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1" CONOCEREIS la Verdad y la

Verdad os hara libres.” Ha-
cia la libertad por los caminos de
la filosofia. El hijo de la preocu-
paciéon y de la inseguridad, audaz
aventurero, el angustiado amante
de la verdad —el filésofo—, es so-
lo peregrino hacia la verdad. .. Pe-
regrinaje hecho méas dificil en estos
tiempos de crisis histéricas, a las
que, nos advierte la Zambrano,
tendra que referirse a menudo en
sus conferencias.®

El estoicismo es una filosofia de
tiempos de crisis. Es filosofia de
tiempos como estos que vivimos.
Tiempos de crisis, de inseguridad
y de agonia, gravidos de responsa-
bilidad como aquellos que die-
ron razén de ser al estoicismo,
razén que se eleva por encima de
particularizaciones y cobra estirpe
de universalidad. El estocismo es
una filosofia para estos tiempos.
Es una ética ante el dolor. Es ra-
z6n imponderable e impasible. No
participa del caracter revoluciona-
rio de casi toda filosofia. No va
cargada de ansias por rehacer el
mundo. Va encaminada a proteger
la integridad de la vida interior
—especie de filosofia a la defensi-
va— al embate de los tiempos de
crisis.

Hablar de Séneca es hablar del
estoicismo espafiol. Hablar de es-
toicismo espafiol es hablar de la
filosofia de Occidente. La paribo-
la se va dilatando. Hablar de Sé-
neca nos obliga a hablar de filo-
sofia. En préximas conferencias
definiremos el senequismo por lo
que es. Esto no bastaria. Por eso
intentamos definirlo hoy por lo que
no es. Quiza por lo que no podria
ser. Nos urge referir el estoicismo
a sus circunstancias. Emplazarlo
en campo de mas amplias determi-

* Crénica de una conferencia dictada
por Marfa Zambrano durante su yeciente
visita a2 Puerto Rico. En Rio Piedras. En-
vio del autor.
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naciones. Hablar de Séneca mos
obliga a hablar previamente de la
esencia de la filosofia. Se plantea
aqui la Zambrano el mismo proble-
ma que se planteaba Ortega hace
aflos ante una juventud avida de
secretos :—; Qué es filosofia? ; Qué
es el ser filos6fico? ;Cémo se rea-
liza el transito de hombre a filé-
sofo? ;Como es por dentro un fi-
16s0fo?

Como a los pensadores de hoy 2
Maria Zambrano le interesa la ra-
z6n de ser de la filosofia. Los
hombres que hicieran ayer la fe-
nomenologia de =ese animal raro:
el filésofo, le entran a la filosofia
con el animo del desvelamiento.
Aclara de paso la conferenciante
sus términos. El objeto de la filo-
sofia es la vida. Vivir es un fluir
en el tiempo. Es la razén la que
capta este fluir. Se acerca aqui,
aunque sélo de soslayo, al tema de
los dos tiempos. Tiempo existen-
cial y tiempo histérico. Hay un
tiempo real y un tiempo histérico.
Bergson 1o ha examinado. Heideg-
ger y Ortega también. La esencial
historicidad de la existencia es sé-
lo expresién y consecuencia de su
temporalidad. Hacemos historia
porque fluye la vida, y con lo que
de ella fluye. Cuando ese tiempo
vivido se ordena segtiin razén, se-
gin ansia, o segin esperanza, uti-
liza un criterio de seleccién y je-
rarquizacién. Para hacer la histo-
ria escogemos de la totalidad del
flujo de lo vivido aquellos datos
que Juzgamos importantes. Con
ellos hacemos el otro tiempo, el
tiempo histérico, que es un tiempo
seguln razdn.

Este sentido de importancia uni-
do al ansia de saber radical y pos-
trimero le recuerda a la Zambrano
la determinacién clasica del saber
filoséfico como “‘saber de lo que
mas importa’’.

Existe una diferencia funda-
mental entre la filosofia clasica y

Alquitara Espaiiola de la Filosoffa

Por DOMINGO MARRERO NAVARRO

la filosofia actual. Thales iba a
la filosofia preguntiandose ;Qué
son las cosas? La pregunta pivo-
tal de hoy es: ;Qué es mi vida?
Heidegger, el existencialista ale-
man, se pregunta con nuestro tiem-
po ;Qué es mi existencia? En
nuestros dias la filosofia crece al-
ma adentro, orientada hacia el
fluir de la intimidad, hacia el cen-
tro de la personalidad. La esencia
de la personalidad es radical pro-
blematicidad. Urgencia de camino.
Frente a la radical problematici-
dad de la existencia personal la fi-
losofia es eso: camino.

Los cinco caminos

Ha habido cinco caminos. Esto
es, cinco actitudes ante el proble-
ma filosé6fico.

(1) El camino de Platén y Aris-
toteles—el de la Admiracién.

(2) El de Sécrates—*“sélo sé que
no sé nada”, y nos dice la Zam-
brano que Machado al oir esto afia-
dia con gracia “y atn de esto no
estoy muy seguro”.

(3) La duda cartesiana.

(4) El camino de la angustia:
Kierkegaard y Heidegger.

(5) Ortega: el de naufragio, el
sentirse perdido.

En una cosa coinciden estas di-
versas posturas: cuando un hom-
bre pasa a ser filésofo cesa de es-
tar seguro frente al mundo y ante
si mismo. La raiz de la filosofia
estd en el sentido de fracaso, de
dolor, en la sensacién de inseguri-
dad que sentimos al darnos cuen-
ta del mundo y de muestra insufi-
ciencia. Su ejercicio esta en lo que
hacemos después que nos damos
cuenta de nuestra inseguridad.
Platén, Santo Tomés, y con ellos
Ortega, llaman al hombre de cien-
cia venator: cazador, que entonces
era también filésofo. Nos decia la
conferencista que filosofia es algo
que viene después”’—después de
reflexién. Después de nueva pos-
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tura. Esto no debe interpretarse
en sentido triunfante. La filoso-
fia es militante, no triunfante. Es
la caza y no la pieza que cazamos
lo caracteristico de la filosofia. La
diferencia entre el cientifico y el
filésofo es que el hombre de cien-
cia se regodea en su conquista, la
desmenuza, la asegura, mientras
que para el filésofo cada pieza se-
gura es lugar de partida para nue-
va conquista. Es ansia y aventu-
ra frente a lo inseguro y proble-
mético.

Filosofia, religion y poesia

Frente a esa invitacién a la ha-
zafia en la insegura soledad, es-
fuerzo monte arriba, la poesia es
oleo suave, gracioso —esto es, lle-
no de gracia—, que desciende so-
bre nosotros. Es salvacién. Asila
religién, sélo que mas dindmica,
busca a la filosofia, para intentar
hacer creencia donde hay naufra-
gio.

La filosofia busca seguridad: la
salvacién. La religién la tiene.
Cuando Parménides postula la uni-
dad del ser mas alla de la diversi-
dad es porque necesita asidero a
lo permanente, lo seguro. Busca el
ser porque el ser es por definicién
lo que es idéntico a si mismo, in-
mutable, permanente. Es el impe-
rativo de seguridad latente en el
impetu filoséfico.

La contemplaciéon de 1a parado-
ja y la conciencia de la problema-
ticidad de la vida producen asom-
bro, inquietud y angustia. Asom-
bro ante una cosa que aparece sien-
do y no siendo al mismo tiempo.
Inquietud por descubrir la incég-
nita que resuelve €l problema. An-
gustia al hallarse ndufrago ante el
problema. El esfuerzo de desvela-
miento que los griegos llamaron
“Aletheia” es movimiento de auto-
liberacion.

El religioso ya estd libre. Tiene
refugio apacible: su creencia. Tie-
ne cosmos ordenado, sin el proble-
ma radical. Un religioso hace s6-
lo auténtica filosofia en los pre-
dios de inseguridad intima. Es el
momento de la duda, que salvard

para otros nuevo refugio y escon-
dedero a costa de su angustia.

La filosofia nace en Grecia. De
Israel es el genio religioso. “Yo
soy el que soy” dice Jehova en las
Zarzas del Horeb — Inmutable, Se-
guro. Es el Ser. Luz mas alld de
las sombras y de las paradojas. La
Biblia no se preocupa por el ser y
las cosas. Los tiene ya redimidos.

El griego lucha con la diversi-
dad porque le falta el ser y desde
el atalaya de las cosas lanza su
vanguardia al trasmundo. Armas:
la razém.

Ambas culturas tiene dos mane-
ras de ver la vida—una racional,
filos6fica. La otra global y perso-
nal, orientada al ser ético.

¢ Por qué les es dado a algunos
creer y a otros dudar? “Creo por-
que es absurdo”, decia Tertuliano.
Credo gracioso que no es dado a
todo el que lo qulere. ;Problema
de la gracia? De todos modos la se-
guridad religiosa —la fe— es don
gratuito. Quiza en una mas amplia
economia en las cosas del espiritu
ambas actitudes son también gra-
ciosas. Pero jay del que ha sido
bendito con la angustia y con la
soledad!

Cultura analfabeta

Caminando por campos del solar
espafiol, en la peninsula y en Amé-
rica, escuchamos, dichas por el
pueblo, palabras de sabor Aatico,
que parecen salir de los labios de
Soécrates o de los hombres del
“Stoa”. El secreto y el puente ra-
dican en un nombre: Séneca.

Cuando la Zambrano hace dos
bellas ilustraciones—el campesino
que consuela al padre adolorido
por la muerte de su hijito con las
palabras: “calma y alma”; y la del
guajiro cubano que dice “soy es-
tonco, porque me hacen dafio y no
me duele”, nos parece estar escu-
chando la palabra magistral de
don Fernando de los Rios, cuando
nos relataba la emocién de Chés-
terton al decir en campos de Cas-
tilla: “Pero, sefior, jqué cultos son
estos analfabetos castellanos!”
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El estoicismo nos ofrece el caso
insélito de una filosofia que des-
ciende a la masa. Quiza sea la cla-
ve para resolver la problematica
de la filosofia, y una luz sobre la
falsa acusacién de penuria que pe-
sa sobre el pensamiento filoséfico
espailol.

La Encarnacién o la filosofia
espaiiola

Hay un dogma cristiano que mu-
chas veces perdemos de vista al
particularizarlo. Es el dogma de
la Encarnacién. El evangelio se-
gin San Juan dice: “Y el Verbo
se hizo carne, y vimos su gloria,
gloria como la del Unigénito del
Padre, llena de gracia y de ver-
dad”. Cuando Maria Zambrano nos
va diciendo el secreto estoico he-
mos pensado en el dogma y en el
Evangelio. El milagro de la encar-
nacién se da en el Evangelio y se
da en nuestra vida. La Gnica ver-
dad capaz de conmovernos y de re-
dimirnos es la verdad que se hace
carne, que se hace vida, en la vida
de los hombres. Respetamos al
hombre que sabe pensar pero mas
respetamos al hombre que sabe
vivir, el hombre en cuya vida el
verbo se hace carne: amor, servi-
cio, vida.

Eso he pensado al escuchar las
palabras de Maria Zambrano: “En
el estoicismo como en el cristianis-
mo el logos se hace carne”. Se ha-
ce misericordia y comprension. Ca-
si se hace una religién: una reli-
gién de la razoén.

Cuando asi hablaba Maria, to-
ma, inadvertidamente una marga-
rita del jarr6én, y sigue diciendo
filosofia, filosofia ética, espafiola,
viva. Nunca, quiza, ha hablado la
filosofia con mas gracia femenina.

‘Esta hablando de Platén. Nos
vuelve a contar la paradbola de la
caverna. Sombras y arquetipos
desfilan ante nosotros. Hombres
que no pueden ver clara luz de sol
porque se lo impiden las sombras.
El hombre viendo por espejo en
obscuridad como lo interpretara
San Pablo. El prisionero es asesi-
nado y arrojado sobre las cosas.



Es la violencia en el origen de la
filosofia. Platom que escribe el mi-
to de la caverna—todo un tratado
de mistica y ascética—escribe tam-
bién “Las Leyes”. Es que toda fi-
losofia lleva en su seno un impe-
rativo de obligatoriedad. Un in-
tento profético de rehacer el mun-
do. Tiene caricter revolucionario
y afan totalitario. Engendra vio-
lencia. Tiene como supuesto el
idealismo. Eso redime al filésofo.

Frente a esta filosofia absolutis-
ta, dinamica, revolucionaria, —li-
mitada— claro esta, como toda fi-
losofia que pretende reducir la vi-
da a esquema conceptual, aparece
otra filosofia enderezada a fortale-
cer el espiritu para resistir, si es
que puede, el impacto de la crisis.
Una manera de esta ultima es el
estoicismo. Sin la compensacién del
revolucionario que recomstruye el
mundo segln su pensar y luego lu-
cha y muere por él, el estoicismo,
lucha sin esperanza, embridando
la vida con la razén. Es filosofia
de suicidio lento. Al amputar la
emocién para ganar impasibilidad
el estoico va matando lentamente
la vida. Es el suicidio del que
rehusa ver toda otra perspectiva
que no sea la de la razén. No ex-
trafia pues la justificacién del sui-
cidio entre los estoicos. Pero el es-
toico, sin embargo, no se suicida
ante la nada, como el cinico, se
suicida ante un orden y para que
subsista algo todavia. Se suicida
para no interrumpir con su finitud
la armonia del cantar de las es-
feras.

Adrede y aparte ha dejado ella
la filosofia del amor de mas alto
rango —amor intellectualis Dei—
amor intelectual que Dios se tiene
a sl mismo, en donde vivimos, nos
movemos y somos. En el pensador
de la ética se escucha ailn un leve
eco del suicidio estoico. Es el sui-
cidio del que se amputa su propio
pueblo para encontrarle mejor en
el espiritu. El suicidio del que
abandona el seguro refugio del
Horeb para buscar, mas alla de los
escollos, la unidad del ser que se
rinde al mas alto amor.

A U LY A

VoaduoLsLallaAa

LLlupre, Lo 4V

LLa Mistica del Arte

Por GONZALO

ADIE como Hipdlito Taine ha
N expresado lo que representa el
arte en la vida del artista. El arte
nace con la pasion hiperbérea de la
perfeccién y se estiliza en el set
espiritual del andlisis; traduce a
través de todas las épocas una
enardecida vocacién de inmortali-
dad, aunque esa misma vocacion
esté en pugna con los austeros pre-
ceptos caténicos que son en el arte
un punto cardinal que orienta las
formas diversas de la actividad.

El arte, considerado en si mis-
mo, aparece como la exterioriza-
cion de la sensibilidad espiritual,
siendo una de las manifestaciones
inconfundibles de la personalidad
moral. Cada cual llega al positivis-
mo critico por sus propios sende-
ros interiores y de ahi que el arte
sea una consecuencia fundamental
del equilibrio espiritual. Una for-
ma elevada del arte sélo puede ser
concebida bajo la amplia tutela
de una ética moral no sofisticada,
port-royalista € impermeable como
un dogma. En arte, como en poli-
tica, 1a lealtad a si mismo debe ser
una mistica y no un proverbio aco-
modaticio al servicio corsario de
las circunstancias.

El artista debe ser, ante todo, un
hombre; un hombre sin aristas
biolégicas ni espirituales, listo
siempre a comprender el arte co-
mo un sacerdocio supremo, como
un apostolado que no admite la en-
deblez ortodoxa ni la disolvente
pavidez dialéctica. Algo de esto de-
bio sentir el sublime pensador de
Vouziers cuando dijo que ‘‘el arte
esta deteriorado, envejecido, en-
friado por la costumbre y los con-
vencionalismos”, frase amargada
que concreta el sentido de una rea-
lidad desconcertante. Para iniciar
una labor restauradora es menes-
ter tener en cuenta que la libertad
en el arte es restriccién biolédgica,
metodismo empirico y no librear-
bitrismo vocacional; es necesario
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no olvidar que el hombre es siem-
pre una preceptiva del arte y con-
tribuir a la exacta fundamentacién
de su vigencia. ;Quién traicionaria
su fisonomia atribuyéndole prerro-
gativas especulativas, cuando el
arte es hoy una actividad heroica
que so6lo corresponde a los héroes?

El arte debe ser, ante todo, es-
pontaneidad. Desde este punto de
vista no seria juicioso ni siquiera
légico tratar de supeditar su ejer-
cicio a determinado metodismo téc-
nico; la obra de arte nace con la
misma naturalidad de los lirios,
con profusa espontaneidad de ma-
dréporas. Surge cuando se ha al-
canzado la plenitud critica y se
consagra cuando nuestra intempe-
rancia doctrinal ha dominado el
parasitario temperamento eclécti-
co. Por eso el artista, en los ins-
tantes estelares de su creacién es
un cuerpo simple, indivisible como
una molécula; su espiritu se ha
simplificado en los claustros de la
meditaciéon valiéndose sélo de su
capacidad creativa y no de su fa-
cultad retentiva. En los momentos
del alumbramiento intelectual el
artista se siente solo con su obra,
se tiene creado un inefable univer-
so individual dentro del cual sélo
se oye el rumor del pensamiento
que se agita en la entrafia como un
ave milagrosa que sabe va a nacer;
se halla desconectado del universo
exterior, naufrago en la luz de una
didfana epifania espiritual.

‘Una obra de arte y el proceso
evolutivo de su creacion no pueden
reglamentarse ni someterse a nor-
mas de sabor convencional; el arte
es directamente proporcional a la
sindéresis del artista e inversa-
mente proporcional a la virtual
coaccion de las reglas. Contra lo
expresado por Krause mo “sélo
dentro de la Estética puede cono-
cerse la propiedad de la belleza”;
soberbias obras de arte nos legé
la antigiiedad cuando aun no se



