que nos tiene acostumbrados—, ""Humanida-
des”” ha publicado parte de la colaboracién del profesor Francisco
Romero en el tomo, XXIX y completa en el presente, con los articulos
de los profesores Amado Alonso y Fernando Marquez Miranda, esta
aportacién preliminar.
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AUTORIDADES DE LA
UNIVERSIDAD NACIONAL DE LA PLATA

(Octubre de 1944)

Presidente

DOCTOR RICARDO DE LABOUGLE

Vicepresidente

INGENIERO VIRGINIO MANGANIELLO

Secretario General y del Consejo Superior

DOCTOR BERNARDO ROCHA

Consejeros titulares
Facultad de Agronomia: ingeniero agrénomo César Ferri, ingeéniero agrénomo
Emilio J. Ringuelet.

Facultad de Ciencias Fisicomatemdticas: interventor: ingeniero Alejandro M.
de Estrada.

Facultad de Ciencias Juridicas y Sociales: interventor: doctor Juan Francisco
Mufioz Drake.

Facultad de Humanidades y Ciencias de la Educacién: doctor Fernando Marquez
Miranda, doctor Juan E. Cassani.

Facultad de Quimica y Farmacia: doctor Pedro J. Carriquiriborde, doctor Ar-
mando Novelli.

Facultad de Medicina Veterinaria: doctor Eduardo Coni Molina, doctor Osvaldo
Eckell.

Facultad de Ciencias Médicas: doctor Victorio Monteverde, doctor Rémulo R.
Lambre.

Instituto de! Museo: doctor Joaquin Frenguelli, doctor Emiliano J. Mac Donagh.
Instituto del Observatorio Astrondémico: ingeniero Virginio Manganiello.

Consejeros suplentes
Facultad de Agronomia: ingenicro agrénomo Arturo Burkart, ingeniero agré-
nomo Enrique C. Clos.
Facultad de Ciencias Fisicomatemdticas: (vacantes).
Facultad de Ciencias Juridicas y Sociales: (vacantes).

Facultad de Humanidades y Ciencias de la Educacién: doctor Enrique Frangois,
doctor Luis J. Guerrero.

Facultad de Quimica y Farmacia: doctor Arturo A. Solari, doctor Pedro T.
Vignau,

Facultad de Medicina Veterinaria: doctor Francisco A. Ubach.
Facultad de Ciencias Médicas: doctor Rodolfo Rossi, doctor Fernando Schweizer.

Instituto del Museo: ingeniero agréonomo Lorenzo R. Parodi, profesor Milciades
A. Vignati.

Secretario de Comisiones: sefior Horacio J. Blake.

Oficial mayor encargado de publicaciones: sefior Emilio Azzarini.



AUTORIDADES DE LA FACULTAD
DE HUMANIDADES Y CIENCIAS DE LA EDUCACION

(Marzo de 1945)

Decano

DOCTOR FERNANDO MARQUEZ MIRANDA

Vicedecano

DOCTOR ENRIQUE FRANGOIS

Secretario interino

Profesor Andrés R. Allende

Delegado titular al Consejo Superior

Doctor Juan E. Cassani

Delegado suplente al Consejo Superior

Doctor Luis Juan Guerrero

Consejeros Académicos titulares

Doctor Ramén Miguel Albesa, profesor Federico A. Daus, profesora Elisa Esther
Bordato, doctor Enrique M. Barba, doctor Eugenio Pucciarelli, profesor Julio
Caillet-Bois.

Consejeros Académicos suplentes

Doctor José A. Rodriguez Cometta, profesor Angel J. Battistessa, doctor Fran-
cisco Fernidndez, profesor Carlos F. Garcia.
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CUERPO DOCENTE
(Curso de 1945)

SECCION FILOSOFIA Y CIENCIAS DE LA EDUCACION

Introduccién a la filosofia: profesor titular, doctor Coriolano Alberini; profesor
interino, doctor Eugenio Pucciarelli.

Biologia y sistema nervioso: profesor suplente a cargo de la citedra, doctor
Marcos Victoria.

Psicologia: profesor titular, profesor Ernesto I.. Figueroa; suplente, doctor
Eungenio Pucciarelli.

Légica: profesor titular, profesor Francisco Romero.

Historia de la filosofia: profesor titular, profesor Ernesto L. Figueroa; adscripto,
profesor Francisco E. Maffei.

Gnoseologia y metafisica: profesor suplente a cargo de la citedra, doctor José
A. Rodriguez Cometta.

Etica: profesor titular, profesor Carlos Astrada.

Estética: profesor titular, doctor Luis J. Guerrero: suplente, profesor Raimundo
Lida.

Legislacién escolar: profesor titular, doctor Juan E. Cassani.

Historie de la educacidn: interinamente a cargo de la citedra, profesor honorario
doctor José Rezzano; adjunto, profesor Juan Mantovani.

Filosofia de la educacidon: profesor interino, profesor Juan Mantovani.

Psicopedagogia: profesor titular, doctor Alfredo D. Calcagno.

Teoria e historia de las ciencias: profesor titular, profesor Alberto Palcos.

Filosofia contempordnea: profesor titular, profesor Francisco Romero; adscrip-
to, profesor Emilio A. Estid.

Lectura y comentario de textos filoséficos: director, profesor Francisco E.
Maffei: ayudantes, profesores Emilio A. Estii y Segundo Tri.

Preseminario de filosofia: director, doctor José A. Rodriguez Cometta.

Seminario de filosofia: director, profesor Ernesto L. Figuerca,

Seminario de ciencias de la educacién: director, doctor Alfredo D. Calcagno.

Metodologia especial y practrca de la ensenanza: profesor y director de prictica
en geografia, historia e instruccién civica, doctor Enrique M. Barba; profesor y
director de practica en ciencias naturales, profesor Eutimio D’'Ovidio; profesora y
directora de prictica en letras, doctora Lilia E. D'Onofrio; profesor y director de
prictica en matemaiticas y fisica, doctor Enrique Loedel Palumbo; profesor y director
de prictica en ciencias de la educaciéon, doctor Alfredo D. Calcagno; profesora y
directora interina de prictica en francés, profesora Trinidad Berenice Lynch.

SECCION HISTORIA Y GEOGRAFfA

Introduceién a la historia: profesor interino, profesor Ricardo R. Caillet-Bois;
adscripto, profesor Luis Aznar.

Prefustoria argentina y americana: profesor titular, doctor Fernando Mairquez
Miranda.

Historia argentina: profesor titular, doctor Ricardo Levene.

Historia de la civilizacién antigua: profesor titular, doctor Abraham Ro-
senvisser.

Historia de la civilizacién moderna: profesor titular, profesor José A. Oria;
suplente, profesor Ricardo R. Caillet-Bois. :

Historia argentina contempordnea: profesor titular, profesor Carlos Heras; su-
plente, profesor Carlos F. Garcia.

Historia americana contempordnea: profesor titular, profesor Carlos Heras;
suplente, doctor Enricue M. Barba.

Sociologia: profesor titular, doctor Ricardo Levene.

Historia de las religiones: profesor titular, profesor Vicente Fatone.
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Historia de la historiografia: profesor suplente, doctor José Luis Romero.

Geografia matemdtica: profesor interino, ingeniero Luis A. Bonet.

Geografia politica y econdmica: profesor titular, profesor Romualdo Ardissone,

Geografia politica y econdmica argentina: profesor titular, profesor Augusto
Tapia; suplente, profesor Federico A. Daus; adscripto, profesor Alberto A.
Mignanego.

Lectura y comentario de textos histdricos: director, profesor Luis Aznar; ayu-
dantes, doctor Exequiel C. Ortega y profesora Lilia Mikita.

Preseminario de historia: director, doctor Enrique M. Barba.

Seminario de historia: director, doctor Roberto H. Marfany.

Instituto de investigaciones geogrdficas argentinas: director ad-hondrem, profesor
honorario doctor Juan José Nigera.

SECCION LETRAS

Introduccién a las letras: profesor interino, doctor José Maria Monner Sans;
adjunto, doctor Augusto Cortina.

Literatura castellana: profesor suplente a cargo de la citedra, profesor Angel J.
Battistessa.

Literatura argentina y de la América espariola;: profesor titular, doctor Arturo
Capdevila; suplente, profesor Julio Caillet-Bois.

Literatura de la Europa septentrional: profesor titular, profesor Rafael Alberto
Arrieta; suplente, doctor Pedro Henriquez Urena.

Literatura de la Europa meridional: profesor titular, profesor Rafael /Alberto
Arrieta.

Latin: profesor titular del primer curso, doctor Ramoén Miguel Albesa; pro-
fesor titular del segundo curso, doctor Francisco Fernindez; profesor titular del
tercer curso, doctor Enrique Frangois. Ayudante de lenguas clasicas, doctora Ana
Maria Baccini.

Griego: profesor titular del primer curso, doctor Antomio Ruffa; profesor
titular del segundo curso, doctor Ramén Miguel Albesa.

Litecatura griega y latina: profesor titular, doctor Enrique Frangois.

Historia del arte: profesor titular, doctor José R. Destéfano.

Literatura contempordnea: profesor titular, doctor José Maria Monner Sans.

Filologia castellana: profesor titular doctor Amado Alonso.

Lectura y comentario de textos literarios: director, doctor Augusto Costina;
ayudantes, profesor Angel O. Nessi y profesora Maria del Carmen Garay.

Preseminario de letras: director, doctor Augusto Cortina.

Seminario de letras: director, profesor Carmelo M. Bonet.

Instituto de investigaciones literarias: director ad-hondérem, doctor Augusto
Cortina.

SECCION IDIOMAS VIVOS

Director honorario: profesor José A. Oria.

Idioma francés: profesor titular del primer curso, profesora Elisa Esther Bor-
dato; ayudante, profesora Marcela C. de Vizquez; profesora titular del segundo
curso, profesora Susana M. de Padlog; ayudante interina, profesora Nélida Sanchez
Rodilla.

Gramdtica francesa moderna: profesor titular, profesor José A. Oria; suplente,
profesora Trinidad Berenice Lynch.

Literatura francesa: profesora titular, profesora Trinidad Berenice Lynch.

Preseminario de francés: prov1sxonalmente a cargo del profesor José A. Oria.

Idioma inglés: profesor interino del primer cutso, profesor Roberto F. Raufet.

Gramdtica inglesa moderna: profesora interina, profesora Zulema Quiroga.

Preseminario de inglés: directora, profesora Maria C. R. de Martini.

CURSOS LIBRES

Cursos libres de francés (19 y 2°): profesora Marcela C. de Vizquez.
Cursos libres de inglés (1° y 2°): profesor Roberto F. Raufer.
Cursos libres de alemdn (1° y 2°): profesora doctora Juana D. de Kyburg.

ESCUELA GRADUADA “JOAQUIN V, GONZALEZ"

Director: profesor Vicente Rascio.
Secretario interino: sefior Atailfo Pérez Aznar.
Encargado de turnos y ensefianzas especiales: sefior Antonio Rascio.
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SECCION VARONES

Vicedirectora: sefiora Romilda P. de Mendiéroz.

Profesores de grado: Maria Rosa Amaral, Beatriz Arregui, Matilde E. de
Blanco, Lina Briasco, Zulema Briasco, Amalia A. de Brito, Antonio J. M. Calvo,
Delia C. Z. de Castells, Arminda B. de Casterdn, Cristina M. de Ceppi, Maria E.
L. de Desmards, Otilia I. P. de Izurieta, Francisco Miguez, Exequiel C. Ortega,
Maria del Carmen B. de Sinchez, Amelia N. de Silva.

Profesores especiales: Ambrosio Aliverti, Esther Brito, Miguel A. Elgarte,
Maria del Carmen Garay, Jorge Garbarino, Arturo M. Gonzilez, Esther L. M. de
Monteagudo, Matilde Quijano, Lydia B. de Reymond, Ricardo Sanchez, Susana
Souli, Modesto A. Wolter.

SECCION NINAS

Vicedirectora: sefiora Maria E. A. de Ramirez Garcia.

Profesores de grado: Maria R. M. de Arigds, Nelly Arregui, Nelba L. Benitez,
Lilia E. Chaves, Elda A. de Herrero Laporte, Maria I. Riveros, Julia Rosales, Silvia
E. M. G. de Tribifio.

Profesores especiales: Elvira Assef, Sara P. Borrell, Irene Herrero, Miximo

Maldonado, Clara I. A. de Rocha.



PUBLICACIONES DE LA FACULTAD

ARCHIVOS DE PEDAGOGIA Y CIENCIAS AFINES

39 ndmeros

(Organo de la antigua Seccién de Pedagogia)

(1906-1914).

ARCHIVO DE CIENCIAS DE LA EDUCACION

(Organo de la antigua Facultad de Ciencias de }a Educacidn)

6 nomeros (191'4-1919).

REVISTA HUMANIDADES

(Organo de 1a Facultad de Humanidades y Ciencias de la Pducacién)

30 tomos publicados

(1920-1945).

Los tomos I a2 XXIV y el tomo XXVI estin agotados.
Humanidades sélo publica trabajos inéditos.

* VIIL
«* VIII vy IX.

X.

* XL
* XIL
* XIIL
* XIV.

XV.

* XVIL
* XVIL

XVIIL
XIX.
XX.

* XXI.
* XXIL.
* XXIIL

XXIV,

XXVI.

XXVIT,

XXVIII.
XXIX.

* Tomo
* Tomo
* Tomo

Tomo

IIL

1. Bibliografia correspondiente al afio 1926,
II. Bibliografia correspondiente al afia 1927,
1% y 2% partes
IV, 18 y 2% partes (2 vols.). Bibliografia correspondiente al afio 1929.

BIBLIOTECA HUMANIDADES

El lenguaje interior y los trastornos de la palabra, por Entique Mouchet, con in-
troduccién, de Ricardo Levene, 1923.

Historia de la historiografia argentina, por Rémulo D. Carbia,

Elementos de neurobiologia (1% parte), por Chr. Jakob, 1923.

La teoria del conocimiento, por Alfredo Franceschi, 1925.

Reconstruccion y version poética de “‘Edipo Rey”, por Leopoldo Longhi, 1926.

Fitologia y Estética, por Juan Chiabra, 1928.

Estudios de literatura espaiiola, por Juan Millé y Giménez, 1928.

Investigaciones acerca de la historic econémica del Virreinato del Plata, por Ri-
cardo Levene, 1927 y 1928,

Las ideas religiosos y morales en el teatro de Séfocles, por Jos¢é R. Destéfano,
1929,

1925,

Bergson (exposicion de sus ideas fundamentales), por Ernesto L. Figuerca, 1930,

Escolios y reflexiones sobre estética literaria, por Carmelo M. Bonet, 1930.

Rubén Dario y su creacién poética, por Arturo-Marasso, 1934.

La crénica oficial de las Indias occidentales, por Rémulo D. Carbia, 1934.

Instituciones sociales de la América Espaiola en el periodo colonial, por José M.
Ots, 1934,

La ciudad ‘del Bosque, por Rafael Alberto Arrieta, 1935.

La pedagogia de la personalidead (Euchken-Budde-Gaudig-Kesseler), por Juan José
Arévalo, 1937.

Gay Saber, por Arturo Capdevila, 1937,

Don Pedro de Cevallos, por Enrique M. Barba, 1937.

La Universidod de Buenos Aires desde su fundacién hasta la caida de Rosas, por
Antonino Salvadores, 1937.

La ética formal y los valores, por Carlos Astrada, 1938.

Historia critica de la historiografia argentina, por Rémulo D, Carbia, 1939,

Panorama del nuevo teatro, por José M. Monner Sans, 1939,

Tandilia, por Juan J. Nigera, 1940,

Juan Maria Gutiérrez, por Maria Schweistein de Reidel, 1940,

Don Gregorio Beéche, por Rafael A. Arrieta, 1941.

La instalacién humana en el Valle de Catamarca, por Romualdo Acrdissone,

El budismo ‘‘nikilista’*, por Vicente Fatone, 1941.

Nuestra ciencia y Francisco Javier Mudiz, por Alberto Palcos,

1941.
1943.

ANUARIC BIBLIOGRAFICO

con Advertencia de Ricardo Levene.

(2 vols.). Bibliografia correspondiente al afio 1928,
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BOLETIN DEL INSTITUTO DE INVESTIGACIONES LITERARIAS
Dos niimeros publicados (1937 y 1941)

TRABAJOS DE SEMINARIO, CURSOS DE LECTURA Y COMENTARIO

* L

* 1II.

* IIL

1,

VI

VIIL

VIIL

X

DE TEXTOS Y CLASES PRACTICAS

Ensayos sobre los datos inmediatos de la conciencia, de Enrique Bergson, Comen-
tarios a los tres primeros capitulos; con Advertencia del profesor Ernesto L.
Figueroa. Ve

Didlogo entre el Amor y un Viejo, de Rodrigo Cota; edicién critica con Prélogo
del profesor doctor Augusto Cortina,

E!l valor testimonial de cuatro cronistas amecicanos: Funes, Ruiz Diaz, Las Cosas
y Acosta; con Advertencia del profesor doctor Rémulo D. Carbia.

Plan de organizacién fundamental del sistema nervioso central de los vertebrados;
con Advertencia del profesor doctor Christofredo Jakob.

Pueyrreddn, Agrelo y Sarmiento, considerados como memorialistas. (Valor cierto
de sus testimonios), con Advertencia del profesor doctor Romulo D. Carbia.

Exposicién critica a los prélogos e introduccidn de la ‘‘Critica de la razén pura’”,
de Manuel Kant, con Advertencia del profesor Ernesto L. Figuerca.

Paisajes de Emilia Pardo Bazdm: con Advertencia del profesor doctor Artaro Viz-
quez Cey.

La organézacién subcortical del sisterna nervioso central de los vertebrados supe-
riores: el paleoencéfalo y sus funciones instintivas; con Advertencia del profesor
doctor Christofredo Jakob,

Et Neoencéfalo. Su organizacién y dinamismo; con Advertencia del profesor doctor
Christofredo Jakob.

Ontogenia del sistema nervioso; con Advertencia del profesor doctor Christofredo
Jakob,

INVESTIGACIONES PEDAGOGICAS

Desercién escolar y analfabetismo, por José M. Lunazzi.

CUADERNOS DE TEMAS PARA LA ESCUELA PRIMARIA

* L

* 1L

* I1L
* 1V,
* V.
* VL

* VIL
* VIIL
* IX.

* X,

* XL

* XII

* XIIL
* XIV.
XV.

* XVIL
* XVIL
XVIIL

* XIX.
* XX.

* XXI.
* XXII.

Concepcién actual de {os problemas de la escuela primaria, por Maifa de Maeztn, con
Advertencia de Ricardo Levene.

Furdamentos psicoldgicos w pedagégicos del método Montessori, por Maria Moo-
tessori,

El contenido pedagégico de la reforma escolar rusa, por José Rezzano.

Pestalozzi y su docteing pedagdgica, por Enrique Mouchet.

La fianza de las naturales en la escuela primaria, por Angel Cabrera,
Pecfil geogrifico, por Juan José Nagera.

Labor educativa de la escuela graduada ‘‘Joaquin V. Gonzdlez", por Vicente Rascio.
La nueva educacién y la escuela acriva, por Clotilde Guillén de Rezzano.
La lectura en la escuela primaris, por Arturo Marasso.

La ensefianza de la fisica en la escuela primatia, por Enrique Loedel Palumbo.
Funcién del maestro en los sistemas nuevos de educacién, por José Rezzano.
La ensefianza primaria de la cosmografia, por Juan Hartmann.

La ensefianza de la botdnica en la escuela primaria, por Augusto C. Scala.
El problema de la educacién, por Juan Mantovani.

Ciencia y pedagogia, por Alberto Palcos.

Educacidon del razonamiento en la escuela primaria, por Alfredo Franceschi.
Algunos aspectos de la ensefianza de la geografia, por Romualdo Ardissone.

Lo principal y lo accesorio en la renovacién de la metodologla pedagdgica, pot
Clotilde Guillén de Rezzano.

Las edades en el hombre. Su significado pedagdgico, por Juan Mantovani.

Aspectos de la
Urefia.

ensefianza litecaria en la escuela primaria, por Pedro Henriquez

La enseianza agricola en la escuela primaria, por Tomis Amadeo.
El lenguaje grdfico: su funcién en la escuela primaria, por Luis Falcini.



TEXTOS Y ENSAYOS

Er curso de impeesién:

TEXTOS HISTORICOS
1. Florilegio de Relaciones del Peri (sigio XVI). con Introduceién y notas de Fernsndo Mirquez
Miranda,

1I. Correspondencia de Rosas y Quiroga relativa a la orgenizacién nacions! (1831-18%4). coa
Introduccion y notas de Enrique M. Barba.

TEXTOS FILOSOFICOS

1. Proslogion (San Anselmo), texto latino y traducejon cos Introdunecién y notas de Eugenio
Pucciarelli,

En preparacion:

II.  La Poética, de Aristétcles, texto griego v tradnceidn con Introdveciénm y notas de Enrique
Frangois.

PUBLICACIONES FUERA DE SERIE

“Sarmiento’’, segunda edicidn de las conferencias del ciclo erganizado por la Facultad, apsrecidas
en el tomo XXVI de la revista ‘‘Humanidades’.

“El rcitmismo y la gnome edlica”’, por el Doctor Leopoido Longhi de Bracaglia, folleto
al servicio de la citedra de Literatura Griega y Latina,
“Inscripeidn de alumnos desde 1906 a 1939°", publicacdidn del Archivo de Secretarfa.

Programas, un libro que se publica anualmente con los programas a desarrollar por cada Profesor
durante el afio.

Digrsto, que contiene las ordenanzas y resoluciones en vigencia.

NOTA. — Los folletos y obras marcadas cen asterisco, estin agotados: los restantes se ballan
2 1a venta en la Edirorial losada. S. A.. Alsina 1131, Buenos Aires.



INDICE DEL TOMO XXX

Francisco Romero, Reflexiones sobre la gnoseologia de Vico ..

CarLos AstrapA, El pensamicnto filosdfico-histérico de Herder y su idea

de la humanidad ..
FzequieL MARFiNEz EstrApA, Nietzache, o del estilo ..
Fucenio PucciareLLl, El objeto de la metafisica en Aristételes ..
Jerio CaiLiLer-Bois, Un erasmista olvidado: Diego Méndez de Segura ..
José Luis RoMero, La helenizacién del judaismo en el siglo Il a. C. .. ..
Francisco AvALA, Notas para el estudio de la doctrina kantiana del Estado

Fraxcisco E. Marril, Nuevas apuntaciones sobre las formas del conoci-

miento en Platén ., .. .. ..
AMAPO ALonso, El descubrimiento de América y el idioma .. .. .. .. ..

Fernanpo MArQuez MiranpA, Primeros contactos europeos con el hombre

americano ..

MONOGRAFIAS UNIVERSITARIAS:

€arros A. Disanpro, Fray Juan de los Angeles . .

Liia Mikrra, Memorias autégrafas sobre la vida militar del general argentino

Gregorio Ardoz de Lamadrid .. .. .. .. .. .. .. .. .. ..

BIBLIOGRAFIA: HISTORIA:

Fernanpo MArguez MiranvA, La Rama Doradu, Magia y Religion, por Sir
James George Frazer ..
ApranaM Rosenvasser, The Legacy of Egypt, editado por S. R. K. Glanville

Francisco E. Marrer, Comentarios Reales e Historia general del Peri, por el

Inca Garcilaso de la Vega ..

ExeQuikL. CESAR OnrtecA, La oposicion bajo los Césares, por Gaatdén Boissier

LETRAS:

FErnANDO MARQUEZ MIRANDA, Estudios sobre Literatura Francesa, por José de
la Riva-AgHero .. oo oo vv vv it e e e v e e e e e

21
37
51
59
67
95

101
17

129

141

163

183
189

194
197

201
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FILOSOFIA:

Focexio PucciarerLl, Le personalided y el cardcter, por Honorio Delgado ..

Fmmio Estit, El genio helénico y los caracteres de sus creaciones espirituales,

por Rodolfo Mondolfo ..

Emnio Estic, Las jerarquias del saber y la eternidad, por Alberto Rougés . .

NOTICIAS DE LA FACULTAD:

Actoe académicos .. .. .. ..

Necrologia .. .. .. .
Homenaje a dos sabios arqueélogos .. .. .. ..

El Coloquio sobre el descubrimiento de América y nuestro profesorado

Péginas permanentes ..

Indice .. .. .. ..
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