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Magnifico y Excmo. Sr. Rector,
Excmos. Sefiores,
Ilustres Profesores y alumnos.

1 ':{o-wfﬂ 3 Mﬁ&”“;ﬂ

EN pleno hervor del Renacimiento aparece en el mundo
de las letras un pequefio libro detonante: un libro di-
vertido que hace reir y llorar al mismo tiempo, y que sin
constituir un tratado de filosofia, invita, no ohstante, a re-
flexionar en vista de los defectos y achaques inherentes al
espiritu humano. Libro enjundioso y muy a propésito para
ser leido y meditado en los momentos criticos y catastréfi-
cos por que pasan periédicamente los pueblos y las nacio-
nes cuando se desvian de sus leyes naturales, que son, en
definitiva, las que les ha dictado el Supremo Hacedor. Esta
obra, cuyo éxito super6 el designio y las previsiones de su
auter, hombre un tanto versiatil y de no muy firme voca-
cion filoséfica, es el Elogio de la locura, de Erasmo de Rot-
terdam.

Preciso es anadir que el gran humanista holandés antes
habia hecho el elogio de la Sabiduria en sus Adagiorum
Collectanea o Chiliades, y que sobre el mismo tema de la
Sabiduria escribieron Avidamente, en la misma época, nues-
tro Juan Luis Vives en su aurea Introductio ad sapientiam,
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Montaigne a lo large de las jugosas paginas de sus Essais
y su discipulo Pedro Charron en su Traité de la Sagesse.
Locura y Sabiduria son, en efecto, des temas que en la es-
tructura mental del Renacimiento resultan inseparables :
son como el anverso y el reverso de una misma medalla.
Locura, a lo menos momentanea, debié parecer a no
pocos aquel estado de anarquia intelectual que se apoderé
de los espiritus, abandonados a si mismos, después de ha-
berse emancipado de las normas comunes, o tal vez mejor
comunitarias, que mantenian compacta la civilizacion cris-
tiano-medieval. Locura era para ciertos escritores de la
época — Montaigne, por mas sefias — el principio disol-
vente del libre examen en materia religiosa introducido por
el Protestantismo, con su secuela de las sangrientas luchas
religiosas, con la aparicién siniestra de un cierto comunis-
mo militante que exhibia en una mano el texto evangélico
libremente interpretado, y blandia en la otra el punal o la
tea incendiaria. Locura politica, denunciada por los escri-
tores pacifistas coetdneos, era el hecho nuevo de las gran-
des guerras, estimuladas por afanes imperialistas, que es el
primer saludo que se dirigen las naciones o mejor los Es-
tados apenas constituidos. De vesania suicida calificaban
voces doloridas y clarividentes el espectaculo de los princi-
pes cristianos despedazandose mutuamente, lejos de unirse
y apretarse contra el comiin enemigo de la civilizacién cris-
tiana, el Islam, que ensefioreado ya de Constantinopla,
preparaba la mas inaudita de las ofensivas. Demencia razo-
nadora, y por lo mismo de las mas peligrosas, era, a juicio
de los moralistas y escritores politicos espanoles, la fria
«razon de Estado», independiente de toda norma ética, ele-
vada a la categoria de ciencia por Nicolas Maquiavelo. Co-
mo locura nefanda, eran execrados en las conminaciones
apocalipticas de un Savonarola, el nuevo sentido epicureo
de la vida, el estado de corrupcién de las clases sociales,
del clero y de la corte romana, y la depravacion de aque-
llos principes, dotados de todas las gracias, pero profunda-

6



mente amorales, preludio — como alguien ha dicho — de
los superhombres de Nietzsche. Desvario intelectual era,
en fin, aquella ansia loca de saber, que en su afan de apode-
rarse de los mas intimos «secretos de la Naturaleza», hacia
una suprema apelacién a la Kabala o a la Magia, cultiva-
das como una superciencia.

No es extrafio, pues, que en medio de aquella «nueva
primavera del espiritu» — segiin se ha denominado a aquel
estado de fermentacién espiritual llevado hasta el paroxis-
mo, que constituye el Renacimiento — saliesen voces deso-
ladas y de un franco y aterrador pesimismo. Un personaje
estrafalario y paradéjico, pero de agudo ingenio, Cornelio
Agripa, pese al auge que iba adquiriendo el espiritu cien-
tifico, lanza una de las méas tremendas invectivas que se
han escrito contra las ciencias y el saber profesional; en
tanto que otros escritores de temperamento mas ecuinime
y moderado, adoptando una actitud de prudente descon-
fianza hacia la Ciencia y la Filosofia — desconfianza que
en algunos llega hasta el escepticismo —, se parapetan en
la que ellos denominan «Ciencia del hombre», aquella que
«ensefa a vivir y a morir», considerada como la unica digna
de ser profesada. Como gritos de angustia se hacen entonces
apelaciones al sentido comtn y al sano juicio, y, ora vol-
viendo la mirada a la antigua Grecia, ora elevandola hacia
el Cielo cristiano, se intenta, por diversos caminos, el res-
tablecimiento del perdido sentido de la Sabiduria.

iGrandeza y miseria del espiritu humano! Tal es la
impresién que el investigador imparcial recoge de la ex-
periencia histérica del Renacimiento. Grandeza y miseria,
Ciencia y Filosofia desorbitadas, eclipse total de la Ciencia
del hombre, y, en definitiva, errénea concepcién de la
vida; he ahi, por similitud, los rasgos salientes del espi-
ritu de nuestro tiempo.

Nuestra actual civilizacién — digamoslo sin rebozo —
hace tiempo que viene devorandose a si misma. He de con-
fesaros, con todo, que no me siento con arrestos suficientes
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para intentar, en el momento presente, una reedicién del
Elogio de la locura. Me falta la ironia, esa arma de auto-
contencién, fina y terrible, que, apuntando por tablas, dice
las cosas por su segundo nombre ; me ahoga, por otro lado,
el dolor sangrante y desbordado. Me atrae, en cambio, el
intentar el ELoclo DE LA SABIDURIA, tema éste que, bajo
otros enunciados, me ha venido apasionando dentro y fuera
de la catedra. De la Sabiduria, digo, que no es precisamen-
te la Ciencia ni la Filosofia, pero sin la cual ni la Ciencia
ni la Filosofia ni la vida misma nada valen ni significan,
y lo que es peor, pueden degenerar en un arma suicida.
Congregados en este templo del saber — verdadero asilo
de Dios en medio del actual luctuoso desconcierto del
mundo —, quisiera que la ritual «oracién inaugural uni-
versitaria» a mi encomendada, consistiese, en esta hora gra-
vida de emocién y de responsabilidad, en una meditacién
conjunta acerca de las relaciones de la Sabiduria con la
Ciencia, la Filosofia v la Vida. Bien entendido que no se
trata de forjar una visién mas o menos utépica de la hu-
manidad del mafiana, sino de una tarea enormemente mas
modesta y restringida, pero tal vez mas segura y eficiente,
y desde luego mas serena, a saber: la de revisar algunas
de las condiciones del pensar y del vivir del hombre actual.
2. Bandgi~la 7 trivv) of L2 Mﬁngu&&f%jﬁ

Pertenecen ya al lenguaje intelectual de nuestra época
los términos bancarrota y crisis, aplicados a la Ciencia y
a la Filosofia. Se proclama la bancarrota de la Ciencia o
de la Filosofia para significar el abuso de poder de la una
o de la otra en su afan inmoderado de regir u organizar la
vida, y el fracaso consiguiente a este empefio excesivo o
exclusivista. Denominamos, en general, a ese sefialado abuso
de poder de la Filosofia, Filosofismo, aunque a veces se
haya restringido o localizado demasiado el valor de este
término; y Cientifismo, término unanimemente aceptado,
al imperio exclusivo de la Ciencia a costa de otros factores
dirigentes de la vida. Fideismo es, por el contrario, aquella
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actitud radical del espiritu, que partiendo del supuesto de
la impotencia de la razén, abandona exclusivamente al
instinto, al sentimiento o a la fe, el poder directivo de la
conducta. Esta actitud, llevada hasta el extremo, significa
la anulacién asi de la Filosofia como de la Ciencia. No
es lo mismo bancarrota que crisis. Puede haber crisis de
la Filosofia o de la Ciencia o de alguna de sus ramas, vy,
no obstante, no haber bancarrota. La crisis es un momento
complejo y espectante de orden interno, y se desenvuelve
dentro del ambito profesional. Acaece siempre que una
disciplina del saber no esta bien constituida o se siente la
imperiosa necesidad de revisar sus postulados y sus hi-
poétesis, sus métodos y sus problemas, acaso sus fronteras
y su lenguaje. Se produce, en cambio, la bancarrota des-
pués de un «periodo de las luces» de la Filosofia o de
marcha triunfal de la Ciencia, en franco desacuerdo con
la vida. Esa actitud arrogante, fruto de un optimismo irre-
frenado, provoca una violenta repulsa por parte de los
factores sociales; de ahi una serie de reacciones de muy
diverso género, que culminan en una crisis totel de la
Filosofia. o de la Ciencia, crisis que no es ya puramente
interna, pues lo que se pide y exige ahora de aquéllas es
un cambio radical de actitud enfrente de los grandes pro-
blemas del vivir humano.

Sin necesidad de remontarnos demasiado lejos, hemos
de fijarnos en el estado de bancarrota de la Filosofia acae-
cido inmediatamente después de la Revolucién francesa,
y en la subsiguiente entronizacién de la Ciencia, cuyos
efectos perduran hasta nuestros dias. Ambos hechos son
inseparables: el uno explica el otro, y, en conjunto, cons-
tituyen una gran experiencia aleccionadora.

Caracterizase la filosofia del siglo xviI por su confianza
ilimitada en el poder de la razén. Legisladora del Uni-
verso, lo es también del mundo moral, politico y social.
Ella estudia al hombre, no como es, sino como debe ser;
teoriza no para el hombre real, sino para el hombre abs-
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tracto, el mismo para todos los tiempos y latitudes, libre,
segtin ella proclama, pero de hecho desarraigado de todos
los vinculos sociales. De ahi su sentido profundamente anti-
histérico y antisocial. El divorcio patente entre esa filosofia
y la vida fué puesto de manifiesto, de mano maestra, por
H. Taine, en sus Origenes de la Francia contemporanea, al
vincular el hombre nuevo de la Revolucién en el tipo del
jacobino. Jacobinismo significa desde entonces la aplica-
cion del método geométrico a la vida social y politica;
muerte a mano airada y desde las alturas del poder, de
la espontaneidad social y corporativa; desconocimiento
sistematico de la constitucién politica histérica y real de
las naciones.

Contra esa concepcién del hombre de a principios del
siglo x1x y la filosofia que lo engendrara — prescindiendo
de otras direcciones filoséficas y doctrinales mas sosegadas —
reaccionaron con gran fuerza, precisamente en la misma
Francia de la Revolucion, dos compactos movimientos, coin-
cidentes en cuanto al blanco comiin de su punteria, aunque
discurran luego por derroteros muy diversos. Son: la Es-
cuela tradicionalista francesa y el Positivismo de Augusto
Comte.

Contra el orgullo de la razén pura, arbitra de los destinos
del mundo, la Escuela tradicionalista- proclama la incapa-
cidad radical de la razén y aun de la Filosofia para dirigir
y gobernar a la sociedad. Se preguntaba De Bonald, en 1810,
en un célebre escrito, si la Philosophie est utile pour le
gouvernement de la société. Y se daba la siguiente respues-
ta: «Se la ha buscado con ahinco (a la Filosofia), pero
todas las funciones estan ocupadas, todas las plazas toma-
das... Pero, ;es que los hombres no deben, siguiendo sus
diversas profesiones, ser modestos, integros, vigilantes, ani-
mosos, etc.; es que no deben en fin ejercer con celo, pro-
bidad e inteligencia las funciones que le son confiadas?
¢Quién duda de ello? Pero esto no es cosa de la Filosofia;
es propio de la virtud, del honor, de la capacidad; es cosa
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que incumbe al buen sentido, al sentido comiin, mucho
mas raro que el espiritu, aplicado a los deberes de la vida
publica. ;Y por qué hemos de denominar a esto Filosofia,
y poner tan alto lo que ha de estar, por decirlo asi, al al-
cance de todos?... Los principios o las leyes han de estar
fundados en la razén, no del hombre, sino de la sociedad,
o mejor de su Autor, y la conducta ha de ser dirigida por
la virtud. La Filosofia esta alli toda desplazada, porque
ella aporta sus sistemas; y la sociedad no habria comen-
zado todavia, si hubiese sido preciso esperar a que los filé-
sofos se pusiesen de acuerdo acerca del nombre sociedady».

No menos formidable fué la embestida de A. Comte,
quien acepta de la escuela tradicionalista el principio de
que «hay que explicar el hombre por la humanidad y no
la humanidad por el hombre», proclama la «orgullosa de-
bilidad de nuestra inteligencia» y alguna vez elogia, por
oposicién a la Filosofia del siglo xvii, lo que él llama la
sagesse théologique. Pero la ruta inaugurada por Comte
conduce a resultados diametralmente opuestos. El funda-
dor del Positivismo, mentalidad de tipo matematico y
reformador a lo Saint-Simon, hace también una critica a
fondo de la Filosofia del siglo xvin, individualista, metafi-
sica y arbitraria, a la que acusa, no sélo de fautora de los
estragos de la Revolucién francesa, sino también de haber
comprometido la realizacién del progreso indefinido, prin-
cipio que €l tiene por indiscutible. Esa critica va acompa-
fiada de la revisién de todo el saber profesional de la época.
De ahi su nueva clasificacion jerarquica de las ciencias, que
a partir de las Matematicas, la ciencia mas general e inde-
terminada, culmina en una nueva ciencia, la Fisica social
o Sociologia, encargada de estudiar al hombre en grande,
esto es, la humanidad o la sociedad considerada como ser
real y primario. Eliminada del cuadro de las ciencias la
Psicologia, el método sociolégico es fundamentalmente el
mismo método positivo o cientifico, condicionado por la
mayor complejidad del hecho social respecto de los hechos
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que son objeto de las demaés ciencias. De ahi el empefio
insistente de Comte por introducir el concepto de «previ-
sion cientifican en el estudio de los hechos sociales. «Es
preciso — dice — establecer la subordinacién de las diver-
sas concepciones sociales a invariables leyes naturales (léase
fisicas), sin las cuales los acontecimientos politicos no po-
drian evidentemente ser susceptibles de ninguna verdadera
prevision... ni la serie de los acontecimientos sociales podria
ser de ningin modo prevista con una seguridad verdadera-
mente cientifica» (Cours de philosophie positive, lec. 47).
Al estudiar la c«evolucién progresiva de la humanidad»
(asunto de la Dinamica social), aplica inexorablemente la
ley de los tres estados para explicar a la vez el proceso del
espiritu humano y el de la sociedad. Dentro de la sucesién
de los periodos teolégico, metafisico y positivo, distingue
— sin que tengan una exacta correspondencia con ellos —
los regimenes sacerdotal, militar e industrial. Comte ha
establecido vigorosamente el principio de la division del
trabajo, con su consecuencia de referir, finalmente, los re-
sultados asi obtenidos al conjunto general. El estado plena-
mente positivo o edad de la generalidad — afirma — se ca-
racterizara por una nueva preponderancia normal del espi-
ritu de conjunto sobre el espiritu de los detalles (lec. 57).
El advenimiento de la era positiva coincidira con la inter-
vencion total de la Ciencia y la evolucién industrial, «prin-
cipal base necesaria del gran movimiento de recomposicion
social que caracteriza hasta aqui a la sociedad moderna»
(lec. 56).

El Curso de Filosofia positiva (1830-1842) es, a mi jui-
cio, el libro mas representativo del espiritu del siglo x1x, y
hay que tenerlo a la vista si se quiere comprender el espi-
ritu del siglo xx. Nétese, en efecto, que la concepcion de
Comte coincide, por un lado, con la implantacién de la
gran industria, efecto del maquinismo, y con el adveni-
miento del capitalismo y de la burguesia como clase diri-
gente; y, por otro, con el auge avasallador del espiritu
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cientifico, que no se detiene sino hasta dar una concepcién
mecanica del Universo. El siglo XX vive en parte de la per-
duracién del espiritu positivista, agravado con el fracaso
de algunas de las predicciones més optimistas de Comte.
Acierta tristemente Comte al anunciar el progreso creciente
de la humanidad por obra de la Ciencia, pues este progreso
es s6lo el material, desentendido de las altas necesidades es-
pirituales. El «Imperio de la Técnicay — que no es mas que
la Ciencia aplicada a los usos sociales y el exponente mas al-
to de aquel progreso material — ha provocado ese otro «Im-
perio de las Masas», que no es otra cosa que el conglomerado
humano infendado a la miquina, mecanizado, que conti-
niia actuando mas alla del taller o de la fabrica, obedeciendo
ciegamente, maquinalmente, las 6rdenes de otros directores.
En fin, han fallado ruidosamente todas las prevenciones
y seguridades comtianas para el establecimiento de un or-
den social estable como base indispensable del progreso:
la lucha de clases elevada a la categoria de dogma social, la
interpretacién materialista de la Historia, el marxismo, en
una palabra, han dado al traste con la ilusién del progreso
indefinido, arménico y solidario entre los diversos compo-
nentes sociales.

El hombre del siglo XX es un hombre sin fe, desilusio-
nado, insatisfecho aun en medio de las ventajas y goces
materiales, despersonalizado, sin luz en la mente ni alegria
en el corazén, resentido, presto al ademan airado o amena-
zador, sobre todo si se enfrenta con el mal ejemplo de la
riqueza acumulada abusivamente, desvergonzada por aiia-
didura.

Bien sé, y os consta también a vosotros, que esa concep-
cién mecanica, cientifista de la vida hace tiempo viene
siendo batida por todos sus flancos, y que asistimos a una
nueva revision del saber organizado o profesional. Des-
de el campo de la Filosofia y de la Ciencia y aun de la
Técnica se levantan protestas airadas, que significan, en con-
junto, que la vida, aprisionada y maltrecha, vindica sus
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mas elementales fueros contra el exclusivismo tiranico del
espiritu cientifico. Como reaccién contra el Positivismo, que
es la negacion del espiritu filoséfico absorbido por la Cien-
cia, emprende la Filosofia un nuevo vuelo en sentido franca-
mente idealista, y en algunos de sus sectores adopta una
actitud furiosamente antiintelectualista. Bergson, hombre de
ciencia y filésofo, no solo se rie de los aparatos de la Psico-
logia experimental en su vano intento de mensurar el es-
piritu, de suyo incoercible, sino que ademas vindica la
eficacia de la introspeccién, que le descubre los «jardines
encantados de la concienciay, esto es, las excelencias de la
vida interior. El Pragmatismo, que, sobre todo en su mani-
festacion continental o europea, aparece, mejor que como
una filosofia o un sistema, a manera de irrupcién, proclama
como primer postulado que la vida tiene un valor, y asigna
a la inteligencia una funcién puramente instrumental al ser-
vicio de los fines vitales del hombre. Pero hay algo mas
sorprendente y sintomético: es el llamado movimiento cri-
tico de las ciencias. Filésofos y cientificos han revisado los
fundamentos mismos de la Ciencia y el valor de sus postu-
lados, de sus hipdtesis, de sus leyes, y acaban preguntan-
dose formalmente acerca del valor y de la objetividad de la
Ciencia. Boutroux proclama la contingencia de las leyes
de la Naturaleza; en tanto’ que E. Mach, H. Poincaré y
otros, muy lejos del dogmatismo cientifico ingenuo al uso,
sostienen que las leyes fisicas no son mas que férmulas ar-
bitradas con arreglo al criterio de «la economia del mayor
esfuerzo en el pensar» o de «la mayor comodidad», o, dicho
en otros términos, no son constantes e infalibles, sino «apro-
ximativas», es decir, relativas y hasta cierto punto histéri-
cas. La nota mas aguda tal vez la haya dado Le Roy, fil6-
sofo, matematico y bergsoniano, para quien la Ciencia, cons-
tituida no mas que por convenciones, tiene sélo una certi-
dumbre aparente: los hechos cientificos y, a fortiori, las
leyes — afirma — son obra artificial del hombre de cien-
cia; la Ciencia, por lo tanto, nada puede ensefiarnos so-

14



bre la verdad; sélo puede servirnos como regla de accién.

No menos interesante es la critica de la Técnica. Dejo
de lado la abundantisima literatura producida alrededor
de este tema, para recoger escuetamente las protestas sur-
gidas precisamente en los paises donde aquella actividad
humana ha revestido formas mas portentosas o gigantescas.
El filésofo-economista aleman Otto Veit ha dedicado un bello
libro a estudiar, segiin reza su titulo, la «tragedia de la
edad de la Técnica». Caracteriza esta edad por «la apari-
ci6n de un nuevo Poder frente al cual el hombre se siente
mas débil que frente a todos los Poderes anterioresy». El
hombre creyé conocer a fondo y dominar este Poder; pero
pronto hubo de convencerse de que la criatura se hacia
impenetrable y se sustraia a la potestad de su humano
creador. «El misterio de ese nuevo Poder dominador de la
vida da al hombre la sensacién. de carencia de libertad.»
Por otro lado, si todas las profesiones y oficios moldean en
parte el espiritu de quienes en ellos estan encuadrados, la
Técnica lo hace de una manera total, superlativa y depri-
mente: producto suyo es el hombre-maquina del siglo xx.
«La guerra mundial — alude Veit a la guerra de 1914 —
forma la catéstrofe de esta denunciada tragedia. Ella, desde
el punto de vista de la historia del espiritu — anade —,
aparece como un absurdo abuso de la razén material y la
quiebra de la razén humana. El abuso de la primera fué
causado por la quiebra de la segunda.»

Poco menos que a caflonazos quisiera destruir la que
él denomina «civilizacién tecnolégica» el eminente biélogo
norteamericano Alexis Carrel. En el prefacio de su sonado
libro La incégnita del hombre, advierte que escribe «para
aquellos que son lo bastante atrevidos para comprender la
necesidad no sé6lo de cambios mentales, politicos y sociales,
sino del derrocamiento de la civilizacién industrial y del ad-
venimiento de otra concepcién del progreso humano». La vi-
da moderna es opuesta a la vida del espiritu. El derrum-
bamiento espontineo de nuestra civilizacién tecnolégica
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— afiade — puede producir el impulso necesario para la
destruccion de nuestras costumbres y para la creacion de
nuevos géneros de vida. Como un eco lejano de los mora-
listas del Renacimiento, proclama también la necesidad de
organizar, a guisa de solucién, la «Ciencia del hombre, la
mas dificil de todas las ciencias». Pero, ;qué es esa Ciencia
para Carrel? La Ciencia del hombre ha de ser la sintesis
unitaria de los resultados de las ciencias especiales «desde
la Quimica biolégica a la Economia politica», bien enten-
dido que no ha de ser confiada a especialistas, que séle
estudian una parte del hombre y, por lo mismo, tienen
una visién mutilada del ser humano. Recogiendo el sentido
de continuidad, aunque no su espiritu, de las Ordenes mo-
nasticas, aboga por una institucién capaz de subvenir a la
prosecucién ininterrumpida — durante un siglo por lo me-
nos — de las investigaciones relativas al hombre. Este cen-
tro del pensamiento se compondra, al ignal del Tribunal
Supremo de los Estados Unidos, de unos cuantos indivi-
duos, que serian educados en el conocimiento del hombre
durante muchos afios de estudio. Los jefes democraticos y
los dictadores podrian obtener de esta fuente de verdad
cientifica la informacién que necesitan para desarrollar una
civilizacion realmente adecyada al hombre. Para la nueva
ciencia «es esencial que el individuo, desde la infancia, sea
liberado de los dogmas de la civilizacién industrialy. Hay
que descubrir un sistema de alimentacién mdis adecuado.
Es necesario atacar la vida confortable y muelle. Recha-
zando el atletismo especializado, tal como se ensena en las
escuelas y Universidades, y que no proporciona auténtica
resistencia, patrocina un sistema de vida aspera y ruda en
el mar, el campo y la montafia, capaz de «proporcionar la
armonia de los misculos, de los huesos, de los érganos y
de la conciencia». Por otro lado, hay que aplicar inexora-
blemente y prescindiendo de sentimentalismos, los precep-
tos de la Eugenesia, para la perpetuacién de los fuertes y la
eliminacién de los locos y los criminales. «Tal vez podrian
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abolirse las carceles. Podrian reemplazarse por instituciones
mas pequenias y menos caras. Castigar a los delincuentes
con un latigo o con algin procedimiento mas cientifico, se-
guido de una corta estancia en el hospital, bastaria proba-
blemente para asegurar el orden.» Para los delincuentes
profesionales o los locos «culpables» de actos criminales
deberia disponerse, humana y econémicamente, de peque-
fias instituciones de eutanasia (muerte piadosa) provistas
de gases adecuados». Desenvuelto hasta el detalle ese pro-
grama de la Ciencia del hombre, concluye Carrel con estas
solemnes palabras: «Por primera vez en la historia de la
humanidad, una civilizacién que se derrumba es capaz de
discernir las causas de su decadencia. Por primera vez tiene
a su disposicion la fuerza gigantesca de la Ciencia. ;Sa-
bremos utilizar esta sabiduria y este poder?»

La respuesta a tan atormentadora pregunta hace tiempo
que se la dieron a si mismos dos personajes simbélicos, pero
de una profunca y real significacién en nuestro mundo oc-
cidental : Hamlet y Faust. En efecto, la Ciencia y aun la
Filosofia, amuralladas en su propio recinto, rechazando el
acceso de factores vitales y extracientificos — los factores
morales, afectivos y religiosos —, engendran a la postre la
tristeza incurable, el tedio de la vida y la desesperacién o
la locura, que conducen al horde mismo del suicidio.

Como una concentracién de todas las alas de un ejército
combatiente se nos presenta la Filosofia de los Valores, mas
interesante por lo que significa que por su contenido actual.
Es laudable su primera preccupacién de restablecer el hom-
bre completo, el hombre de la razén pura y el hombre de
la Naturaleza, escindido por la critica kantiana. El hombre,
dicen los axiélogos, es portador de valores. El valor, que
no es un hecho, escapa a toda previsién cientifica; es in-
confundible también con los imperativos, objeto de la Etica.
El valor, que es algo que se aprecia y se estima, es captado,
intuido. Hay que establecer — se afiade — una tabla y una
jerarquia de los valores, desde el material o econémico,
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que esta en la base, hasta el religioso, que esta en la ciis-
pide, acorde todo ello con los fines de la vida humana.
Pero la Filosofia de los Valores es una filosofia-puente y,
por lo mismo, incompleta. Le falta el coronamiento, esto
es, una Teodicea que aporte la medida absoluta e inaltera-
ble de ese pregonado «reino de los valores eternos». Nece-
sita, por otro lado, ser reforzada en sus cimientos, para
que sea también una filosofia de la accién. La llamada
intuicion emocional, eminentemente pasiva, es insuficiente.
El hombre vive en el mundo no sélo para captar valores,
como mana descendido de lo alto, sino para dirigir certe-
ramente su conducta y realizar su destino inmortal. Reside,
en efecto, en el hombre una forma de intuicién primaria,
activa y dirigente, verdadero tesoro divino para quien sepa
administrarlo recatadamente y no se obstine en despenarse
en el abismo de la locura: es la Sabiduria.

Pero, ;qué es la Sabiduria,y(maﬂ%igen? ¢Es el
llamado sentido comiin? ;Es un don, una cualidad o dispo-
sicién nativa de la mente o un habito adquirido? ;Nace, se
despierta o se afina con los obstiaculos de la carrera de la
vida? ;Es patrimonio de todo hombre, y, en caso afirma-
tivo, en qué condiciones actia la Sabiduria en el hombre
docto e ilustrado, y cémo aparece en el hombre simple e
ignorante? ;Esta vinculada la Sabiduria a una actividad
parcial humana, a la conducta moral, o hay que referirla
a la totalidad de la conducta, que comprenderia asimismo
la conducta del hombre de ciencia y del filésofo considerados
en su funcién especifica o profesional? ;Hay una Sabiduria
colectiva o social ademas de la Sabiduria individual? ;La
hay en los llamados «pueblos primitivos», y esto supuesto,
difiere esencialmente de la de los pueblos civilizados? He
aqui un tropel de preguntas, que exigen una respuesta pe-
rentoria. Los vocablos Sabiduria y sabio han sufrido, histé-
ricamente, ampliaciones y reducciones, con los consiguien-
tes cambios de significacién, no sélo en el lenguaje filoséfico
y cientifico, sino también en el lenguaje literario y usual.
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Os invito, pues, a emprender conmigo una excursion
histérica al galope, pero aun asi entretenida, que procuraré
sea lo menos fatigosa posible, acerca del concepto de Sabi-
duria_en sus relaciones con la Ciencia y la Filosofia. Esa

historia o mejor eshozo, no exenta de emocién dramatica,
pero que por la escasez del tiempo de que dispongo y lo no
muy trillado del asunto, habra de adolecer de lagunas y de-
ficiencias, serd, por otro lado, sumamente instructiva, pues
contendra las respuestas dadas a cada una de aquellas pre-
guntas antes formuladas, respuestas que seran luego objeto

de una revisién critica. ;
3. Mbidiia, y voabvo littoria.

En los albores de la cultura griega la palabra sogia sig-
nifica el saber total, comun o poseido espontaneamente por
muchos. Este saber patrimonial es expresado en forma
sentenciosa, facil de recordar y, por lo mismo, transmisible ;
de ahi una literatura adecuada, gnémica o paremiolégica.
Pronto, unos hombres se encararon con este saber comun,
adoptando una actitud personal. Quisieron saber a sabien-
das, esto es, interrogandose y buscando las razones inme-
diatas y tltimas de las cosas. Como ha dicho Aristételes,
la Filosofia nace del asombro. Filosofia significa originaria
y etimolégicamente amor a la Sabiduria, pero amor refle-
xivo, insistente, atormentado. No hay filésofo que no frunza
el cefio. El saber filoséfico y el saber cientifico, barajados
y confundidos en sus comienzos, son, pues, un saber califi-
cado, un resaber; nacen en el regazo maternal de la Sabi-
duria, pero al hacerse profesionales — verdadero acto de
emancipacién intelectual — seguiran, en lo sucesivo, el curso
propio y auténomo que les dictaran los nuevos puntos de
vista, la disciplina y los métodos, acaso los prejuicios y las
pasiones, de los filésofos agrupados alrededor de un maes-
tro. De ahi esa sucesién de escuelas — cuyo detalle no in-
teresa ahora —, que si, por un lado, significan una mayor
determinacién, una mayor amplitud y una mayor profun-
didad del saber comiin, por otro, se traducen en diversas
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y notables divergencias que dejan a gran distancia la Sabi-
duria originaria.

Ya en plena carrera profesional, la filosofia helénica
siente la necesidad de hacer un paro: es cuando agotado el
periodo cosmolégico, el filésofo concentra la atencién sobre
si mismo. A partir de entonces, mas interesante que saber
— esto es, especular sobre los principios constitutivos del
Universo —, sera saberse. El concepto de la Sabiduria va a
tomar una nueva precision, Mas urgente que definir la Sa-
biduria y desentrafiar su contenido, es sorprender su raiz
humana y averiguar la manera de adquirirla, perfilar, en
una palabra, el tipo del sabio, director y arbitro de la
propia conducta. La antigua copiz tomara ahora la forma
preferente de la swopesivn. Sécrates se apropia el yvab:
czautéy, esculpido en el templo de Delfos, y hace del mismo
el principio de su filosofia moral. Conocimiento de si mismo,
sumo bien o felicidad y virtud; he ahi el tripode sobre el
que descansa el nueve concepto, ahora mas restringido, pero
mas eficaz de la Sabiduria. La Sabiduria socratica esta muy
cerca del sentido comiin. Sécrates intenta conocer, no sélo
al hombre individual, sino también al hombre genérico;
por eso deambula por las plazas de Atenas y dialoga con
toda clase de personas: dgctos e ignorantes, filésofos, po- -
liticos, artesancs, ganapanes, histriones y cortesanas. Mas
atin: para Sécrates, la misién del filésofo — muy parecida
a la del comadrén — es ayudar al alumbramiento del saber
implicito en todo hombre, bien entendido que saber es ya
gobernarse. _

Otra vez, sin embargo, se repite el fenémeno antes re-
gistrado : en las escuelas postsocraticas se diversifica el tipo
del sabio, alejandose cada vez mas del comin sentir. In-
confundibles, aun dentro de un fondo comiin, son el sabio
cirenaico y el sabio cinico, el sabio epiciireo y el sabio es-
toico. Didgenes, retraido, albergado en su tonel, rogando
al poderoso que se aparte para que no le prive de los rayos
del sol, es una figura simbélica detonante frente a la socie-



dad de su tiempo. El sabio estoico significa la maxima es-
cisién respecto de la comunidad: encerrado en si mismo,
serenamente impasible e indiferente, coparticipe de la Ra-
z6n divina que informa al mundo, olimpico, en una pala-
bra, sélo se concibe como oposicién a la masa del vulgo,
necio y pervertido, juguete de sus propios instintos y pa-
siones. Llegar al supremo dominio de si mismo, es alcanzar
la cima de la suprema Sabiduria. Al sabio le es licito so-
brevivirse o eliminarse. Epicteto, en el Manual, hace del
sabio el convidado y el comandante de Dios. Nuestro Séne-
ca, en su carta 53 a Lucilio, le coloca por encima de Dios,
porque el sabio adquiere, por derecho de conquista, lo que
Dios debe al beneficio del nacimiento; la carta 70, en cam-
bio, contiene un recetario escalofriante sobre la manera
mas facil o mas eémoda de suicidarse. ¥, Phe.. |, s Wa P
El concepto de la Sabiduria experimenfa un cambio’ ra-
dical dentro de la concepcién cristiana de la vida. Los libros

del Antiguo Testamento, especialmente los llamados sapien-

ciales, y los tratados del seudo Dionisio Arecpagita, cons-

tituyen la primera levadura para una nueva doctrina acerca

de la Sabiduria en relacién con la Filosofia y la Ciencia

en general. Santo Tomas de Aquino distingue cuidadosa-

mente entre la Doctrina, que se adquiere trabajosamente

mediante el estudio, y la Sapientia, que se posee por infu-

sién, gratuitamente, y es uno de los sicte dones del Espi-

ritu Santo. Doctrina per studium acquiritur: Sepientia au-

tem per infusionem habetur: unde inter septem dona Spi- y

ritus Sancti connumeratur (Sum. theol., I, q. 1, a. 6). d‘ﬁo ey dole AR,
Es especialmente interesante la aportacion franciscana.

El Poverello de Asis opone a la vana Ciencia de los libros

y del mundo (Scientia inflativa) la espiritual Sapiencia

(donum Scientiae, vera Sapientia, spiritualis Sapientia), la

cual se basa en la simplicidad de espiritu y la pureza de

corazén. La Ciencia hincha y la caridad edifica: Scientia (b~ Fabls

inflat et charitas aedificat (Speculum perfectionis, c. 4).

«Huyamos — dice San Francisco a sus frailes — de toda so-
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berbia y vanagloria. No nos contaminemos con la Sapiencia
de este mundo ni con la prudencia de la carne... Deseemos
siempre sobre toda cosa el temor de Dies y la divina Sa-
piencia y amor divino del Padre, del Hije y del Espiritu
Santo» (Regula I, c. 17). Esta actitud de San Francisco,
contraria a los estudios, es una consecuencia légica de su
doctrina radical referente a la pobreza. El saber, la Ciencia
organizada, la Filesofia, entendida como una disciplina
mental, ademas de ser un estorbo para las practicas sencillas
del Evangelio, constituyen una especie de riqueza, una ver-
dadera posesion espiritual. Es preciso, pues, renunciar a
la Ciencia y a la Filosofia, de la misma manera que es ne-
cesario despojarse de las riquezas materiales; pero el Santo
de Asis no condena en si mismo el cultivo de la Filosofia,
como no proscribe tampoco la posesién y el buen uso de
las riquezas en aquellos que no pertenecen a la Orden fran-
ciscana. Es mas, a través de su actitud irreductible en la
cuestion de los estudios, muestra un afectuoso respeto y una
tacita admiracién hacia los teélogos, que eran los sabios
profesionales de la época.

Legalizada la via de los estudios dentro de la Orden fran-
ciscana, no era posible sostener ya la oposicién de la espi-
ritual Sapiencia a la Ciencia profesional o de los libros;
pero el filésofo franciscano subordina absoluta e incondicio-
nalmente la segunda a la primera, la cual constituye para
él, en ultimo resultado, la verdadera Sabiduria. La espiri-
tual Sapiencia es un don del alma, superior al don de la
inteligencia. Se llega a la cima de la espiritual Sapiencia
no por una prolongacién de las vias intelectuales, sino me-
diante especiales disposiciones afectivas. El don de la Sa-
piencia — afirma San Buenaventura — es una especie de
paladeo divino (Optimus enim modus cognoscendi Deuwm
est per experimentum dulcedinis); y anade, que esta ma-
nera de conocer es mas excelente, méas noble y mas deleita-
ble que el conocimiento por conceptos y argumentos (multo
etiam excellentior et nobilior et delectabilior est quam per
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argumentum inquisitionis). En realidad — aclara toda-
via — no se trata de un conocimiento propiamente dicho,
porque el conocer no es el acto principal del don de la
Sapiencia, sino que sélo de alguna manera concurre con
el acto principal : unde ex hoc non habetur, quod cognos-
cere sit actus ipsius doni Sapientiae praecipuus, sed quodam
modo concurrit ad eius actum praecipuum (Sent., III, d. 35,
a. unic, q. I, conclus.).

La superioridad del don de la Sapiencia es proclamada
por todos los doctores franciscanos, sin exceptuar a aque-
llos que mas han extremado la nota experimental o raciona-
lista y tuvieron arrestos suficiéntes para organizar la enci-
clopedia de las ciencias de su época. Harto elocuente es
para nuestro objeto el caso de R. Bacon: €l consagra por
primera vez la denominacién de Ciencia experimental
(Scientia experimentalis) y establece las prerrogativas (dig-
nitates) y las condiciones de jesta nueva Ciencia, procla-
mando con reiterada insistencia el principio que sine expe-
rientia nihil scitur (Opus maius, parte VI, «de Scientia
experimentali»); pero el franciscano inglés sostiene ademas
la necesidad de una doble experiencia: una — dice — es
la que se ejerce por los sentidos exteriores, la cual es hu-
mana y filoséfica; experiencia insuficiente al hombre, por-
que da un conocimiento incompleto de las cosas corporales
y nada aprehende de los seres espirituales. De ahi la ne-
cesidad de una Ciencia interior, también experimental, bien
que servida por los sentidos espirituales. La Ciencia inte-
rior contiene siete grados, que constituyen un verdadero
camino de perfeccion. En el séptimo y ultimo grado situa
R. Bacon la Ciencia infusa, es decir, aquel saber recibido
gratuitamente y de diversa manera segun los sujetos, y que
versa sobre cosas que no pueden expresarse con palabras.
Aquel — afirma — que, ademas de estar familiarizado con
esta ultima clase de experiencias, esta habituado a la expe-
riencia de los sentidos externos, conoce para si y ademas
puede informar a los otros no sélo sobre las cosas espiritua-
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les, sino también sobre todas las ciencias humanas: ipse
potest certificare se et alios non solum de spiritualibus, sed
de omnibus scientiis humanis; de manera — concluye —
que la nueva Ciencia experimental no solamente es 1til a la
Filosofia, sino también para alcanzar la divina Sapiencia
y el imperio (espiritual) del mundo: non solum uiilis
est Philosophiae, sed Sapientiae Dei, et totius mundi regi-
mini (Opus maius, parte VI, «De Scientia experimentali»).

Parecida y no menos instructiva es la posicién de nuestro
Ramén Llull: invencién suya fué el Arte general, instru-
mento légico-metafisico, reforzado con la Combinatoria
matemaitica, para comprender todo el saber: de omni re
scibili. Pero todo eso, con haber ocupado cincuenta afos
de la vida azarosa y misionera del Doctor Iluminado, no
pasa de Ciencia adquirida, esto es, esforzada, llena de ho-
jarasca y presuntuosa, la cual debe ceder ¢l paso a la Ciencia
infusa — la divina Sapiencia —, muy granada y exenta de
sutilezas, patrimonio de los sencillos, pues requiere sélo la
pureza de corazén. En los encendidos coloquios del Libre de
Amic e Amat «deia 1’amic que sciéncia infusa venia de vo-
lentat, oracié e devocid; e sciéncia adquisita venia d’estudi
e d’enteniment... La sciéncia dels grans savis és gran cumulls
e pocs grans; mas la sciencia dels simples es cumull poc e
los grans sens nombre, per to car presumpeié ni curiositat
ni trop subtilea ajusta al cumull dels simples».

Por otra parte, al margen y a veces en oposicién, mas
o menos confesada, a la Filosofia escolastica entendida en
sus diversas direcciones, se va abriendo cauce propio, duran-
te la Edad Media, la corriente mistica, harto compleja y
matizada. Hay, en efecto, al lado del Misticismo especulati-
vo un Misticismo radicalmente afectivo. Nota comun a to-
das las tendencias es el desdén hacia la Ciencia de los doc-
tos, lastre inutil y embarazoso del que hay que deshacerse
antes de emprender la ascensién que conduce a la unién
amorosa con Dios. Todos los misticos medievales estan con-
testes también en proclamar la necesidad del conocimiento
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de si mismo y de conseguir, mediante la ascesis, el gobierno
propio, esto es, la perfecta sujecién de los bajos instintos
y pasiones o como ellos dicen, en su lenguaje peculiar, la
mortificacién de los afectos mundanos. Reviven, pues, en
cierto modo, el yv&f: scautédy socritico y el supremo domi-
nio de los estoicos, pero obtienen ahora una aplicacién muy
diferente : no son ya el punto de término, sino el punto de
partida para un itinerario del alma, desconocido de los
Griegos: ltinerarium mentis ad Deum. Ademas, con el co-
nocimiento propio, el mistico cristiano aprende su debilidad
y miseria ingénitas, lo que le lleva al propio menosprecio.
En estas condiciones, se comprende que sea exaltada la
Sapientia, la Sabiduria iluminada, como la Ciencia verda-
dera y eficaz. «Gran diferencia hay — se lee en el Libro
de la imitacion de Jesucristo — entre la Sabiduria de un
hombre iluminado y devoto y la Ciencia de un clérigo le-
trado y estudioso. Mucho mas noble es aquella doctrina que
mana de arriba por la divina influencia, que la que traba-
josamente se adquiere por el humano ingenio... La verda-
dera celestial Sabiduria no es presuntuosa ni busca la exal-
tacion sobre la tierra... no obstante ser ella la perla pre-
ciosa escondida para muchosy (lib. III, caps. 31 y 32).

El espiritu del Renacimiento es propicio al cultivo irre-
frenado del saber. El gran Cardenal Nicolds de Cusa, fil6-
sofo, hombre de ciencia y de accién, mistico y apostélico,
para mejor conducir a los espiritus doctos de su tiempo
hacia Dios, se cree en el deber de poner un dique a la
Ciencia inflativa, comenzando por humillar a la razén.
Puesto que el Infinito — afirma — es por definicién incon-
mensurable, perimanece necesariamente desconocido para
nosotros. La ciencia de esta incapacidad nativa en la cual
nos hallamos respecto al conocimiento de Dios, es la Docta
ignorantia, titulo dado por el Cusano a una de sus mas
famosas y discutidas obras. Para la Docta ignorancia sélo
tiene valor la Teologia negativa, puesto que nada dice de

Dies, y se limita a afirmar que Dios es infinito, esto e@gﬁsm,q 5
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cognoscible. Impotente la razén, la fe ocupa su sitio. La fe
no es opuesta a la inteligencia, antes bien éonstituye 811
condicion. El ejercicio de nuestras facultades presupone los
primeros principios, y éstos s6lo pueden ser aprehendidos
por la fe: in omni facultate, quaedam praesupponuntur
ut principia prima, quae sola fide apprehenduntur (lib. III,
c. 11). La fe dirige la inteligencia, y alli donde falta una
fe sana no puede haber verdadero conocimiento: Dirigitur
intellectus per fidem .. .Ubi igitur non est sana fides, nullus
est verus intellectus (1bid.). Pero la fe sobrepasa a la inteli-
gencia; ella es también la condicién de la aprehensién
supraintelectual, bajo la cual se realiza en cierto modo la
visién y unién con Dios. Todo esto se hace por grados, ele-
vandenos por encima del mundo sensible, escuchando den-
tro de nosotros mismos la voz potente del Maestro de todas
las cosas. Para ello es indispensable una fe perfecta, esto es,
encendida por el amor. Funcién de la Docta ignorancia es
guiar esta fe, mostrando que Dios es incognoscible. Las
luces de la fe, cuanto mas vivas, mas nos hacen conocer la
incomprensibilidad de Dios, aumentando la Docta igno-
rancia. Pero a la fe sucedera la gloria; a la visién enigmd-
tica y a través de un velo de nubes, ha de seguir otro dia
la visién facial; a la intuicién esbozada, la intuicién bea-
tifica. Entonces, dice Nicolds de Cusa, veremos a Dios en
verdad, cesando la Docta ignorancia. Tal es, para el Cusano,
la Ciencia contenida en su propia limitacién, coronada, sin

embargo, por la Sabidpria_mnistica.
ey (% A
emos dicho al cémienzo que otras voces se levanta-

ron, en pleno Renacimiento, exaltando a la Sabiduria. Luis
Vives en su citada Introductio ad Sapientiem afirma que la
verdadera Sabiduria consiste en juzgar sanamente de las
cosas: de rebus incorrupte judicare; en justipreciarlas:
suum pretium redditur (c. 1). Una de estas cosas es la doc-
trina, la Ciencia. «El ingenio — dice — se cultiva y aguza
con muchas artes no s6lo humanas, sine también divinas,
y se instruye con el grande y admirable conocimiento de
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las cosas, para que conozca con la mayor exactitud la esti-
macién y naturaleza de cada una de ellas y pueda ensefiar
a la voluntad qué bien haya de seguir y de qué mal se haya
de guardar.» Es decir, que el cultivo cientifico o filoséfico
no es un fin en si; el conocer esta subordinado al bien
obrar. Por eso, la Ciencia tiene limites infranqueables, so
pena de incurrir en orgullo o temeridad. «Asi, pues, hay
que huir de aquellas artes que pugnan con la virtud», y enu-
mera las diversas artes adivinatorias, que, en su tiempo,
tenian enloquecidas a cabezas de primer orden y también
a los reyes y magnates. Hay que detenerse ante las cosas
secretas y futuras, que el Seiior reservé solo para si. Hay
que desechar también las artes demoniacas. Ni aun es bueno
conocer las opiniones de los filésofos y de los herejes con-
trarias a nuestra piedad (cap. 6). Vives es ademas un maes-
tro en el ejercicio del ars nesciendi, que es un ramo de la
Sabiduria, y ha trazado, en péginas insuperables, la con-
ducta del hombre docto. Bajo otro respecto, la concepcion
vivista de la Sabiduria — serena, ponderada, sentenciosa —
significa la alta fusién de la Sabiduria pagana, particular-
mente la socritica y estoica, con la Sabiduria cristiana:
«Este es el curso de la perfecta Sabiduria, cuyo primer gra-
do es: Conocerse a si mismo, y el tultimo: Conocer a
Dios» (c. 18).

Contrariamente a esta actitud de prudente reserva, En-
rigue Cornelio Agripa en su célebre obra De incertitudine

et vanitate scientiarum (1530), ataca desconsideradamente
a la Ciencia en sus fundamentos y declara vano, inutil y
hasta pernicioso su cultivo. Nada hay tan pestilencial para
el hombre como la Ciencia: Nihil homini pestilentius con-
tingere potest quam scientia (cap. 1). Ella, ademas de ser
una causa constante de la subversion del género humano,
nos ha quitado toda la inocencia y extinguido la luz de la
fe: omnem innocentiam expulit... fidei lumen extinxit
(Ibid.). Con el nombre genérico de Ciencia comprende

Agripa todo el saber constituido, desde la Gramitica;—pa-
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sando por las Matematicas, la Medicina y la Veterinaria
hasta la Metafisica, la Filosofia moral, la Ciencia juridica
y la Teologia, sin omitir las diversas artes y profesiones,
como el arte militar, el arte heraldica, el arte notarial y de
los abogados, el arte de la alcahueteria y las mismas artes
ocultas, a pesar de haber escrito un tratado de magia y estar
a sueldo como adivino. Con agudo ingenio y sorprendente
erudicion, revisa cada una de las ciencias, artes y profe-
siones, mostrando sus internas contradicciones, sus sofismas,
el nulo valor de sus argumentos y silogismos, sus embustes
y embelecos. La verdad — afirma — esta guardada en un
armario cerrado, cuya llave posee sélo el Verbo divino:
Clavis autem haec sola est (nec quicquam aliud) quam Ver-
bum Dei (cap. 100). El que en él no reposa o de él disiente
es un soberbio y nada sabe: qui illi non acquiescit, vel ab
illo dissentit, is (ut inquit Paulus) superbus est, et nihil
sciens (Ibid.). Cristo eligié6 para apéstoles suyos, no a los
rabinos, a los maestros y sacerdotes, sino a hombres rudos,
iletrados, vulgarmente llamados idiotas, ignorantes y asnos
(idiotas, inscios et asinos). No es calumniar a los apéstoles
— dice Agripa — aplicarles este ultimo calificativo, sino
todo lo contrario. Esto le da pretexto, siguiendo el ejemplo
de Apuleyo, para intentar una nueva apologia del asno
acorde con el sentido cristiano (cap. 102). Las peculiares
condiciones de este animal son las exigidas necesaria y prin-
cipalmente al discipulo de la Sabiduria: es sobrio en el
comer, esta contento dondequiera, sufridisimo en todas las
penas y necesidades corporales, pacientisimo en las persecu-
cicnes, simplicisimo y paupérrimo de espiritu, pues no
sabe distinguir entre las lechugas y las alcachofas, de cora-
zén inocente y limpio, sin bilis, vive en paz con todos los
animales, no sujeto a enfermedades, pausado, y no necesita
de ajuar alguno. Tal es el fideismo regocijante de aquel
famoso aventurero y cronista del Emperador Carlos V.
Influido por las ideas de Agripa contrarias a las cien-

cias, Montaigne restaura el pirronismo. La razén — dice —
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esta incapacitada para afirmar o negar nada con certeza.
La tnica actitud correcta, porque esta en el fiel de la ba-
lanza, es ésta: ;qué sé yo?, «jque s¢ay-je?». El autor de los
Ensayos arremete furiosamente contra «ese frenesi y esa
preocupacién de juzgar», y le parece el medio mas apro-
piado para sojuzgarlos «abatir y pisotear el orgullo y la
humana arrogancia; hacerles sentir la inanidad, la vanidad
y la nada del hombre; arrancarles de los puiios las mez-
quinas armas de su razén; hacerles bajar la cabeza y mor-
der la tierra bajo el peso de la autoridad y reverencia de
la Majestad divina. 4 ella sola pertenece — anade — la Cien-
cia v la Sapiencia; sélo ella tiene capacidad para juzgar de
las cosas, pues nosotros le sustraemos la cuenta Sr estima-
cion que hacemos de nosotres mismos» (Essais, «Apologie
de Raymond Sebond»). Impotente el hombre para juzgar,
pero ante la necesidad de arbitrarse una norma para la
conducta cotidiana, Montaigne se adhiere a aquella moda-
lidad mas facil y muelle de la Sabiduria pagana, esto es,
el epicureismo, moderado y elegante en sus manos; en tanto
que, de otro lado, acepta sumiso el imperio de la costum-
bre, como el criterio mas verosimil, mas cémodo y menos
sujeto a trastornos: «Lo que nuestra razén nos aconseja
como mas verosimil es, en general, que cada uno obedezeca
a las leyes de su pais, a la manera como Sécrates aprendié
del oraculo que cumplir exactamente el deber de piedad
no es otra cosa que servir a Dios segin el use de su na-
ciény (1bid. ).

El escepticismo de los Essais y la descripcién vigorosa
y sombria que de la condicién del hombre hace Montaigne,
inspiraron a Pedro Charron su Traité de la Sagesse (1601),
obra que a pmntundente del titulo no arroja
nueva luz. Partiendo del conocimiento de si mismo, y des-
pués de haber mosirado la «vanidad», la «debilidad», la
«inconstancia» y la «presuncién» del hombre, el autor esta-
blece una regla de la vida, que es una exhortacién a la
piedad. La obra estd dividida en 117 capitulos, cada uno
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de ellos subdividido a su vez; cimulo de divisiones que
«causaban tristeza y aburrian» a Pascal, quien tuvo a la
vista este tratado.

La trinidad: Descartes, Pascal, Leibniz, representacién

relevante de la filosofia del siglo xvi1, coincide en proclamar
la excelencia de la Sabiduria, pero discrepa esencialmente
al establecer el concepto de la Sabiduria, sobre todo en sus
relaciones valorativas con la Filosofia y la Ciencia. Escribe
Descartes en la Carta-prefacio de sus Principes de Philoso-
phie: «Por Sabiduria (Sagesse) no se entiende solamente la
prudencia en el obrar; sino un perfecto conocimiento de
todas las cosas que el hombre puede saber, tanto referentes
a la conducta, como a la conservacién de su salud y a la
invencion de las artes». El autor del Discurso del Método
vindica, por un lado, el caracter total de la Sabiduria, pero,
por otro, la identifica con la Filosofia maxima o plenaria.
En la dedicatoria de la antes citada obra a la Princesa Isa-
bel de Bohemia dice : esta mi Filosofia no es otra cosa que
el estudio de la Sabiduria. En la aludida Carta-prefacio,
después de sefialar diversos grados de Sabiduria, escribe:
«Mas en todo tiempo ha habido grandes hombres que han
tratado de encontrar un quinto grado para llegar a la Sa-
biduria, incomparablemente mas alto y mas seguro que los
otros cuatro: consiste en buscar las primeras causas y los
verdaderos principios de los cuales se puedan deducir las
razones de todo lo que somos capaces de saber; y a los que
han trabajado en este sentido es a los que especialmente se
les ha llamado filésofos». Este quinto grado corresponde a
la que Descartes denomina la «absoluta y sublime Sabi-
duria», aquélla que mas nos acerca a Dios, pues «sélo Dios
es perfectamente sabio». Cierto que en los Principios y
en otras obras Descartes alude al bon sens y certifica que
hay fil6sofos extraviados que estdn por debajo del sentido
comiin; pero se trata de un saber marginal, vegetativo.
«Es propiamente tener los ojos cerrados — afirma —, sin
tratar de abrirlos jamas, vivir sin filosofar.» Sélo la Filo-
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sofia — anade — «nos distingue de los salvajes y barbaros;
las naciones son tanto mas civilizadas y cultas, cuanto mejor
filosofan sus hombres». Y, repitiendo a Platén, concluye :
«por tanto, el mayor bien que puede existir en un Estado
es el de tener verdaderos filosofos». Ese filosofismo de Des-
cartes, a pesar de su duda metdédica; esa fe — ingenua y
arrogante a la vez — en la Filosofia, o mejor en su Filoso-
fia, que le hace escribir: «la posteridad me excuse si desde
ahora dejo de trabajar en su provecho», han sido senala-
dos, con razén, como el punto de partida del periodo de
las luces. Y fué precisamente esta actitud la que irrité a
Pascal — punto este tal vez no bien advertido —, y que
explica su actitud contraria.

Leibniz, en su opisculo De la Sagesse, escrito en su pri-
mera juveniud, segiin Couturat, haciendo punto de par-
tida de la definicién cartesiana de ia Sabiduria, la des-
arrolla y la metodiza. La Sabiduria como conocimiento per-
fecto puede referirse ora a los principios de todas las cien-
cias, ora al arte de aplicarlos. En este segundo respecto hay
la Sabiduria para el arte de juzgar bien o razonar, para
el arte de descubrir verdades desconocidas, para el arte de
recordar las cosas sabidas y nombradas. A continuacién
establece Leibniz una serie de reglas relativas a cada una
de estas tres artes.

Hay que sentar por anticipado que Pascal es funda-
mentalmente un moralista, y uno de los mas potentes que
han existido, para comprender su actitud ante la Ciencia
y la Filosofia y poder desentrafar, entre sus ideas disper-
sas, su concepto de la Sabiduria. «Yo habia pasado largo
tiempo en el estudio de las ciencias abstractas; y la es-
casa comunicacion con los hombres que de ello se saca,
me habia hastiado. Cuando comencé el estudio del hom-
bre, vi que estas ciencias abstractas no son propias del
hombre, y que yo me descarriaba mas de mi condicién
penetrando en ellas que los demas ignorandolas» (Pensées,
ed. Brunschvig, 144). Esto escribia Pascal cuando estaba

31



ya de vuelta de la Ciencia y habia asombrado con sus teo-
rias y descubrimientos. Y afade: «el estudio del hombre
es el verdadero estudio que le es propio», aunque certi-
fica luego que este estudio tiene todavia menos adeptos
que la Geometria. Pascal, jansenista, recarga los efectos
del pecado original, describiendo con los mas negros co-
lores lo que ¢él llama la «extrema miseria del hombre».
Pero de aqui arranca precisamente su doctrina del cono-
cimiento y su especial interpretaciéon del principio: cond-
cete a ti mismo de la Sabiduria pagana, que él habia leido
en Montaigne y Charron. Dios, afirma Pascal, creé al hom-
bre santo, inocente, perfecto; le llené de luz y de inteli-
gencia, comunicandole su gloria y sus maravillas. Pero el
hombre quiso convertirse en centro de si mismo, indepen-
diente de la asistencia divina; de ahi que el Creador le
abandonase. «El hombre actual (caido) ha venido a ser
semejante a las bestias, y hallase tan alejado de su Crea-
dor, que sélo le queda una luz confusa de su Autor: de
tal manera todos sus conocimientos han sido extinguidos o
turbados.» Les queda a los hombres «un cierto instinto
impotente hacia el bien, estando sumidos en las miserias
de su ceguera y de su concupiscencia, convertida en una
segunda naturaleza». De ahi su conminacion: «Es en vano,
joh hombres!, que busquéis en vosotros mismos el reme-
dio a vuestras miserias. Todas vuestras luces no pueden
llegar a conocer sino que de ningin modo encontraréis
en vosotros mismos ni la verdad ni el bien. Los filésofos
08 lo han prometido, pero no lo han conseguido. Ellos no
saben ni cual es vuesitro verdadero bien ni vuesiro ver-
dadero estado» (P. 430). «Dos cosas instruyen al hombre
acerca de su naturaleza total: el instinto y la experien-
cian (P. 396). Fl instinto es aquella antes registrada as-
piracion al bien, recuerdo de nuestra perfecciéon primitiva.
La experiencia es el conocimiento de nuestra miseria v de
nuestra caida. Esa clara vision que tiene el hombre de su
miseria es el principal obsticulo para el conocimento pro-
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pio: el hombre huye, atemorizado, de si mismo para no
dar con el fondo de su miseria nativa. Por eso ha inven-
tado todo ese lujo de diversiones — desde la caza, jugar a
la pelota y tocar el laud hasta hacer ciencia y filosofia —
con el objeto de distraerse y no permanecer solo ante si
mismo (P. 136-143 y 167-171). Nos conocemos poco y
mal (P. 175). Con todo, Pascal, de cara a los libertinos,
recomienda el conocimiento de si mismo, no sin un dejo
de ironia, pues «sirve al menos para arreglar la vida»
(P. 66).

Insiste Pascal en que a pesar de la visién de todas nues-
tras miserias, poseemos «un instinto que no podemos re-
primir, que nos eleva» (P. 411). Este instinto recibe en
los Pensamientos diversos nombres «cceur»», «jugement»,
«esprit *de finesse», «bon sens», «sens commun», «senli-
ment», y es cosa diferente de la razén. «Instinto y razén
son marcas de dos naturalezas» (P. 344), a saber: de la
naturaleza inocente y primitiva el primero, de la naturaleza
caida y corrompida la segunda. «Hubiese placido a Dios
que nosotros no tuviésemos jamas necesidad de la razoén,
y que conociésemos todas las cosas por instinto y por senti-
miento. Pero la Naturaleza nos ha rehusado este bien; ella,
por el contrario, nos ha dado muy poco de esta manera de
conocer» (P. 282). La expresién mdas elevada, verdadera-
mente excelsa, de ese instinto es la Sabiduria (Sagesse),
excepcionalmente asequible, dado el hecho general de la
locura humana, efecto de la corrupcion. La Sabiduria, que
seria temerario fundar en la razén (P. 330), es un retorno
a la inocencia primitiva, un estado de nifez voluntaria.
«La Sabiduria nos remite a la infancia: Nisi efficiamini
sicut parvuli» (P. 271), segin el conocido texto de San
Mateo (XVIII, 5). La Sabiduria se confunde con la sim-
plicidad del Evangelio (Cf. P. 435).

/Queda, empero, anulada la razén y, consignientemen-
te, la Ciencia y la Filosofia? Hay dos excesos igualmente re-
probables: excluir la razén, no admitir mas que la razén
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(P. 253). El hombre visiblemente ha sido hecho para pen-
sar; es toda su dignidad y todo su mérito; y toda su obli-
gacion es pensar convenientemente : comme il faut (P. 146).
Y enfrentandose Pascal con Descartes y todos los que se
enfrascan demasiado en el cultivo de las ciencias, les dice
que «toda la Filosofia no vale una hora de pena» (pagi-
na 76-77). No hay que imaginarse a Platén y Aristételes
— afiade en otro lugar — con grandes togas de pedantes,
sino como unas personas honestas, como los demas, riendo
con sus amigos; y cuando se divirtieron haciendo sus Le-
yes y su Politica, lo hicieron como jugandd: esta era la
parte menos filoséfica y menos seria de su vida, la més
filoséfica era vivir sencillamente y tranguilamente (P. 331).
Todavia se le qued6 a Pascal en el tintero una proyectada
epistola sobre «la locura de la Ciencia humana y de la
Filosofia», a propdsito para ser leida antes de comenzar
la «diversién» cientifica o filoséfica (P. 74). La invectiva
pascaliana va dirigida contra la Filosofia comprendida
como Filosofia natural y la «Ciencia de las cosas exterio-
res», desentendidas una y otra de la Ciencia fundamental
del hombre. De ahi la actitud definitiva del autor de los
Pensamientos respecto de la Ciencia y la Filosofia, actitud
que podriamos calificar de Sabiduria y simplicidad evan-
gélicas, y que su genio irénico sintetizé en el célebre apo-
tegma: «Se moquer de la Philosophie, ¢’est vraiment phi-
losopher» (P. 4).

No es posible pasar por alto, en este esbozo histérico
del concepto de Sabiduria, el Criticén de nuestro Baltasar
Gracian, aparecido a mediados del siglo xvii, obra inago-
table en aspectos y matices, pero desconcertante, y que
hay que saber leer o interpretar. En realidad, es una his-
toria novelada de la Sabiduria en formacién. Andrenic, un
nuevo Adan que despierta del paraiso de su simplicidad
primitiva, es acompanado y dirigide por Critilo, especie
de Sécrates, en una sucesién interminable de aventuras, a
través de las cuales el primero de aquéllos va formando
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dolorosamente su personalidad con la piedra de toque de
todas las complicaciones sociales y de los desengafios. El
autor del Criticon, espiritu sutil y observador, que ha
bebido en muchas fuentes y gustado todos los jugos de la
Sabiduria pagana, realzada con el idealismo cristiano, se
lanza con ardor al descubrimiento del <hombre sustancial»,
esto es, «econ jugo de humanidad» (Crisis VII, parte I).
O dicho en otros términos, el sabio. Una ciencia adecuada
tiene tan elevada misién: la moral Filosofia, «pasto del
juicio, centro dc la razén y vida de cordura... la que hace
personasy (Crisis VI, p. I). Su canon fundamental es el
Condcete a ti mismo (Crisis X, p. I). «La virtud anda de
espinas por fuera v cCe flores por dentro, al contrario del
vicio... [Qué satisfaccion la de la buena conciencia!l...
i Qué frutos tan dulces se cogen de la raiz amarga de la
mortificacion! Melancélico parece el silencio; mas al sa-
bio nunca le pesé de haber callado (Crisis X1, p. I). La sa-
biduria es, pues, asequible. Critilo es la Sabiduria des-
pierta, que hace a su vez de despertador en la mente pro-
picia de Andrenic. Pero la Sabiduria sélo se adquiere a
fuerza de escarmientos y desengafios recogidos en esa qsen-
tina, que no mundo» (Crisis VI, p. I), que el hombre se
ha fabricado libremente para su desgracia. Y, joh dolor!,
la plena posesion de la Sabiduria coincide con el término
del azaroso viaje mundano, esto es, cuando aquélla resulta
ya imitil. Pero dejando de lado su pesimismo acerbo y
tendencioso, el Criticon nos hace patente esta inconcusa
verdad: la vida es una carrera de obstacules, y el instru-
mento para sortearlos es la Sabiduria.

Un cambio de actitud se opera al llegar el periodo ro-
mantico de la Filosofia, sobre todo en Alemania; periodo:
éste que en parte se opone al periodo de la ilustracién, pero:
que, bajo otros aspectos, lo contintia. También el filésofo.
se siente arbitro y director de los destinos del mundo, pero:
su instrumento predilecto es ahora la cultura. El sabio,,
como en la Filosofia griega, se diviniza a si mismo, pero
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no se aisla de la muchedumbre a la cual pretende servir.
El sabio, participe de las ideas divinas, tiene la especial
mision de difundirlas por todas las capas sociales. No en
balde se habian abierto paso las nuevas doctrinas politicas
sobre la soberania popular. J. G. Fichie, filésofo, hombre
de accion y de pasion, es el mas caracterizado repre-
sentante de esta nueva actitud y su verbo mas brillante
y sugestivo. Sus ideas scbhre la Sabiduria fueron desen-
vueltas en dos cursos de conferencias dadas en 1794 y 1805
respectivamente, reunidas luego bajo el titulo de El destino
del hombre y el destino del sabio. El destino del hombre,
para Fichte, consiste en el progreso de la cultura y en el
desarrollo uniforme y constanie de todas sus aptitudes y
necesidades. El destino del sabio sélo se concibe en la so-
ciedad de que forma parte. «Aquella forma de educacién
y cultura espiritual de cada época, por medio de la cual
las generaciones respectivas pretenden conducir a los hom-
bres al conocimiento de la Idea divina, es la Sabidurie, y
los hombres que participan de esta Sabiduria son llama-
dos sabios». Por Idea divina entiende Fichte el fondo o
fundamento oculio de los fenémenos considerado en su
mas alta universalidad. Este fondo trasciende del mundo
sensible y escapa al sentido natural del hombre. El sabio
se eleva al conocimiento de la Idea divina por medio del
estudio de la ciencia de su época, y no por otras vias;
la vida del sabio se engrana y desarrolla con la vida uni-
versal. Quien, por medio de la cultura, no consigue llegar
al conocimiento de la Idea divina, o por lo menos no se
esfuerza en adquirirlo, realmente no es nadie, es un ig-
norante. En franca oposicion a la Filosofia natural de Sche-
lling, que se esfuerza en identificar lo Absoluto con la
Naturaleza y divinizarla, y a su Teosofia, afirma Fichte
que la Naturaleza no tiene vida como la razén, ni es capaz
de un desarrollo indefinido, sino que es muerta, y posee
una existencia yerta y circunscrita en si misma. El campo
propio de la Sabiduria es la cultura, opuesta a la Natura-
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leza. ;Cémo se llega a la Sabiduria? No de otra manera
que con el amor al conocimiento de la Idea divina. En el
verdadero sabio la ldea toma una vida sensible, que anu-
la, por decirlo asi, su vida personal y la substituye. En las
dos clases de sabios, el sabio perfecto y el sabio en forma-
cion, vive la Idea; pero con la diferencia que en el pri-
mero ha adquirido aquella firme consistencia y claridad
que en tal individuo puede alcanzar; y viviendo en él
una vida total y exclusiva, llega a maduracién y se desbor-
da en palabras y en acciones, mientras que en el segundo
s6lo vive una vida incompleta y en armonia con el desarro-
llo y circunstancias del individuo. Ambos serian igual-
mente desgraciados si no pudiesen formarse ellos mismos
y formar a los demas segiin las ideas. Por la Idea divina
el sabio se sentira transfigurado e invadido de una especie
de sentimiento religioso, aunque su religiosidad y su bea-
titud no es exclusiva: es una participacién en el senti-
miento religioso de la vida universal alcanzada por la via
de la Sabiduria. La Idea divina originaria sélo se nos re-
vela en cada época cuando aparece el hombre inspirado
por Dios y la practica. Lo que hace el hombre de Dios es
divino. El mero instinto natural tiende a lo permanente, a
lo antiguo. Todo lo grande, bello y nuevo, es y sera pro-
ducido, desde el principio del mundo hasta su termina-
cién, por la Idea divina que se manifiesta en algunos ele-
gidos poco a poco. «Inspirarse en la Idea divina, entregarse
a ella es la tinica verdadera Ciencia en todo negocio hu-
mano, y especialmente en el mds alto que al género hu-
mano puede ocupar: en la adquisicién de la Sabiduria.»

Estas doctrinas no eran compartidas, sin embargo, por
todos los filésofos y escritores del periodo de la ilustraciéon.
El mismo Fichte se crey6 en el caso de dedicar una de las
aludidas conferencias al examen de la teoria de_Rousseau
sobre el influjo de las ciencias y las artes en el bienestar
de la humanidad. El autor del Emilio, en una célebre
Memoria sobre dicho tema, sostuvo que el progreso de la
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<ultura es la tinica causa de todes los males sociales. Segun
€1, para el hombre no hay salvacién sino en el estado na-
tural; y la clase social, encargada mas especialmente del
progreso de la cultura de los hombres, la clase de los hom-
bres de ciencia, es para él la fuente como también el punto
central de toda la miseria y perdicién de los hombres. Fich-
te, no sin aludir al caracter misantrépico del autor del
Contrato social, después de recoger la aspiracién de éste a
querer vivir emancipado de sus propias inquietudes y de
las inquietudes que los demés le infligian, se pregunta:
«Mas jen qué queria Rousseau emplear este estado de
tranquilidad? Sin duda en aquello mismo en que empleaba
el poco sosiego de que podia gozar en cl estado de cultu-
ra: en reflexionar sobre su destino y scbre sus deberes,
y en trabajar en su propio perfeccionamiento y en el de su
projimo. Y ;e6mo hubiera podido hacerlo en el estado
natural y sin la ilustracion que sélo una scciedad civilizada
puede proporcicnar?» La respuesta de Rousseau podriamos
encontrarla en cste muy contundente pasaje de la Nouvelle
Héloise (I, 10): «La Sabiduria ha hablado bellamente por
vuesira boca, pero . voz de la Naturaleza es mas fuerte.»
Una critica anticipada y a fondo del optimismo ético

y aristocratico de Fichte nos la ofrece también una pagina
smorable de Kant, que hemos citado mas de una vez,
del capitulo I de su Fundameniacion de la Metafisica de
las costumbres. Refiriéndose al principio del ccnocimiento
morz] de la razén vulgar del hombre, y recogiendo la ex-
periencia hecha por Sécrates, afirma el filésofo de Konigs-
berg «que no hace falta Ciencia ni Filosofia alguna para
saber qué es lo que se debe hacer para ser honrado y bue-
no y hasta sabio y virtuoso». Y afiade que «el conocimicnto
de lo que todo hombre esta obligado a hacer y, por tanto,
también a saber, es cosa que compete a todos los hombres,
incluso al"mds vulgar». A continuacién reconoce Kant, no
sin admiracién, cuin superior es la facultad préictica de
juzgar respecto a la facultad teérica, en el entendimiento
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vulgar, pues en esta tltima, cuando la razén vulgar se
atreve a salir de las leyes de la experiencia y de las percep-
ciones sensibles, incurre en contradicciones consigo mis-
ma, y en un caos de incertidumbre, obscuridad y vacila-
cién. «En lo practico, en cambio, comienza la facultad de
juzgar, mostrandose ante todo muy provechosa, cuando
el entendimiento vulgar excluye de las leyes practicas les
motores sensibles. Y luego llega hasta la sutileza, ya seca
que quiera, con su conciencia u otras pretensiones, dispu-
tar con respecto a lo que debe llamarse justo, va sea gue
quiera sinceramente, para su propia ensefanza, determi-
nar el valor de las acciones; y, lo que es mas frecuente,
puede en este iltimo caso abrigar la esperanza de acertar,
ni mds ni menos que un filésofo, y hasta casi con mds se-
guridad que este ultimo, porque el filésofo no puede dis-
poner de otro principio que el mismo del hombre vulgar;
pero, en cambio, puede muy bien enredar su juicio en
multitud de consideraciones extrafias y ajenas al asunto y
apartarle asi de la direccion recta». Y se pregunta Kant:
«¢No seria, pues, lo mejor atenerse, en las cosas morales,
al juicio de la razén vulgar, y, a lo sumo, emplear la Fi-
losofia sélo para exponer cémodamente, en manera com-
pleta y facil de comprender, el sistema de las costumbres
y las reglas de las mismas para el uso — aunque mas aun
para la disputa — sin quitarle al entendimiento vulgar,
en el sentido prictico, su venturose simplicidad, ni empu-
jarle con la Filosofia por un nuevo camino de la investi-
gacién y la ensefianza?» Y como un eco pascaliano, un
tanto frustrado, exclama: «jQué magnifica es la ino-
cencia! Pero [qué desgracia que no se pueda conservar
bien y se deje facilmente seducir! Por eso la Sabiduria
misma — que consiste mas en el hacer y el omitir que en
el saber — necesita de la Ciencia, no para aprender de
ella, sino para procurar a su precepto acceso y duracién.»

Como se ve, Kant, que expulsa sistematicamente el sen-
timiento en su manera de filosofar, llama entendimiento o
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razon vulgar a lo que su amigo y colega Jacobi denominaba
creencia, y otros, fuera de Alemania, instinto y, mas usual-
mente, sentido comiin.

Adrede he dejado para este lugar las importantes doc-
trinas sobre la Sabiduria de J. B. Vico, autor que si bien
pertenece a la primera mitad del siglo xvir, hay que en-
cuadrar, ideolégicamente, dentro del siglo xix. Algunas
de sus mas sorprendentes ideas, poco o mal comprendidas
en su época, entroncan con la actual Historia y Filosofia
de la Cultura y con las recientes doctrinas sobre la men-
talidad primitiva, que han descubierto nuevos horizontes
al concepto de Sabiduria. Vico ha sido el primero que ha
formulado una teoria completa sobre la «Sabiduria de las
naciones» o como ahora se dice de los «pueblos naturales»
(Naturvélker). Sus obras mas interesantes para nuestro ob-
jeto son: De nostri temporis studiorum ratione (1708),
que contiene nuevos puntos de vista acerca de las Matema-
ticas y la Fisica en relacion con la Metafisica, y el bizarro
estudio De antiquissima italorum Sapientia (1710), con las
polémicas relativas al mismo (1711-1712), que constituye
el antecedente inmediato de su obra capital, la Scienza
nuova, cuya primera redaccién vié la luz en 1725 y tras
muchas y laboriosas modificaciones tomé forma definitiva
en 1744,

Un principio, proclamado reiteradamente, preside el
curso de la Scienze nuove, y es que «este mundo civil (de
la cultura, hoy se diria) ciertamente ha sido hecho por los
hombres» y que «los principios del mismo han de encon-
trarse dentro de las modificaciones de nuestra misma men-
te humana». Este mundo civil, tan sabiamente ordenado,
no puede ser efecto mas que de una Sobrehumana Sabidu-
ria, que es el Verbo divino. La Scienza nuova debe ser
una demostracion, por decirlo asi, del hecho histérico de
la Providencia divina (la cual tiene por «consejera a la Sa-
biduria infinita»), porque debe ser una «Historia de los
6rdenes», que aquélla ha dado a «esta gran ciudad del
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género humano», pues aunque este mundo ha sido creado
en el tiempo y particularmente, los susodichos 6rdenes
puestos por la Providencia son «universales y eternos».
Por eso, la Scienza nuove es una «Teologia civil razonada
de la Providencia divina» y viene al mismo tiempo a des-
cribir una ««Historia ideal eterna» sobre la cual discurre,
en el tiempo — afirma Vico con acento que nos recuerda a
Spengler —, la «Historia de todas las naciones en su na-
cimiento, progreso, estados, decadencia y fin». Sobre esta
historia de las humanas ideas hay que establecer la «Meta-
fisica de la mente humanay», reina de la Ciencia, ciencia
sublime que distribuye sus asuntos propios a todas las de-
mas ciencias, por eso llamadas subalternas.

Tales son, resumidamente, las premisas filoséfico-meta-
fisicas de la Scienza nuova, para cuya comprobacion y des-
arrollo Vico establece previamente, en el libro I, noventa
y cuatro «dignidades» (llamadas también caxiomas» o
«elementosy), seguidas de los «principios» y de la exposi-
cién del método. El hombre — afirma — siempre ha vi-
vido en sociedad, pero anade que las cosas fuera de su
estado natural no se adaptan ni son durables (Dig. 8). Por
naturaleza de las cosas entiende Vico el nacimiento de las
mismas en determinado tiempo y con cierta guisa; y afa-
de que las propiedades inseparables de los sujetos son
producidas por las modificaciones o guisas con que las co-
sas han nacido (Digs. 14 y 15). Repitiendo a Heraclito y
preludiando a Hegel, dice que la vida de las cosas es como
un rio, que parece el mismo y arrastra siempre diferente
agua (De antig. ital. sap., lib. I, cap. IV, art. V). Todas
las naciones han pasado por tres edades sucesivas, a sa-
ber: la de los dioses, la de los héroes y la de los hombres
(Dig. 28), con las correspondientes modificaciones en su
mente respectiva. Los hombres primero siniieron sin ad-
vertirlo; después advirtieron con el dnimo perturbado y
conmovido; finalmente reflexionaron con mente pura
(Dig. 53). Paralelamente, los hombres al principio sintieron
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lo necesario; después se preocuparon de lo itil; en segui-
da advirtieron lo cémodo; mas adelante se deleitaron en
el placer; consiguientemente se disolvieron en el lujo, y
por iltimo, perdiendo el juicio, se dedicaron a destruir
la sustancia de las cosas. La naturaleza de los pueblos fué
primeramente cruel, después severa, seguidamente benigna,
mas tarde delicada, finalmente disoluta (Digs. 66 y 67).

El humano arbitrio, incertisimo por su naturaleza, se
certifica y se determina con el sentido comiin de los hom-
bres en torno a la humana necesidad o utilidad. «Sentido
comin es un juicio sin ninguna reflexion, cominmente
sentido por teda una colectividad, por todo un pueblo, por
toda una nacién, ¢ por todo el género humano». Ideas uni-
formes nacidas en diversos pueblos, no conocidas entre
ellos, han de tener un motive comun verdadero. El sen-’
tido comin es el criterio ensefiado a las naciones por la
Providencia divina para definir lo cierto (Digs. 11, 12
y 13). Los hombres que no saben lo verdadero de las co-
sas, procuran atenerse a lo cierto, porque no pudiendo sa-
tisfacer al entendimiento con la Ciencia, cuando menos la
voluntad descansa sobre la conciencia. La Filosofia con-
templa la razén, de donde viene la Ciencia de lo verda-
dero; la Filologia observa la autoridad del humano arbi-
trio, de donde proviene la conciencia de lo cierto. Bajo
la denominacion genérica de filélogos comprende Vico a
los gremdticos, a los historiadores y a los criticos, los cua-
les se han ocupado en el conocimiento de las lengunas y
los hechos del pueblo considerado asi en su vida interior
«como exterior. Yerran los filgsofos al no certificar sus ra-
zones con la autoridad de los fil6logos; pero yerran tam-
bién los filélogos al no adverar su autoridad con la razén
de los filésofes. La Scienza nuova atiende tanto a la auto-
tidad de los filélogos como a la razén de los filésofos
(Digs. 9 y 10).

Con agudo ingenio y abundancia de materiales estudia
Vico las fuentes de la Filologia, que él denomina «pruebas
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filolégicas», deteniéndose especialmente en las siguientes:
Las tradiciones vulgares, cuyo fondo de verdad es preciso
desentranar mediante la critica, pues con el curso de los
afos y el cambio de las lenguas, las costumbres se recubren
de falsedades. Las hablas populares y la lengua de las na-
ciones antiguas, testimonio de las antiguas costumbres de
los pueblos, schresaliendo entre todas la lengua romana
antigua, salida de las hablas latinas. Especial interés pre-
sentan los poemas homéricos, verdadera chistoria civil de
las antiguas costumbres griegas», a cuyo estudio dedica
todo el libro III. Pero su entusiasmo sube de punto al va-
lerar los proverbios, «maximas de sabiduria vulgar, enten-
didas igualmente, en sustancia, por todas las naciones an-
. tiguas y modernas»; cuyo estudio le sugiere el proyecto de
una «lengua mental comun a todas las nacicnes» y un «voca-
bulario mental comiiny a todas las diversas lenguas articu-
ladas, muertas y vivientes, dell cual presenté un ensayo
particular en la primera edicién de la Scienza nuovae y hace
aplicacicies ahora en tedas las cosas que razona (Digs. 16,
17, 20 y 22).

Tedo el libro II, interesantisimo para nuestro objeto,
esta dedicado a la Sepienza poetica. Distingue Vico entre
la Sepienza volgare de los poetas y legisladores y la Sapienza
riposta (recéndiia) de los filésofos, y se propone mostrar,
en el curso de su obra, que cuanto primeramente habian
sentido en torno a la Sabiduria vulgar los poetas, tanto
entendieron después en torno a la Sabiduria recéndita los
filésofos; de tal manera que se puede decir que aquéllos
(los poetas) han sido el sentido, y éstos (los filésofos) el
intelecto del género humano. Vico emplea el término poe-
sia en sentido amplio: poeta es, traducido al lenguaje
cientifico actual, el hombre primitivo, y Sabiduria vulgar
o poética es equivalente a saber primitivo, espontaneo,
instintivo o intuitive. La Sabiduria de los antiguos se con-
funde con la Teologia poética y la Metafisica vulgar: los

v

poetas tedlogos fueron los primitivos sabios de la gentili-
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dad. Partes de la Sabiduria o razén poéticas son: la fabu-
la, la costumbre con su decoro, la sentencia, la locucion y
su evidencia, la alegoria, el canto y, por iltimo, el verso.
Primero fué el hablar en verso, después el hablar en prosa,
en todas las naciones. El tronco comiin de la Sabiduria
poética se bifurca en dos ramas: una contiene la Loégica,
la Moral, la Economia y la Politica, todas ellas poéticas,
y la otra, la Fisica, la Cosmografia, la Astronomia, la Cro-
nologia y la Geografia también poéticas. Muy penetrantes
y actuales son las observaciones de Vico acerca de lo que
él llama el «mundo fanciullo» o, como ahora se dice, la
«mentalidad primitiva». Los hombres primitivos — afir-
ma —, a la manera de ninos del género humano, incapa-
ces de formar, mediante la abstraccion, los «géneros inte-
ligibles» de las cosas, tienen la necesidad natural de fingir
los caracteres poéticos, que son los «géneros o universales
fantasticos», modelos o retratos ideales, a los cuales redu-
cen, por semejanza, las especies particulares. Los nifios
llaman padre a los demas hombres, y madre a las demas
mujeres. En los nifios es vigorosisima la memoria, y, por
consiguiente, vivaz hasta el exceso su fantasia, que no es
mas que la memoria alargada o compuesta. La fantasia es
tanto mas robusta cuanto glésldébil es el raciocinio. Anti-
cipandose a Tarde, pero con una visién mas completa del
asunto, afirma que los nifios escogen potentemente cuando
imitan, puesto que observan para mejor recrearse aseme-
jando aquello que son capaces de aprender (Digs. 36, 48,
49, 50 y 52).

A pesar de tantas explicaciones genéticas, la Sabiduria
considerada en su sentido amplio, no sélo inicia, para Vico,
el mundo civil o de la cultura, sino que sigue presidién-
dolo y ordenandolo aun después del advenimiento de la
Filosofia. De ahi su bella y comprensiva definicién de la
Sabiduria, concebida ahora como «la facultad que dirige
todas las disciplinas, con las cuales se aprenden todas las
Ciencias y las Artes, que completan a la Humanidad».
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Bien entendido — afade Vico por via de aclaracion —
que la Sabiduria se refiere tanto a la «mente» como al
«animo», o sea al entendimiento y a la voluntad, puesto
que «por la mente iluminada con el conocimiento de las
cosas altisimas, el animo se decide a la eleccion de las
cosas optimasy (lib. 1I, «Della sapienza generalmente»).

Estas ideas del gran filésofo-jurista napolitano germina-
ron mucho mais tarde, gracias al concurso de una serie de
factores favorables, entre los cuales debemos mencionar:
la Filosofia llamada del Sentido comin en sus diversas di-
recciones; la nueva ciencia del Folklore o estudio metédico
del saber popular y tradicional dentro de los pueblos civi-
lizados; el Romanticismo y la corriente historicista; el
movimiento de la Psmologla de los pueblos (V¥ élkerpsycho-

logie), y el auge extraordmarlo alcanzado por las ciencias
antropolégicas y sociales: la ngulsnca, la Ciencia de las
religiones y de Ia Culg_l_lra ¥ especialmente la Etnqgraﬁa
o estudio de las culturas salvajes, cuya interpretacion ha
provocado las recientes discusiones acerca de los caracte-
res esenciales de la mentalidad primitiva. Lévy-Bruhl ha
calificado de «mistica» y «prelégica» a la mentalidad pri-
mitiva, que considera radical y profundamente diferente
de la mentalidad del hombre civilizado; calificacién inad-
misible por inadecuada y desde luego insuficiente, pues,
como reconoce el mismo Lévy-Bruhl, deja sin explicacién
una parte importante del saber salvaje, la referente a la
conducta: «En el orden moral — escribe este autor — se
menta a menudo la elocuencia natural de los indigenas de
un gran numero de sociedades («inferiores»), la riqueza
de los argumentos que despliegan en sus alegaciones y la
habilidad del ataque y de la defensa en sus disputas. Sus
cuentos y proverbios muestran a menudo una observacion
fina y maliciosa... Todo eso ha sido sefialado a veces por
observadores que no estaban ciertamente prevenidos a fa-
vor de los salvajes». Y afiade, a guisa de comentario:
«Cuando nosotros los vemos (a los salvajes), igual que nos-
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otros, algunas veces mejor que nosotros, fisonomistas, mo-
ralistas, psicélogos, en el sentido practico de estas pala-
bras, nos cuesta creer que ellos puedan ser, considerados
desde otros aspectos, enigmas cast indescifrables, y que
profundas diferencias separen nuestra mentalided de la
suya». Mas atin: «Ellos (los salvajes) sen guiados en todo
eso por una especie de olfato o tacto. La experiencia lo
desarrolla y afina, y puede llegar a ser infalible, sin tener
nade de comiin con las operaciones intelectuales propia-
mente dichas» (La mentalité primitive, cap. XIV, art. ITI).
Existe, pues, una Sabiduria salvaje. g

U . DowithTlo Mo b Yehidpre, ; Lol

Es hora ya de cerrar este gran debate histérico y de es-
tablecer, mediante el balance eritico de las doctrinas ex-
puestas, el concepto, si no definitivo a lo menos estable,
de Sabiduria frente a la vida y frente a la actividad cons-
tructora de la Ciencia y de la Filosofia, que son dos modos
especiales de vivir. Mas que intentar una definicién de la
Sabiduria, empeno siempre dificil y arriesgado, preferimos
seitalar algunas de sus notas esenciales, a guisa de conclu-
siocnes.

Es la primera que, paralelamente a una Sabiduria del
hombre docto o ilustrado, existe una Sabiduria del hom-
bre vulgar y del hombre primitivo, llamese este iltimo ile-
trado o analfabeto, ignorante (con ignorancia relativa),
ristico, aldeano o salvaje.

La Sabiduria es un don, un estado de gracia, y en este

sentido se opone al pensar cientifico o filoséfico, que, segiin
reza la etimologia de la palabra — pensare, pesar, exami-
nar —, es un pensar trabajoso y deficiente, o como dice
Vico, un andare racogliendo. La Sabiduria hace al hombre
semejante a Dios, que es la Suma Sabiduria. Dios es el
Artifice omnipotente, pero seria una blasfemia conside-
rarle a la vez como el Sumo Filésofo o el Supremo Cien-
tifico del Universo. Ese caricter excelso de la Sabiduria ha
sido reconocido implicita o expresamente en todos tiempos,

46



por todas las religiones y hasta por los mismos filésofos.
mas apegados a la razén. En la antigiiedad greco-romana
la Sabiduria se confundia con la Musa y con la adivina-
cién: los hombres sabios eran apellidados adivinos, esto
es, inspirados directamente por la Divinidad. Vimoes cémo
la Filosofia grecorromana, especialmente en su fase estoica,
divinizaba al sabio. La Filosofia cristiana counsidera a la
Sabiduria como un don del Espiritu Santo: «el Sefior
es quien da la Sabiduria» (Proverbios, II, 6). Ni deja de
ser altamente significativo que la filosofia arrogante de
Fichte, sucesora bajo este respecto de la de Descartes, no
estime terminada su obra en tanto no ostente la corona
de la Sabiduria, y ésta consiste, para el mentado filésofo
alemén, en la posesion de la Idea divina. Por su caracter
excelso se ha denominado a la Sabiduria «tesoro infinito»
(Sabiduria, VII, 14), y se la tiene por la joya mas pre-
ciada que pueda poseer el hombre, «puesto que vale mas
que todas las joyas preciosisimas, y nada de cuanto aquél
puede apetecer es comparable a ellay (Prov. VIII, 11).

El modo de proceder certero, infalible, de los anima-
les ha desorientado a naturalistas y filésofos. Montaigne,
siguiendo a Plutarco, sostiene que los animales estan dota-
dos de inteligencia y que, en orden a la conducta, su pro-
ceder seguro admite la compeiencia con el hombre y aun
le aventaja a veces (Apol. de R. Sebond). Pero el animal
no es sujeto propiamente de la Sabiduria, aunque tampoco
lo es de la necedad. No tiene mas que el puro instinto. Si
sus obras y su manera de vivir nos admiran a veces, hay
que transportar integramente esa admiracién hacia el Sa-
bio Autor de la Naturaleza que les ha dotado de semejante
instinto. El lenguaje es sumamente expresivo en este pun-
to: las locuciones pedazo de animal, animalada, asnada,
burrada, gansada, caballada, machada, meter la pata y
otras analogas, empleadas para sefialar las quiebras momen-
taneas de la Sabiduria en la conducta o en el dialogo, ca-
recerian de sentido si el animal poseyese aquel don excelso.
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Mas atin: el nifio cuando juega — que es su oficio especi-
fico — muestra ya los primeros destellos de la Sabiduria,
coincidentes con el despuntar de la razén. Los juegos de
los ninos son radicalmente diferentes de los juegos del ani-
mal : tienen estilo, direccién, inventiva, y son susceptibles
de variaciones y modalidades, es decir, de progreso. Ni si-
quiera en los locos, que son unos exhombres, se extingue
totalmente la Iuz de la Sabiduria. Ningun loco quiere serlo.
Intermitentemente hablan y obran tan acertadamente, que
sorprenden a los mismos cuerdos. «Boigs fan bitlles»,
dice un adagio catalan. En fin, los animales son incapaces
de mirar fijamente hacia el Cielo: o andan cabizbajos, o
se arrastran por el suelo, o si vuelan, miran en definitiva
hacia la tierra.

La Sabiduria es producto de una disposicién nativa, de
un instinto intelectual, usualmente denominado sentido
ccl_m__li_r}_,__s_eny natural en catalan. «La sabiduria del hom-
bre esti en su cordura» (Prov. X, 23). Dentro de aquel
sensus communis que va Cicerén consideraba como patri-
monio de todo el género humano, la Sabiduria pertenece
principalmente al sensus veri y al sensus boni. La Sabidu-
ria es un tino, una especie de olfato o tacto con el que
vemos, prevemos y valoramos las cosas segin su verdadero
sentido y significacion, Esa-"disposicidn nativa se afina, sin
embargo, con la experiencia, y por la fuerza del habito se
convierte en una habilidad personalisima, inapreciable. El
lenguaje usual la ha definido muy certeramente: «una
cualidad que no se compra ni se vende». Por eso, la Sabi-
duria es mayor, es decir, mas extensa y completa, en los
hombres madures y en los viejos; y en este sentido alcan-
za todo su valor el adagio: «La experiencia es madre de
la cienciay», es decir, de la Sabiduria, segin la acepcién
popular. Es la Sabiduria la flor mas exquisita del espiritu;
pero esto no autorizaria a proclamar la existencia de una
facultad propia de la Sabiduria, distinta del sentido comun.
Pueden haber inducido a esta suposicién las frecuentes ape-
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laciones hechas al sentido comin por la Filosofia de este
nombre, a fin de corregir los excesos de los filésofos siste-
maticos. Pero esto es la parte mas bien negativa o, si se
quiere, limitativa del sentido comun. En las culturas salva-
jes, donde no ha aparecido todavia el pensamiento filoso-
fico, atribuimos sin la méas leve duda al sentido comun, la
Sabiduria que viajeros, etnégrafos y misioneros han regis-
trado cuidadosamente. Tampoco el lenguaje corriente es-
tablece aquella distincién. Notemos, al efecto, que la mis-
ma terminologia que sirve para caracterizar al sentido
comun, es perfectamente aplicable a la Sabiduria: buen
sentido, buen y sano juicio, cordura, sensatex, seso, sesu-
dez, sindéresis, asiento, acierto, clara vision, clarividencia,
etcétera. Inversamente, los eclipses totales o parciales del
sentido comiin y de la Sabiduria son significados con las
mismas expresiones: necedad, torpeza, inepcia, tonteria,
simpleza, mentecatez, boberia, insensatez, cortedad, sandez,
estulticia, barbaridad, dislate, majaderia, disparate, bota-
ratada, locura, desatino, estupidez, etc.

 La Sabiduria se refiere al hombre total, dotado de alma
y cuerpo, inMvida interior o
para consigo mismo y vida exterior o de relacién: «La Sa-
biduria es fuente de vida para quien la posee» (Prov. XVI,
22). Hombre completo, hombre justo y hombre sabio son
términos equivalentes: «Yo (la Sabiduria) camino por las
sendas de la justicia, por la carretera de la rectitud»
(Prov. VIII, 20). «De la boca del justo mana la Sabiduriax»
(Ibid., X, 31). «El corazén del sabio esta siempre en su
mano derecha; el corazén del insensato en su izquierda»
(Eclesiastés, X, 2). El don de la Sabiduria transforma la
persona humana en un tipo superior, excelente en todos
sentidos: «Tiene el sabio sus ojos en su frente; el necio
anda a oscuras» (Ibid., II, 14). «El corazén del sabio co-
noce el tiempo y la manera de responder... Las palabras
de la boca del sabio salen llenas de gracia» (Eclesiastés,
VIII, 5, y X, 12). «La Sabiduria afadira adornos gracio-
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sos a tu cabeza, y ceflira tus sienes con esclarecida diade-
may (Prov., 1V, 9). Frutos son de la Sabiduria «las grandes
virtudes, por ser ella la que ensefia la templanza, la pru-
dencia, la justicia y la fortaleza, que son las cosas mas uti-
les a los hombres en esta vida» (Sab., VIII, 7). «La Sabi-
duria hace al sabio mas fuerte que los podervsos de una
ciudad» (Eclesiastés, VII, 20). Son inefables los efectos de
la Sabiduria: «los caminos de la Sabiduria son caminos
deliciosos, y llenas de paz todas sus sendas... Te acostaras
sin zozobras; te echaras a dormir, y tu suefio sera tranqui-
lo» (Prov., III, 17 y 24). «Y asi he conocido que lo mejor
de todo es estar alegre, y hacer buenas obras mientras vivi-
mos» (Eclesiastés, 111, 12). La Sabiduria es comunicativa y
efusiva: «Ni en su conversacién tiene rastro de amargura,
ni causa tedio su trato, sino antes bien consuelo y alegria»
(Sab., VIII, 16). «La lengua de los sabios acarrea la sa-
lud... Quien anda con sabios, sabio sera; el amigo de los
necios se asemeja a los necios» (Prov., XII, 18 y XIII, 20).
En fin, la Sabiduria inspira al consejero, al gobernante y
al juez: «A mi (la Sabiduria) me pertenece el consejo y la
equidad... Por mi reinan los reyes, y decretan los legisla-
dores leyes justas... Por mi los principes mandan y los jue-
ces administran la justicia»; (Prov., VIII, 14, 15 y 16).

Se comprende después de todas esas excelencias, que
la verdadera Sabiduria sea inconfundible con ciertas for-
mas de la conducta practica, también certeras y eficaces,
pero de categoria inferior. Son, a lo sumo, dichas formas
expresion de una Sabiduria de alas recortadas o de escaso
vuelo, sin grandeza; tales son — siguiendo la pauta del
lenguaje — la cuqueria, la gramdtica parda, la sornegueria
(de los payeses catalanes), el arte de vivir o de brujulear
o de ir tirando o de nadar entre dos aguas. Muchos de
los consejos que Schopenhauer se empefia en hacer pasar
por Sabiduria pueden catalogarse dentro de algunos de es-
tos registros lingiiisticos.

La Sabiduria no_es una posesién estatica, quieta, tran-
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quila: es «timén» (Prov., I, 5) para navegar en los mares
procelosos de la vida. Hay que ejercitarla, pues, constante-
mente: «Si el hierro se embota, y no corta como antes,
sino que ha perdido los filos, no sin mucho trabajo se afi-
lara: asi la Sabiduria vendra tras de la industria» (Ecle-
siastés, X, 10). «Y si la industria es la que produce las
obras, ;quién mejor que la Sabiduria mostré el arte en es-
tas cosas existentes?» (Sab., VIII, 6). «Anda, ;oh perezoso!,
ve a la hormiga, y considera su obra, y aprende a ser sabio»
(Prov., VI, 6). «Nunca se seca la raiz de la Sabiduria», la
cual «es mas agil que todas las cosas que se mueven, y
alcanza a todas partes a causa de su pureza» (Sab., 111, 15,
y VII, 24).

La Sabiduria es asequible a todos los hombres: no es
privilegio de una clase o de ciertos individuos: «Ella en-
sefia en piblico: levanta su voz en medio de las plazas»
y «la hallaran los que madrugaren a buscarla» (Prov., 1, 20,
y VIIL, 17), pues «se deja ver facilmente de los que la
aman, y hallar de los que la buscan»; incluso «se anticipa
a aquellos que la codician, poniéndoseles delante ella mis-
ma» (Sabiduria, VI, 13 y 14). «Cualquier hombre que
come y bebe, gozando del fruto de sus fatigas, de Dios
recibira el don de la Sabiduria» (Eclesiastés, 111, 13). Pero
la recepcion de la Sabiduria postula algunas condiciones.
En primer lugar, como antes se ha dicho, hay que desearla,
buscarla y esforzarse por recibirla, bien entendido que «el
deseo de la Sabiduria conduce al reino eterno» (Sab., VI,
21). En segundo lugar, exige la humildad y sencillez de
espiritu : «Donde hay soberbia, alli habra ignominia; mas
donde hay humildad, habra Sabiduria»; «la sencillez ser-
vira como de guia a los justos», porque «mejor es encon-
trarse con una osa a quien robaron los hijos, que con un
fatuo presumido en sus necedades» (Prov., XI, 2 y 3, y
XVIII, 12). «No te tengas a ti mismo por sabio... Ocultan
su saber los sabios» (Ibid., III, 7, y X, 14). La Sabiduria
es, pues, elegancia espiritual. Es también auto-limitacién,
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un ignorar a sabiendas para el propio proveche: «No
quieras ser demasiado justo, ni saber mas de lo que con-
viene» (Ectes. VII, 17); «ni te metas én inquirir lo que
es sobre tu capacidad, ni en escudrifiar aquellas cosas
que exceden ius fuerzas..., porque no es necesario el ver
por tus ojos los ocultos arcanos» (Eclesiastico, 111, 22 y 23).
«La mucha Sabiduria trae consigo muchas desazones» (Ecle-
siastés, I, 18). No hace muchos afios los colonos de una ma-
sia del Montseny, a la hora del rosario, rezaban un padre-
nuestro para que Dios les guardase de «massa saber». La
iltima condicién — en realidad, la primera — para llegar
a la Sabiduria, es la pureza: «No entrara en alma maligna
la Sabiduria, ni habitara en el cuerpo sometido al pecado»
(Sabiduria, I, 4). «El corazén sabio y prudente se guar-
dara de pecar» (Eclesiastico, II1, 32). El estado general
de la corrupcién. humana explica el conocido aserto del
Eclesiastés (I, 15): «Es infinito el mimero de los necios».
Notese, en efecto, que en el mismo versiculo del texto sa-
grado se advierte antes que «las almas pervertidas con di-
ficultad se corrigen». No es, pues, el sentido comin un
sentido raro, ni la Sabiduria un don excepcional, segin
suele afirmarse precipitadamente. Lo verdaderamente raro
y excepcional es encontrar hombres puros; pero el sentido
comun y la Sabiduria permanecen potencialmente indem-
nes, como tesoro escondido, en la mente de cada hombre,
aguardando, por decirlo asi, que el corazén, libre del in-
flujo de las pasiones — a lo menos por el momento —,
actie espontaneamente. El camino de la Sabiduria es, pues,
un camino de perfeccidn, y exige una ascética purificadora.
Esta explicacién — preciso es decirlo — se refiere a la po-
sesion plenaria de la Sabiduria, puesto que la Sabiduria
en forma fragmentaria, intermitente o en destellos, no
falta en ningin hombre en la vida individual y especial-
mente en el anonimato de la vida social y de la cultura
de cada pueblo, como luego veremos.

Digamos, por tdltimo y a guisa de epilogo, que la Sa-
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biduria no es un saber por el saber, sino un saber parael.
vivir. La Sabiduria, aun tomada en un sentido total, es
siempre ordenacién y direccién: cabarca fuertemente de
un cabo a otro todas las cosas y las ordena con suavidad»
(Sab., VIII, 1). «En los tesoros de la Sabiduria estan las
maximas de la buena conducta» (Eclesidstico, I, 31), de tal
suerte que «la Sabiduria del varén prudente esta en co-
nocer bien su camino» (Prov., XIV, 8).

Interesa ahora, por tanto, examinar mas de cerca y
siempre en funcién de la Sabiduria, la conducta del hom-
bre en general, sin calificativos, asi en la vida individual
como en la colectiva; la conducta del hombre de ciencia
en el sentido mas comprensivo de la palabra; en fin, la
conducta del hombre dedicado a investigar las 1ltimas
razones de las cosas, o sea el leosafo ropiamente dicho.

5. Dovdnite. gl Losmber

Comenzaremos por el hombre de ciencia y el filésofo,
esto es, los profesionales del saber, y procuraremos seguir
su conducta total, iluminada por la Sabiduria, descompo-
niéndola, provisionalmente y s6lo para su mejor examen,
en dos momentos diferentes, a saber: el momento de la
produccién cientifica o filoséfica, y el momento anterior o
remoto, al cual, siguiendo la terminologia vivista, podria-
mos rotular «vida y costumbres del erudito», es decir, del
hombre docto. Excusado es decir que ambos momentos son
inseparables, y que la escisién real de los mismos signi-
ficaria la ruptura del principio director de la Sabiduria.
Daremos, pues, una rapidisima ojeada al campo de las
ciencias abstractas o matematicas, para entrar seguidamente
en los diversos dominios de las ciencias experimentales:
ciencias de la Naturaleza, ciencias de la vida y ciencias
del espiritu. Un paro especial exigirin las ciencias de la
conducta (individual y social) tomada en sentido estricto,
a saber: las ciencias morales, juridicas, politicas, econé-
micas y sociales, haciendo punto final en la Filosofia (en-
tendida como Prima Philosophia o Metafisica), o sea el
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conocimiento de las primeras verdades y de los primeros
principios, fundamento y coronamiento a la vez de todo
el saber reflexivo. Nos limitaremos a mostrar que ninguna
disciplina del saber puede dar sus primeros o mas indis-
pensables pasos sin la luz de la Sabiduria, reconocida im-
plicita o explicitamente, y a veces con diversos nombres,
por el cientifico o el filésofo; y en esta tarea, alli donde
no alcance nuestra competencia, procuraremos suplirla con
nuestra discrecién y sobre todo con el dictamen de autores
calificados en la materia.

Afirmaba Vico, en 1708, en su antes citado tratado De
nostri temporis studiorum ratione que las Matematicas son
las tinicas ciencias que crean la verdad humana, porque
son las tinicas que proceden a semejanza de la ciencia de
Dios; pues en cierta manera han creado para si los ele-
mentos al definir ciertos nombres, los han llevado hasta el
infinito por medio de los postulados, han establecido cier-
tas verdades eternas con los axiomas, y ordenando sus
elementos, por este fingido infinito y de esta fingida eter-
nidad, hacen la verdad que ensefian; y el hombre, al
tener dentro de si un mundo imaginado de lineas y de
nimerocs, obra en él, con la abstraccién, como Dios, en el
Universo, obra con la realidad. Es el mismo concepto que,
modernamente, se tiene de las Matematicas. Pero asi como
en la libre creacién divina todo estd hecho con Sabiduria,
asi también en el mundo que se forja el matematico, nada
puede haber arbitrario. Si no fuese asi, la Ciencia mate-
matica se reduciria a un juego estéril de combinaciones
mentales sin trascendencia, sin ninguna aplicacién posible
a la realidad fisica. Es lo que ha escrito H. Poincaré, a
quien seguimos principalmente: «El espiritu — dice —
tiene la facultad de crear simbolos, y su poder no esta
limitado mas que por la necesidad de evitar la contra-
diccién; pero el espiritu no usa de esa facultad creadora
mas que cuando la experiencia le impone la necesidad...
La Geometria — afirma mas concretamente — no deriva
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de la experiencia. Los axiomas geométricos son convencio-
nes; nuestra eleccién entre todas las convenciones posibles
es guiada por hechos experimentales; pero queda libre y
no queda limitada mas que por la necesidad de evitar la
contradicciény (Science et Hypothese, 1, c. 2, y 11, c. 3).
La palabra existir significa, en Matematicas, estar exento
de contradiccion.

Pero no sélo esta condicion tacita de la experiencia
evita la arbitrariedad en la Ciencia matematica. El plei-
to entre légicos e intuicionistas puede considerarse hoy ya
fallado: ambos tienen razén desde su peculiar punto de
vista. La Ldégica pura no nos llevaria mas que a tauto-
logias, porque no consigue crear nada nuevo, ni puede
salir de ella ninguna ciencia; por su parte, la intuicién no
puede darnos el rigor, ni siquiera la certidumbre. Légica
e intuicién tienen por separado su misién necesaria, y am-
bas son indispensables: la primera, que puede darnos la
certidumbre, es el instrumento de la demostracién; la se-
gunda es el instrumento de la invencién.

La intuicién juega, en efecto, un papel decisivo en la
invencién matematica. Inventar es discernir, es elegir. Pero,
;c6mo se hace esta eleccion? Los hechos matematicos dignos
de ser estudiados son aquellos que por su analogia con
otros hechos son susceptibles de conducirnos al conoci-
miento de una ley matematica, a la manera que los hechos
experimentales nos conducen al conocimiento de una ley
fisica. «Tenemos — dice Poincaré — una intuicién del or-
den matematico, que nos hace adiviner armonias y rela-
ciones ocultas, aunque no sea patrimonio de todas las gen-
tes... Cuando una iluminacién sibita invade el espiritu del
matematico, suele no engafiarle; mas alguna vez esa ilumi-
nacién no soporta la prueba de una comprobacién. Pues
bien, se observa casi siempre que esa idea falsa, si hubiera
sido justa, habria lisonjeado nuestro instinto natural de
la elegancia matematica» (Science et Méthode, 1, c. 3).

Por eso el anilisis puro, sin esa certera intuicién origi-
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naria, no conduciria a ningun resultado en Matematicas.
El analisis puro pone a nuestra disposicién una multitud
de procedimientos, cuya infalibilidad nos garantiza y nos
abre mil caminos diferentes por los cuales podemos mar-
char con completa confianza, puesto que estamos seguros
de no encontrar obstaculo en ellos; pero, de todos estos
caminos — se pregunta Poincaré —, ;cual es el que nos
llevara al fin que buscamos? ;Quién nos dira cuil es preciso
escoger? «Necesitamos una facultad que nos haga ver este
fin desde lejos, y esta facultad es la intuicion, que si es
necesaria al explorador para elegir su camino, no lo es
menos al que marcha sobre sus huellas y quiere saber por
qué lo ha escogido» (Valeur de la Science, I, c. 1).

Esa intuicién primaria, directriz, atinada, que se com-
pleta con el rigor de la demostracién légica y esta sujeta
a la posible ulterior comprobacién de la experiencia, cons-
tituye la Sabiduria matematica. «Nuestros decretos — dice
Poincaré hablando como matemético — son como aquellos
dados por un principe absoluto, pero sabio, que consultase
con su Consejo de Estado» (Science et Hypothése, introd.).
Y nuestro Rey Pastor compara el papel de la intuicién en
Matematicas con el faro que indica al buque la ruta que
debe seguir para llegar al puerto; pero el buque — afiade —
ha de salvar la distancia con sus propios recursos» (Intro-
duccion a la Matemdtica Superior, confer. 2.*). Ya dijimos
que la Sabiduria es timdn y que requiere un experto ti-
monel para salvar las dificultades hasta llegar al fin pro-
puesto.

La Mecé_nEgl‘iunque directamente apoyada sobre la
experiencia, participa todavia del caracter convencional de
los postulados geométricos. Pero la escena cambia al entrar
en las ciencias fisicas propiamente dichas. El método de la
Fisica descansa sobre la induccién, que nos hace esperar
la repeticién de un fenémeno cuando se reproducen las cir-
cunstancias, si no exactamente las mismas en que un hecho
dado por primera vez toma nacimiento — cosa imposible —,
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por lo menos lo mas parecidas posible. De ahi la necesidad
de la experiencia, ya como ohservacion simple, ya como
observacién provocada a voluntad, que es el experimento.
Pero observar y experimentar no es un ejercicio puramente
mecanico sino una actividad mental, en la que tiene tam-
bién un papel originariamente preponderante la intuicién
certera y directriz. A esa intuicién, y también a la casua-
lidad, se deben principalmente los descubrimientos que
han asombrado al mundo. Ya Bacon de Verulam, a quien
tanto debe la ciencia experimental moderna, establecia
como canon de su método de filosofar: cogitare, videre,
y al lado de la Ciencia experimental propiamente dicha
reconocia la necesidad del Arte experimental. Ese Arte lo
define como una especie de sagacidad, de olfato de cazador,
mas bien que Ciencia: Ars experimentalis sagacitas potius
est et odoratio quaedam venatica quam scientiae (De Aug-
mentis scientiarum, 1. V, c. 2). La posesién y el ejercicio
metédico de esa disposicién nativa de la mente constituye
el verdadero atributo del sabio observador y experimen-
tador, inconfundible con el mero practicante o repetidor.

Decia Vico en su mentada obra que «demostramos los
objetos de la Geometria porque los hacemos, y si pudié-
semos demostrar los de la Fisica los hariamos tambiény.
Precisamente porque no podemos hacerlos, por estar todos
ellos dados en la realidad, en Fisica no es posible la de-
mostracién en el sentido riguroso del vocablo. Una buena
experiencia es aquella que es algo mas que un hecho aislado,
es decir, aquella que es susceptible de ser generalizada, y
que nos permite prever. Pero por muy sélidamente asen-
tada que parezca al fisico, no estamos jamas absolutamente
seguros de que no pueda ser desmentida por una expe-
riencia posterior., Esta consideracién ha llevado a no pocos
fisicos modernos a conceptuar a las leyes fisicas como mera-
mente aproximativas. Prescindiendo de este aspecto episte-
molégico, toda generalizacién supone, en una cierta me-
dida, la creencia en la unidad de la Naturaleza. «Sin ese
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instinto obscuro al que llamamos buen sentido — dice Poin-
caré — la Ciencia seria imposible; no podriamos ni descu-
brir una ley ni aplicarla» (Science et Hypotheése, 1V, c. 11).
Es ese mismo instinto, rebelde al analisis, que hace dis-
cernir al fisico, entre diversas hipdtesis posibles, la mas
verosimil, es decir, la que sea verificable.

Repasando las obras de los fisicos y matematicos, aun
el mas profano recoge expresiones, salidas espontineamente
de la pluma, tales como las siguientes: «creencia en la
continuidad» y «sentimiento vivo de la unidad de la Na-
turaleza», «repugnancia» e «instinto comiin a todos los
fisicos», «espiritu de generalizacién», «razon de creer»,
«confianza» en alguna ley o principio, «instinto de sim-
plicidad», «instinte profundo anterior a todas las teorias»,
etcétera. Poincaré, uno de los matematicos intuicionistas
mas geniales, ha escrito estas memorables palabras: «In-
dagar las leyes de ese instinto, de esa Geometria profunda
que se sienfe y no se enuncia, serfa una hermosa tarea para
los filésofos que no quieren que la Légica lo sea todo»
(Science et Méthode, 11, c. 3).

Pasando ya al dominio de las ciencias biolégicas, co-

menzaré haciendo mérito de la actitud clara, precisa y
terminante de Clandio Bernard en su Introduction a I’étude
de la Médécine expérimentale, obra admirable, que no
envejece, v que deberia figurar en la libreria de todo fils-
sofo. La doctrina que ahora vamos a reproducir, aparece
desarrollada en el jugoso e insinuante capitulo de la pri-
mera parte, titulado: «La intuicién o el sentimiento en-
gendra la idea experimental», y también en la tercera
parte donde expone las aplicaciones del método experi-
mental al estudio de los fenémenos de la vida. De ellos
entresacamos los pasajes que siguen, que por su natural
elocuencia cientifica excusan todo comentario.

«La idea experimental — afirma C. Bernard — resulia
de una especie de presentimiento del espiritu, que juzga
que las cosas deben pasar de una cierta manera. Se puede
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decir, bajo este respecto, que tenemos en el espiritu la
intuicion o el sentimiento de las leyes de la Naturaleza,
aunque no conozcamos su forma. Sélo la experiencia puede
ensefiarnosla.» Reivindica Bernard la potencia creadora del
espiritu del experimentador y su natural espontaneidad,
todo lo cual estd por encima de las reglas: «No se pue-
den dar reglas — dice — para hacer nacer en el cere-
bro, a propésito de una observacién dada, una idea justa
y fecunda, que sea para el experimentador una especie de
anticipacion intuitiva del espiritu hacia una investigacién
afortunada. Una vez emitida la idea, se puede sélo decir
como convendri someterla a preceptos definidos y a reglas
logicas precisas de las cuales ningun experimentador puede
apartarse; pero su aparicién ha sido totalmente espon-
tinea, porque su naturaleza es totalmente individual. Es
un sentimiento particular, un quid proprium que cons-
tituye la originalidad, la invencién y el genio de cada uno».
Y tanto respeto le merece a Bernard este poder creador
intuitivo del experimentador, que se cree en el deber de
llamar la atencién para que las reglas del método en ningin
caso puedan anularlo, ni siquiera entorpecerlo, «El verda-
dero método — dice — es aquel que contiene al espiritu
sin ahogarlo, y dejandole tanto como sea posible de cara
a si mismo; que le dirige, aunque respetando su origi-
nalidad creadora y espontanea, que son las cualidades mas
preciosas. Las ciencias no avanzan mas que por las ideas
nuevas y por el poder creador u original del pensamiento.
Es preciso, pues, vigilar en la educacién, para que los
conocimientos que deben armar a la inteligencia no la
abrumen con su peso, y las reglas que tienen por misién
sostener los aspectos débiles del espiritu no atrofien o no
ahoguen los aspectos pujantes y fecundos del mismo.»
Oportuno me parece evocar aqui el nombre, tal vez
demasiado olvidado, de nuestro José de Letamendi, de
aquel espiritu inquieto y romantico, prédigo de la intuicién
en todas las esferas de su portentosa actividad polifacética.
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Su bizarra actitud y sus iniciativas y doctrinas referentes
a la Medicina entendida mas bien como Arte y profesion,
que vienen a complementar las luminosas ideas de C. Ber-
nard, merecen ser recordadas.

Discipulo, en Filosofia, de Javier Llorens, Letamendi
enarbol6, en Medicina, la bandera del sentido comiin, me-
diante lo que él llama «la restauracién hipocratica», cuyo
programa expuso en su discurso schre los Origenes de la
nueve doctrineg médica individualiste o unitaria (Madrid,
1882). «Mi doctrina — dice — es la restauracién del es-
piritu individualista hipocratico.» Define el espiritu hipo-
cratico como la subordinacién de la observacién y la ex-
periencia al concepto individual e integral del hombre.
Ese espiritu hipocratico se traduce en la practica del Arte
médico en «una semsatez, un sentido clinico admirable y
una ejemplar conducta, sintetizada en aquella sublime ma-
xima: Donde estd el Arte, alli esta el amor al préjimonx.

Este nuevo sentido hipocratico preside su Curso de Pa-
tologia general basada en el principio individuelista o uni-
tario (3 vols., Madrid, 1883-89). Contra el objetivismo
médico-cientifico dominante en su tiempo y que pasé a
ser el primer canon de la investigacién biolégica de Labo-
ratorio o de Instituto, Letamendi reivindica la aportacién
indispensable de la Psicologia al lado de la Biologia. «FEl
hombre — afirma — no puede conocer al hombre sino es-
tudiando a éste y estudiandose a si mismo» (vol. I, p. 63).
Con arreglo a este criterio psico-biolégico, plantea y re-
suelve una serie de problemas médicos, alguno de los cuales
ofrece especial interés para nuestro objeto. Uno de ellos
es lo que llama Letamendi la «intuicion genial en Medi-
cina», que «se traduce, en la Ciencia, por el genio experi-
mental, y, en el Arte, por el genio clinico, revelado en el
rapido acierto diagnéstico, pronéstico y terapéutico» (vol. I,
pagina 51). Otro tema, conexo con el anterior, es su Teoria
psicolégica del momento clinico (vol. III, p. 227). Por mo-
mento clinico entiende Letamendi el trinsito del cono-
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cimiento de la enfermedad a la concepcién de su tratamien-
to. El momento clinico es funcién de una facultad especial
de nuestro espiritu. A esta facultad «intuitiva y esencial-
mente practica» la denomina intuicién ejecutive, la cual
«actiia en toda practica asi profesional como artisticar.
Comprende «dos funciones, aunque sucesivas, casi simul-
taneas por su rapidez: la primera de recepcién, ojo prdc-
tico; la segunda de emisién, tino prdctico». Esa intuicién
ejecutiva es un diamante, pero diamante en bruto que no
brilla sino mediante el pulimento. Coincidiendo o abun-
dando en las ideas expuestas de Bernard, dice Letamendi
que ese pulimento o educacién esta sujeto a dos condi-
ciones: la primera consiste en el desarrollo nativo de esta
facultad en el educando; su falta para el alumno de Me-
dicina es como la falta de oido para la carrera musical.
La segunda esta en la suma de estudios y en el habiio de
chservacién, pues aunque la intuicién ejecutiva, a fuer de
facultad sintética, no ama, ni busca, ni ejercita, ni soporta
el analisis, ve, sin embargo, y resuelve con una prontitud,
una claridad y un acierto proporcionales al caudal analitico
que el entendimiento le ofrece para el instantineo ver y
valuar. Esta educacion reclama, a juicio de Letamendi,
mucho tino por parte del profesor a fin de que precisa-
mente a los alumnos de mayor porvenir no les pase lo que
a V. Mangiamelle (un calculista intuitivo a lo Inaudi),
quien, con la ensefianza del calculo, perdié sus portentosas
facultades intuitivas. «Hay que evitar — concluye Leta-
mendi — que la intuicion ejecutiva usurpe las atribuciones
del entendimiento y la razdén, y éstos los de aquélla.»

En su Curso de Clinica general o canon perpetuo de la
practica médica (2 vols., Madrid, 1894) amplia y precisa
hasta el detalle su concepcién hipocratica de la Medicina.
La séptima parte del volumen primero esti dedicada a la
Etica profesional; pero no tiene desperdicio el volumen
segundo, dedicado a la «Aforistica general clinica», com-
puesta de 830 aforismos, que constituyen un verdadero Co-
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digo de Sabiduria médica, cosa muy diferente, segiin ad-
vierte Letamendi, de la Ciencia. He aqui algunos de estos
aforismos :

«Aforismo es toda exposicién categérica, clara y precisa
de una verdad firme, magistral y edificante, relativa a
aquellas cosas de la practica médica que, por corresponder
al conjunto clinico, no estin ni previstas ni definidas por la
Ciencia» (afor. 1.°). — «La Medicina practica nunca sera
del todo Ciencia; siempre tendrd muche de Arte por lo
irreductible de sus innumerahles datos a objeto de logica
deduccién. Por esto una buena Aforistica es de necesidad
perpetua» (afor. 5.°). — «Junto a la cabecera del enfermo,
la Ciencia da motivos intelectuales de deduccién; pero
una buena Aforistica sugiere motivos geniales de inspi-
racién, o sea de visién clara, precisamente en aquello acerca
de lo cual la Medicina flaquea como Ciencia, y que de
ordinario es lo mas decisivo en la practica» (afor. 6.°). —
«Por sélo genio médico natural prosperan algunos curan-
deros, mientras por sélo Ciencia médica muy sabios doc-
tores renuncian a visitar, en vista de que no tocan enfer-
mo, por leve que sea su mal, a quien no maten o agraven»
(afor. 8.°).

En fin, en su revista La Salud, que publicaba en Bar-
celona, glosé desde su punto de vista médico-moral aquella
conocidisima décima de Francisco Gregorio de Salas, es-
critor de fines del siglo xviit — décima que todavia hoy
muchos creen que es de Letamendi —, cuyo primer ver-
so dice:

Vida honesta y arreglada,

décima que las generaciones espaniolas coetdneas se apren-
dieron de memoria, porque vieron en ella la quinta esencia
del arte de bien vivir, esto es, de la Sabiduria, en pocas
palabras.

Entrando en el campo de las ciencias del espiritu,
he de comenzar haciendo unas sucintas indicaciones acerca
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de la nueva posicion adoptada por la_Psicologia. Cerrado
definitivamente el periodo wundtiano, la Psicologia no es
tratada ya como una ciencia natural sino cultivada con los
métodos propios de las ciencias del espiritu. Se ha reco-
nocido como insustituible la introspeccién, bien que com-
pletada con otros métodos para hacerla mas eficaz y no
expuesta a desviaciones. Consecuencia del cambio de po-
sicién es que hoy, como siempre, en Psicologia tienen una
importancia primordial las disposiciones nativas y perso-
nales del psicélogo respecto a los métodos y procedimientos
psicolégicos. Tal vez no hay ninguna rama del saber en
que, como en la Psicologia, sea tan necesaria la intuicién.
Se nace psicélogo, aunque el psicologo se hace. El sentido
psicolégico es un don, que se afina con el ejercicio cons-
tante, se encarrile con los métodos y las reglas y se en-
riquece atesorando caudales de experiencia, extremo éste
en el que no se puede senalar limite ni frontera. La ten-
dencia natural de la Psicologia es intervenir en las ciencias
saciales y de la conducta, que constituyen, en conjunto, la
«Ciencia del hombre». Ya Luis Vives, en su gran tratado
De anima et vita, sefialaba a la Psicologia — que todavia
no habia sido bautizada con este nombre — esta misién
propia: servir de preparacién al estudio de la conducta
humana. E] conocimiento puro y desinteresado del hombre,
estudiado a la manera como se estudian los demas seres
de la Creacién, seria una curiosidad sin sentido. Hay un
mundo propiamente hominal distinto del de la Naturaleza,
cuya llave principal posee la Psicologia.

No hay mas que una Psicologia; pero del tronco comun
derivan diversas psicologias especiales, cada una de las cua-
les ha venido a fecundar el campo de las ciencias morales,
juridicas, politicas y sociales. Es ésta una de las grandes
aportaciones de la segunda mitad del siglo x1x y del actual
a la «Ciencia del hombre». La Psicologia del nifio o es-
tudio del proceso genético de la conciencia humana, ha de
desembocar naturalmente en la Etica y la Pedagogia, las
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cuales modelan al hombre completo, agente moral, arbitro
y director de la propia conducta. La Psicologia individual
o diferencial ha provocado esa importante ciencia de la
Caracteriologia, base indispensable para el estudio de la
convivencia humana, que es una rama de la Sabiduria.
La Psicologia aplicada al estudio del hombre anormal ha
aportado a la Criminologia una base que no supo darle la
Escuela Antropolégica italiana. La misma Psicologia aliada
con la Etica es a su vez la base de la moderna Ciencia pe-
nitenciaria, complemento obligado de la Criminologia. La
Psicologia del Lenguaje ha animado esa maravillosa ciencia
de la Lingiiistica o Semantica, que nos revela el sentido
profundo de las palabras y el depésito inagotable de Sa-
biduria que se encierra en los diversos giros y formas del
lenguaje, considerados como estratos de la cultura. La Psi-
cologia étnica o estudio de la mentalidad primitiva a base
de los materiales que le proporciona la Ktnografia, em-
pieza a desentrafiar, como dijimos antes, el sentido de las
culturas salvajes o primitivas, y su fondo de Sabiduria,
que es el comin denominador humano, sin el cual no se
comprenderia el trénsito a la civilizacién. La Psicologia
social o colectiva se bifurca, a su vez, en dos ramas dife-
rentes: hay la Psicologia_de las muchedumbres, amorfas
y pasionales, que se traduce en una Psicologia de las revo-
luciones; pero hay también la Psicologia de la colectividad
normal, que descubre el sentido de la verdad, de la jus-
ticia y aun de la belleza, inmanente en las comunidades
organizadas, y que justifica el que pueda hablarse, con
razon, de una Sabiduria tradicional, de un Derecho con-
suetudinario y de un Arte popular. Mas nombrada que
cultivada con acierto es la llamada Psicologia nacional, una
de las mas dificiles de acometer, porque supone en el in-
vestigador un raro conjunto de disposiciones nativas. El
psicélogo nacional se encuentra ante un enorme y dispar
material, que comprende desde la lengua, las practicas re-
ligiosas v los monumentos artisticos, literarios y cientificos,
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hasta los estilos de jugar, de divertirse, de comer, de vestir
y de andar. Sélo una vigorosa y certera intuicién puede
descubrir, en tales condiciones, los rasgos comunes del ca-
racter, del espiritu, del genio, de la Sabiduria de las na-
ciones.

La_Sociologia, tratada como una ciencia del espiritu y
no como una ciencia natural, que es como la concibiera
Comte, ha dejado de ser una ciencia estéril, ambiciosa y
perturbadora, para convertirse en una necesaria Introduc-
cion al estudio de las ciencias sociales. Vivificada por la
Psicologia y con un objeto ahora bien definido, es la So-
ciologia una teoria del hecho social, o mejor de la insti-
tucién, que es un hecho social estable. Toda institucién
tiene una razén mas o menos profunda de ser y de vivir,
porque es un producto — y por eso se sostiene — del comiin
asenso de la colectividad.

Dentro del cuadro de las ciencias de la conducta practica,
corresponde la primacia a la Etica. El abuso de la funda-

oot by
mentacién, tan frecuente en los filésofos moralistas a partir
de Kant, ha poco menos que anulado aquella interesante
e imprescindible direccién de la Etica, concebida como un
arte del bien vivir y de alcanzar la Sabiduria, que es como
la concibieron los Griegos. Hay que volver al nosce te ipsum
como punto de partida de la «perfecta Sabiduria», que no
termina sino con el conocimiento de Dios. Pero el hombre
no vive solo en el mundo: convive con sus semejantes, a
los cuales hay que conocer, no sélo para saber tratarlos,
sino también porque son ocasién ora de estorbo ora de
estimulo en aquella antes sefialada carrera de la Sabidu-
ria. Por otra parte, el conocimiento de los demds es una
condicion necesaria para afinar el conocimiento propio, el
cual, rotas las amarras con el mundo social, degeneraria
en ensimismamiento, orgullo olimpico, misoneismo y otras
situaciones contrarias a la Sabiduria. Sélo cuando se esta
de vuelta del mundo, es licito encerrarse en si mismo —
como han hecho los grandes misticos —, a condicién, sin
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embargo, de no encastillarse en el propio egoismo y tener
siempre presentes el bien y el interés ajenos. Se ha pre-
conizado en todo tiempo la excelencia del conocimiento
propio, pero se ha olvidado demasiado el valor imponde-
rable del conocimiento de los hombres. Este conocimiento,
tanto o mds dificil que el conocimiento propio, requiere
también un especial olfato, porque no siendo posible pe-
netrar en el interior del préjimo, hay que adivinar sus
intenciones y su cardcter a través de las manifestaciones
externas de su conducta. De ahi el interés extraordinario
que ofrecen para el moralista las biografias, autobiografias,
libros de confesiones y epistolarios, y aun la misma ‘His-
toria, cuando lo es también de los personajes o protagonistas
de los hechos narrados. Hay que cambiar el rumbo del
cultivo y de la ensefianza de la Etica, y, sin mengua de la
fundamentacién filoséfica, dar su justo valer a esa intere-
sante literatura moral de Mdximas, Aforismos y Sentencias;
hay que restablecer el tipo del moralista que sabe de si
y de los demas, y que, libre de trabas metodolégicas, sabe
decirlo con gracia y elocuencia persuasivas: Plutarco, Sé-
neca, San Agustin, Vives, Montaigne, La Rochefoucauld,
Pascal, Gracian, La Bruyére, Vauvenargues y los escritores
misticos y ascéticos, cada uno de por si y todos juntos, son
enormemente mas interesantes, para esa «Ciencia del hom-
bre» que culmina en la Sabiduria, que todos los tratados
sisteméticos de Etica reunidos hasta nuestros dias.

No entraré en la discusién entablada, en el campo de la
Filosofia del Derecho, entre psicologistas y logicistas para
establecer el «concepto puro del Derecho». Lo que si diré
y sabe todo el mundo, es que la Ciencia juridica seria total-
mente infecunda sin un Arte juridico capaz de corregirla
para mejor arraigarla en la vida individual y social. Pero
el Arte juridico, que propiamente no es Ciencia, se basa
en el sentido comiin. Su misién especifica es despertar el
sentido de la Sabiduria en los 6rganos eficientes del De-
recho o de su aplicacién, a saber: el legislador, el juez y
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el jurisconsulto. La Sabiduria del legislador consiste en
captar el sentido de la justicia, ora implicito en el espiritu
de la comunidad nacional, para traducirlo en preceptos,
ora explicito en las costumbres; bien entendido que sélo
debe prevalecer la costumbre con el suo decoro, como dice
Vico, esto es, la costumbre licita, sea ésta secundum legem,
praeter legem o contra legem. El juez debe aplicar la ley
a cada caso individual, atemperando, no pocas veces, la
justicia con la equidad: summum ius, summa iniurie. Un
Estado bien constituide debe preocuparse seriamente de
tener jueces buenos, y esto supuesto, la ley procesal ha
de dejar al juez la libertad suficiente para que pueda fallar
por lo menos con la misma Sabiduria con que resuelven
los hombres buenos, los amigables componedores o la que
demostré poseer Sancho en su gobierno de la Insula Ba-
rataria. El jurisconsulto — por otro nombre, también muy
adecuado, el jurisprudente — es el hombre bueno, docto en
la profesion, dotado antes que todo del sentido juridico; su
paternal sensatez le hace inconfundible, no ya con el rabula,
el leguleyo o el picapleitos, sino aun con el legista empe-
dernido y el manualista.

Con la denominacién de Ciencia politica u otras analo-
gas, se viene cultivando desde la Revolucion francesa y el
advenimiento de la era constitucional una disciplina del
saber generalmente mas nutrida de Ciencia que de Sabi-
duria. Los acontecimientos politico-sociales, que nunca avi-
san anticipadamente — aunque pueden preverse, y en esto
consiste precisamente la Sabiduria politica —, periédica-
mente vuelcan las construcciones perfectamente légicas de
aquella Ciencia. La Historia politica de los diversos pue-
blos, con el residuo que deja de un prudente escepticismo,
seria la mejor introduccién a la Ciencia politica. Esta, mas
que ninguna otra ciencia, necesita de un Arte politico,
verdadera antesala de la gobernaciéon del Estado. El Prin-
cipe de Maquiavelo, con todo su amoral y desaprensivo
realismo, constituye tal vez el primer modelo de ese Arte,
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que, en manos de alguno de nuestros escritores politicos de
los siglos xvi y xvii, informados por el espiritu cristiano,
duchos por anadidura en la Diplomacia y otros menesteres
de la alta gobernacién del Estado, cristalizé en formas
admirables de Sabiduria politica, merecedoras de estudio
y de imitacién. El Arte de gobernar, que es principalmente
accion, debe desentenderse de las teorias, para amurallarse
en el buen sentido. La peor desgracia que podria caer
sobre cualquier nacion es que estuviese gobernada por doc-
trinarios. La Sabiduria del gobernante en sus diversas fun-
ciones de legislador, de economista o de propulsor de las
energias sociales, consiste principalmente en saber tomar
el pulso al pais, en apreciar el grado de su capacidad re-
ceptiva de los impuestos, en no perder nunca de vista, gra-
cias a una certera visién histérica, lo que Montesquieu, en
su Espiritu de las leyes, llamaba la constitucién natural de
cada pueblo.

Incluso en las produéciones del Arte y de la Poesia,

donde a primera vista parece que el espiritu puede volar
sin limitacion alguna, no le es licito a la fantasia des-
bocarse. Fl mesurado Horacio, en su Arte poética (11, 3,
v. 309), dice que el saber discernir y atinar es a la vez
fundamento y fuente del bien escribir:

Scribendi recte sapere est et principium et fons.

Abundando en el mismo pensamiento horaciano, nuestro
Antonio de Capmany, en la parte de la introduccién a su
Filosofia de la elocuencia, afirma que «a muchos escritores,
por otra parte fecundos, les falta un fondo de Sebiduria,
sin cuyo tino, o no se piensa, o se piensa mal»; y asigna
a esa Sabiduria la funcién de libertar (al escritor) de los
errores causados por el orgullo y el amor fatal de la sin-
gularidad».

Si las ciencias particulares, desde el punto de vista de
la razén, flaquean al dar sus mas indispensables pasos, y
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han de estar asistidas por el instinto, la Filosofia, ora en-
tendida como unificacién de todo el saber constituido, ora
como el conocimiento de las primeras verdades o principios,
debera reconocer asimismo su propia limitacién. «Por el
corazén — escribe Pascal — conocemos los primeros prin-
cipios, y es en vano que el razonamiento, que no tiene
ninguna parte en ello, intente combatirlos» (P. 282). Ce-
rrada asi la ultima puerta de la Flosofia, la docta ignoran-
cia, mediante un acto de humildad filoséfica, nos abrira,
en cambio, la puerta de la mas alta Sabiduria. Nuestro Ja-
vier Llorens, que fué maestro en el Ars nesciendi, sefialaba
como el primer deber del filésofo la «conciencia de su
propia limitacién», y nuestro Balmes ha escrito, por su
parte, que «la Filosofia muchas veces no es mas que el
conocimiento cientifico de nuestra ignorancia».

La profesion filoséfica o cientifica es una de las mas pro-
picias a la vanidad y al orgullo personal. Manifestaciones
tipicas de esa vanidad y de ese orgullo son la supersticién
de la originalidad y el afin de dominio o de caudillaje,
que han jugado un papel importante en la historia sub-
terranea de los sistemas, de las escuelas y cenaculos. Ese
concepto inflativo del saber, con su secuela natural, la
pedanteria, descansa en un error inicial : los filésofos y los
cientificos vanos tienen de su saber un concepto patri-
monial. Ignoran o aparentan ignorar que el saber cientifico
o filoséfico es una herencia recibida de generaciones ante-
riores y, en buena parte, obra de toda la comunidad social ;
desconocen asimismo que la Ciencia y la Filosofia, por su
caracter universal, son esencialmente difusivas. Decia agu-
damente San Francisco de Asis que la ciencia de los libros
es una riqueza. El saber profesional es, efectivamente, una
riqueza, que es licito poseer, pero con una condicién:
poseyéndolo como si no lo poseyésemos, es decir, con po-
breza de espiritu. San Francisco de Sales lo ha dicho en
términos precisos: «Si posees riquezas, no dejes que tu
corazén las ame, de tal suerte, que en medio de las riquezas
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no tengas riquezas y seas seiior de ellasy (Introd. a la Vida
devota, 111, c. 14).

En fin, el filosofo y el cientifico son antes que todo
hombres, ni mas ni menos que los demas hombres, y por
lo elevade y representativo de su misién, estin obligados
a llevar hasta el extremo una vida honesta y sencilla, que
sobre ser condicién indispensable para llegar a la cima de
la Sabiduria, los constituya en espejo y ejemplo vivo para
sus discipulos y los demés hombres. De una vida indecorosa
no puede esperarse ni el amor sincero a la verdad, ni la
pureza de la doctrina, ni la probidad, ni el desinterés, ni
la sensatez cientificos. La perfecta concordancia entre el
hombre y la doctrina, el saber honesto y expansivo, el vir
bonus, en una palabra; he aqui el secreto de la fortaleza del
hombre docto. Sélo en estas condiciones, y no por propio
deseo sino por devocién cordial de sus discipulos, alcan-

é zara ]a categoria excelsa de sahlo y maestro.

 Feicdiua dil

Dos palabras, para termlnar, sobre la practica de la
Sabiduria por el hombre vulgar. No es necesaria una en-
sefianza oficial de la Sabiduria. El hombre, por especial
gracia de Dios, posee un instinto certero v seguro, que le
guia — a unos mejor que a otros — en el gobierno de si
mismo, en el trato de la convivencia, en sus negocios, en
el desempeiio de sus cargos, oficios y ocupaciones habituales.
Hay hombres que «se pelean con su sombra»; a éstos nadie
les tiene por sabios. Sabio, en el lenguaje de nuestros me-
dios rurales, es «el que se entiende» y es capaz ademas de
dar un buen consejo. No es precisamente el hombre docto,
pues hay hombres desatinados «con letras y sin letras».
Siguiendo al mismo lenguaje popular, vemos que hay per-
sonas que aciertan en todo, porque tienen «tino» o wmano
izquierda», o «van siempre a la idea», como dicen nuestros
payeses; al pase que otros «todo lo estropean» y «no dan
pie con bola». Con su «buena vista» el hombre vulgar adi-
vina de qué «pie cojea» el vecino, y conoce a los «cojos
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sentados». Un catalogo inagotable de epitetos certeros y la-
pidarios — de los cuales hace tiempo viene nutriéndose la
Criminologia, con su tipologia delincuente, no tanto la re-
ciente Caracteriologia — nos dice elocuentemente la ma-
nera c6mo el hombre vulgar conoce a sus semejantes, para
tratarles adecuadamente, ya para acercarse a ellos, ya para
defenderse de sus tretas y malas artes. Y nada digo de los
apodos y remoquetes, esos diagndsticos comprimidos e ins-
tantaneos, con los que tal vez el dltimo patan, con una
sola palabra, retrata en cuerpo y alma a su préjimo, de-
mostrando de paso las mas finas dotes de psicélogo.

La Ciencia del saber pqpular (Folklore) se encarga de
recoger todas estas manifestaciones de la cultura oral y
tradicional. Pero existen todavia algunos prejuicios acerca
de esta Ciencia, que es preciso desvanecer. No se trata de
una ciencia arqueolégica, a pesar del dejo nostalgico
de ciertos folkloristas y de las preocupaciones cientificas de
los antropélogos y etnélogos. La Ciencia del saber popular
es una ciencia tanto o mas actual que la Filosofia, la cual
se renueva a través de la sucesion de los sistemas, mientras
que aquélla se nutre directamente en el palpitar constante
de la vida. Impropia es también la denominacién de «Fi-
losofia popular» dada a la Ciencia folklérica. Su objeto
propio es la Sabiduria popular revelada a través de los
documentos vivos de la cultura espontinea y tradicional.
Esos documentos vivos son los juegos infantiles, con el
calendario consuetudinario, justo, sabio y adecuado, de su
distribucién por estaciones del afio, y con la distincién de
sexos, calendario hoy un tante maltrecho con la introduc-
cién del deporte espectacular y profesional; son las danzas
y bailes de sabor tradicional, expresion del espiritu de las
comarcas y de las regiones; son los mitos, leyendas y tra-
diciones, animados por sentimientos profundos, compar-
tidos por la colectividad, que hay que saber desentrafiar;
son los ritos y ceremonias que bordan los actos mas so-
lemnes y graves de la vida, desde la cuna hasta el sepul-
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cro; es la cancion popular, pero no desligada de su medio
social, adaptada ritmicamente a las diversas situaciones del
vivir y del trabajo humanos, para aliviarlas e imprimir
todavia una sonrisa en los labios; es el lenguaje sonante
de las campanas, con su parsimoniosa Sabiduria de las ho-
ras, que, junto con la voz simple pero insinuante del pre-
gonero, notifican minuciosamente, en los pueblos, los actos
cotidianos de la vida religiosa y civil; es el calendario tra-
dicional de las fiestas y regocijos del afio, inalterable, pre-
cisamente a fin de que el hombre no se lance a la insensata
tarea de trazar el programa de su felicidad personal, que
es el arte infalible de labrarse Ja propia infelicidad; es la
casa rural (y el Arte popular, en general), de tipologia
multiple y variada, segin las comarcas, pero siempre fiel
a si misma, sabio producto de las condiciones geograficas
y elimatolégicas del lugar y del género de vida de sus mo-
radores, libre de la preocupacion de estilos arbitrarios o
pasajeros, de arquitectura funcional en el sentido 6ptimo
de la palabra; son los refranes, adagios y proverbios, suma
y compendio de la Sabiduria de cada pueblo.

Decia don Miguel de Unamuno, en 1934, en solemnidad
igual a la de hoy, desde su Universidad de Salamanca:
«Toda la civilizacion, toda la Economia, todo el Derecho,
todo el Arte, toda la Sabiduria, toda la Religién espafiola
estan ahincados en los entresijos de su lenguaje y hasta
laten en el tuétano de sus huesos». La civilizacién se hun-
diria — hemos escrito en otro lugar — si algin dia pudiese
llegar a extinguirse ese fondo de reserva de la vida espon-
tanea y primitiva.

Es hora ya de recapitular y poner punto final a nuestra
larga meditacién. Una primera conclusién se impone, y es
que si la Filosofia es la unificacién del saber constituido,
la Sabiduria, colocada en un plano mas alto, significa la
unificacion de todo el saber humano, ora reflexivo, ora es-
pontaneo. Pero ese primado de la Sabiduria no implica
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la anulacion ni de la Ciencia ni de la Filosofia; exige sélo
que una y otra, en sus posibles descarrios, vuelvan, cual
hijo prédigo, al regazo maternal de la Sabiduria, que las
amamantoé y acaricié en sus primeros balbuceos doctrinales.
Con esta condicién, pueden la Ciencia y la Filosofia des-
envolverse libremente dentro de su ambito propio, sin in-
vadirse reciprocamente. Bajo el reinado, no absoluto pero
si eminente de la Sabiduria, son rechazables por igual y no
son ya posibles, ni el Cientifismo que seca el corazém, ni
el Filosofismo que es desvario de la mente, ni el Fideismo
que anula la dignidad del pensamiento.

Pero el reinado de la Sabiduria exige otra condicién:
el retorno a la vida sencilla, con todas sus consecuencias.

Seamos sencillos, queridos compaferos de profesién uni-
versitaria, profesores y alumnos que me escuchais, y sea-
moslo en todo : en el pensar y en el obrar, en todos nuestros
actos de la vida individual y social, corporativa y ciuda-
dana. No os asuste el vocablo. Vida sencilla no quiere decir
ni harapo repelente, ni negligencia o descuido afrentosos,
ni llaneza plebeya. La sencillez auténtica es limpieza de
corazén y de cuerpo, visién clara y sin ambages, trato afa-
ble y sin doblez, sana alegria, elegancia espiritual. Sigamos
nuestra carrera con imperturbable serenidad. No abrigue-
mos ninglin temor, salvo el santo temor de Dios, que, como
dice el texto sagrado, es el principio de la Sabiduria.
Seamos hombres, en el sentido plenario de la palabra, y
todo lo demds vendra por anadidura.

He dicho.

; a7
‘ Dr. Cirac Can”
Cuenca-Espana
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