RSTIANI)

El Espiritu Santo, que ilumina las inte-
U E ligencias e infunde amor en los corazo-
nes, estd realmente presente en el alma

del cristiano en estado de gracia: ya
que la gracia no es sino el efecto de esta presencia. Nos explana este dogma consolador Enrique
Ramiére, en el fragmento de su obra ¢El Corazén de Jests y la Divinizacion del Cristiano» que re-
producimos en la pagina 218.

Una adaptacién del «Veni Creators ala tquaderma via» por Gonzalo de Berceo (pig. 230) y La «Pentecoste» de
Menzoni, que nuestros lectores ya conocen, en una bella traduccién en verso de Concepcidén de Bofarull (pag. 234),
completan desde el punto de vista literario este primer aspecto del presente nimero.

No es ya una glosa literaria ni un comentario piadoso: es, sencillamente «Teologia de la Historia» lo que pretende hacer
Luis Creus Vidal en un insospechado paralelo que titula: La oda “A I'Esprit-Saint”. Lamartine y el sentido de
1a Historia en De Maistre, apoyandose en los versos maravillosos del poema de Lamartine (pags. 231, 232 y 233).

La Editorial enlaza el aspecto del ntimero expuesto hasta aqui con el tema que desarrollan el resto de sus articulos, a
saber: La unidad de la verdad. El Espiritu Santo es, en efecto, Spiritus Veritatis.

El amora la verdad, que no puede ser sino una, es lo que caracteriza a la verdadera filosofia. §Qué es la filosofia?
2Cémo se armoniza con la Revelacién? 3Cémo el amor a la verdad ha de ser objeto primordial de toda educacién? Tra-
tan respectivamente estos tres puntos el ilustre escritor Dr. Ramén Roquer, Pbro. (pags. 222, 223 y 224) y nuestros re-
dactores Jaime Bofill (pags. 225, 226 v 227} y Francisco Hernanz {pigs. 220 y 221).

No es necesario justificar la insercién de los fragmentos de las autobiograffas de San Justino y de Chesterton que ocupan
las paginas centrales: son un ejemplo de sincero amor a la verdad que llevé a uno y a otro a entrar en la Iglesia de Cristo.

Un trabajo sobre el Averroismo {pags. 235, 236, 237 y 238} lo incluimos como un ejemplo famoso de la actitud relativista
en filosofia; ésta, al negar la unidad de la verdad, escinde y destruye su propio objeto y por lo tanto viene a negarse a
si misma. Extractamos del Diccionario de Historia Eclesidstica un articulo de M. Gorce que es una viva exposicién his-

térica de esta doctrina, precursora de la impiedad moderna ,que se ensefiored durante mucho tiempo de buen numero de
catedras de Europa.

Por tltimo José-Oriol Cuffi Canadell desarrolla en la Seccién «A la Luz del Vaticano® un tema de palpitante ac-
tualidad, bajo el titulo: Ante la terminacién del conflicto guerrero en Europa (pigs: 239 y 240).

Ilustran este nimero, aparte de algunas reproducciones, dibujos originales de Ignacio Serra Goday, de Antonio Marin
y de Joaquin Mascaré.
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VERITATIS

La idea directiva de este nimero de CRISTIANDAD —puesto bajo la advo-
cacién del Divino Espiritu— ha sido 1a Unidad de la Verdad.

Es ésta una de las materias en que mds se patentiza la trascendencia prdc-
tica, social, del pensamiento especuativo. En efecto: tan pronto como queda esta-
blecida tebricamente la unidad “DE” la verdad, aparece ya como imposible ninguna
unidad prdctica (familiar, social, politica) que no sea una unidad “EN” la verdad.

Nada pues nos ha parecido de un interés mds profundamente actual que
iniciar este tema, en un momento en que toda la sociedad mundial tiene planteado
onte st un problema de fundamentacion de su vida y de su comunidad.

* #* *

Primer posible suceddneo de la verdad como fundamento de unidad prdctica
(o 1o que es lo mismo, como fundamento de paz): lg imposicién de la fuerza. En
terminologia filoséfica podria llamarse esta teoria el “primado de la voluntad”.

Quien adopte, no como mal inevitable, sino como tesis dogmdtica esta primera
solucion, se situa en el supuesto previo de que €l mundo, la sociedad, es un intento
de rebelién constante.

La unidad (o la paz) del mundo debe segin esto alcanzarse y mantenerse
por medio de una estructuracién constitutivamente represiva, y por lo mismo,
necesariamente antivital. Si esto ast fuera, jque el mundo tiemble para cuando
se produzca el triunfo de la vida! . .

Segundo suceddneo posible; la conllevancia de egoismos. Basar en esio la
paz no (segun hemos dicho antes) como en inevitable solucién provisional, sino
como en tesis definitiva, es presuponer que el equilibrio dindmico que es la paz, es
un equilibrio entre fuerzas constitutivamente divergentes.

Quien analice este segundo punto de vista verd al insitante que se reduce al
primero. Y si profundiza entonces en aquella primera hipétesis y la considera,
no como algo perteneciente al dominio de las ideas puras o a un remoto acontecer
dz la historia: sino como algo actualmente, irrevocablemente en vias de realiza-
cion, habrd enfocado en un aspecto nuevo el contenido que se encierra bajo la
palabra tan conocida, tan familiar de liberalismo,

* * *

“;Qué nos impide obedecer a la verdad?” Que el sectarismo moderno conteste,
o0 sus obras por él. Estas obras de la carne que pretende entodo momento legitimar
por medio de una propagandae mentirosa e infame, y de las cuales ha hecho su
ley: “fornicacién, inmundicia, desvergiienza, lujuria, servicio de idolos, brujertas,
enemistades, disputas, emulaciones, iras, rencillas, disensiones, sectarismo, envi-
dius, homicidios, embriagueces, comilonas y cosas parecidas”, despreciando la
advertencia del Apéstol: “quienes tales cosas hacen, no alcanzaran el reino de
Dios”.

Caminemos nosotros en el Espiritu —Spiritus Veritatis— en el que vivimos.
Ley contra ley; tesis contra tesis. La divergencia, planteada en el terreno de las
convicciones irrenunciables, hace temer un nuevo choque —tal vez cruento— entre
la sociedad moderna y la Iglesia Catolica. “La unidad de la verdad”: he aqui —si
el momento llega— uno de nuestros motivos de guerrg,
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PLURA UT UNUM

La presencia del Espiritu Santo en el alma justa

Casi no hay verdad mas frecuente y claramente enuncia-
da en las Divinas Escrituras que el dogma tan consolador de
la presencia real del Espiritu Santo en el alma del cristiano.
El Divino Maestro, que lo habia inculcado muchas veces a
sus Apoéstoles durante los tres afios de su vida piblica, se
lo recuerda con una insistencia particular la vispera de su
muerte y lo expone con una claridad que no deja lngar a la
menor duda. En la persuasion de esta presencia real, inti-
ma, perpetua del Espiritu Santo en sus corazones, desea
hacerles encontrar no sélo la consolacién en la tristeza que
les causa su proxima separacibdn, sino también la compensa-
cién sobreabundante de la inmensa pérdida que van a temer
cuando El les deje: “No os dejaré huérfanos, les dice, yo
rogaré por vosotros a mi Padre; y El os dard otro Pari-
clito, un consolador que permanecerd con vosotros eterna-
mente. Porque os he dicho estas cosas, ha llenado la tristeza
vuestros corazones; pero yo os he dicho la verdad: os con-
viene que yo me vaya, porque si no me voy el Paraclito no
vendrd a vosotros; si, por el contrario, me voy, yo os lo
enviaré”,

Al oir promesas tan claras, protestaciones tan concretas,
;como pudieron los Apéstoles dudar de que se les daria reai-
mente el Divino Espiritu y que habitaria de verdad en sus
almas? Si no hubiera debido unirse a ellos mis que moral-
mente, si no hubieran tenido que poseerle mas que en figura
o por un intermediario cualquiera, jcdmo esta posesién me-
taférica y esta union moral hubieran podido suplir y con
ventaja la presencia substancial del Hijo de Dios y su unidén
tan intima con EI?

Si Jesucristo quiso prometer el don real de su Espiritu,
sirviése de términos los mAs propios para explicar su pen-
samiento, y dificilmente hubiera podido emplear otros mas
claros. Si, por el contrario, hubiera querido expresar una
simple semejanza con la santidad divina, de que habia pen-
sado dotar a sus Apostoles, hubiera empleado para ello el
lenguaje mas impropio y hubiera inducido a error a los que
le escuchaban.

No podemos, pues, tener acerca de esto la menor duda;
y como las promesas del Salvador no se dirigen solamente
a los Apbstoles, sino a todos los cristianos que hasta el fin
de los siglos fueren santificados por los sucesores de los
Apéstoles; lo que visiblemente se efectud en éstos el dia
de Pentecostés, se efectta también, aunque invisiblemente,
en todos los que son regenerados por el Bautismo y ungi-
dos con el 6leo santo de la Confirmacién. EI Espiritu Santo
no se da a todos en la misma medida, pero si todos lo reciben
con la misma realidad.

Tampoco San Pablo teme dirigirse a todos los cristianos
y recordarles este dogma como uno de los primeros elemen-
tos de su creencia que a ninguno estd permitido ignorar ni
olvidar: “sNo sabéis, dice, que vuestros miembros son tem-
plo, que estd en vosotros el que tenéis de Dios, y que no
sois vosotros?”

Para San Pablo, la presencia o la ausencia del Espiritu
Santo constituye la diferencia de las almas. Las que poseen
el Divino Espiritu estin vivas, como nuestro cuerpo estd
vivo cuando el alma estd presente en é€l; pero las almas en
las que no habita el Espiritu Santo son cadaveres. Cierto que
hay grados en la vida, como los hay en la muerte; porque
las almas vivas pueden estar mis o menos intimamente uni-
das al Espiritu Santo; y las almas muertas mas o menos se-
paradas de él; mas para todas esta unién es el principio de
vida, y ella es, por consiguiente, tan real como la vida mis-
ma.

Iluminados por las ensefianzas precisas de las Santas
Escrituras, los primeros cristianos se alimentaban con la
meditacién de este dogma; en €l buscaban su consuelo en
los dolores de las persecuciones y su fuerza en la lucha con-
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tra los tiranos. Cuando San Ignacio de Antiogquia fué con-
ducido ante el juez para darle cuenta de su fe, preguntéle
éste su nombre: “Yo me llamo Tedforo Porta-Dios”, le res-
pondi6é el santo obispo.

Habia olvidado su nombre humano, porque habia dejado
de vivir una vida puramente humana, y no tenia mais con-
ciencia que de la presencia del Dios que en él habitaba, y
cuyo templo vive era. Y la joven martir Santa Lucia, cuan-
do el tirano, maravillado de su osadia, la amenazd que la
haria callar condendndola a los azotes: “Las palabras no po-
dran faltar a los siervos de Jesucristo, respondié ella, pues
st Maestro ha prometido que, cuando estuvieran ante los
jueces, su Espiritu hablaria por su boca, —; Luego el Espi-

Critu Santo estd en ti?, replica el tirano. —Si, responde la

virgen, los que viven casta y piadosamente son templos del
Espiritu Santo”. Y no tardé en probar, con un milagro, la
verdad de su afirmacién; porque habiendo ordenado el in-
crédulo juez, para desmentirla, que fuera conducida a un
lugar de libertinaje, la que se gloriaba de ser santuario vivo
de la divinidad, no pudo fuerza alguna moverla: la fuerza
del Espiritu Santo la hizo inconmovible.

Mas, he aqui un hecho méis notable afin, que muestra
cuan profundamente convencidos estaban los cristianos de la
presencia real del Espiritu Santo en sus almas y de la real
divinizacion que alcanzaban por su medio. Cuando los he-
resiarcas Eunomio y Macedonio, dignos sucesores de Arrio,
osaron ensefiar que el Espiritu Santo no era, como tampoco
el verbo de Dios, sino una criatura, he aqui lo que respon-
dieron los Santos Doctores: “No hay mis que un Dios que
pueda estar presente en todas partes a la vez, penetrar en
todas las almas, llenarlas de si mismo y divinizarlas por me-
dio de su unién con ellas; ahora bien, el Espiritu Santo
hace todo eso; luego, el Espiritu Santo no es una criatura,
sino verdaderc Dios”.

Y afiadiremos nosotros: no se prueba una verdad dudosa
si no se deduce de otra mas clara o al menos mas general-
mente admitida; cuando, pues, los Santos Doctores, de quie-
nes acabamos de hablar, probaban que el Espiritu Santo es
Dios por estar presente en las almas justas y divinizarlas,
suponian que los que negaban su divinidad se veian forza-
dos a confesar la realidad de su presencia v de la diviniza-
cién que de ella resulta.

Casi no seria necesario advertir que esta presencia del
Divino Espiritu en el alma justa es muy diferente de la que
resulta de la inmensidad divina, por la cual las tres divinas
personas de la Santa Trinidad estin en todas partes, aun en
el infierno.

También el Hijo de Dios es inmenso y esta presente en
todas partes; lo cual no impide que le adoremos especialmen-
te en la Sagrada FEucaristia, porque sabemos que en ella
estd de una manera particular; que estd en ella para darse-
nos. Asi, por la gracia, el Espiritu Santo estd en nosotros
para unirsenos, dirsenos y santificarnos.

Es una presencia particular, independiente en cierta ma-
nera de la primera. Suirez la explica diciendo que si, por
un imposible, la inmensidad divina no hiciera que el Es-
piritu Santo estuviera presente en nosotros, lo haria la gra-
cia. Podemos imaginarnos a un hombre pobrisimo junto a
un inmenso tesoro, sin que por estar proximo a él se haga
rico, pues lo que hace la riqueza no es la proximidad sino
la posesion del oro. Tal es la diferencia entre el alma justa
y el alma del pecador. El pecador, el condenado mismo, tie-
nen a su lado y en si mismos el bien infinito, y sin embargo,
permanecen en su indigencia, porque este tesoro no les per-
tenece; al paso que el cristiano en estado de gracia tiene en
si el Espiritu Santo, y con El la plenitud de las gracias ce-
lestiales como un tesoro que le pertenece en propiedad y del
¢cual puede usar cuando y como le pareciere.




PLURA UT UNUM

La Sabiduria

es hyja de Dios Lars= o

Porque en ella tiene su morada el Espiritu de inteligencia, santo, tnico, multiforme, sutil, elocuente,
agil, inmaculado, infalible, suave, amante del bien, perspicaz, irresistible, benéfico, amador de los hom-
bres, benigno, estable, constante, seguro, el cual lo puede todo, todo lo prevé, y que abarca en si todos
los espiritus, inteligente, puro y sutil. Pues la sabiduria es mas agil que todas las cosas que se mueven,
y alcanza a todas partes, a causa de sy pureza o espiritualidad; siendo como es una exhalacién de la
virtud de Dios, 0 como una pura emanacién de la gloria de Dios omnipotente, por lo que no tiene lugar
en ella ninguna cosa manchada, como que es el resplandor de la luz eterna, y un espejo sin mancilla de
la majestad de Dios, y una imagen de su bondad. Y con ser una sola lo puede todo y siendo en si inmu-
table todo lo renueva, y se derrama por todas las naciones entre las almas santas, formando amigos de
Dios, y profetas. Porque Dios solamente ama al que mora con la sabiduria, la cual es mas hermosa que
el sol, y sobrepuja a todo el orden de las estrellas, y si se compara con la luz le hace muchas ventajas:
visto a la luz le alcanza la noche; pero la malicia jamas prevalece contra la sabiduria. Abarca fuertemente

de un cabo a otro todas las cosas, y las ordena todas con suavidad.
{Sap. 10}
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PLURA UT UNUM

ldeal de la educacion natural en Santo Tomds

La educacién y la vida

Vivimos una época en que el vocablo “vida”, llevado
y traido, danza de un sitio a otro, y es objeto de especial
predileccién entre todas las gentes, incluyendo a los fil-
sofos.

La filosofia de un tiempo a esta parte pretende girar
alrededor de ‘“problemas vitales” y sobre todo “urgen-
tes”. Pero no so6lo la filosofia, todo €l mundo tiende a
resolver “‘urgentemente” la papeleta de su propia vida.
Y quiere vivirla libremente, quiere “vivir su vida”.

Sin embargo es curioso observar lo que acontece a
esas personas que encontramos por la calle empefiadas, o
al menos deseosas, de “vivir su vida’; es curioso, deci-
mos, porque son las que viven mas aherrojadas a la vida
que les marcan los demas.

Con todo ahora sélo nos interesa la relacién que pue-
da haber entre la educacién por una parte, y la vida que
hemos de vivir por otra.

Esa tendencia de la filosofia actual, de marcado carac-
ter vitalista, origina un modo de hablar vago y confuso.
Se clama por una educacién que prepare para lo vida.
Pero se puede preguntar: jpara qué vida? Si, aceptamos
que la educacidén para ser verdadera ha de ser vital, mas
¢a qué vida nos referimos? En la vida del hombre inter-
vienen muchos elementos factores: Cual o cuiles han
de ser cultivados y excitados?

Ante todo habria que saber lo que se entiende por
vida. Santo Toméas da esta definicién general: Vivum est
ens cui convenit secundum sutwm naturam movere seipsum
ad operandum.

Lo que mas conviene a un ser es lo propio y a ello
es a lo que mas se inclina y en donde encuentra la mayor
delectacidn, puesto que el bienestar de una cosa consiste
en la consecucién del fin, que es donde descansa.

Para ello procura encontrar simpatia (sun-pathos) en
los demds; el hombre se rodea de amigos y coparticipes
en sus aficiones, y a ellas ordena toda su vida. Esta es la
razén de que se sienta impulsado a comunicar a los otros
su pensar y su sentir en un anhelo indescriptible de que
todos piensen y sientan como €l y con él,

Pero el hombre tiene unas funciones que por radicar
en lo mas elevado de su ser, le son propias: las derivadas
de la razon. Sus actos han de estar marcados con el sello
de lo racional. Si no queremos arrebatarle la condicién de
hombre, hemos de valorar tan solo la vida intelectiva, en-
tendida como vida razonable, y desechar por completo la
vida voluptuosa, cuya finalidad se concentra sobre el de-
leite del cuerpo, por lo que no mierece llamarse sino vida
bestial.,

Hay otro punto importantisimo. Nos hemos referido
a la vida natural, pero ¢no serd otra la clase de vida para
la cual se haya de preparar al hombre educindole? ; Aca-
so no sefiala Santo Toméis como meta del hombre la otra
vida, la vida de la que ésta no es sino preparacién? El
fin del hombre jno consiste en la vida sobrenatural?

Para Santo Tomas el fin dltimo consiste en la beati-
tud, que es vision intuitiva de Dios y amistad intima con
El. Entonces es cuando el hombre logra su perfeccion.
Pero en la vida natural cabe una aproximacion, acerca-
miento que vendri ayudado por la educacion.

Esto es lo que nos importa ahora aqui; y no tanto el
proceso como el ideal de la educacién natural que el San-
to Doctor haya disefiado.
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La vida activa y la contemplativa

Hay marcadamente dos tipos de hombre. En primer
lugar el hombre de actividad. ; Cuin numerosas son las
personas de esta clase que conocemos! Decimos de ellas
que no pueden estar sin hacer nada, y queremos decir que
su entendimiento proyecta siempre hacia el exterior: estd
vertido hacia afuera en mil realizaciones. Tienden a la
compafiia -——que no es igual que la amistad— y se lanzan
a la empresa casi por la misma empresa, Son motores a
veces peligrosamente desquiciados y disparados en cual-
quer direccion. Parecen ser los mas afectivos por su
extra-versién. Son los activos.

Por otra parte, hay el hombre concentrado, ensimis-
mado —que no quiere decir egoista—, son los que gustan
del reposo y de la tranquilidad externos, y huyen del bu-
llicio buscando la soledad para ellos eminentemente fruc-
tifera y constructora; los solitarios, los huceadores de su
alma y de su espiritu. Son los confemplativos.

Ambos grupos tal como aqui quedan caracterizados re-
presentan una imperfeccién en su género. Bien se ve que
cuando se habla de verdadera vida activa se quiere decir
una vida que esté regida por la razdn, y cuando de la con-
templativa, aquella que en tltimo término se dirige a
Dios vertiéndose en la accidn.

Podrianse hacer varias clasificaciones secundarias
distinguiendo innumerables matices dentro de cada gru-
po. Con arreglo a esto la vida se dividiria exaustivamen-
te en activa y contemplativa (1), pero existiria mezcla de
caracteres. En efecto, en la vida individual esa mezcla
se da. Mas, segun predominen los de unc u otro tipo de
vida, se llama a la persona activa o contemplativa.

:Cuil de estas dos clases es la mejor?

Ambas estin regidas por la razdn, puesto que habla-
mos de la vida humana. Sin embargo, mientras la con-
temiplativa se aplica a la contemplacién de la verdad, la
activa se dirige a la accidén exterior conforme a la razén.
Por eso la sabiduria es la virtud reina en la vida contem-
plativa, y proporcionaria al hombre la felicidad en el caso
de que fuese perfecta, pero “como el acto de la sabiduria
en esta vida es imperfecto respecto de su principal ob-
jeto, que es Dios, por eso el acto de la sabiduria es una
cierta incoacién o participacién de la felicidad futura”
(2). Entonces la metafisica seria esa ciancia sdpida (sabi-
duria) consistente en ver y “gustar” a Dios en las cosas
del mundo. En la vida activa la principalia es de la pru-
dencia (3).

Ast considerada, la prudencia es la virtud consistente
en guiar las acciones humanas conforme a los principios
emanados de la razén: es la werdad de la vida préciica.
Sin ella no hay verdadera vida humana. De suyo, la vida
contemplativa es mas excelsa que la activa, porque se di-
rige mas directamente a Dios; al entregarse a la contem-
placién de la verdad se acerca el hombre en cuanto le es
posible a su perfeccion.

Por otra parte, la vida contemplativa no estd despro-
vista de afecto, porque el tender a la verdad requiere el
motor de la voluntad. La verdad es apetecible y la Ver-
dad suprema es el supremo Bien. Sin caridad no hay
verdadera sabiduria. Ella es la que empuja al hombre a
contemplar a Dios y por eso la sabiduria tiene su principio
en el afecto, aunque consista esencialmente en una ope-

(1) S. Th. 2.8 2.8—q, 180, a. 2.
(2) S. Th. 1.8 28—q. 66, a. 5, ad. 2.
(3) Vid. nim. 23 “Santo Tomis y la educacién”.




racién del entendimiento (4). En todo caso la afectividad
de la vida contemplativa es mis intensa porque es mas
profunda, y mis profunda por su misma intensidad.

Ademas la contemplacion exige las virtudes morales,
que se dan principalmente en la vida préctica. Gracias a
ellas el espiritu se aquieta, se aleja de las pasiones que
enturbian la vista y conturban el animo. Son, pues, las
virtudes morales a manera de dispositivos que actian co-
mo sedantes, eliminando los obstaculos que podian im-
pedir al alma dispararse hacia arriba,

La vida personal

Ningan hombre es igual a otro hombre. Sin necesidad
de meterse por los terrenos —ya bastante trillados— de
la caracteriologia puede hablarse de un principio de in-
dividuacion que, ateniéndonos a la doctrina tomista, re-
side en la materia.

De la constitucidon fisica de un individuo depende en
gran parte su modo de actuar. En una palabra: el tem-
peramento —ya Hipdcrates habia hecho una de las pri-
meras clasificaciones— influye en el caracter.

La vida personal o individual no es mis que la apli-
cacién de las facultades a una actividad en la cual halla
el sujeto el méximo placer y satisfaccion.

Ahora bien, esto depende de la naturaleza de cada
persona y de la voluntad de Dios. “Los que son inclina-
dos a las pasiones, por su vehemencia en el obrar, son
mas aptos para la vida activa a causa de la inquietud
de su espiritu... Mas algunos tienen naturalmente pureza
y quietud del alma, y éstos perderan, si del todo se des-
tinan a la accién” (5).

Por eso, al precisar el concepto de vida individual o
personal, se ha de atender, no sélo a las caracteristicas
generales de la vida humana, sino también a las peculia-
ridades de cada individuo en concreto, el cual se sentira
inclinado hacia una clase de objetos por una serie de
factores de los que no es el menos importante el de su
constitucién organica. Aqui interviene el atractivo que
un determinado género de cosas pueda ejercer sobre el
individuo, moviendo su voluntad y poniendo en marcha
su actividad intelectual hacia la consecucién del fin par-
ticular propuesto.

ldeal de la educacién natural

En bien pocas palabras puede expresarse el ideal que
Santo Tomés sefiala a la vida personal natural. Consiste
en la ordenacidn de las actividades humanas individuales.

Ei orden de las cosas estriba en la relacion que guar-
dan entre ellas, pero como esta relacién depende de la
que cada una tiene con su fin, concluiremos que el orden
dice relacién de las cosas con su fin.

El fin diltimo del hombre es amar y contemplar a Dios,
y en consecuencia, su vida individual serd vida ordenada
si se atiene a su ultimo fin. La voluntad, que es el prin-
cipio de actos mecesarios en cuanto tiende forzosamente
al Bien en abstracto, es, sin embargo, libre en escoger
los medios para llegar al fin. Sobre que hay un desorden
producido precisamente por esa libertad que posibilita el
pecado, existen ademis muchos fines particulares a los
que puede dirigirse licitamente el individuo siempre que
los subordine al fin supremo.

Es obvio que la ordenacién de la vida humana reside
eu la inteligencia y en la razén: sélo la inteligencia puede
entender el orden y s6lo ella puede originarle.

Por eso, la vida moral, la conducta, viene ordenada,
es decir, dirigida al fin daltimo por la razom.

El entendimiento especulativo ordena al hombre a la
contemplacién de la verdad, adquiriendo asi la virtud de

(4) S. Th. 2.2 2.2—q. 180, a. 7.
(s) S. Th, 2.8 2.2—q, 182, a. 4, ad. 3.
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la sabiduria. El entendimiento procura también el conoci-
miento practico por el que el sujeto ordena su accion y
por medio de ella se dirige al fin, para lo cual es indis-
pensable la posesién de otra virtud: la prudencia.

El ideal de la educacién natural serd, pues, la orde-
nacién que el hombre ha de imponer en su vida personal
para que sus acciones se dirijan directamente —por me-
dio de la vida contemplativa— o indirectamente —por
medio de la vida activa— al {ltimo fin, que en todo caso
¢es Dios.

De aqui que el educador ha de procurar esa ordena-
cidn, mejor subordinacion, de las actividades del edu-
cando, sin violentarle excesivamente. No habrd de mten-
tar dirigirle hacia la vida contemplativa si es que no tie-
ne aptitud natural, porque de ello podrian seguirse gra-
ves consecueticias. No todos los hombres pueden acer-
carse a la contemplacién sin peligro para la estabilidad
normal de su persona, pues acostumbra a ser contrapro-
ducente el forzar la inclinacién.

En cualquier caso, antes de entregarse a la vida con-
templativa, han de domefiarse las pasiones y corregirse
los malos habitos; es decir, vntregarse a la vida activa,
porque de lo contrario, lo mis probable es que surjan con-
tlictos internos, como la impaciencia y la colera.

La sabiduria, don del Espiritu Santo

En este mismo articulo al hablar de la vida contem-
plativa, y también en otras ocasiones, (6) hemos dicho
que para Santo Tomis el fin de la educaciéon humana es
la sabiduria, por ser ésta la vida que nos acerca mis a
Dios.

Pero ademas el hombre puede aspirar en su vida a
un grado mayor de perfeccién. Esta suma perfeccion del
hombre en su estado natural le viene proporcionada por
los dones del Espiritu Santo. O sea que, por encima de
la sabiduria como virtud intelectual, estd la sabiduria
como don del Espiritu Santo, que es una perfeccién en
virtud de la cual el hombre acta inspirado por Dios.
Esta inspiracién consiste en la mocién que Dios presta
al hombre. La sabiduria viene a ser entonces una conna-
turalidad sobrenatural del hombre con Dios para juzgar
todas las cosas, tanto divinas como humanas; y esta con-
naturalidad viene proporcionada por la caridad. Sin ésta
no hay concurrencia divina. Ella es la premisa indispen-
sable para lograr la unidén intima, la amistad con el di-
vino Espiritu (7). Es el prismético indispensable para lo-
grar una visién desde el mejor 4ngulo posible: desde el
angulo del Creador. Mis adn: es una experiencia que
el hombre tiene de Dios y por lo cual juzga sobre todas
las cosas al primer contacto con ellas y de un modo di-
recto.

Seria algo parecido a lo que ocurre al hombre de buen
gusto cuando se halla ante cosas desagradables, enfrente
de algo que le molesta: No necesita pensar sobre ello:
no necesita nada.. nada mas que el buen gusto. Ese
“buen gusto” es la sabiduria, don del Espiritu Santo.

Pero la sabiduria puede manifestarse bajo una forma
contemplativa o bien bajo forma practica (10), puesto que
a un alma que posea la caridad no le pueden estar nega-
dos los dones del Espiritu Santo.

Considerada asi la sabiduria, conduce del modo mas
perfecto a la verdad. En la verdad descansard el hombre,
porque en la Verdad encontrard su perfeccion. Si, la edu-
cacidn ha de preparar para la vida, pero para esa vida
que consiste en un esfuerzo constante por acercarse a
la Verdad. Con ella y viviendo en ella, el hombre serd
feliz.

Francisco Hernanz

(6) Vid. nim. 23 “Santo Tomas y la educacién”.
(7) 'S. Th. 2.% 2.2—q. 45, a. 2.
(10) S. Th. 2% 2.8—q. 45, a. 3.
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Qué es Filosofia?

La personalidad del Dr. D. Ramén Roquer, Pbro. es tan destacada en el campo filo-
séfico espafiol que toda presentacién seria desestimar la cultura de nuestros lectores.

3Qué es la Filosofia? Nadie mejor que él para orientar al lector entre el dédalo de
contestaciones que se dan a esta pregunta, vinculodas todas ellas a un concepto
—acertado o erréneo de la Verdad.

No sin cierta desazon comprueba el devoto de la fi-
losofia —aficionado o profesional— que las opmiones
acerca de su definicién divergen sobremanera y que los
filésofos que las formulan muestran un fanitico tesén en
mantener posiciones que no pueden garantizar con ‘‘s6-
lidos argumentos”. Porque si de tal naturaleza fuesen di-
chos argumentos, se lograria pronto la unanimidad no-
cional desmentida apenas se empieza a leer las primeras
paginas del mas ramplon de los manuales.

Quisiéramos en breves lineas orientar al lector por
entre la maleza de las principales concepciones de la fi-
losofia en boga en nuestros tiempos y contribuir a for-
mar en él una razonable conviccién sobre el alcance de
esta disciplina tan despreciada por los desconocedores y
de tan peligrosa fascinaciéon por parte de los que han sen-
tido penetrar su espiritu por el fino “‘aguijén” socratico.

Ante todo conviene evitar el peligro de la resaca pe-
simista. Windelband en su Praludien, 1884, llega a com-
parar a los filésofos con los individuos llamados ‘“Pablo”,
por ejemplo, “pues éstos carecen asimismo de todo ca-
ricter comtin que justifique tal apelacién”. De modo que
“filésofo” y “filosofia” resultarian términos equivocos.
Husserl publicé el afio 1936 en la revista Philosophia,
de Belgrado, el trabajo: “Krisis der earopiischen Wis-
senschaften” en el que sostiene que nuestro modo de
pensar puede crear “filosofias” pero no “la filosofia”,
rectificando de esta suerte el optimismo profesado, 25
afios antes, en su articulo de Logos titulado “Philosophie
als strenge Wissenschaft” en el que propugna la posibi-
lidad y la necesidad de la Filosofia como ciencia riguro-
sa para remediar la funesta disociacién entre una filoso-
fia cientifica y una filosofia literaria en boga a principios
de siglo.

Para que estas actitudes fuesen correctas seria nece-
sario que las diversas definiciones de filosofia no tuviesen
rasgos comunes y que la actitud filosofica a lo largo de
la historia oscilase con ritmo arbitrario; de manera que
ni el objeto, ni el método, ni la funcién cultural de la fi-
losofia tuviesen notas comunes. La indeterminacion del
objeto de la filosofia, frente a la determinacién del de las
ciencias ha sido notoriamente exagerada por la corriente
existencialista de nuestros dias. Ludwig Freund, llega a
afirmar que “lo problemitico como tal es la materia u
objeto de la filosofia” (Am ende der Philosophie, 1930,
Miinchen) y en nuestra lengua repetidamente se ha glo-
sado “la indole constitutivamente latente” de aquel ob-
jeto. En este caso la filosofia tendria que ser “perenne
reivindicaciéon de su objeto, una enérgica iluminacion de
él y un consuente y constitutivo hacerle sitio”. La Filoso-
{ia seria una violencia por sacar el objeto de su constitu-
tiva latencia a una efectiva patencia. Si se objeta a todo
esto con las razones del buen sentido esgrimidas por Pla-
ton: ;Como empezaré a buscar lo que desconozco 4y si
al alzar algo encuentro, como reconoceré en ello lo por
mi buscado?, o se dard la callada por respuesta o se afia-
dird una argumentacién que por sutil resulta ininteligible.
“Es posible que el filosofo comience con un concepto pre-
vio de la filosofia... Pero puesta en marcha, como la fi-
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losofia consiste en este abrirse camino, resulta que en él
se constituye la idea misma de la filosofia”, La idea pre-
via es un hilo conductor que serd roto apenas se ponga en
marcha el pensar filos6fico como tal. Este se dard la pro-
pia idea de la filosofia. No preguntemos en qué consista
porque la esencia constitutiva impondria de nuevo leja-
nia a aquel objeto. Ademas, “al revés de lo que acontece
en las demds ciencias, no es el hombre quien busca la
filosofia, sino la filosofia quien busca al hombre. El hom-
bre no busca la filosofia, se encuentra en ella”. Afirma-
ciones paradéjicas que, por lo mismo, no vedarin glosar,
cuando se ofrezca y con la misma conviccion que la filo-
sofia es la “clencia que se busca”. Aristételes habla de
lo “buscado” en un doble sentido: o como contenido del
saber, o como modo del mismo. De donde la filosofia
como ciencia de contenido o como actitud.

Esta indeterminacién del objeto y del método corre-
lativo se debe en gran parte, tal es la cantinela de moda,
a la situacién cambiante por que atraviesa la humanidad.
El hombre y sus problemas —se dice— experimentan
transformaciones historicas. Nuevas generaciones buscan
con wuevos métodos soluciones a nuevos problemas plan-
teados por su tipica situacion. La evolucion del espiritu
humano no consiste Gnicamente en un caminar hacia la
solucién de problemas idénticos y en la bhsqueda de los
medios cada vez més adecuados para resolverlos. Si ex-
perimentamos en toda inquietud filoséfica como en la vida
de cada uno algunos misterios universales, éstos toman
formas distintas segiin la situacion concreta del hombre
en la historia. Los problemas de una época encuéntranse
regularmente reemplazados por otros problemas sin ser
resueltos. Pierden, por decirlo asi, su interés, su realidad,
su necesidad vital.

Asi rezaba el clamor de la filosofia europea antirra-
cionalista frente a la arrogancia racionalista que reivin-
dicaba la posesién de un sistema y de un método verda-
deros en un sentido estrictamente antihistérico. Hegel
con su concepcion de la historicidad del espiritu habia
abierto un abismo que se creyd colmarlo con el descu-
brimiento de la dimensién histdrica de la verdad y su
investigacién por antonomasia, la Filosofia. Clamor que
subid de tono, tras el tardio descubrimiento de Dilthey,
paladin de la filosofia del tiempo y de la historia y que
repetidas veces en sus fragmentarios escritos ha recono-
cido que no se puede contestar a la definicidn: jqué es
filosofia? ni por su objeto, ni por su método. Mas, no obs-
tante, honradamente ha confesado que lo que permanece
constante a lo largo de las vicisitudes cambiantes de ob-
jetivos y métodos es la funcidn social y cultural de la fi-
losofia lo que permite caracterizarla univocamente, como
él lo hace, a base de una concepcién del hombre y del
mundo (Weltanschauung). ¢ Por qué no han sido a su vez
sinceros los historicistas contemporaneos, evitando asi el
grave peligro de relativismo a la base misma de la filo-
sofia? Porque si ni siquiera la funcién histérica de la
filosofia presenta un contenido determinable con claridad
y fijeza tanto hablar sobre el problema de la filosofia re-
sulta la mas pedante y funesta de las logomaquias. Pues




es evidente que la problematicidad supone una aparente
(al menos) contradiccién y para contradecirse, es preciso
que algo se diga en un sentido y en otro con claridad y
precision. Y esto es lo que falta en las disquisiciones a
que me he referido.

Por lo que se refiere a la situacion del hombre en la
historia conviene no exagerar el caracter condicionante de
la misma desconociendo el caricter condicionado que for-
zosamente la incluye en la historicidad. La situacion pue-
de explicar genéticamente el planteamiento de ciertos pro-
blemas, la elaboracion de hipétesis, el esbozo de teorias;
si queréis, hasta las convicciones subjetivas de algunos
pensadores. Jamds, sin embargo, serd razon definitiva o
discretiva del valor o rectitud de una hipétesis, de la ver-
«ad de una teoria.

A todo esto se nos podra replicar. Bien, pero, squé
es Filosofia? Porque es el caso que tras tanto hablar de
ella no sabemos todavia en qué consiste.

La definicion de la Filosofia

“El problema fundamental de la filosofia radica en
su nombre”, dice Przywara, ya que, etimoldgicamente,
equivale a amor (philein) a la sabiduria (sophia) y €l amor
puede interpretarse o como un ‘“‘buscar afanoso” lo que
no se tiene (la sabiduria, in casu) o como una “amorosa
posesién” de la misma. Caben, pues, dos grandes con-
cepciones de la filosofia ancladas en la dual etimologia.
En el platonismo y su proyeccion cristiana, el agustinismo,
la filosofia intenta constituirse como una “bisqueda’ im-
pulsada por el amor, de la sabiduria en su aspecto prac-
tico, de accidén diriase hoy, en el sentido que sapientia se
contrapone a scientia. Perfilase maravillosamente en esta
orientacién el “Bios” filostfico, la “praxis” referida a
la “teoria” o contemplacion, el “ethos” filoséfico. La
actitud del filosofo muéstrase desde el principio con mar-
cado caracter moral, ya que la sebiduria es el walor per-
sonal supremo, el acceso a la misma es fruto de un cons-
tante esfuerzo. La dialéctica o movimiento hacia la ver-
dad y hacia el ser es fatigosa, decia Platén. Entiéndase
bien. No sdlo es dificil dar solucién a los problemas —
obstaculos que se oponen a la ascension' al ideal del saber—
sino incluso acertar a descubrirlos donde el sentido co-
mun no lo lograria. Lo que parece claro a una observa-
ciént superficial resulta a veces muy oscuro a la reflexion
filos6fica. De ahi nace la caracterizacion de la filosofia
como aporética universal que adopta la forma de pensa-
miento problematico y consiste en el enfrentarse con las
fltimas cuestiones o problemas que desde cualquier an-
gulo de realidad sean descubiertas.

Si Platén ha descrito maravillosamente la actitud fi-
los6fica cibele a Aristoteles y paralelamente a Santo To-
mas el haber detallado el aspecto sistematico de la sabi-
duria como ciencia la mas alta del objeto mas excelente,
conseguida con el riguroso método demostrativo. Verda-
dera participacién de la suma sabiduria de Dios, aclara
el Dr. Angélico, a la claridad del “ver” (noein) seguira
el aquietamiento (eudaimonia) del apetito en forma de
posesién cum amore. La simplicidad de la divina vision
se realizard analogicamente en el hombre a base de la
unidad sistemdtica, es decir, de la pluralidad unificada. Al
todo de la ciencia de Dios, en su infinita variedad concreta
correspondrd un todo universalizado en el hombre pero
todo al fin y al cabo en el que recibira plenitud de sentido
lo sabido, transformandose el saber fragmentario en filo-
sofico. Nada, pues, se excluye del dmbito de la filosofia
aunque solo se configure en sistema filoséfico lo que parti-
cipe de la altisima luz de los primeros principios en que se
refracta la unitaria aunque analdgica fulguracién de la idea,
del Ser. La luminosidad reflejada por las cosas —eviden-
cia— constituird el criterio de su objetiva verdad.
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Filosofia v Cienucia

La ciencia cuyo contenido férmanlo parcelas de la
realidad —seres y fendémenos— claramente delimitadas,
se ocupa en descubrir, con peculiar metodologia, la ley e
intima estructura, la intrinseca ordenacién o el sentido
interno de aquéllos, en una palabra su “logos”. El “lo-
gos” de la vida se traduce en la “bio-logia”, el del alma
en la “psico-logia”, etc. La ciencia se mueve entre dos
limites: uno inferior: ‘““los hechos positivos”, exagerada-
mente valorados por el “positivismo”, y otro superior: el
mundo de las “ideas” o de las estructuras que constituyen
la dimensién “formal” de la ciencia y cuya exagerada
estimacion conduce al “constructivismo”. Siempre, sin
embargo, el mismo movimiento de abajo hacia arriba: o
del material cadtico al material ordenado (ciencia positi-
va) o de un material cualquiera a la “forma” o configu-
racion del mismo (ciencia constructiva, en el caso limite).
La filosofia distinguese de la ciencia primero por no ser
fragmentaria o de aparcelado objeto y ademas porque
iransciende el término de la ciencia o desciende hasta pre-
fijar sus limites o sus canones metddicos. La trascenden-
cia se patentiza en la funcidn de mostrar la coherencia
de las estructuras formales o la fundamentacién de las
mismas en los principios ontoldgicos. El descenso de la
filosofia obsérvase en el proceso deductivo a partir de las
intuiciones originarias, hasta llegar al mundo de las
“ideas” o “estructuras” clentificas, desde donde puede
prescribir la “formalizacion™ constructiva o comprobato-
ria de las mismas.

Filosofia y Teologia

Todavia se aclarara con mas perfeccion el concepte de
la filosofia si la comparamos con la modalidad del saber
teoldgico que constituye un limite extrinseco, asi como la
ciencia lo es intrinseco.

La Teologia en su estricto sentido es un movimiento
del saber contrario al de la ciencia: procede de arriba a
abajo. No s6lo por su contenido, (objeto material de la
escuela), como logia soBrE Dios sino principalmente por
su forma (objeto formal quo) logia DEsDE Dios, es decir
locucion de Dios mismo sobre Su sentido y Swu intimidad.
Es el hablar que parte de Dios y llega a nosotros. Lo pri-
mero en Teologia es un descenso. El creador, el funda-
mento absoluto, se manifiesta, se re-vela. La Teologia es
un sermo de Deg con ‘“‘signos creados”, pero quien habla
es Dios mismo.

Ciertamente el hombre se afana por comprender (inte-
lectus) el sentido de la locucién divina. Pero es tedlogo,
formalmente hablando, sélo cuando su esfuerzo (quaerens)
se halla en intima dependencia con la exclusiva autoridad
de Dios (fides) revelante. Fides quaerens intellectum.

Por ser la Teologia movimiento de arriba a abajo 1o
consiste ni en la doctrina de las relaciones naturales del
hombre a Dios (Filosofia de la religiosidad) ni versa so-
bre Dios como sentido y fundamento del mundo (Filoso-
fia de la religién) ni sobre Dios en si mismo (Teologia ra-
cional o natural), sino doctrina de la libre relacion de
Dios al hombre (Teologia de la salvacion), de los miste-
rios de Dios en su intimidad (Teologia divina), y del sen-
tido e historia del mundo desde Dios (Teologia del Reino
de Dios).

Vista desde la Teologia aparece la filosofia con doble
movimiento: hacia arriba y entonces toma el aspecto de
una Teologia natural o doctrina de Dios como principio
y fin del mundo finito; hacia abajo, es decir viniendo de
arriba, y entonces a base de los datos teoldgicos, con mé-
todo propiamente racional, unifica las respuestas o locu-
ciones teoldgicas con datos y cuestiones filoséficas en un
sistema méas o menos coherente; las Summae, v. gr. En
este sentido es el vehiculo de la Ciencia teoldgica.
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La Teologia como ciencia de la Fe

A primera vista tratase de un contrasentido. ;Cémo,
en efecto, conciliar el conocimiento a base del lumen ra-
tionis con el procedente del lumen fidei? En un caso la
evidencia intrinseca; en otro el asentimiento “ex auctori-
tate”. Pero atendiendo a la corriente distincién entre la
fides quae creditur o contenido objetivo de la fe y la fides
qua creditur o subjetivo asentimiento de nuestro entendi-
miento bajo el influjo de la gracia y de la propia volun-
tar a la autoridad de Dios revelante, disipase la dificul-
tad. Cabe estructurar cientificamente el contenido de la fe
o verdad revelada aunque trascienda la ciencia el origen o
fuente de conocimiento de dicho contenido.

Al revelar Dios al hombre es indiscutible que quiso
hablarle con sentido. Incluso los peores detractores de la
Teologia escolastica, Erasmo y Lutero, (con sus secuaces
humanistas y pseudo-reformadores) tuvieron necesidad
de reconocer en la Sagrada Escritura un sentido literal el
primero y un sentido mistico iluminativo de la accién el
segundo. Luego es comprensible y legitimo el afan por
descubrir y penetrar cada vez mejor el sentido de lo re-
velado. Afan atrevido y humilde que han sentido los mas
grandes de nuestros doctores y de nuestros Santos. La
concrecién de los resultados de este afan, en forma siste-
mética, es la Teologia como ciencia de la fe.

El tedlogo y la Fe

Mucho se ha disputado si la virtud de la fe es esen-
cial requisito del tedlogo. Dos opiniones extremas creemos
que son igualmente viciosas. Unos niegan en absoluto la
necesidad de la fe en el tedlogo: bastaria que aceptara
105_ datos iniciales y los principios de razonamiento. Otros
exigen no solo la fe y virtud teologal, sino la caridad. Es
decir la fe viva que supone la gracia con los dones de sa-
biduria y ciencia. Santo Tomas, en Aurea via media, sos-

tiene la necesidad de la fe (lumen fidei) pero no exige los
dones. “Esta doctrina (la ciencia teoldgica) tiene por pri-
meros principios, los articulos de la fe que por la luz in-
fusa de la fe (lumen fidei) son patentes (perse noti) al que
la tiene”. Su. L. Sent. prol. q. 1 a 3. En el primer caso el
no creyente seria como el ciego de nacimiento que quisiera
escribir un tratado de pintura. Al pseudo-teslogo le fal-
taria el “lumen fidei” y por tanto habria desproporcion
entre el objeto del conocimiento y la potencia cognosci-
tiva: a lo sumo podria “formalizar” en sentido de la lo-
gistica moderna.

Desligada de la ciencia de Dios -—ciencia superior y
subalternante— 1la pretendida ciencia del tedlogo no
creyente seria impotente intelectualmente para abarcar
sino las conexiones doctrinales al menos la realidad espi-
ritual que éstas expresan. La ciencia de Dios dotada de
la maxima evidencia s6lo en la fe del hombre conserva
la wirtualidad indispensable para ser principio de un co-
nocimiento o de un sistema de verdades cual la Teologia
como ciencia.

En el otro extremo se confunde el saber teoldgico con
la experiencia mistica. Es el caso de algunos ilumi-
nados que pretenden que el sentido de lo revelado
debe ser no sbélo nocionalmente claro sino ‘‘conna-
turalmente” vivido. Sin entrar en el anlisis de la “ex-
periencia” de lo sobrenatural es infundado erigir lo raro
en fundamento de una Ciencia que pretende cada vez mas
imformar la mente de los catélicos.

En Santo Tomdés, como siempre, armonizanse los des-
tellos deslumbrantes de lo sobrenatural con la mas po-
tente rafaga de la luz natural del intelecto humano plas-
mando la espiritual unidad de la “sophia” y de la “Theo-
logia” en la maravillosa sintesis de la Filosofia Cris-
tiana.

Ramédn Rogquer, Pbro.

Catedrdtico de Filosofla
Miembro del Consejo Superior de Investigaciones Cientificas
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iFILOSOFIA ESCOLASTICA O FILOSOFIA TOMISTA?

Il.-El problema escoldstico”

FILOSOFIA Y TEOLOGIA

Es aspiracién incoercible de la inteligencia humana la
de unificar el mundo interno de sus conocimientos y re-
produir de esta suerte en si misma la unidad de orden
que informa el mundo externo del ser.

De esta manera va el hombre elaborando su ciencia.

Asl como un artista empieza haciendo, a grandes tra-
zos, el bosquejo de su obra y lo enriquece luego con
precisién de detalle; y asi como este enriquecimiento en
tanto tiene valor en cuanto permite amoldar estrechamen-
te la imagen al objeto, y expresar vigorosamente los as-
pectos esenciales de éste, de la misma manera el pensa-
miento humano empezd historicamente su labor con los
grandes bosquejos de la sabiduria primitiva, sucesiva-
mente perfilados por los detalles con que las ciencias espe-
clales han ido concretando la vaguedad primera.

Si el planteo de los problemas que se refieren a las
Gltimas causas precedid historicamente al de los que se
refieren a las causas proximas de las cosas, en cada indi-
viduo podemos ver reproducido este proceso: asi en su
maravilloso despertar de los dieciocho afios, la inteligen-
cia se lanza ante todo a excogitar visiones generales del
mundo y de la vida, y traza de esta suerte el primer es-
bozo de lo que va a ser su obra: construir dentro de si
una imagen de la realidad.

Llamemos provisionalmente filosofia a este temprano
esquema, y digamos entonces que la filosofia precede, his-
torica y psicoldgicamente, a las ciencias especiales.

La aparicién de las mismas acontece a veces de modo
ruidoso y triunfal. Puede tener entonces como primer re-
sultado soterrar, bajo multiplicados aluviones, aquellos pri-
mitivos, inexpertos trazos; llamemos ahora positivismo a
la actitud mental que se detiene en esta fase del proceso
cientifico y que muchos no logran superar jamas.

Sin embargo la inteligencia no puede encontrar en
ella satisfaccion completa. El deseo de sintetizar las nue-
vas aportaciones la acucia; porque lo mismo que decia-
mos del detalle en la obra de arte, tan solo tienen valor
para ella si le permiten profundizar mas: “intus-legere”,
en la realidad.

En un tercer momento, por lo tanto, se impone la ne-
cesidad de una simplificacién, no extendida en superficie,
como el superado esbozo primitivo; se impone la nece-
sidad de una filosofia en sentido propio en que la ciencia
culmine. ;No es tal vez esto lo que ocurre en nuestros
dias?

Miremos ahora, un momento, los materiales e instru-
mentos con que la mente humana cuenta para realizar su
labor de la ciencia.

Los materiales provienen todos de la experiencia
—toma de contacto con la realilad— que en el hombre
originariamente, es de orden sensible. Los sentidos, en
efecto, son quienes nos ponen en comunicaciéon con la
naturaleza exterior. Al testimonio de ellos, la reflexion
afiadird después el suyo, enriqueciendo nuestra experien-
cia con el conocimiento de la actividad espiritual.

Sin embargo estos materiales no son, por si mismos,
ciencia. Hay que elaborarlos, transformarlos, manejarlos.
La inteligencia se vale para ello de los primeros princi-

(1) Vd. Cristiandad, n.o 23, p. 110,

pios, de caricter analitico, conocidos desde el primer mo-
mento por intuicidén abstractiva: el principio de identidad
y de contradiccién, el principio de causalidad y de fina-
lidad.

Su objetivo final serd llegar a los primeros principios
sintéticos del ser: aquellos que le sirvan para responder a
los interrogantes a los filtimos; quién es Dios, cudl es el
destino del hombre, qué es lo que caracteriza el ente finito
en cuanto tal. En otras palabras: estructurar una meta-
fisica.

* %k

Resumamos. La inteligencia, por su naturaleza mis-
ma, tiende a reproducir dentro de si la unidad de! mun-
do del ser. Para ello, aplica los primeros principios y los
que de ellos deduce a los datos aportados por una expe-
riencia constitutivamente limitada, e intenta construir con
ellos una sintesis metafisica.

Ahora bien: si o esos daios vinieran a aiiadirse otros
nuevos, facilitados por el testimonio veridico de un ser
sobrehumano, se veria enionces forzada a corregir y com-
pletar su sintesis, al objeto de darlas cabida en ella.

Esta hipétesis ha tenido cumplimiento histérico con la
Revelacién. Dios ha tenido a bien darnos a conocer los
misterios de su vida intima, conocimiento necesario para
el hombre, dice Santo Tomas, “ad recte sentiendum de
creatione rerum... et principaliter ad recte sentiendum de
salute generis humani, quae perficitur per Filium incar-
natum et per donum Spiritus Sancti” (1.%, 32, 1, ad 3m):
“para sentir correctamente sobre la creacion de las co-
sas, y principalmente sobre la salvacién del género huma-
no, que se lleva al cabo por la encarnacion del Hijo y por
el don- del Espiritu Santo”.

La Revelacidn es el principal contenide de la fe. Todo
pensamiento que la acepte, verd solicitado su esfuerzo en
una direccién inédita hasta entonces; y se le presentard
principalmente una doble labor: primero, la unificacién
en un cuerpo doctrinal, de los distintos datos revelados,
constituyendo asi con ellos una ciencia de cardcter espe-
cial: la Teologia. Después, la unificacion de esta misma
Teologia con la sintesis filoséfica que previamente, por
sus solas fuerzas naturales, hubiera llegado a establecer.

Este problema: armonizacién de la filosofia y la teo-
logia, o lo que es cquivalente en este momento: armoni-
sacion de la fe y la razon he recibido el nombre de “ pro-
blemg escoldstico”.

LA UNIDAD DE LA VERDAD

Dada la existencia de la Revelacion divina el proble-
ma escolastico, tarde o temprano, no podia dejar de plan-
tearse. Loos datos nuevos que la Revelacion aportaba tu-
vieron en Filosofia, entre otras, una importante repercu-
sién: la de eliminar de su campo, como falsas e inservi-
bles, todas aquellas opiniones (hasta entonces tal vez ve-
rosimiles) que no fuera posible armonizar con la {e.

El resuitado es interesantisimo para la Filosofia que
alcanza de esta manera una insospechada precision de
contenido. Un criterio extrinseco ha venido a ponerla, de
modo imprevisto, en posesion de sus verdades mas fun-
damentales.

Recuérdese que el contenido de la fe es doble: un
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primer grupo de sus proposiciones de si no supera la hu-
mana razon; otras en cambio son sobrenaturales.

En las primeras, la razéon humana se complace en re-
conocer aquella verdad que quizA no habia sabido descu-
brir; en las segundas admira la inefabilidad divina y agra-
dece que haya querido hacerle participante de misterios
que sobrepujan tanto su pequefiez.

Para alcanzar, con todo, este beneficioso resultado, la
filosofia ha de hacer honor a su nombre, y ser verdadera-
mente “filo-sofia”, es decir, amor e le sabiduria; no amor
a la originalidad, o a la brillantez, o al propio criterio. La
rectitud de intencién es imprescindible.

En el caso presente yo diria que esta rectitud de inten-
cién debe manifestarse: 1.°) En una filial aceptacién del
Verbo divino. 2.°) En un uso prudente de la razén hu-
mana. 3.°) En el convencimiento de la unidad de la
verdad.

Si se pone en duda la Revelacién, si se abusa o desu-
sa de la razén humana, si se escinde la verdad negando
su unidad esencial, entonces aparecen antinomias y difi-
cultades por todas partes. La actitud del creyente que
acepta con razonable simplicidad el misterio, la pruden-
cia con que reconoce su propia limitacién sin caer por
ello en el orgulloso “todo o nada” del escepticismo, de-
viene imposible de comprender. Esto es lo que le ocurre,
por ejemplo, al escritor Luis Rougier en su documentada
obra “‘La Scolastiqgue et le Thomisme”.

UN ESCANDALO INTELECTUAL

Recordemos un punto tratado unas lineas antes. La
Revelacién, hemos dicho, presta a la Filosofia el inapre-
ciable servicio de ayudarla a precisar su contenido. To-
das aquellas opiniones que no puedan, légicamente, con-
cordar con la fe sin vacilacion deben rechazarse como
erroneas.

Sin embargo, esta seleccién no es hasta tal punto ri-
gurosa que permita identificar “La’” filosofia con un sis-
tema concreto, que por este hecho pasaria a ser como el
cédigo natural de la razén humana.

Ciertamente, muchos problemas filoséficos no pueden
tener nds que una solucién, y a menudo las decisiones
conciliares o pontificias han venido a protegerla con su
autoridad superior. Escritores catolicos (y catdlicos ce-
Josos) han visto por esta causa condenadas sus obras:
crelan erroneamente que sus opiniones se armonizaban
con la fe y la Iglesia ha debido intervenir. Asi en el si-
glo pasado vémosla condenar proposiciones de dos es-
cuelas nacidas evidentemente del deseo sincero de servir
a la Iglesia: el tradicionalismo filosofico y el ontologis-
mo. No todos superan la dificultad, pero tampoco todos
sucumben, gracias a Dios: y asi, si el espiritu de Lamen-
nais, por ejemplo, se yergue y pronuncia un lamentable
“non serviam”, otros se echan en brazos de la Iglesia y
aceptan una sentencia cuyo fundamento a lo mejor no
entienden en aquel momento pero cuya caridad y justi-
cia reconocen a pesar de todo.

Pero si muchos problemas filoséficos estan ya clara-
mente resueltos para un catdlico sincero en un determi-
nado sentido, quedan muchisimos otros en que la discre-
pancia es legitima y en los que los pensadores, de hecho,
discrepan. Y esto ocurre, no tan solo en cuestiones de
orden empirico, regidas por leyes contingentes: sino in-
cluso en cuestiones wmetafisicas en las que, “a parte rei”,
no hay término medio entre los términos del dilema: “ne-
cesario-imposible”. Baste citar el célebre ejemplo de la
distincion real entre la esencia y la existencia.

Se trata de lo siguiente: No es lo mismo preguntar de
una cosa “si es” (an sit) o “qué es” (quid sit). La pri-
mera cuestién versa sobre la existencia de la cosa. La se-
gunda cuestién versa sobre su esencia. Las respuestas que
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a una y otra se den no son necesariamente solidarias: asi
yo puedo definir qué es un elefante, pongo por caso, y no
existir en aquel momento elefante alguno. El lenguaje
matiza esta diferencia. Supongamos una especie extin-
guida, el mamut, por ejemplo. Si digo: ‘el mamut era o
fué un proboscideo cuaternario” el verbo “ser’” expresa
existencia. Lo mismo cuando digo: “el mamut seria un
proboscideo” pues se entiende “‘si existiera”. En cambio,
si uso el verbo “ser” en presente, el sentido de la frase
cambia. No expresa entonces existencia, sino una defini-
ci6n del sujeto, su esencia. “El mamut es un probosci-
deo” define lo qué es el mamut prescindiendo de que el
mamut exista o no, y conservando la frase, con ingepen-
dencia de este hecho, su verdad.

Ahora bien; esta distinciéon entre la esencia y la exis-
tencia de los cosas, ;corresponde, en un ser aciualmente
exisiente, a dos realidades distintas, o es fruto tan sdlo di
dos maneras distintas de considerar una misma y tinica
realidad? La distincién entre esencia y -existencia, ges
una distincion rveal, o tan sélo una distincién de razén
“cumn fundamento i re”?

Reservemos para otro ntimero explanar con mais ex-
tensién este problema, largamente debatido; en este mo-
mento tan solo nos interesa observar que:

@) La distincién entre la esencia y la existencia es
de orden metafisico; y por lo mismo, en la realidad de
lag cosas no puede ser simplemente posible: o es nece-
saria o es imposible,

b) En una alternativa tan radical los pensadores ca-
tolicos se dividen. Uknos adoptan la primera solucion,
otros la segunda. Tal dualidad de actitudes es posible
porque no se trata de uno de los primeros principios ana-
liticos de la razén humana, inmediatamente conocidos por
ella por intuicion abstractiva: sino de un principio sinté-
tico, que de ser aceptado seria el coronamiento de la me-
tafisica del ser finito en cuanto tal, pero que por lo mis-
mo es para la razon humana un punto de llegada, no un
punto de partida; se comprende, pues, que no todos lo
admitan.

¢) Pero los pensadores de una y otra escuela se apa-
sionan con frecuencia por la opinién que han creido ver-
dadera y trasladan al terreno del humano conocimiento la
radicalidad de que este dilema goza en el terreno objeti-
vo. La antitesis: ‘“‘necesario-imposible’” se convierte en
esta otra: “evidente-absurdo”.

d) Santo Tomas figura al frente de los autores que
defienden la distincion real entre la esencia y existencia.
Sudrez es quien mejor resume la opinién adversa. La
Iglesia se abstiene de definir dogmaticamente. Da tan
solo indicios de cuales son sus preferencias, alabando a
Santo Tomas de modo extraordinario, tomando su filoso-
fia oficiosamente como propia... Pero con todo utiliza gus-
tosamente, hablando de Suérez, el titulo de “Doctor exi-
mio” con que le honran sus partidarios, y manifiesta ha-
cia €l y hacia su doctrina una benevolencia que cierta-
mente no tiene en otros casos.

He aqui un ejemplo del comedimiento con que la
Iglesia usa de su autoridad. La unidad de la verdad no
es obstaculo, en su seno, a la libertad de opinidén. Apar-
te de que, en este caso, de una cosa esta segura: de que
si en un momento dado sus intereses superiores la forza-
ran a zanjar esta disputa, aquellos cuya opinién ella repro-
bara bajarian inmediatamente la cabeza y aceptarian fllial-
mente su fallo. Porque, en efecto: si intensivamenie el pre-
sente debate se ha situado a menudo en un tal vez exa-
gerado primer plane no hay duda alguna de que, aprecia-
tivaments, unos y otros ponen muy por encima su fideli-
dad al Verbo de Dios. No habria peligro de que la acti-
tud de Lamennais se repitiera. A pesar de la rotundidad
del lenguaje empleado, esta disputa se desarrolla entre
hijos de una misma Madre, que aprecian esta filiacién




muy por encung de sus opiniones e incluso de sus con-
vomcimientos de orden natural (2).

% % %

Rougier no puede entender esto.

El nombre de Rougier no es tan conocido del ptblico
como el de otros adversarios de quienes hemos tratado
en estas paginas. Se trata de un estudioso, no de un his-
trién. No es brillante como Bergson u Ortega; pero co-
noce a fondo la historia de la filosofia y habla nuestro
propio lenguaje. Quiere dar la impresién de estar hacien-
do obra cientifica, y no gusta de disfrazar sus sofismas
con el ropaje literario.

Rougier no puede entender esto porque fallan en él, a
la vez, las tres condiciones que antes poniamos como im-
prescindibles para ello. En primer lugar, no acepta la Re-
velaciéon y el Dogma como palabra divina. No acepta tam-
poco que la “filosofia natural de la razén humana’ sea ca-
paz de una suficiente congruencia consigo misma; final-
mente, no cree en la unidad de la verdad.

Para él, el problema escolastico de la armonizacion de
la razén con la fe es “el méas prodigioso pseudoproblema
que haya jamas dominado al espiritu humano”,

(2z) Véase una magnifica muestra de este espiritu de docilidad en la
siguiente carta que Sudrez, acusado de apartarse excesivamente en sus
lecciones de la doctrina de Santo Tomas, dirige al P. Everardo Mercu-
riano, Prepésito General de la Compafila: “Los dias pasados escrivi largo
a vuestra paternidad de las cosas de este Collegio... Io leo theologia en
este Collegio, y el P. Visitador quando aqui estuvo, me advirtié que no
convenia el modo que tengo de leer, por ser tenido por particular y de
opiniones contrarias a Santo Thomas... I lo que 9o pido &4 V. P. en cha-
ridad es que. si vista y examinada la doctrina y modo de proponella se
hallaren inconvenientes que importen 0 cosas que no convengan, me avise
con toda claridad: porgue io deseco hacer en todo la voluntad de Nuestro
Sefior, y me esforzaré a mudar todo lo que pareciere convenir; y cuando
no pueda, holgaré mas de hacer otro oficio sin quexas que éste con ellas.
I si la cosa non parece digna de tanto ruide, pide a V. P. dé orden como
io haga este oficio en paz y consuelo; porque no es razon que, costindome
el trabajo que me cuesta, que es mucho, y deseando yo hacerle lo mds 4
contento y provecho de todos que pueda, lo haga con zozobras y desasosie-
gos, y con nota en cosa tan delicada como es la doctrina, que, ultra de
otros inconvenientes, ninguna cosa ay que tanto la desautorice como esto...

Valladolid, Julio, 2, 1579. De V. P. indigno hijo y siervo en Christo,

Francisco Suirez”.
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No es pues de extrafiar que de estas disputas entre
escuelas catdlicas tome €l ocasién de escandalo intelectual.

Por una parte, arguye, se afirma con razén que la dis-
tincién real entre esencia y existenica es necesaria para
la exposicién razonable del dogma: en particular, para
exponer los misterios de la Trinidad y de la Encarnacion.

Por otra parte, en cambio, y con no menos razén, se
sostiene que esta distincion es absurda e introduce en el
campo del pensamiento humano una radical incongruen-
cia... (3).

¢Qué maravilla que su conclusién sea la que hemos
transcrito? Ved el parrafo final de su libro: “Un retor-
no a la Escolstica seria la mis lamentable desgracia in-
telectual de nuestra especie, que ha estado a punto de
comprometer definitivamente los inagotables beneficios dad
tinico milagro que registra la historia: el milagro griego,
la ciencia helena’.

* k%

Un manunal cualquiera de logica nos proporcionaria la
etiqueta adecuada para pegar al lomo de la obra de Rou-
gier, pese a su erudicion realmente notable: ‘““ignorantia
elenchi”. Rougier conoce como pocos la letra de la esco-
lastica; pero al mismo tiempo desconoce, como muchos,
su espiritu.

Dios mediante seguiremos tratando en otros nimeros
el importante tema que nos hemos atrevido a afrontar.

Jaime Bofill

(3) Rougier resume asi su pensamiento en este punto: “Bref, la Sco-
lastique se trouve coincée, a son issue, dans cette impasse: expliciter ra-
tionellement la dogme révélé au prix d’une antinomie initiale qui wvicie
toute la valeur de Pexplication proposée, ou récuser la compétence de la
raison en matiére de dogme et rester ainsi désarmée devant le probléme
scolastique”; y pretende concluir: “Un oeil sagace finira par découvrir,
sous une catholicité apparente, une dualité irreductible de doctrines qui
oppose P'un & lautre deux systémes complets de théologie, deux concep-
tions de la vie religicuse, répondant & des aspirations différentes de 1’Ame
humaine... Le catholicisme romain est essentiellement bicéphale et, sous
le couvert de Yorthodoxic apostolique et romain, se dissimulent deux re-
ligions”. (Lous Rougier, Op. cit. préface).

:Quién encontrard interpretada aqui la actitud que muestra Suirez en
la carta reproducida en la nota anterior? Pues bien: ella no es sino un
ejemplo de la de todo pensador catdlico.

(Citado por Del Prado, <De veritate Fundamentali», p. 208, nota)

La Sabiduria es madre de todos los bienes

Por esto deseé yo la inteligencia, y me fué concedida; e invoqué del
Sefior el espiritu de sabiduria, y se me dié. Y la preferi a los reinos y
tronos, y en su comparacién tuve por nada las riquezas, ni parangoné con

ella las piedras preciosas: porque todo el oro, respecto de ellg, no es mds
que una menuda areng, y a su vista la plata seré tenida por lodo. La amé
mds que la salud y la hermosura; y propuse tenerla por luz y norte, porque
su resplandor es inextinguible. Todos los bienes me vinieron juntamente
con ella, y he recibido por su medio innumerables riquezas. Y gozébame
en todas estas cosas, porque me guiaba esta sabiduria; e ignoraba yo que
ella fuese madre de todos estos bienes.

{Sap. 9)
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DEL TESORO PERENNE

«NOVA ET VETERA>

«Campo de negacion,
de tanteo y de curiosidad»

Dos autobiografias: San Justino y Chesterton. SAN JUSTINO, mdrtir del siglo segundo, nos
proporciona, en su «Didlogo con el Judio Trifén» un bellisimo ejemplo de conversion a la fe de
Cristo por fidelidad a la Verdad. Su recorrer de escuelas filoséficas—San Justino era filésofo de
profesién—hasta tener conocimiento de Jesucristo, no es un proceso atormentado como serd més
tarde el de San Agustin, sino una busca sosegada. Nos aparece un alma transparente, que no
debia oponer obstdaculo alguno ¢l paso de la luz...

I

..Entonces Trifén sonriéndose cortés-
mente ~—;qué opinas sobre todas estas
cosas, me dijo, o cuil es tu idea sobre
Dios? ;Qué filosofia sigues?

-—No tengo inconveniente en exponer-
te mi parecer. Estoy convencido de que
la filosofia es el mas rico tesoro y don
gratisimo a Dios, ya que no es otra cosa
gue camino y tnica recomendacién pa-
ra él: a mi parecer son verdaderos san-
tos los que se consagran a la verdadera
filosofia. La lastima es que la mayor
parte desconoce en qué consiste y por
qué causa bajé (del cielo) a los hom-
bres. De conocerla bien, no habria ni
platénicos, ni estdicos, ni peripatéticos,
ni teoréticos, ni pitagéricos, pues la ver-
dadera “filosofia” no es sino una finica
ciencia. No estard mal decir dos pala-
bras de cémo vino esta diversidad de es-
cuelas. Resultdé que alrededor de los pri-
meros que se dedicaron a la filosofia y
que por eso fueron célebres en ella, sin
mas examen de la verdad, se formaron
al punto grupos de discipulos que ad-
mirados de la constancia y continencia
de sus maestros, cada uno tomdé como
verdad las apreciaciones de su corres-
pondiente maestro. Y como luego ellos
a su vez entregaban a sus respectivos
discipulos las doctrinas de sus maestros,
u otras afines, quedaron las agrupacio-
nes diversificadas por los nombres de
los padres que originaron cada escuela.

De mi sé decir que cuando resolvi
consagrarme a la filosofia, en el afan
de pertenecer a algn grupo determiné
ponerme en manos de un estoico. Vivi
y traté bastante tiempo con él; pero al
advertir que habia encontrado tope en
el conocimiento de Dios, —cosa en la
que ni él sabia mas, ni la creia necesa-
ria para ser buen filésofo—, me alejé
de él, y me fui a otro que decian era
peripatético y alardeaba de ingenio agu-
disimo.

Me recibi6 y traté muy bien los pri-
meros dias; pero al poco tiempo me pre-
gunté por los honorarios que le pensa-
ba dar, para que, segiin él, nuestro tra-
bajo cientifico resultase mas provechoso.
Viendo que semejante conducta era in-
digna de un filésofo le abandoné. Yo a
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todo esto sentia cada vez mas come-
zén y ansias por oir filosofia y apro-
vechar en ella: asi que opté por irme
a un celebérrimo pitagbrico que mucho
se apreciaba de su saber. Apenas le
hablé resolvi hacerme discipulo y fami-
liar suyo. —; Qué?, me dijo él, por su-
puesto que ya habris estudiado misica,
astronomia y geometria. Persuadete que
sin esta base no es posible dedicarse a
profundizar en estudios sobre la vida
feliz. Hace falta primero estudiar eso
otro que nos ensefla a abstraer de cuan-
to sea sensible y trascender al orden
meramente de ideas, a las que puede lle-
gar la pura inteligencia y alli contem-
plar las formas mismas de la Belleza y
de la Bondad. Al oir que yo le confesé
mi ignorancia en esas materias, dicién-
dome que eran de gran utilidad si no de
absoluta necesidad buenamente me des-
pidi6 de si. Con este rechazo senti el
ver frustrada mi esperanza: tanto mas
que no me creia tampoco del todo ig-
norante. Ademas, conjeturando lo mucho
que para ello tendria que emplear de dias
y trabajo, y viéndome sin solucién in-
mediata determiné ir a la escuela de los
platénicos, que entorces eran muy esti-
mados y acudi a un varén prudente que
acababa de llegar a nuestra ciudad y
estaba conceptuado por uno de los méas
doctos de entre los suyos. Le frecuenté
y traté muchisimo: adverti que realmen-
te progresaba con él, gracias a los nue-
vos conocimientos que veia iba adqui-
riendo cada dia bajo su direccién.

Ideal y ansias de Dios

Me arrastraba extraordinariamente la
inteligencia de las cosas incorpéreas; y
fa contemplacién de las ideas aumentaba
en mi las alas en mis ansias de volar.
Llegué en poco tiempo a creerme sabio
y tuve la presuncién pueril de abrigar
la esperanza de poder ver pronto a Dios:
lo cual es el fin de la filosofia de Pla-
tén. Con estas impresiones deseaba lle-
nar mi corazbén con una soledad absolu-
ta. Pensé alejarme de sitios donde hu-
biese huella humana, y asi me retiré a
un campo no lejano del mar. Cuando
pues me iba acercando a esta sole-
dad donde habria de sepultarme en mis

propios pensamientos acaecio que di
con un anciano, por cierto nada antipa-
tico de aspecto, que lleno de gravedad
y amabilidad, a muy poca distancia pa-
recia seguir mis mismos pasos.

Volviéndome hacia atras cesé de an-
dar, y fijamente clavé en él mis ojos.

—:;Qué? ;Me conoces?—me dijo.

—No sé quien eres.

—i Como me miras de hito en hito!

—Me chocaba el encontrarte aqui pre-
cisamente donde pensaba hallarme en
absoluta soledad.

—Estoy aqui preocupado a la mira
de algunos de los mios, que se marcha-
ron muy lejos: he venido pues, en es-
pera por si algunos de ellos se presen-
tan de alguna parte. Y a ti ;qué te trae
por aqui?

—Nada, que me deleita esta clase de
paseos solitarios en que por el silencio
que todo lo envuelve me gusta dialogar
conmigo mismo: estos parajes son los
mas propios para los amantes de la “fi-
lologia”,

—Me temo que seas mas “amante de
las palabras” que de los hechos y de la
verdad. ;Por qué no prefieres mas ser
hombre de realidades que sofista?

-—iQué mais realidades —Ile contes-
té— que el mostrar que la razdn ocupa
su puesto de preferencia sobre todo lo
demis; y que con ella por guia y con-
ductora hacerme cargo de los errores
y afanes de los demis; que caer en la
cuenta de que no se procede en naaa
como se debe, ni que se trata de agra-
dar a Dios? Sin verdadera filosofia y
sana razén no existe prudencia. A todos
les incumbe el filosofar y poner en ello
el aprecio y el ejercicio miaximo; rele-
gando todo lo demas a segundo o tercer
orden,

Qué es Filosofia

—Segiin eso. ;La filosofia es la que
puede hacerles felices?

—Ella y sélo ella.

—Si no te es molesto gozaria con sa-
ber a qué llamas “filosofia” y qué fe-
licidad es esa que le atribuyes.

—Pues la “hlosofia” no tiene otro
fin que el conocimiento de lo que son
las cosas: con otras palabras, la ver-
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dad; y la felicidad es €] premio y re-
compensa de esa ciencia y sabiduria.

Definicion de Dios

—Y, :cémo definirias a Dios?

—FE]l que es siempre el mismo, ni nun-
ca cambia de modo de ser, y que a la
vez es causa de todo lo deméis. Eso es
Dios. —Fsa fué mi respuesta. El pare-
cia complacerse de la conversaciéon y
siguié preguntando:

—¢ Cémo sera posible que los filésofos
hablen acertadamente de Dios, ni nos
digan verdad sobre él, si ni ellos tienen
conocimiento directo de él, ni han oido
testimoniar sobre él a persona que le
haya visto primero?

A esto yo: [...]

—Pues, si ni los filésofos dieron con
la verdad, ;dénde poder encontrar maes-
tros que dirijan acertadamente nuestros
pasos?

—Hubo tiempos antiguos, mucho an-
tes que aquellos en que nacieron estos
filésofos, varones justos y amigos de
Dios, que llenos de la inspiracién del
Espiritu Santo vaticinaron profecias
que se cumplen en nuestros dias.. se
les llamé profetas. Solos ellos vieron la
verdad y la predicaron a otros sin mie-
dos ni respetos humanos, y sin ansia

ninguna de vanidad, antes con la mira
puesta sélo en comunicar a los demas
lo que habian conocido y oido Ilenos del
Espiritu de Dios.

Ahi estan sus escritos: quien los le-
vere, si les da fe, hallara en ellos fuen-
tes de conocimientos exactos de los prin-
cipios y fines de las cosas y de todo
cuanto pueda interesar a los filésofos,
Ni esperes de ellos grandes disertacio-
nes que ellos no acostumbran, Testigos
de mayor excepcibén, gozan de una ga-
rantia sobre toda demostracién huma-
na: y sus vaticinios evidentes que ve-
mos cumplidos en el pasado y en el pre-
sente exigen se les deba absoluta fe.
Esto sin contar el crédito que les me-
recieron los milagros que realizaban,
Nadie como ellos ha celebrado la obra
creadora del Dios Padre, a la par que
anunciaban a los hombres la venida del
Hijo de Dios, Cristo, que habia de lle-
gar enviado por su Padre. ; Qué distin-
tos de tantos otros pseudoprofetas, que
llenos de un espiritu mendaz e inmundo
ni han obrado ni harin verdaderos m-
lagros, antes contentos con ciertos tru-
cos y apariencias de prodigios con que
embaucar a los hombres, dan ocasién a
que_salgan gananciosos los demonios y
los padres de la mentira... T ya sabes
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el remedio. Orar para que se te abran
las puertas de la luz, pues es axioma
cristiano que nadie puede alcanzar ni
entender estas cosas sino le dieran inte-
ligencia de ello Dios y su Ungido.

Desaparece mi interlocutor

Con esto y con otras muchas cosas
que me dijo, cuya enumeracion no es
ahora del «caso, se retiré indicAndome
reflictiese a solas sobre lo que habia-
mos tratado.. Lo cierto es que nunca
mas le he vuelto a ver. Sus palabras
habian encendido en mi pecho brasas
que me originaron un amor encendido
a los profetas y a aquellos hombres tan
de la intimidad de Cristo. Y dando vuel-
tas y revueltas en mi corazén a lo que
of de sus labios vine a deducir en con-
clusién que para mi esta era la dnica
“filosofia” verdadera y segura.

Ahi tienes como y por qué soy filo-
sofo. Y querria que cuantos andan por
pasos parecidos a los mios den en este
mismo camino del Sefior. Doctrina es
esta que entrafia una majestad llena de
reverente temor. En cambio, quien tie-
ne la dicha de poseerla, encuentra en
ella el méas dulce de los alivios.

(De la obra del P. J. Zamesa, S. J.
“La Roma Pagana y el Cristianismo”)

A dieciocho siglos de distancia G. K. CHESTERTON, escritor y filésofo también, nos cuenta
vivamente en su <Autobiografia» su penoso vagabundoje porio que él llama ¢«campo de negacion,
de tanteo y de curiosidad®; que tantas nobles mentes han debido recorrer antes de llegar a

la Verdad.
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Supongo que poseo una mente dog-
matica. De toda suerte cuando no creia
en ninguna de las cosas llamadas dog-
mas, supuse que la gente estaba divi-
dida en grupos compactos, segln los
dogmas en que creian o no creian. Su-
ponia que los tedsofos estaban, todos,
sentados en la misma sala, porque to-
dos creian en la Teosofia. Suponia que
la Iglesia Deista «reia en el Deismo.
Suponia que los ateos convenian entre
si porque no creian en e! Deismo. Ima-
ginaba que las Sociedades Eticas se
componian totalmente de gentes que
creian en la Etica, pero no en la Teo-
logia, ni, incluso, en la Religion. He lle-
gado a la wconclusiéon de que me he equi-
vocado en esta idea. Creo, ahora, que
las congregaciones de estas capillas se-
miseglares consistian, en su mayoria, en
un proceloso mar de escépticos erra-
bundos, con sus dudas errabundas tam-
bién, y que se pueden hallar un domin-
go buscando una solucién con los deis-
tas y otro domingo con los tedsofos.
Pueden estar dispersados en varias ca-
pillas semejantes; estin unidos sélo por
medio de una convencién (esa falta de

convencionalismo) conocida por: “no

ir a la Iglesia”. Referiré dos inciden-
tes, como ejemplo de lo que quiero de-
cir, aunque estan separados por un lar-
go intervalo de afios. En aquellos dias
remotos, de los cuales hablo ahora, an-
tes de que yo sofiara con estar unido a
ningtin sistema formal de fe, solia ir
a diversas asambleas dando conferencias
o lo que asi llamaban, por educacidn.
Puedo observar que mis sospechas fue-
ron confirmadas por el hecho de que
veia, a menudo, la misma gente entre
concurrencias muy diversas; sobre to-
do un hombre de aspecto preocupado con
ansiosos ojos negros, y un judio muy
anciano con una larga barba blanca y
una sonrisa tallada e inmutable como la
de una imagen egipcia.

En cierta ocasion habia dado una
conferencia en una Sociedad FEtica,
cuando vi, colgado de la pared, un re-
trato de Priestly, el gran unitario de
hace cien afios. Observé que era un gra-
bado muy hermoso; y uno de los fieles
a quien estaba yo hablando, replicé que
probablemente lo habian colgado ahi
porque, hacia poco tiempo, aquel lugar
habia sido una capilla unitaria; creo que
dijo que pocos afios antes. Me inirigd
considerablemente, sabiendo que los vie-

jos unitarios eran tan dogmaticos como
los mahometanos sobre el punto de Un
Solo Dios, y que el grupo ético era tan
poco dogmitico como los agnodsticos
respecto a ese dogma. “Es muy intere-
sante —dije—. ;Me podria usted decir
si su sociedad entera abandoné el Deis-
mo a la vez?

“No —replicé anonadado—. No creo
que fué enteramente asi. Creo, mas bien,
que nuestros jefes deseaban tener como
predicador al doctor Stanton Coit, y
éste no queria venirse con nosotros si
la cosa no se convertia sencillamente en
una Sociedad Etica”.

No puedo responder, naturalmente, de
la exactitud de la referencia que me did
el sefior, pues que ni lo conocia; pero,
en todo caso, lo que quiero demostrar
son las condiciones nebulosas en que se
hallaba la mente de los oyentes habitua-
les v no la de los conferenciantes o je-
fes. El doctor Stanton Coit, por ejem-
plo, tenia una idea perfectamente clara
de una ética sin el apoyo de la teologia.
Pero tomando este miembro caracteris-
tico del movimiento, hay algo bastante
extraordinario en lo que ocurrid, en rea-
lidad, o lo que él suponia que habia ocu-
rrido. Mediante esta teoria, Dios Todo-
poderoso habia sido descartado del asun-

229




DEL TESORO PERENNE

to, como concesién al doctor Stanton
Coit.

La impresién general era, aparente-
mente, que resultaria poco amable no
darle gusto en un detalle como ese. Afios
después, un amigo mio indagé qué ha-
bia sido de aquella Sociedad Etica y le
informaron que su personal habia dis-
minuido un tanto. La razdén aducida era
que el distinguido conferenciante ético
no era ya tan activo como en sus mo-
cedades; y que, por consiguiente, buen
niimero de sus secuaces, ahora, “se ha-
bian marchado con Margarita Royden”.
Ahora bien; miss Margarita Royden,
aun ocupando una posiciéon de contro-
versia, profesa ser lo suficientemente or-
todoxa en su cristianismo para desem-
pefiar el papel de anglicana leal e in-
cluso de sacerdote anglicano. De modo
que la asombrosa historia de esta escue-

la del pensamiento (si la consideramos
escuela) fué, poco mas o menos, como
sigue: Empezaron creyendo en la Crea-
cién, pero no en la Encarnacién. Para
darle gusto al doctor Coit dejaron de
creer en la Creacidén. Y para darle gus-
to a miss Royden se pusieron de acuer-
do para creer en la Creacién y en la
Encarnacién. La verdad del asunto e,
segiin imagino, que estas gentes no cre-
yeron nunca ni dejaron de creer en
nada, Les agradaba asistir y escuchar
conferencias, y tenian una vaga prefe-
rencia, casi imposible de reducir a una
tesis definida, por aquellas conferencias
que eran, supuestamente y bajo algin
aspecto, heterodoxas y poco convencio-
nales. Habiendo tenido, desde entonces,
oportunidades mas amplias para obser-
var la tendencia general de esa gente,
y habiendo visto al escéptico de ojos

HIMNO
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oscuros y al judio patriarcal en asam-
bleas cada vez mas abigarradas e incon-
gruentes, he llegado a la conclusién de
que no han existido nunca grandes es-
cuelas del pensamiento tan diferencia-
das y estaticas como yo me imaginaba
inocentemente en mi juventud. Me ha
sido concedido una especie de vista de
todo ese campo de negacién, de tanteo
y de curiosidad. Y me di cuenta de lo
que todo ello significaba,

No existia la Iglesia Deista; no exis-
tia la Fraternidad Teosofica; no exis-
tian las sociedades éticas; no existian
las religiones nuevas. Pero vi a Israel
desparramado por los montes como bo-
rregos que han perdido a su pastor; y
vi a un buen nimero de borregos salir
corriendo, balando, vehementes hacia
cualquier vecindad donde creyeran en-
contrar un pastor...

G’OBZB]O de BERCEO
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{Siglo XIII)

Veni Creator Spiritus plenc de dulce lumne,
Visita nuestras mentes de la tu sancta lumne,
Purga los nuestros pechos de la mala calumne,
Implelos de tu gracia como es tu costumne.

T4 eres con derecho dicho confortador,
Dono dulz’ precioso de Dios nuestro Sefior,
Fuent'viva, fuego vivo, caridat é amor,
Ungidn con qué sana la alma pecador.

De la tu sancta gragia, de la tu caridat
Manan los siete dones de grant actoridat:
T4 eres dicho dedo del Rey de magestat,
Td faces & los bdrbaros fablar latinidat.

Enciende la tu lumne en el nuestro sentido
Que ayan nuestras almas en ti amor complido:
La pereza del cuerpo que anda amortido

Sea resugitada por el tu don complido.

Del mortal enemigo tu gragia nos defienda,
Dénos con que vivamos en paz é sin contienda;
Td sei guidn nuestro, cibranos la tu tienda
Que escusar podamos toda mala fagienda.

Dénos sen que sepamos el Padre entender
A vueltas con el Padre al ‘Fijo conoger:
De ti como tengamos creengia é saber,
Como eres con ambos un Dios é un poder.

Loor sea al Padre é al su engendrado:

A ti Creator Spiritus, de ambos aspirado:

El Fijo que por nos {6 en cruz martiriado
Envienos la gracia del Spiritu sagrado. Amén.
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La Oda <A L'ESPRIT-SAINT:

LAMARTINE Y EL SENTIDO DE LA HISTORIA EN DE MAISTRE

Sincrénicamente con las grandes festividades litur-
gicas, CRISTIANDAD se ha honrado reproduciendo al-
gunas grandes paginas liricas: descuellan entre ellas los
Himnos Sacros de Manzoni y Costa y Llobera que ha
cuidado magistralmente de comentar Manuel de Montolin,
nuestro gran critico.

No es de este modo que hoy nuestra tan poco auto-
rizada pluma se atreve a presentar al lector una de las
mas célebres composiciones del sublime vate, hijo de Ma-
con.

Tamafia empresa estd por encima de nuestras fuer-
zas y de nuestra preparaciéon, que habria de ser mucha
para poder, dignamente, ejercer oficio tal cerca de Odas
del nervio literario de la presente. De otra parte, admi-
rable en su lirismo, ofrece serios reparos por su fondo.
En modo alguno nos permitiriamos su reproduccién in-
tegra en nuestras paginas como Cantico al Divino Es-
piritu de Amor que la Iglesia adora en estas festivida-
des pascuales, Sin incurrir propiamente en ningun defi-
nitivo error formal -—que, de otro modo, no nos permi-
tirlamos tan sélo coger la pluma—, la Oda, en alguna de
sus estrofas, deja en el espiritu no sabemos qué vaga
sensacion «e malestar originado por alguna de sus ex-
presiones. Menester es consignarlo al lector. Como repe-
tiremos méas tarde, s6lo metaféricamente puede aceptarse
su exaltado verbo, que es menester saber interpretar para
no acabar hallando en él cierto dejo de panteista.

Mas, subsanado este aspecto: ¢seria excesivamente
osado el buscar otro, de consecuencias mas elevadas, me-
diante la parcial reproduccion de algunas de las mas in-
teresantes e inspiradas estrofas?

¢Seria atrevido, intentar hallar una convergencfa en-
tre el pensamiento del gran lirico y el de aquellos sus
grandes contemporaneos que, presididos por la figura se-
fiera de De Maistre, inician este sentido filoséfico tan pro-
fundo, nacido en el pasado siglo, y que en definitiva nos-
otros, audazmente, no dudamos en seguir, llamandole Teo-
logia de la Historia?

Mas, ¢no serd temerario el colocar al autor de “Me-
ditations Poétiques” dentro de tan cristiana categoria?
A ella puede pertenecer por su genio, sin duda. Pero, ¢lo
permite su personalidad desconcertante? ;Lo permite es-
te Lamartine contradictorio, autor de “Jocelyn”, o de la
“Chute d'un Ange”, condenada; o de “Le Pélerinage
d’Harold”, donde el alto poeta que compusiera el ‘“Chant
du Sacre”, sublimacién de la mas pura y gloriosa tradi-
cion francesa, abjura de su calidad de francés y de cris-
tiano para hacerse como satélite de un Lord Byron cual-
quiera? ;Lo permite esta personalidad atormentada, que
después de haber sido el cantor de los Reyes de Francia,
le vemos, al fin de sus dias, actuar en aquella magna pe-
ripecia de la Revolucién de febrero, que fué sin duda la
primera de las revoluciones socialistas de la Historia?

Solamente nos puede justificar la consideracién y el
comentario de sus versos dentro de la prudente pauta im-
puesta. Gustemos la oda: no es ahora cuestion de su
autor ni de sus errores. Ni siquiera del sabor que de aqué-
llos pueda contener el propio Cantico, de otra parte re-

pleto de profundidad interna a la vez que pletérico de
emocién lirica.
* ok ok

Tu ne dors pas, souffle de vie,

Puisque l'wnivers vit toujours!

Ta sainte haleine vivifie

Les premiers et les derniers jours.

C’est Toi qui répondis au Verbe qui te nomma,

Quand le chaos muet tressaillit comme un homme

Que d’une voix puissante on éveille en sursaut;

C’est Toi qui tagitas dans Uinerte matiére,

Répétas dans les cieux lao parole premiére,

Et comme un bleu tapis déroulas la lumiére
Sous les pas du Tres-Haut

.1 Cuando el mudo caos se estremecié como hombre
que una potente voz despierta en sobresalto!” ;No es
el eco del Dante y de Milton el que aqui resuena? ;No
seria el lapiz de Gustavo Doré el tinico capaz y digno
de ilustrar este formidable comienzo? ;Puede humana-
mente expresarse en forma mas avasalladora la imigen
de la Creacidn, del paso de la nada al ser, al conjuro del
“Fiat” omnipotente?

Es el Espiritu de Dios moviéndose sobre las turbias
aguas. Es el Espiritu de Dios disponiendo la mayestatica
conmocién de los Mundos, cuando después de salir del
Caos, iban moldeando sus formas segiin el colosal plan
a que los sometié la Ciencia increada. La cual, después
de anonadarnos con su potencia creadora, nos admira mas
aun con la suya ordenadora.

Tu fis aimer, Tu fis comprendre

Ce que la parole avait dit;

Tu fis wmonter, tu fis descendve

Le Verbe qui se répandit;

Tu condensas les airs, tu balengas les nues,

Tu sondas des soleils les routes imconnues,

Tu fis tourner le ciel sur Vimmortel essieu;

Tel qwun guide avancé dans une voie obscure,

Tu donnas forme ¢t vie & toute créature,

Et, pour tracer sa route & Paveugle nature,
Tu marchas devant Dieu.

“Tva sondeaste de los soles las rutas ignoradas...” ad-
mirable parafrasis de aquel fragmento de los Proverbios
(8, 22-35), donde el Espiritu prepara €l que ha de ser
Palacio de su Esposa. Parafrasis, pero inferior. Que la
musa humana, por alta que sea, cede siempre ante la
pluma inspirada por lo Alto. Parafrasis del inefable frag-
mento saloménico: ..“Cuando extendia El los cielos,
cuando establecia alld en lo alto las regiones etéreas, y
ponia en equilibrio los manantiales de las aguas; cuando
circunscribia al mar en sus términos e imponia ley a las
aguas para que no traspasasen sus limites...” Parafrasis
donde campea con vision de aguila el genio, cantando
esta Creacién, esta obra del Espiritu, esta obra del Amor,
como la cantd el inefable Florentino cuando ve obrar al
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Sacado de una medalla de David d'Angers

divino Poder, en tanto el Padre se mira en su Hijo con
la Caridad que Uno a Otro exhala eternamente:

Guardando nel suo Figlio con P Amore

Che Puno e Paltro eternamente spira,

Lo primo e ineffabile Valore,

Quanio per mente, o per occhio si gira,

Con tanto ordine fe, ch’esser non puote

Senza gustar di lui chi ¢id rimira (Paradiso X).

# ok ok

Y pasemos ahora a la mis genial, a la mas total, si
vale esta palabra, de todas sus estrofas:

Le gewre humain west qu'un seul étre

Formé de générations,

Comme un Seul homme on le voit naitre,

Ton souffle est dans ses passions.

Jeune, son dme tmmense, orageuse et profonde.

Déborde & flots d’écume ct ravage le monde;

Tu sémes ses flocons de climats en climats;

Ton accent belliqueux a 'éclat du tonnerre,

Ton pas retentissant secoue aun loin la terre,

Et le diew qui te lance est le diew de la guerre
Servi par le irépas.

Desde el punto inicial en que se abre el libro de la
Historia, de la Historia trigica se entiende, de la pobre
Humanidad, que es donde comienza €l misterio del Pe-
cado original —este misterio vinculado al misterioso se-
men del hombre—, puede considerarse al Género humano,
de alguna manera, como un ser. Su alma, el alma de este
ser, s¢ agita y sufre. ‘“Déborde a flots d’écume et rava-
ge le monde”. La realidad del Mundo en los dias que
vivimos da méis relieve a la frase,

Y sigue el poeta con sus atrevidas expresiones, que
a menudo, como hemos dicho, s6lo metaféricamente es
permitido aceptar. Pero que marcan su intenciéon profun-
da.

Tu revéty la forme sanglanie

D’un héros, d’'un peuple, d’'un roi;

Tu foules la terre tremblante

Qui passe et se tait devant toi.

Mais quand le sang glacé dans ses veines s arréte,
Le genre humain, qui sent que son heure s’appréte,
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S’dléve de la vie a Ulnunorialité

Tu marches devant lui sous Uombre d’ung idée;

D’un inmense désir la terre est possédée,

Et dans les flots d’erreurs dont elle est inondée
Cherche une werité,

Es la caravana humana. En los tiempos antiguos, en
los tiempos modernos, la inquietud —nos has hecho, Se-
fior, para Ti..”— es su caracteristica... “Un inmense dé-
sir”. El inmenso deseo de la Antigiiedad anhelando un
Redentor ; et de la Civilizacién moderna, que, suicida, de
El ha apostatado; el de Oriente, y de las razas de color,
mundo también inmenso y misterioso, que, casi, no lo
ha conocido aun... Tantas facetas, las de este ser tmico,
de este género humano “formado de generaciones”, de
este ser que, aun en medio de la fangosa inundacién de
sus errores, en el fondo, busca una verdad.

Mas, esta inquietud, ses para Lamartine sin esperan-
za? La contestacién nos la dard el mismo poeta:

Il se fait un waste silence:
L’esprit dang sas ombres se perd,
Le doute étouffe Pespérance
Et croit que le ciel est désert!
Puis tel quw'un chéne obscur, longtemps avant I'orage
Dont frémit tout & coup Uimmnobile feuillage
Et dont Poiseau s'enfuit sans entendre aucun Jon,
Le monde ol nul éclair ne te précéde encore,
D’un inquiet ennui se trouble et se dévore,
Et, comme & son insu, de Uesprit qu'il ignore
Sent le divin frisson!
* kX

Fué alla, en el pasado, ya en la Historia. Pero en la
Historia que aun hoy se perpetiia. Como una encina obs-
cura cuyas ramas inmoéviles parecen estremecerse, pre-
viendo la tempestad. Como cuando el pajaro huye ins-
tintivamente, mucho antes de que le hiera el lejano res-
plandor del relampago primero. Fué alla, en el pasado,
ya en la Historia. La duda ahogé la esperanza, y al mun-
do, en efecto, lo devoré el tedio.

Pero ya el divino escalofrio se dej6 sentir.

..El primero de estos escalofrios fué transmitido a
los hombres que piensan por un Genio del pensamiento,
y lo fué desde la superficie del nérdico y casi siempre
helado Neva, bien que, la primera vez, paraddjicamente,
en una cilida velada estival. Fué —dejemos la palabra
a su autor— cuando... “al terminar uno de los dias mds
calurosos del mes de julio de 1809, remontaba yo (el Con-
de de Maistré) el Neva en una lancha, acompaiiado del
Consejero Privado T miembro del Senado de San Pe-
tersburgo, vy del caballero de B jovan francés...”

A esta velada siguieron otras, hasta el nimero de on-
ce. Y si bien no fueron precisadas por escrito y publica-
das por su autor hasta 1821, no es menos cierto que se
celebraron, precisamente, en uno de los momentos mas
significativos de la Historia.

¢Llegd la Sociedad europea a tener conciencia de lo
enorme de los acontecimientos que se desarrollaban? No
hay duda de que, como dijo un gran pensador, el polvo
de las presentes ruinas ciega los humanos ojos. Pero esta
ceguera no alcanzé al ilustre Conde, embajador del Rey
de Cerdefia cerca del Emperador de todas las Rusias.
Ved como se expresa en la dltima de sus Veladas.

Ved como su instinto de Genio le hace advertir que
aquella pesada inmovilidad que afios mas tarde cantard
Lamartine en la atmésfera encierra un inmenso mis-
terio. Ha pasado ya lo mas crudo de la Primera
Revolucién: los “flots d’erreurs” citados. Las fron-
das estain inmoviles: “inmobile feuillage”. En cierto
modo lo estaran durante todo el siglo XIX: en cierto




modo hasta 1914. Sobre todo en los afios en que de Mais-
tre escribird. Tras el sacudimiento napolebnico, la pri-
mera mitad de aquel siglo serd la encina, de ramas es-
tremecidas, pero inmdviles, mientras los pajaros huyen
al aviso de su instinto... 1809, 1821.. El gran misterio
incuba. Ante él, exclama el Pensador, legitimamente (1)
“..équé hay de malo en que el hombre trate de ahondar
en los abismos de la gracia v de la bondad divina, como
ahonda en las entrafias de la tierrq para extraer oro o dia-
manres? Ahore mds que nunca, seniores, nos hemos de
dedicar a ‘astas elevadas especulaciones, pues hemos de
estar preparados para un acontechmiento tmnenso de es-
pecie divina hacia el cual nos dirigimos a una velocidad
acelerada que debe espantar o todos los buenos observa-
dores. Ya no hay religion en la tierra: el género humano
no puede permanecer en semejante estado. Ordculos te-
rribles anuncian, por lo demds, quwe han llegado los tiem-
pos. Muchos tedlogos, incluso catélicos, han creido que al-
gunos hechos trascendentales y no lejanos de nosotros es-
tin anunciados en la revelacién de San Juan; y eunque
los tedlogos protestantes se han limitado on general a ex-
traiias consideraciones sobre este Libro, en el que nunca
han sabido ver otra cosa que lo que han querido, veo que,
después de haber pagado su desdichado tributo al fana-
tismo de secta, algunos de agquallos escritores adoptan ya
el principio de que muchas de las profecias contenidas
en el Apocalipsis se refieren a los tiempos modernos, Uno
de dichos escritoves ha llegado o decir que el acontecimien-
to habia empezado ya y que la mnacién francesa habia de
ser el principal instrumento de la mayor de las revolu-
ciones. A buen sequro no existe en Europa un hombre
verdaderamente religioso (e refiero a la clase culia) que
no espere en cste momento algo extraordinario. Y decid-
wme, sefiores, creéls que se debe despreciar esta unanimi-
dad de criterio de todog los hombres? ;No significa nada
ese clamor general que anuncia grandes hechos? Remon-
taos a los pasados, transportaos al nacimiento del Reden-
tor. No exclamaba acaso en aquella época una voz miste-
riosa que urgia de las regiones orientales: ‘“El Oriente
estd a punto de triunfar; el vencedor saldrd de Judea; se
nos ha concedido un nifio divino, va a aparecer, desciende
de lo mds dlto de los cielos, y renovard la edad de oro
sobre la tierra...?” Lo demds ya lo sabéis. Esas ideas se
difundieron por todas partes; y como daban pdbulo ina-
gotable a la pocsia, el mds grande de los pocias latinos se
apoderg de ellas y las adorné con los mds brillantes co-
lores en su “Pollio”, que luego fué traducido en hermo-
sos versos griegos y leido en esta lengug en el  Concilio
de Nicea por orden del emperador Constantino. Realmen-
te, era digno de la Providencia disponer que aquel clamor
del género humano resonase por siempre mds en los ver-
sos inmortales de Virgilio...”
* K ok

Et e ciel se couvre, et lg terre

Croit quw'un astre S'est approché;

Ei nul ne comprend ce mystere

Car ton maitre est wn Dien caché.

Mais moi je te comprends, car je baisse la téte;

Pentends vonir de loin la céleste tempéte,

Et, d’un cffroi stupide impassible témois,

Quand de Uantique jour los clartés s'af faiblissent,

Que des lois et des moeurs les colonnas fléchissent,

Que la terve sc trouble et que los cicux pilissent,
Je dis: “Il west pas loin!

“Cuando del dia antiguo la claridad se debilita, cuan-
do tambalean las columnas de la ley y de las costumbres,
cuando la tierra estd turbada y el cielo se ensombrece,

(1) Traduccién de la Edicién Antropos.
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yo digo “{El no esti lejos!”. Y es que también el terre-
moto de la Historia anuncia, a su manera, su proximi-
dad, lejana figura de aquel otro terremoto, mejor, que
seflalé el divino Descenso el Dia de Pentecostés!

* % K

Asi habla el poeta. Y asi inicia una nueva via. Des-
pués de describir las negruras de una tempestad que pa-
rece definitiva, reacciona con la frase que condensa el
motivo de su esperanza: “;El no esta lejos!”

Esta no es ya la escuela de la desesperacion. El con-
temporaneo de De Maistre parece también saludar las
horas divinas que se aproximan: cuando el polvo de nues-
tra ruina —mejor que de nuestras ruinas, atreviéndonos
a corregir al poeta— se eleva “entre nosotros y la luz”.
A De Maistre lo elevo a Dios el silencio de la atmésfera
presagiando la tempestad; a Lamartine la tempestad mis-
ma.

Les voila, ces heures divines
Les woild! mes yeux, ouvres vous!
La poussiére de nos ruines
S'éléve entre le jour et noud.
De quel vent soufflera Uesprit que Uhomme appell?
L’ame avec plus de soif jamals Uattendit-elle?
Jamais passé sur nous croula-t-il plus entier?
Jamais Phomme vit-il, & Uhorizon des dges,
Gronder sur Uavenir de plus sombres orages,
Et te prépara-t-il entre plus de nuages

Un plus divin sentier?

Realmente. Jamas un pasado “cayd sobre nosotros
mas aplastante. Jamés, glosando al poeta, vi6 el hombre
“en el horizonte de las edades, retumbar sobre el porve-
nir tempestades mas sombrias”. Pero, estas lividas y os-
curas nubes, prefiadas de amenazas, no aparecen, preci-
samente, para preparar, abriéndose ante un rayo de luz,
el mas apotedsico de los senderos divinos?

A tal esperanza nos conduce el vuelo vertiginoso del
vate, cuya palabra enérgica conjura entonces a la Provi-
dencia, casi alocadamente, que suscite hombres, conduc-
tores, caminos. Ve a las futuras generaciones, generacio-
nes fieles, como en otro tiempo el pueblo hebreo bajo el
caudillaje mosaico, atravesar procelosos mares -cuyas
aguas se retiran, y ve a esta nueva caravana humana—
pero esta vez la caravana predilecta— en marcha hacia un
nuevo Desierto. No lo expresa el poeta, pero este nuevo
desierto no puede ser la meta: por el contrario, en la le-
jania, ésta se adivina como nueva Tierra prometida.

Entra Lamartine en la escuela de la Esperanza. Ha
cantado las catastrofes, los terremotos. “Mas la Provi-
dencia no en vano agita el mundo”, dice el autor de “Las
Veladas”. Y, con él, su niimen le lleva a contemplar las
nuevas generaciones, marchando, iluminadas, tras la di-
vina columna de fuego...

Te le vois: mon regard devance

Le pas des siécles plus heurens!

La colonne de Péspérance

Marche ei wéclaire de ses feux!

T'u souffleras plus pur sur des plages nowvelles:

Ton aigle pour toujours i'a pas plic ses ailes;

La nature & son Dicu garde encore de Pencens;

T est encore des pleurs sous de saintes paupidres,

Du ctal dans les soupirs, dans les coenrs des priéres,

Et, sur oes Harpes d'or qui chantent les derniéres,
Quelques divins accents!

Nuevas playas. Y alin resta el llanto bajo los parpa-
dos de los santos. Es que la Naturaleza, mejor dicho, la
Creacion toda, espiritual y material, conserva, todavia,
incienso para su Dios.

Luis Creus Vidal
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iOh Madre de los Santos!
De la ciudad superna
Simbolo,; de incorrupta
Sangre, custodia eterna; (1)
T4, que por largos siglos,
Sufres, luchas y ruegas
Y tus tiendas despliegas
Del uno al otro mar;

Campo (2) de los Qque esperan,
Templo de Dios viviente;
iD6nde estabas? (Qué dngulo
Te albergaba, naciente,

En tanto tu Rey, que halla
Muerte aleve en la altura,
Las glebas empurpura

De su sublime altar?

Cuando el despojo indnime
Hubo franca salida,
Soplando el recio hdlito
de la segunda vida;
Y cuando, el precio habiendo
Del perdén, en su mano,
Del polvo al soberano
Trono de Dios subio,

Y, en su dolor participe,
Su arcano penetrabas,
Hija inmortal del triunfo
De tu Bien, ¢dénde estabas?
Los muros del Cendculo (3)
Te ocultaron confiada
Hasta que la esperada
Hora sacra llegé.

Cuando el creador Espiritu
Sobre ti descendia
Y la inextinta antorcha
En tu diestra encendia,
Cuando te irguié en la cispide,
Sol de pueblos, fulgente,
Y en tus labios la fuente
De la palabra abrié;

Como la luz que, rdpida,
Inunda toda cosa
Irradiando colores
Doquiera que reposa;

Tal resonaba, miltiple,
El verbo del Pardclito
Que el sirio como el parto
Y el drabe escuchdo.

(1) Por medio de la Santa Fucaristia.
(2) Campo, significa aqui lugar de combate.

(3) El Ceniculo, donde los apéstoles se ocultaron
hasta el Descenso del Espiritu Santo.
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Pontecostds

El pasado afio publicamos el texto de la poesia «Pentecostés» de Manzoni. Con ocasién de la
misma festividad ofrecemos ahora esta bella traduccién de aquella poesia.

Adorador de idolos
En el mundo perdido,
Vuelve la vista a Sélima (4)
Oye el santo alarido;
Harta de infame culto
La tierra a El torne. Esposa,
T4, que una era dichosa
A abrir te aprestas ya,

{Oh, tu. a la cual el grdvido
Fruto turba el reposo,
Que a librar te hallas préxima
El seno doloroso!
A la falaz comadre (5)
No levantes tu canto
Pues pertenece al Santo
El que en tu entrafia estd.

JPor qué, besando al pdrovulo,
La esclava ain suspira
Y el seno que a los libres
Nutre, envidiosa mira?
¢Ignora que a los miseros
Consigo Dios eleva,
Que en todo hijo de Eva
En su dolor pens6?

Libertad nueva antunciales
El cielo a genles nuevas;
Nuevas conquistas, gloria
Que alcanzé en rudas pruebas,
Nueva paz, que no tirbanle
Ni halago ni amenaza;

Paz que el mundo rechaza
Y abolir no logro.

Suplicantes joh Espiritu!
Al pié de tus altares,
Solos por selva inhéspita
Y por desiertos mares,

Del Libano a los dlgidos
Andes, de Haiti a Erin (6)
Por Ti gocen sin fin
Quienes tu amor unio.

Oyendo nuestra suplica
A la tierra desciende;
Propicio, a tus devotos
Y al que te ignora enciende:
Lleva luz a los dnimos
En la duda sumidos
Y sea a los vencidos
Merced el Vencedor.

(4) Jerusalén.

(5) Referencia ala diosa Diana Lucina, que, segtin
los paganos, asistia a las parteras.

(6) lIrlanda.

Desciende, Amor, las dnimas
Orgullosas sosiega;
Vierte ideas que el ultimo
Dia fatal no siega;
Con tu fuerza benéfica
Tus dones acrecienta
Cual sol que abre la lenta
Semilla de la flor,

La que, tarda e infructifera,
Caerd en la hierba agreste
Sin crecer con el fulgido
Color de grdcil veste,

Si, en el éler fundiéndose,
No tornase ya aquella
Luz suave que destella
Vivifico calor.

Te imploramos que al ldnguido
Pensar de aquel que llora
Desciendas, suave hdlito,

Aura consoladora;

Hunde, huracdn, el tumido
Pensar del violento;

Dale amedrentamiento
Que le inspire piedad.

Suyo mire el empireo
El misero y su queja
Truéquese, por Ti, en jubilo,
Pues a Djos se asemeja;
Y el que obtuvo mds dddivas
Reparta generoso
Con gesto silencioso
Que aceplo el don hard.

Ilumina del pdrvulo
La risa clara y bella;
Tifie de casta purpura
La faz de la doncella;
Da, en su claustro, a las virgenes
Oculta paz dichosa;
Consagra de la esposa
El verecundo amor.

Templa en los ledos jovenes
El ingenio confiado;
Sea el viril propdésito
A infalible fin guiado;
A la vejez augusta
Gozo santo confiere,
Y el que esperando muere
Vislumbre tu esplendor.

Trad. Concepcion de Bofarull.




«NOVA ET VETERA»

DEL TESORO PERENNE

El Averroismo
y la teoria de la “doble verdad”

A la afirmacién de que <la Verdad es Una» dos negaciones pueden oponérsele. La primera
recae sobre el sujeto y destruye la Verdad: es el escepticismo. La segunda recae sobre el predi-
cado y destruye su unidad: es el relativismo.

Los textos que transcribimos hoy, tomados de un articulo del «Diccionario de Historia y Geo-
grafia eclesidstica» firmado por M. M. GORCE siguen los pasos a una herejia del segundo tipo, que
nacida de un drabe espaiiol, por largo tiempo sefiored en buen nimero de cdtedras de Europa.

Qué es el Averroismo
“El Averroismo, en el siglo XIII,

no es otra cosa que la herencia inte-
gral de Aristoteles comentada por
Averroes” (Mandonnet). ;Quién era
Averroes? Averroes (Ibn Roschd) na-
ci¢ en Cérdoba en 1126. Su padre (y
antes su abuelo) habia sido Caid de
esta ciudad, cargo que llegé a desem-
pefiar él también. Se sabe que en la
ciudad de Cordoba, en el siglo XII,
después de alternativas de persecucién
y de favor, los estudios filos6ficos go-
zaban de prosperidad. Ibn Roschd tu-
vo una clara conciencia del alto nivel
cultural del ambiente en que vivia.
Contra Platén, que pretendia que el
pueblo Griego era el pueblo privile-
giado para la cultura intelectual, otor-
ga la preferencia a Andalucia. Ahora
bien; en esta Andalucia la capital del
pensamiento, segfin Averroes, no es
ciertamente Sevilla, sino Cdordoba. “Si
muere en Sevilla un sabio, dice, y
quieren venderse sus libros, se llevan
a Cordoba y se encuentra en seguida
comprador; al contrario, si muere en
Cérdoba un miisico, se van a vender
a Sevilla sus instrumentos...”

En Cordoba, la personalidad de
Averroes era muy destacada. Enemi-
go del militarismo, del clericalismo
musulméan, muy feminista, muy demo-
crata, era administrador y médico tan-
to como filésofo... Poeta en su
juventud, compuso poesias mas ga-
lantes que morales; pero después, ve-
nido a sentimientos mas serios, las
destruyo.

Parece que Ibn-Tofail, su maestro
en filosofia, le hablé un dia de esta
manera:

“He oido hoy quejarse el Emir ae
los creyentes de la oscuridad de Aris-
toteles y de sus traductores; pluguie-
ra a Dios que hubiese alguien que
quisiera comentar estos libros y expli-
car claramente su sentido para hacei-
los accesibles a los hombres. T{ dis-
pones en abundancia de todo lo ne-
cesario para un trabajo de esta clase;
conozco tu alta inteligencia, tu pene-
trante lucidez y tu seria aplicacién al

estudio: espero que podras llevarlo a
cabo. A causa de mi edad y de mis
ocupaciones al servicio del Emir, no
puedo ocuparme yo mismo de ello”.

Ibn-Tofail era conocido en Cérdo-
ba como el primero de los filésofos.
Ibn Roschd, su discipulo, se consagrd
con pasion al estudio de Aristoteles.
Entre los drabes de su tiempo se de-
cla que sélo paso dos noches desde
entonces sin estudiar: la de su boda y
la de la muerte de su padre. Se con-
taba asi mismo que para redactar sus
comentarios a Aristételes Ibn Roschd
tuvo que gastar diez mil hojas de pa-
pel.
La amplitud misma del trabajo de
Averroes y la manera de concebirlo
resultaron de una atrevida originali-
dad. Averroes hizo con Aristoteles lo
que los tedlogos 4rabes no habian he-
cho todavia con el Coran. Desentra-
fio los textos, los ordend, los hizo se-
guir no de simples glosas, sino de
abundantes comentarios. “La doctrina
ide Aristdteles, escribe entusiasmado,
es la verdad soberana; su inteligencia
es el limite de la inteligencia humana;
bien puede decirse que nos ha sido da-
fdo por la Provindencia para que nos
ensefiara todo lo que es humanamente
posible saber™.

Averroes eligid ser tinicamente un
comentador; pero en su tiempo no
era pequefio honor comentar Aristéte-
les con una profundidad como nadie
hasta entonces. Pretende no tanto
pensar por su cuenta como pensar por
cuenta «de Aristoteles. No sabe uno
qué opinar de esta actitud, que puede
celar la astucia de escudar sus atre-
vimientos personales detris del nom-
bre de otro. Su inteligencia del texto
de Aristételes parece sorprendente, si
se tiene en cuenta que no lo conocia
sino a través de traducciones siriacas
mediocres. Estd méas lejos del texto
griego que no lo estaran Alberto Mag-
no y Santo Tomds, y no cuenta con
medios para hacer una exégesis hist4-
rica. Confunde Protigoras con Pitigo-
ras, Cratilo con Demécrito, se imagi-
na que Heraclito es una secta cuyo
primer fildsofo habria sido Socrates,

mientras que Anaxagoras habria sido
el jefe de la escuela itdlica. Este gé-
nero de equivocaciones, de las que se
burlaron mas tarde los hombres del
Renacimiento, son perfectamente nor-
males en un filésofo cordobés del si-
glo XII; al contrario, lo que sorpren-
de les que sin conocer el griego ni la
civilizacién helénica, sin disponer de
texto alguno exacto, haya podido
evitar Averroes incurrir en muchos
contrasentidos filoséficos. Esto sefiala
la afinidad de su espiritu con Arist6-

‘teles.

La filosofia de Averroes

Averroes es 1a dltima edicién del
arabismo, revisada y corregida por
Aristételes, al mismo tiempo que la
ultima edicién de Aristételes revisada
y corregida por el arabismo. “El ca-
racter general de la filosofia de Ave-
rroes (dice Munk) es el mismo que
observamos en otros filjsofos arabes:
es la doctrina de Aristiteles modifi-
cada por la influencia de ciertas teo-
rias neoplatonicas. Al introducir en
la filosofia paripatética la hipdtesis de
las inteligencias que mueven las esfe-

.ras celestes, situadas entre el pri-

mer motor y el mundo, los fildsofos
arabes creyeron sin duda que habian
hecho desaparecer el dualismo de la
doctrina de Aristételes, y salvado la
distancia que separa el Acto puro o
Dios de la materia prima. Ibn Roschd
admite estas hipOtesis en toda su ex-
tension. El cielo es considerado por él
como un ser animado y orginico que
nace y perece, y cuya materia es su-
perior a la de los seres sublunares;
comunica a éstos el movimiento que
le viene de la causa primera, y del
deseo que le atrae hacia el primer
motor. La materia ha sido definida
por él con mas precisién atn que por
Aristoteles: no es, en efecto, la po-
tencia de devenirlo todo por la recep-
cion de una forma que procede de
fuera; sino que la forma misma esta
virtualmente contenida en ella, y el
primer motor la hace manifestar;
porque si fuera producida dnicamen-
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te por la causa primera sin que exis-
tiera ya en germen en la materia, se-
ria esto una creacién ex nihilo; lo
que Averroes, lo mismo que Aristo-
teles, no admite”.

En la filosofia de Averroes, el uni-
verso forma un todo, de suerte que el
averroismo aparece como el término
de las tesis seculares de los arabes
sobre el macrocosmos. Por otra par-
te, el alma, material, es incapaz de
pensar. Ahora bien: el pensamiento
es un hecho. Es necesario, pues, ha-
cer de este pensamiento algo que sea
diferente del alma individual. ;No
parece evidente que el pensamiento,
que abstrae y generaliza, trasciende
cada alma individual, limitada a su
cuerpo individual? Averroes escoge la
tesis de la unidad del intelecto. La
inteligencia se reducird a una unidad
para toda la masa jerarquizada del
cosmos. Es lo que Leibnitz llamara el
“monopsiquismo”’.

El intelecto separado de Averroes se
acerca mas a la concepcidén drabe que
a la concepcién de Aristoteles. Si ha-
bia de gustar a los astrdlogos, hacia
muy dificil, en cambio, la tarea de
los que pretendian demostrar la in-
mortalidad del alma. Este va a ser el
tropezadero del averroismo, el cual,
fueren cuales fueran las intenciones
de su autor, debia pugnar con cual-
quier doctrina espiritualista. No bas-
ta decir que los principios intelectua-
les sobreviven, indivisos, en el inte-
lecto agente: el alma separada pierde
todo rastro de individualidad y la re-
surreccién de los cuerpos resulta ab-
surda. Este mismo Averroes, que re-
duce el alma humana a no ser otra
cosa que ‘‘una materia sutil, formada
de calor celeste”, hace de Dios un
simple motor, que no se separa de su
engranaje cosmico. Ello no se opone a
que Averroes, o sus discipulos mas
fieles hayan profesado el mahometis-
mo o el cristianismo, pues estudios re-
cientes sobre las relaciones dé¢ la reli-
gion y la filosofia segin Averroes
concluyen en el sentido de que hay
tres Ordenes de ensefianza, apropiados
a tres clases de hombres: una, apta
tan sé6lo para iniciados en la filosofia;
otra, para el vulgo, que es religion;
una tercera, mixta, es la teologia.
Averroes decia: “las interpretaciones
de los filésofos no deben exponerse
mas que en libros del género demos-
trativo” y no deben divulgarse entre
la masa de los creyentes; esto seria
“invitarles a la infidelidad. Y quien
excita a la infidelidad es infiel”. Lo
que se trata de saber es si el averrois-
mo esotérico, por su légica misma, no
sea opuiesto a toda religién revelada.
Y, :no veremos a averroistas que, pa-
ra salvar su fe o las apariencias de
su fe, dirdn que es posible a Dios ha-
cer actos contrarios a lo que demues-

236

tra la razon humana? Este es el inicio
de la teoria llamada de la “doble ver-
dad”.

Ademas de sus comentarios sobre
Aristoteles, Averroes escribié un fa-
moso tratado de medicina, tratados
de jurisprudencia, de astronomia, un
comentario sobre la Repiiblica de Pla-
tén, otros sobre Alfarabi y Avicena.
A partir de 1169 vive a veces en Se-
villa, a veces en Cérdoba, a veces en
Merrakech. Muchos incidentes, e in-
cluso acontecimientos graves, jalonan
su vida. Después de haber estado ex-
cesivamente unido con el rey, cayd
en desgracia en 1195. Se sospechd que
era judio. Los tedlogos habian discer-
nido los elementos heterodoxos de su
filosofia. En todo el imperio de los
Almoades se desencadend una perse-
cucidon contra los filésofos. Se quema-
ron sus libros, sobre todo los de Ave-
rroes; un poeta tradicionalista caatd
este triunfo de su partido. Con todo,
el comentador de Aristételes no tardé
en recuperar el favor y la proteccién
del rey, quien llegado a Merrakech,
llaméle de nuevo a su lado. La bo-
rrasca habia durado, por esta vez, tan
s6lo unos meses.

La difusién del Averroismo

El favor que Averroes encontrd en-
tre sus compatriotas durante los dlti-
mos afios de su vida no le sobrevivid.
Mientras que en el Islam la reputa-
cién de Avicena se mantuvo, Ave-
rroes cayé en el olvido. Su ciudad na-
tal, Cordoba, volvid a ser cristiana,
y Marruecos volvié a ser barbaro. Pe-
ro la posteridad intelectual que el
mundo arabe rehusaba a Averroes, la
encontré inmediatamente, al decir de
Renan, en el mundo judio. Los ju-
dios de Espafia contaban, ciertamen-
te, con un gran fildsofo: Ibn Gabirol,
anterior a la aparicién de los fildsofos
arabes de Andalucia y en concreto a
la de Averroes. Ademas: contempora-
neo de éste, tenian atn otro fildzofo
muy notable en la persona de Maimo-
nides. Pero el flexible genio de su ra-
za no podia dejar en la sombra a
Averroes, que encarna un peripatetis-
mo hecho asimilable por medio de un
comentario detallado y completo. A
esto venia a afiadirse que cuando Ave-
rroes brillaba en Cérdoba, Maimodni-
des habia tenido que huir a Egipto.
Respecto a Ibn Gabirol, es dudoso
que su elevado espiritualismo hubiese
convencido nunca a los judios, médi-
cos y fisicos. Averroes, al contrario,
con una filosofia vecina de la de Mai-
moénides, pero mas completa, era tan
agradable como €l propio rabino a los
discipulos del filésofo judio. En Ave-
rroes, como en Maimdnides, la filoso-
fia del primer motor era mucho mas
apta para filosofar sobre Aristételes
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¢ue para apoyar credo alguno. Los ju-
dios que se atrevian a defender a
Maimoénides se atrevian también a
defender a, Averroes. Un discipulo de
ambos, José ben Juda, se aparecid, di-
cen, después de morir, a un amigo
suyo para notificarle como su mezqui-
na vida de ultratumba verificaba las
tesis de Averroes: “Lo universal (el
intelecto) se ha fundido con el uni-
verso y lo particular ha vuelto a re-
ducirse a una parte”. Después de José
ben Juda, el mayor divulgador del
averroismo en el mundo judio fué
Samuel ben Tibbon, a principios del
siglo XIIT en Napoles, y luego su
yerno. “De esta manera, escribe Re-
nan, por medio de los judios que lo
tradujeron al hebreo, y a quienes po-
dian pedirse traducciones al latin,
Averroes lleg6 al conocimiento de la
Cristiandad”.

Disputas en Paris

En la Universidad de Paris ocu-
rrieron, en 1229, acontecimientos tu-
multuosos. Gregorio IX decidid que
en interés de los estudiantes, se revi-
sarian los textos de Aristoteles a fin
de abrir a la ensefianza un aristotelis-
mo expurgado de errores. Pero en la
practica no se aguardd a que Arist6-
teles fuera de esta suerte cristianiza-
do, y soslayando las prohibiciones
pontificias, se estudi6 a Aristoteles
directamente y sobre todo a su comen-
tador. De golpe, Averroes resulta el
principal peligro para la ortodoxia. La
irrupcién de su doctrina constituye
una seria amenaza de herejia en una
Cristiandad afectada todavia por las
luchas contra valdenses y albigenses.
Un averroista, Miguel Scot, fué el
mal angel de la corte de Federico II.
Una leyenda dice que los propios
hijos de Averroes habian venido a la
corte imperial para reforzar el bata-
lI6n de mujeres, de magicos y de as-
trologos arabizantes. Este “hijo de
Averroes” en la corte de Federico es
Miguel Scot. Conviene no avanzar
demasiado lejos en este terreno res-
baladizo: el propio Renan parece ha-
berse dejado seducir por la leyenda de
Federico, el incrédulo completo. Pero
es verdad que el FEmperador partici-
paba hasta cierto grado de los gustos
y creencias del averroismo  sincrético.

La Cristiandad hace ahora al per-
sonaje —un poco misterioso para
ella— de Ibn Roschd el honor de tra-
ducir sus obras y de transcribir su
nombre con infinitas variantes: Ibin
Rosdin, Filius Rosadis,  Ibn Rusid,
Ben Raxid, Aben-Raisen, Aben-Rois,
Aben-Rasd, Avenryz, Avenroys, Aven-
roysta, etc. Todas las juderias de la
Cristiandad se encuentran invadidas
de averroismo, si se da a esta palabra
un sentido amplio (Renan).
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¢ Cuando empezaron a darse cuenta
exacta en Paris de lo que representa-
ba este averroismo que llegaba de to-
dos lados? Es dificil determinarlo. El
dato mejor lo proporcioha, segura-
mente, el maestro inglés, Rogerio Ba-
con, quien escribe, a propdsito de la
doctrina de la unidad del intelecto:
“En mi tiempo, no nos entreteniamos
en esta clase de errores; todos los
tenian por heréticos, como todo lo
que contradice a la fe y a la filosofia a
las vez, y nadie se hubiera rebajado a
proponer una tesis hasta tal punto ab-
surda”. “En mi tiempo”, es el tiem-
po en que Bacon ensefiaba, es decir,
los afios 1245 a 1257, sobre todo los
primeros afios de su profesorado: po-
co antes de 1250.

En la facultad de Artes el averrois-
mo se unié a la agitacién provocada
contra los religiosos universitarios. En
1259, Rutebeuf hacia alusién a estos
hechos en unos versos a menudo cita-
dos:

Bien avez ol la discorde

(Ne convient pas que la recorde)
Qui a duré tant longuement
(VIII ans tos plains entirement)
Entre les gens Saint Dominique
Et cels qui lisent de logique?

El averroismo gana terreno. En
1255, Ja facultad de Artes, decidib
tomar por base de su ensefianza ofi-
cial la casi totalidad de los escritos de
Aristoteles. El trabajo escolar de los
maestros jovenes no debila ser, pues,
otra cosa que un comentario de Aris-
toteles. Pero habia un solo comenta-
dor universal, que tenia tres grados
de comentarios de dificultad escalona-
da, tenido por el mas exacto en cuan-
to a fidelidad, y el de mas prestigio
por su genio personal: Averroes;
quien, por esta decision, de ser un co-
mentador estimado pasa a ser “El Co-
mentador”.

Adversarios del Averroismo

Hacia 1249-1250, San Buenaventu-
ra choca abiertamente con las tesis
neoaristotélicas y neoplaténicas del Is-
lam. Su orden se distinguird en esta
oposicion.

Alberto el Grande recibié del Papa
Alejandro IV el encargo de combatir
a los averroistas de Paris. Un origen
parecido puede tener la “Suma contra
los gentiles”, de Santo Tomas:
“Errores gentiium”, en efecto, es el
nombre con que se designa al ave-
rroismo en los documentos oficiales.
Aunque se dice también que Sante To-
mas escribid esta obra de apologética
cristiana a peticién de San Raimundo
de Penyafort para Jaime I, contra sus
subditos paganos.

Las citas que Santo Tomés hace en
ella de Averroes sefialan el conoci-

miento exactisimo que el Santo tenia
de Averroes, y manifiestan una triple
actitud respecto a él: a veces es, para
Tomas, el gran comentador de Aris-
toteles; a veces es el enemigo irrecon-
ciliable de la teologia catdlica. La
autoridad de Aristételes es invocada
constantemente contra sus propios se-
guidores.

Pero hay mas todavia contra el ave-
rroismo en la Summa contra Gentiles.
Trece tesis averroistas que seran con-
denadas en 1270, lo estan ya formal-
mente en ella. Asi, aunque principal-
mente dirigida contra los infieles de
Espafa, la Summa contra Gentiles pa-
rece tener también en cuenta el ave-
rroismo de Paris.

En 1260, el Papa Urbano IV reite-
ra la prohibicién de ensefiar la doc-
trina de Aristoteles en Paris. En 1270,
Santo Tomis compone un tratado
“Contra averroistas parisienses” a pro-
posito de la unidad del intelecto. Este
tratado empieza asi: “Asi como el
hombre, por naturaleza, desea saber la
verdad, hay igualmente en él un de-
seo natural de evitar el error y de re-
batirlo en lo posible. Ahora bien: en-
tre los demds errores, ninguno pare-
ce mas indecente (indecentior) que
los que tienen por objeto la propia
inteligencia, ya que esta facultad es
precisamente el instrumento con qué
podemos guardarnos del error y co-
nocer la verdad.

Hace tiempo que un error de estos
acerca de la naturaleza del intelecto
estd tomamlo incremento entre mu-
chas personas. Toma principio en las
doctrinas de Averroes e intenta afir-
mar que el intelecto.. es una cierta
substancia de si separada del cuerpo,
y ademéas que este intelecto es uno y
el mismo para todos los hombres.
Contra tal error hemos escrito ya mu-
cho en otra ocasién. Pero como la
desvergilenza de los que lo sostienen
no remite en sus ataques contra la
verda-, nos proponemos ahora escri-
bir algo que lo deje manifiestamente
refutado”.

La frase subrayada se refiere a una
primeria estancia del Santo en Paris,
y a sus libros anteriores a 1259.

En una reunién universitaria de
1270, amonesta a los estudiantes de
filosofia que, a la zaga de filésofos
paganos, ponen en duda la inmortali-
dad del alma y otras muchas tesis
cristianas. Estos filésofos, nota To-
méas de Aquino, ‘‘es dificil hacerlos
concordar entre si y si uno de ellos
dice la verdad siempre €s con mezcla
de error... Su filosofia es contraria a
la fe y no debe ser aceptada...” Final-
mente, la condenacién del averroismo
llega, en forma de un catilogo de tre
ce tesis acompafiadas de esta indica-
cién: “Estos errores han sido conde-
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nados y (excomulgados) lo mismo que
todos quienes los sostengan con per-
tinacia, por el Sefior Esteban, Obis-
po de Paris, el afio del Sefior 1270, el
miéreoles después ide la fiesta de San
Nicolas de invierno”.

El Averroismo,
nombre propio de la impiedad

Ciertamente, el averroismo mas he-
terodoxo no podia ser sino una here-
jia de sabio. La unidad del intelecto
no hay peligro que venga a ser una
supersticion popular. Pero los sabios
puelen vulgarizar, simplificar, trans-
formar. Las tesis averroistas que se
condenaron en 1270 y que cien afios
después el inquisidor Eymeric toda-
via menciona, caben todas en esta for-
mula, excesivamente comprensible pa-
ra los ignorantes: “Después de la
muerte, todo se acabd”. Y este ave-
rroismo, sugerido por pomposos pro-
fesores en la época del Renacimiento,
serd demasiado bien comprendido
por el mundo literario.

A vpesar de varias condenaciones
(una de ellas, recién fallecido Santo
Tomas), Averroes sigue conservando
en la facultad de Artes una autoridad
indestructible. Un manuscrito de prin-
cipios del siglo XIV termina asi:
““Commentaria ista constiterunt flore-
nos triginta, pretio inestimabilia quum
in eis veritas philosophiae naturalis
et philosophiae... primae continetur
tota et perfecta”.

En esa época encontramos a un
pensador de extraordinaria actividad:
Ramon Llull, ocupado durante varios
afios a disolver este foco averroista.
En los afios 1310, 1311, 1312, Llull
lanza contra los averroistas parisien-
ses un cterto niimero de opiisculos, al-
gunos importantes. En uno de ellos la
Sefiora Filosofia se queja con bas-
tante perspicacia, de la escapatoria in-
ventada por Averroes y utilizada por
sus discipulos cristianos, que distin-
guen entre la verdad filoséfica y la
verdad religiosa. Ya nos hemos refe-
rido a este sistema de la /doble verdad,
que utilizaran los averroistas hasta el
fin,

«E_l Averroismos

Esta palabra simboliza cada vez
mas la impiedad parisién, que empie-
za a asolar a Francia. A mediados del
siglo XIV hablando de los averroistas
venecianos y paduanos, Petrarca es-
cribe que el centro del averroismo si-
gue siendo Paris.

No es unicamente entre la Cristian-
dad que el averroismo sigue teniendo
adeptos; las juderias del siglo XIV
estin enteramente impregnadas de él.
Es el tiempo en que Levi ben Gerson
comenta Averroes en Perpifian, y un
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tal Moisés en Narbona. Los judios de
Egipto sufren también la influencia
averroista. Pero sobre todo en las
grandes juderias de Catalufia el albor
del siglo XIV sefiala un nuevo flore-
cimiento de averroismo. Hasta fines
del siglo XV Aristételes y Averroes
andan de lado en los manuscritos ju-
dios, en los curales uno acompafia siem-
al otro. Esto sucede, en particular, en
la juderia de Padua, ciuwdad cuya Uni-
versidad cristiana es muy averroista.
Es legitimo preguntarse hasta qué
punto este averroismo judio ha podido
contribuir al mantenimiento y progre-
so el averroismo cristiano contempo-
raneo durante los siglos XIV y XV.

Paralelamente a esto, sigue la co-
rriente anti-averroista. Los francis-
canos la encarnan principalmente. En
1516 Lefévre d’Etaples llama todavia
a Averroes: “el impio arabe”.

Sobre el triunfo absoluto del ave-
rroismo. en Padua a mitad del si-
glo XIV tenlemos una fuente suculen-
ta de documentacién en €l poeta Pe-
trarca. No puede soportar la audacia
de estos paduano-venecianos. Un infe-
liz vino a contarle que Averroes era
la dltima palabra de todo saber y el
cristianismo una religiébn infantil;
“‘vaya, sigue siendo un buen cristiano.
Tu Pablo, tu Agustin y toda esa gen-
te de quien haces tanto caso no son
sino charlatanes. j Ah! si fueses capaz
Me leer Averroes, ya verias cuan su-
perior es a todos ellos”. Este eg el te-
ma de su satira “De suipsius et mul-
torum ignorantia”. Renan ha insisti-
do con razon, sobre el interés de estos
textos de Petrarca para comprender
el alcance de este modernismo ave-
rroista, a menudo tan disimulado en
los escritos: “Si no temieran, dice Pe-
trarca, los suplicios de los hombres
mas que los de Dios, se atreverian a
atacar, no tan solo la creacidn del
mundo del Timeo, sino el Génesis de
Moisés, la fe catdlica y los dogmas sa-
grados de Cristo... En sus concilidbu-
los, se burlan de Cristo y adoran a
Aristételes a quien no entienden. Lla-
mary idiota al Cristo, nuestro Sefior...
Discuten sobre el mimero de pelos
que un ledn tiene en la cabeza...” Pe-
trarca, que ciertamente no tiene nada
de un apologista cristiano, lamenta
no poder concluir un tratado empeza-
do contra esta herejia averroista.

Renan, al examinar los manuscri-
tos ide Venecia y de Padua, se ha sor-
prendido de encontrar una mina de
averroistas desconocidos. Descuella
entre ellos la figura de Pablo de Ve-
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necia, considerado, de comiin acuerdo,
el “‘excellentissimus philosophorum
monarcha”. “La verdadera opinién
de Aristoteles, escribe, es que hay un
intelecto tinico para todos los hom-
bres, conforme a la interpretacion del
Comentador, y segtin el principio que
la naturaleza no abunda jamaés en lo
superfluo, de la misma manera como
no falla jamas enf lo necesario...”

El averroismo Paduano va en au-
mento durante el siglo XV. En esta
época no cabe duda alguna de que
esti en connivencia con el averroismo
de la juderia de la cindad. El dltimo
representante célebre de este averrois-
mo judio de Padua, Elias de Medigo,
tiene por discipulo a Pico de la Miran-
dola. Sus trabajos han sido impresos
repetidamente en Venecia. Desde que
funciona la imprenta las ediciones de
Averroes se suceden. Hay en Padua
incluso una doctora averroista: Ca-
sandra Cedile.

El V Concilio de Letran, en su de-
creto del 19 de diciembre de 1512,
condena a los filésofos que dicery “ani-
mam intellectivam mortalem esse aut
unicam in cunctis hominibus”. Es la
condenacién en su esencia misma del
aristotelismo averroista.

Un “tractatus de inmortalitate ani-
mae’ de Piero Pomponazzi tuvo las

l' l(

La «carassa» que pende del érgano,
cosa no exclusiva del de la Catedral,
dicese ser una burla a la raza
maohometana, vencida por las
armas cristianas. Consiste
en una cabeza humana con
turbante y luenga
barba.

(Gula Itinerario de la Catedral de Barcelona)
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mayores consecuencias para la filoso-
fia y la religién no sélo en Italia sino
también en Francia. Los franceses
son numerosos en Padua por aquella
época; a su regreso a Francia, agru-
pan y conservan en comun lo que han
aprendido del averroismo: el raciona-
lismo. Muchos son magistrados, otros
profesores. Los Paduanos de Francia
dejan muy pronto de ser averroistas
para ser semi-cristianos, o humanis-
tas, o ateos, o acristianos. Lion, publi-
ca de nuevo a Averroes, cuya reputa-
cién acompafia a este renacimiento ra-
cionalista. También pasan a Francia
italianos averroistas: ““De Italia cier-
tos filésofos han pasado a Francia
donde explican con mucho éxito los
comentarios de Averroes y los libros
de Aristoteles a numerosos oyentes”,
escribe un autor en 1540. Al fin, los
libertinos, por odio a la escolastica,
acaban burlandose incluso de Ave-
rroes, de cuyo pensamiento han naci-
do.

En los siglos XVI y XVII, la Com-
pafiia de Jesils, que crecia rapidamen-
te, habia precisado en su ratio studio-
rum que siempre que se hablara de
Averroes debia ser sine laude. No ha-
cla falta alguna hacer concesiones a
este infiel. Al contrario, era necesa-
rio extinguir su influencia. Pronto, en
Padua, el averroismo se ali6 con el
gran enemigo de la Compafila de Je-
sus, a saber, con el protestantismo.
En 1550 los estudiantes estaban par-
cialmente ganados a la causa del pro-
testantismo. En Padua conviven ita-
lianos averroistas, alemanes luteranos,
franceses libertinos, ‘“‘que no viven
catblicamente”, discipulos de Pompo-
nazzi, ateos o protestantes. Esto, a
pesar de que los puntos de vista de
Averroes y de Lutero son diametral-
mente opuestos.

A fines del XVII y principios del
XVIII, el averroismo de Padua tiene
todavia alguna figura destacada. Des-
pués, la Universidad renuncia al ave-
rroismo, conservado, con todo, entre
los judios eruditos de la ciudad, que
siguen ensefiando esta doctrina. El
averroismo fué vivo entre ellos has-
ta la primera mitad del siglo XIX.
Pero, a partir de Spinoza, el progreso
doctrinal y filoséfico ya no estaba re-
presentado, para ellos, por Averroes.
(Renan).

El aristotelismo averroista fué fi-
nalmente abandonado en la Cristian-
dad. El libre pensamiento habia apa-
recido. La Iglesia subsistia. El ave-
rroismo, intermedio, desaparece.
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-Q/fz te lz tetminacion

/e/ ccmj/[cz‘& ﬂma/& en Zat&pcz

“Por fin ha terminado esta guerra que durante cerca
de seis afios ha atado a Furopa con ligaduras de los mas
espantosos y horribles sufrimientos.

Del fondo de nuestros corazones se eleva una pro-
funda y humilde voz hacia el Padre de la misericordia y
Dios de todo consuelo. Imploramos a la Divina Bondad
para que el final de la contienda sea justo, aplicindose
nuestro ruego asimismo a las sangrientas batallas que se
libran en Extremo Oriente. Arrodillémonos ante las tum-
bas donde yacen los restos de incontables seres humanos
que cayeron en los campos de batalla o que perecieron en
matanzas inhumanas y victimas del hambre y de la ne-
cesidad. Nos acordamos de ellos en nuestras preces y ora-
mos a Nuestro Sefior Jesucristo, su Salvador y Juez”.

Con estas palabras inicia Su Santidad el Pontifice, fe-
lizmente reinante, Pio XII, su mensaje dirigido al mun-
do al terminar en los campos de Europa la lucha feroz y
aniquiladora, que tantas victimas y tantos dafios ha oca-
sionado. Nosotros hijos fieles de la Iglesia y stbditos su-
misos del Papa, juntamos nuestras voces de plegaria a
las de nuestro Supremo Pastor para que la paz inspirada
tgualmente por la equidad y por la justicia que satisfaga
con caridad paternal o las aspiraciones de todos los pue-
blos y elimine los gérmenes latentes de la discordia y de
las rivalidades, reine en todo el orbe.

Estos altimos conceptos, que reproducimos de la car-
ta enciclica del dia 15 del pasado mes de abril, sefialan

en un instante tan decisivo como el presente, el camino .

de la verdadera paz. Han terminado las luchas cruentas
pero la paz no se ha conseguido todavia. ; Estamos ya pré-
ximos a aquella paz tan anhelada, o nos esperan todavia
nuevas injusticias y nuevos cataclismos que difieran mis
aun la eclosién magnifica de aquel don celestial?

Se abre ahora un nuevo periodo en la historia de la
humanidad. ;Qué esperanzas podemos depositar en el
porvenir? ‘

gent[a(o de [z /vcg

Hemos vivido horas de emocidn intensa y de angustia
febril. En estos ultimos dias la tragedia que ha anegado
con rios de sangre nuestro continente, alcanzé6 momentos
de una gradiosidad incomparable, en los que se mezcla-
Lan gritos de dolor y canticos triunfales; actos de heroi-
cidad con un fondo sin igual de dramatismo y actos de
estudiada barbarie y de fria crueldad; las alegrias de los
que recobraban una libertad perdida y los temores de
quienes veian abrirseles las puertas del cautiverio, un
conjunto, en fin, estremecedor de los mas varios y mas
opuestos sentimientos de que es capaz la naturaleza hu-
mana. Y en un momento dado, un silencio lagubre flota
en, el espacio por encima de las ruinas y de los montones
de cadaveres, penetrando en los mas recondito de los co-
razones. La guerra ha terminado, pero la paz ¢ cudndo em-
pieza?

Esta pregunta atormenta los espiritus, liberados de la
tremenda pesadilla que constituyen siempre las luchas en-
tre las naciones.

Tal vez alguien se muestre extrafiado, mis o menos

sinceramente, de esta afirmacion, y exclame interrogando:
¢Es que la paz no reina ya en Europa?

Una respuesta clara y terminante nos la daba ya an-
ticipadamente Su Santidad Pio XII, cuando sefialaba en
su mensaje con motivo del quinto aniversario de la gue-
rra, la confusiéon general que existia entre dos momen-
tos tan distintos, como son el término de las hostilidades,
y la paz, y afnadia: “el transito de la violenta tempestad
a la grande tranquilidad de la paz puede ser todavia peno-
so y amargo”’. Estamos, ahora, por consiguiente, en este
periodo, en este transito.

También, al finalizar la guerra de 1914, se produjo una
reaccién optimista entre aquellos para quienes la cesacion
de las hostilidades representaba el fin de sus penalidades
inmediatas. También entonces las promesas de los diri-
gentes politicos, hicieron concebir a muchos, esperanzas
de una paz maravillosa y duradera, de una fraternidad
universal entre todas las naciones, del comienzo de una
época feliz para la humanidad, sin que por ninguno de
aquellos habiles propagandistas se recordase la necesidad
de aplicar unas bases esencialmente cristianas en la nue-
va estructuracion del mundo. Solo una voz se elevé por
encima de las frases huecas de oradores ficiles, para re-
cordar a los hombres que sin la caridad no podian los
pueblos esperar el triunfo de la tnica paz posible. Era la
voz de Benedicto XV, de santa memoria, que a través
de su enciclica Pacem Dei munus, exteriorizaba las an-
gustias de su espiritu en una hora en que el mundo en-
tregado a un optimismo irreflexivo, parecia haber olvi-
dado el verdadero origen de los infortunios y de las ca-
lamidades pasadas. “Somos los primeros —decia el Pon-
tifice— en alegrarnos y regocijarnos vehementemente vien-

de como por fin comienza a resplandecer sobre los pueblos

la paz, este bellisimo don divino del que dice San Agustin
que aun en las cosas terrenas y mortales nada suele oirse
mas grato, nada anhelarse mis apetecible, nada encon-
trarse mejor; aquella paz con tantos votos implorada por
los buenos, con tantas oraciones de la piedad y tantas la-
grimas maternales durante el largo cuadrienio de la gue-
rra. Pero muchas y acerbisimas contrariedades —afiadia
el Papa— perturban este jubilo de nuestro corazdn pater-
nal, pues, si bien en casi todas partes se logré de algin
modo apaciguar la lucha y firmar ciertas clausulas de
paz, quedan, sin embargo, los gérmenes de las antiguas
epemistades, y vosotros, venerables hermanos, sabéis muy
bien que no hay paz duradera ni son posibles convenios
estables de concordia, por largas y laboriosas consultas
que costasen y por santos que fuesen los propoésitos con
que se firmaran, si no se da de mano a los odios y ene-
mistades, mediante una reconciliacién de mutua caridad”.

Igualmente S. S. Pio XII recordaba en su enciclica
ya citada, sobre la devocidn a la Virgen Madre de Dios,
unas palabras de San Agustin sobre €l sentido de la paz:
“Elevad el corazon y se cambiardn las obras. Extirpad la
codicia y sembrad la caridad. ; Deseas la paz? Obra jus-
tamente y tendras la paz, porque la justicia y la paz se
han besado. Si no amas la justicia no tendris paz. La
paz y la justicia efectivamente se aman y estan entre si
tan unidas que si obras justamente hallaras la paz que
besa la justicia. Y, pues quieres venir a la paz, obra jus-
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tamente, aléjate del mal y sigue al bien, que esto significa
amar la justicia. Y cuando haya cesado el mal y hecho el
bien, busca la paz y siguela”.

/Veceﬂ'/al /e un nuevo ejpiu'ta

Las contrariedades y angustias que afligian el cora-
z6n de Benedicto XV, laceraban también el corazén de
nuestro Beatisimo Padre en los primeros dias de haber
comenzado las hostilidades, cuando se preguntaba ya en-
tonces: “Cuando se termine esta guerra feroz, jlos tra-
tados de paz, €l nuevo orden internacional, estaran anima-
dos de la justicia y de la equidad hacia todos, de aquel
espiritu que libera y pacifica; o seran, por el contrario,
una lamentable repeticién de errores antiguos v recien-
tes?” Y continuaba en otro pasaje: “No, venerables her-
manos, la salvacion de los pueblos no viene de los medios
externos, de la espada, que puede imponer condiciones de
paz, pero no crea la paz. Las energias que deben renovar
la faz de la tierra, tienen que proceder del interior, del
espiritu. El orden nuevo del mundo, de la vida nacional e
internacional, una vez que cesen las amarguras y las crue-
les luchas actuales, no deberd en adelante apoyarse sobre
la incierta arena de normas mudables y efimeras, aban-
donadas al arbitrio del egoismo colectivo e individual.
Deben méas bien alzarse sobre el fundamento inconcuso,
sobre la roca inconmovible del derecho natural y de la re-
velacién divina”. (Enc. Summi Pontificatus).

Y en su iltimo mensaje, Pio XII hace hincapié de un
modo especial en el nuevo espiritu que ha de informar a
los hombres si quieren de verdad hacer imposible la re-
peticién de tan horrorosos estragos: “Con solo mirar a Eu-
ropa nos hallamos frente a frente con dificultades y pro-
blemas gigantescos que han de ser vencidos si queremos
abrir camino a la paz verdadera, a la tnica que puede te-
ner duracién. Esa paz, en verdad, no puede florecer y

prosperar sino en una atmosfera de segura y perfecta fi-,

delidad, unida a la confianza reciproca, a la comprension
mutua y a la benevolencia. La guerra ha hecho surgir
por doquier la discordia, la sospecha y ¢l odio”. Y afirma
el Papa: “Por ello, si el mundo quiere recobrar la paz,
tiene que desechar la falsedad y el rencor y hacer que
remen en su lugar la verdad y la caridad. Por encima de
todo, empero, debemos en nuestras oraciones impetrar del
Dios del Amor, el cumplimiento de la promesa que hizo
por boca del profeta Ezequiel: “Y les daré un corazén y
pondré en ellos un nuevo espiritu y sacaré de su carne el
corazén de piedra y les daré un corvazon de carne para
que puedan sequir wmis Mandamiantos y acatar mis orde-
nanzas y ejecutorias; y ellog serdn mi pueblo y yo seré
su Dios”. Entonces serd posible, como dice Su Santidad
en su tltima enciclica, ““que la paz que ha de poner fin
a esta guerra sangrienta, sea verdadera y sincera”.

FEn estos momentos solemnes, se estd decidiendo algo
trascendental. “Es verdad —ha dicho el Papa— que el
camino, desde la noche hasta una mafiana luminosa, sera
largo; pero son decisivos los primeros pasos por el sen-
dero”. (Mensaje de Navidad de 1942).

Y en el propic Mensaje, S. S. Pio XII formulaba las
cinco maximas que habrian de recordar los que tienen en
estos momentos entre sus manos, la futura estructura-
cion de la sociedad, si verdaderamente desean que sobre
la misma “nazca y se detenga la estrella de la paz”. Di-
chas maximas son: Hay que devolver a la persona humu-~
na la dignidad que Dios le concedi6 desde el principio,
respetando los derechos fundamentales de la misma. Re-
chazar toda forma de materialismo, que no ve en el pue-
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ble mas que una grey de individuos. Dar al trabajador
el lugar que Dios le sefialé desde el principio. Cooperar
a una profunda reintegracién del ordenamiento juridico,
basado en el supremo dominio de Dios y al abrigo de todo
arbitrio humano. Por dltimo, hay que formar un concep-
to y practica estatales fundados sobre una disciplina ra-
zonable, una noble humanidad y un responsable espiritu
cristiano.

Zlmz Adeclaracion de los 0&4‘5/204
/e /a &4}: /fzetaﬁzz

Lios obispos de Inglaterra, Escocia y el Pais de Gales
se han referido igualmente en una reciente declaracion,
a los principios basicos que han de informar los tratados de
paz y los principios que deben ser observados para con-
seguir una paz justa y duradera, pues de lo contrario,
la guerra desembocara en una paz inquieta que sélo puede
servir para preparar otra guerra todavia mas terrible. La
paz no puede estar inspirada en la venganza, incluso en
beneficio de los propios vencedores, pues como el Papa
ha subrayado, “todo lo que pase los limites de la justicia
y de la equidad, ciertamente, mis pronto o mas tarde, se
resolverd con grande dafio de los vencidos y de los ven-
cedores, porque quedaria alli extendida la semilla de nue-
vas guerras”. (Enc. citada).

Los principios a que hacen referencia los obispos de
la Gran Bretafia, son, resumiendo los puntos esenciales,
los siguientes: Los derechos de la persona humana son
consecuencia no de pertenecer a un estado o a un partido,
sino de pertenecer a la familia humana; el derecho prima-
rio de todo individuo es usar su mente y su voluntad para
realizar su destino, que es la vida eterna, por consiguien-
te, todo sistema politico que usurpa el lugar de Dios es
antisocial. La fraternidad de los hombres carece de signi-
ficado a menos que esté basada sobre la paternidad di-
vina; los derechos del hombre quedan perjudicados en la
misma medida en que se nieguen los derechos de Dios.
Las relaciones internacionales, si han de ser solidas, de-
hen estar informadas por la caridad. La justicia y la ca-
ridad exigen que los poderosos no opriman a los débiles.
Solo se podrd establecer y mantener la confianza mutua
cuando las naciones poderosas muestren un deseo genuino
de ayudar a las débiles. La conferencia de la paz debe
actuar como un consejo de familia. En todo el mundo,
la prensa y la radio deben concertarse para promover el
verdadero internacionalismo que estd fundado en el amor
de hermanos. La esperanza segura de la caridad univer-
sal se demostrard en el deseo comiin de los hombres de
amar a Dios y a sus pr6jimos por amor de Dios; sin
Dios no habra ni paz ni seguridad.

He ahi unas premisas basicas en el nuevo ordena-
miento del mundo.

El don inmenso de la paz, no es por consiguiente fru-
to de una victoria guerrera. Necesita unas condiciones
minimas, que la Iglesia no se cansa de ensefiar repetida-
mente, para que pueda cristalizar en una fecunda realidad.
De ahi que el Romano Pontifice —en su tltimo mensa-
je— insista “por encima de todo” en la necesidad que
tenemos de pedir a Dios Nuestro Sefior, que infunda un
nuevo espiritu en las gentes y ‘“particularmente en los
corazones de aquellos a quienes ha encomendado la res-
ponsabilidad de establecer la paz futura. Entonces, y sélo
entonces, podra el mundo resurgido, evitar el retorno de
los terribles estragos de la guerra y reinard una frater-
nidad verdadera, estable y universal”.

José-Oriol Cuffi Canadell
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