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Presentacion

iBienvenidos al sexto nimero de la revista digital de la Funda-
cion Emilio Komar!

Nuestra intencién con esta iniciativa es facilitar un canal de
encuentro y difusion para que el pensamiento filoséfico amplié su
espacio de influencia dentro de una cultura que parece hacerlo re-
troceder.

Una caracteristica constante de Emilio Komar fue la de presen-
tar el discurso filosofico entretejido con la vida personal y las cues-
tiones que inquietan a los hombres en la época que les toca vivir.

Toda sana filosofia, decia Komar, debe incluir tres momentos: un
momento socratico de respuesta a la época, un momento platonico de
vuelo metafisico y un momento aristotélico, de sistematizacion.

Insertdandose en ese espiritu las colaboraciones de los autores con
sus variados estilos de escritura, giran principalmente en torno a te-
mas centrales de la vida humana como la comprension de la identi-
dad personal a partir de la consideracion de experiencias humanas
originarias (AGUSTINA PUNTE); la toma de conciencia de las conse-
cuencias historicas que arrastrd una suerte de rebelion metafisica del
ser humano iluminada por el diagndstico de Albert Camus (OscAR
KitasHIMA); la relacion entre los grandes principios metafisicos y la
intuicion natural del hombre (ALBERTO BERRO); la meditacion sobre
el misterio y la vocacién de la mujer (MARfA DEL CARMEN FERNAN-
DEZ); una mirada novedosa para el hombre actual sobre la influencia
que ejercen sobre el psiquismo angeles y demonios desde la lectura de
santo Tomds de Aquino (MARIANA VOGLIAZZO); una meditacion a
partir del asombro frente al hecho de existir (MARISA MOSTO).
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Finalmente, a modo de homenaje y gratitud por su vida y su obra,
compartimos con ustedes los apuntes que escribiera FRANCISCO LEO-
CATA para una clase que dictd en la sede de la Fundacion el 6 de no-
viembre de 2014, sobre la situacion de la filosofia en el siglo XXI.

Esperamos que la lectura de este numero les sea enriquecedora
Agradecemos el trabajo generoso de los autores.
Los invitamos a sumarse a participar en los préximos niimeros.

>’

VI

Identidad y vocacion

Quiénes somos y quiénes estamos
llamados a ser

por MAR{fA AGUSTINA PUNTE!

Resumen

El articulo presenta un andlisis de las experiencias originarias
en las catequesis de Juan Pablo II como una respuesta a la pregunta
sobre la identidad personal. Frente a la multiplicidad de discursos
sobre qué significa ser humano, las experiencias de soledad, deseo de
unidad y vergiienza —comunes a toda persona-, permiten entablar
un didlogo constructivo para la compresion de la propia identidad.

De las tres experiencias originarias, se analiza primero cémo la
soledad nos permite experimentar que somos mas que la creacion
que nos rodea —traer a la conciencia qué nos diferencia del resto del
mundo material. En segundo lugar, se desarrolla como esta misma
materialidad —nuestro cuerpo- expresa la vocacion humana, vivir en
unidad. Y, por ultimo, cémo el encuentro con los otros, su mirada,

1  AcGusTINA PUNTE es licenciada en Filosoffa de la UCA y tiene un posgrado en
Gestion Cultural por la UNSAM. Actualmente es la responsable del area de Cultura de
la Fundacién ICBC, con 20 aios de experiencia en desarrollo y gestion de programas
culturales y curaduria del Espacio de Arte. En el afio 2020 comenzd a especializarse en
teologia del cuerpo, encontrandose actualmente cursando el Certification Program del
Theology of the Body Institute de EE.UU. Esta casada y es madre de 5 hijos.
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es fundamental para la apropiacion y despliegue sanos de la propia
identidad.

De esta manera, la cuestion de la identidad personal se puede com-
prender como una realidad con un sustrato objetivo, recibida en el co-
mienzo de la propia existencia y, a la vez, en desarrollo hacia un destino
cuyo despliegue se realiza ejercitando la libre donacién de si mismo.

Palabras claves

Teologia del cuerpo — Juan Pablo I - Antropologia -
Persona - Identidad — Vocacién — Amor humano - So-
ledad - Unidad - Desnudez

Introduccion

En la actualidad nos encontramos frente a una gran confusion
sobre lo que significa ser humano. Urge especialmente detenernos
a pensar y dar razones sobre el sentido de realidades como qué es
una familia, o la identidad sexual vinculada al sexo bioldgico. Estas
realidades hasta hace unas décadas se vivian con naturalidad en el
entorno sociocultural orientadas hacia su fin, y no parecia necesario
fundamentarlas. Los multiples mensajes contradictorios que se es-
cuchan en los medios de comunicacion y las redes sociales nos piden
conocer y saber explicar de manera accesible, a la vez que profunda,
los fundamentos de aquellas realidades cuestionadas. Juan Pablo II
nos ofrece un itinerario particular para lograr esta mayor compren-
sién sobre lo que significa ser persona, nuestra identidad y vocacion.

El objetivo de las siguientes lineas sera analizar especificamente
las primeras veintitrés catequesis que forman parte de sus ensefian-
zas sobre el amor humano, mas reconocidas como sus catequesis
sobre teologia del cuerpo. Siguiendo la invitacion de Jesus a los fa-
riseos de ir al principio® Juan Pablo II nos presenta un andlisis de

2 Mt 19, 3-8: “Se acercaron a él algunos fariseos y, para ponerlo a prueba, le
dijeron: «;Es licito al hombre divorciarse de su mujer por cualquier motivo?». El
respondio: «;No han leido ustedes que el Creador, desde el principio, los hizo varén
y mujer; y que dijo: “Por eso, el hombre dejara a su padre y a su madre para unirse
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ambos relatos de la creacion del hombre en el Génesis. A través de
un estudio original y fecundo saca a la luz los multiples significados
que estas experiencias originarias del primer hombre® tienen para
decirnos sobre nosotros, hijos del siglo XXI.

Sélo es posible conocer la experiencia del primer hombre en el
paraiso a través de la revelacion en las Sagradas Escrituras. Las cuales
nos son trasmitidas en un lenguaje mitico, es decir, simbolico. Este
lenguaje es el que nos da la posibilidad de ingresar a la realidad de
nuestra propia naturaleza, desde una manera de pensamiento alter-
nativa, por fuera del pensar cientifico en el sentido contemporaneo
del término. De la misma manera que quienes escuchaban a Jests
expresandose en parabolas, para poder -mas que simplemente es-
cuchar- entender, es necesario que nos dispongamos a adentrarnos
en este lenguaje simbdlico. Podremos reconocer en las experiencias
de los primeros seres humanos reveladas en el Génesis rastros de las
experiencias personales y a la vez comunes a todos los hombres. De
esta manera comprenderemos qué significa ser humano, y los fun-
damentos de nuestra identidad.

sPor qué ir al principio?

“Las leyes del conocer responden a las del ser. Es imposible
entender el estado pecaminoso «histdrico», sin referirse o remi-
tirse (y Cristo efectivamente a él se remite) al estado de inocencia
original (en cierto sentido «prehistérica») y fundamental. El bro-

a su mujer, y los dos no seran sino una sola carne”? De manera que ya no son dos,
sino una sola carne. Que el hombre no separe lo que Dios ha unido». Le replicaron:
«Entonces, spor qué Moisés prescribi6 entregar una declaracion de divorcio cuan-
do uno se separa?». El les dijo: «Moisés les permiti6 divorciarse de su mujer, debido
a la dureza del corazon de ustedes, pero al principio no era si”.

3 Juan Pablo II, Teologia del cuerpo, Tomo I: La redencién del cuerpo. Buenos
Aires: Agape Libros, 2014, p. 130: “En su respuesta Cristo se remitié dos veces al
«principio» y, por esto, también nosotros, en el curso de nuestros andlisis, hemos
tratado de esclarecer del modo mds profundo posible el significado de este «princi-
pio», que es la primera herencia de cada uno de los seres humanos en el mundo,
var6n y mujer, el primer testimonio de la identidad humana segun la palabra reve-
lada, la primera fuente de la certeza de su vocacién como persona creada a imagen
de Dios mismo”.
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tar, pues, del estado pecaminoso, como dimension de la existencia
humana, estd, desde los comienzos, en relacidn con esa inocencia
real del hombre como estado original y fundamental, como di-
mension del ser creado «a imagen de Dios». Y asi sucede no sélo
para el primer hombre, varén y mujer, como dramatis personae 'y
protagonista de las vicisitudes descritas en el texto yahvista de los
capitulos 2 y 3 del Génesis, sino también para todo el recorrido
histérico de la existencia humana. El hombre histdrico esta, pues,
por decirlo asi, arraigado en su prehistoria teoldgica revelada; y
por esto cada punto de su estado pecaminoso histdrico se explica
(tanto para el alma como para el cuerpo) con referencia a la ino-
cencia original. Se puede decir que esta referencia es «coheredad»
del pecado, y precisamente del pecado original. Si este pecado
significa, en cada hombre histérico, un estado de gracia perdida
entonces comporta también una referencia a esa gracia, que era
precisamente la gracia de la inocencia original™.

En el relato de las Sagradas Escrituras sobre la creacion del hom-
bre Dios nos revela que el hombre ha sido creado a su imagen y
semejanza. En este momento se describen una serie de experiencias
del primer hombre como previas a su situacion de caida, esto es, a
perder esa relacion directa con Dios, en la cual la imagen y seme-
janza con El era clara y distinta, por estar en su Presencia. Es por
esto por lo que ante la pregunta sobre quiénes somos, tan imperante
en la sociedad hoy, Juan Pablo II nos lleva a hacer el recorrido pro-
puesto por Jesus: ir al principio, a ese momento fundante, y ver qué
podemos aprender sobre nosotros mismos de estas experiencias del
primer varén y mujer relatadas en el libro del Génesis.

Cabe preguntarnos: jcudles son estas caracteristicas sobre quié-
nes somos que nos hacen ser imagen -reflejo— de Dios? ;De qué ma-
nera somos semejantes a El, compartimos algo en comtin con Dios?
Como nos dice Juan Pablo II, es pertinente al hombre de todos los
tiempos esta prehistoria, ya que, por la pérdida de esa inocencia ori-
ginal, reconocer en nosotros esta imagen y semejanza que conser-
vamos se ha vuelto una tarea ardua. Un trabajo que implica dejarse
interpelar por la revelacion para redescubrir esta imagen original de
la que todavia somos portadores.

4 Juan Pablo II, Teologia del cuerpo, Tomo I: La redencién del cuerpo. p. 43.
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SA qué nos referimos con el término experiencia?

SAN JUAN PABLO 11

Teologia del cuerpo

Tomo I3 Le redencign del caerpa

| KA

Para comprender qué tiene para decirnos cada experiencia ori-
ginal, comenzaremos por precisar de qué manera definimos el tér-
mino experiencia. Por este término entendemos el modo en que el
hombre conoce la realidad involucrando todo su ser, tanto en su
dimensioén intelectual como corpodrea. Al reflexionar sobre la infor-
macion brindada en la experiencia vivida, la multiplicidad de expe-
riencias concretas se condensa en unidades de significado®. Por lo

5  Karol Wojtyla, Persona y accion, Madrid: Ediciones Palabra, 2011, pp. 47-48:
“Cuando la experiencia del hombre toma la forma de captacién de la persona a
través de la accion, esa captacion resume en si toda la simplicidad de esa experien-
cia, y es expresion de la misma. Y, asi pues, ahora, desde la perspectiva de la apre-
hensién de la persona, hemos pasado de una multiplicidad de casos a su identidad
cualitativa; es decir, a la constatacion de que en cada uno de los casos «el hombre
actua» se encuentra una relacion «persona-accion» del «mismo tipo», que el mismo
tipo de persona se manifiesta a través de la accién. Identidad cualitativa que equi-
vale a una identidad de significado. Alcanzar esta unidad es obra de la induccién;
pues la experiencia en si misma nos deja una multiplicidad de casos. Sin embargo,
en la experiencia permanece toda la riqueza de los hechos en su diversidad consti-
tuida por individuos particulares, mientras que el entendimiento experimenta en
todos ellos la unidad de su significado”.

11
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que al decir unidades de significado Juan Pablo II se refiere a una
captacion de un sentido universal a partir de experiencias particula-
res. La experiencia asi entendida es un modo de conocimiento que
tiene origen e involucra la propia subjetividad de quien conoce®, sin
por eso dejar de ser un conocimiento objetivo. Con el término ob-
jetivo nos referimos a que el sentido conocido no depende de quien
conoce, sino que tiene un significado que emerge de lo conocido o
experimentado. Para reconocer la adecuaciéon que hay entre el co-
nocimiento de la realidad objetiva y la vivencia que de ella tiene el
sujeto es necesario estar dispuesto a ser interpelado por el sentido
que resulta de dicha reflexion. De esta manera Juan Pablo II logra
integrar a quien conoce, ya que la experiencia es un modo de co-
nocimiento que involucra a la persona en sus distintas dimensiones
(sensible, afectiva, intelectual), con lo que conoce.

A través de la comprension de que nuestras experiencias perso-
nales —subjetivas e intransferibles—- podemos encontrar denomina-
dores comunes, dados por aquella realidad que es fundamento de
nuestra experiencia. Esto nos permite hablar con certeza de reali-
dades que nos atafien a todos, de manera que podamos ayudarnos a
reconocer quiénes somos, y quiénes estamos llamados a ser. Aten-
diendo asi a la situacion personal, sin conflicto con la afirmacion de
la existencia de una verdad universal.

A partir de esta nocion de experiencia, es posible incluir la sub-
jetividad en lo que él mismo llama el desarrollo de una antropologia
adecuada. Esta antropologia tiene como caracteristica fundamental,
segtin lo que venimos diciendo, realizar un analisis sobre quién es el
hombre planteado, no como la descripcion de “un tercero”, de una
realidad externa a nosotros mismos, sino como un proceso de auto-
comprension. El objetivo es entendernos. De esta manera, esta com-
prension tendra ademds una injerencia en nuestra forma de actuar.
A partir del conocimiento sobre nosotros mismos que nos brinda la
experiencia podremos plantear una serie de modos de actuar que nos
lleven al pleno desarrollo de nuestro potencial como personas y lograr
asi una vida feliz. De todas maneras, al acercarnos a las catequesis, es

6  Karol Wojtyla, Persona y accién, p. 31: “Cuando hablamos de experiencia del
hombre, nos referimos ante todo al hecho de que el hombre se dirige cognoscitiva-
mente hacia si mismo; es decir, establece un contacto cognoscitivo consigo”.
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importante saber que el acento no esta puesto principalmente en ser
un texto normativo, sino en la dimensién antropologica.

Las experiencias que Juan Pablo II desentraia del texto biblico y
a partir de cuyo analisis comienzan las catequesis, son parte de nues-
tra cotidianeidad. Soledad, unidad y atn desnudez sin vergiienza,
son posibles de rastrear como parte de nuestras vivencias propias’.
Por lo tanto, en el siguiente analisis buscaremos unir la descripcién
de las tres experiencias originarias que realiza Juan Pablo II en estas
catequesis con nuestras experiencias actuales. De manera que el ana-
lisis de estas experiencias sea significativo para nuestra comprensién
de quiénes somos y nos sirvan como fundamento para responder a
los planteos y cuestionamientos que la sociedad hace hoy.

Experiencia de soledad,
desde el hacer al reconocimiento del ser

“Entonces el Sefior Dios model6 al hombre con arcilla del suelo
y sopld en su nariz un aliento de vida. Asi el hombre se convirtié
en un ser viviente. El Sefior Dios planté un jardin en Edén, al

7 Juan Pablo II, Teologia del cuerpo, Tomo I: La redencién del cuerpo. p. 43. “Se
puede decir que el andlisis de los primeros capitulos del Génesis nos obliga, en
cierto sentido, a reconstruir los elementos constitutivos de la experiencia originaria
del hombre. En este sentido, el texto yahvista es una fuente peculiar por su cardcter.
Al hablar de las originarias experiencias humanas, tenemos en la mente no tanto su
lejania en el tiempo, cuanto mas bien su significado fundante. Lo importante, pues,
no es que estas experiencias pertenezcan a la prehistoria del hombre (a su «prehis-
toria teoldgica»), sino que estén siempre en la raiz de toda experiencia humana.
Esto es verdad, aun cuando no se presta mucha atencion a estas experiencias esen-
ciales en el desarrollo ordinario de la existencia humana. Efectivamente, estan tan
entrelazadas con las cosas ordinarias de la vida, que en general no nos damos
cuenta de su caracter extraordinario. [...] La experiencia humana del cuerpo, tal
como la descubrimos en los textos biblicos citados, se encuentra ciertamente en los
umbrales de toda la experiencia «histérica» sucesiva. Sin embargo, parece apoyarse
también sobre una profundidad ontolégica tal, que el hombre no la percibe en la
propia vida cotidiana, aun cuando al mismo tiempo y en cierto modo la presupone
y la postula como parte del proceso de formacién de la propia imagen”.
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oriente, y puso alli al hombre que habia formado. (...) El Sefior
Dios tomo6 al hombre y lo puso en el jardin de Edén, para que lo
cultivara y lo cuidara. Y le dio esta orden: «Puedes comer de todos
los arboles que hay en el jardin, exceptuando unicamente el ar-
bol del conocimiento del bien y del mal. De él no deberas comer,
porque el dia que lo hagas quedaras sujeto a la muerte». Después
dijo el Sefior Dios: «No conviene que el hombre esté solo. Voy

a hacerle una ayuda adecuada». Entonces el Sefior Dios modeld
con arcilla del suelo a todos los animales de campo y a todos los
pajaros del cielo, y los presenté al hombre para ver qué nombre
les pondria. Porque cada ser viviente debia tener el nombre que le
pusiera el hombre. El hombre puso un nombre a todos los anima-
les domésticos, a todas las aves del cielo y a todos los animales del
campo; pero entre ellos no encontré la ayuda adecuada” Gén. 2,
7-8.15-20.

El hombre esta solo y Dios crea los animales como primera
compaiia®. Empezamos por este detalle del relato que nos pone en
relacion con el mundo animal. Entre los muchos discursos que nos
rodean, y que oscurecen nuestra capacidad de comprendernos, en-
contramos presente la afirmacion tajante de la igualdad de dignidad
entre los seres humanos y los animales. Incluso pareciera ser que los
animales tienen un derecho a vivir que estd por encima del derecho
a vivir de las proximas generaciones de seres humanos.

Hay un trasfondo legitimo en esta reivindicacién de los “dere-
chos” de los animales, que es el llamado a tomar conciencia de su
valor particular, del cuidado que debemos tener, no solo por los ani-
males, sino por toda la creacion que nos fue dada para ser sus sefo-
res (esto no significa ser déspotas, sino sus justos administradores).
Quienes los califican como personas, en legitima defensa de su pre-

8 Ibidem, p. 48. “El segundo relato que, como ya hemos mencionado, habla
primero de la creacion del hombre y solo después de la creacion de la mujer de la
«costilla» del varén, concentra nuestra atencion sobre el hecho de que «el hombre
estd solo», y esto se presenta como un problema antropoldgico fundamental, ante-
rior, en cierto sentido, al propuesto por el hecho de que este hombre sea varén y
mujer. Este problema es anterior no tanto en el sentido cronoldgico, cuanto en el
sentido existencial: es anterior «por su naturaleza». Asi se revelara también el pro-
blema de la soledad del hombre desde el punto de vista de la teologia del cuerpo, si
llegamos a hacer un analisis profundo del segundo relato de la creacién en Gén 2”.
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servacion, entendemos que lo que buscan es lograr su personalidad
juridica, esto es, reconocerles una serie de derechos y protecciones
legales. Sin embargo, podemos darnos cuenta de la confusién que
estas afirmaciones tienen sobre la palabra persona. La experiencia
del primer hombre, esta inadecuacién y soledad que experimenta
ante los animales de los que se encuentra rodeado, nos lleva a pre-
guntarnos qué nos asemeja y qué nos diferencia de ellos. En definiti-
va, qué es lo que significa el término persona, y por qué lo usamos de
manera diaria como sindnimo de ser humano, aunque estrictamente
no lo es.

La creacién del hombre y la mujer.

El hombre comparte con los animales el ser cuerpo, y como
aprendemos desde pequefios en la definiciéon de hombre, somos
parte del “reino” animal. En este ser cuerpo vemos que compartimos
varias caracteristicas, entre ellas, que nos reproducimos como los
animales y dependemos de la comida para sobrevivir. Al examinar el
comportamiento de los animales mds complejos podemos observar
que ambos usamos sonidos para comunicarnos, vemos que sufren
dolor, reconocen a sus dueios expresando cierta capacidad de ape-
go, e incluso manifiestan tener un sentido de pertenencia a un lugar
determinado. Asi, podemos observar muchas cosas en comun entre
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los animales y nosotros. Sin embargo, el hombre hace cosas que los
animales no hacen. ;Qué cosas? Nos detendremos especificamente
en las actividades humanas que nos nombra el texto biblico del cual
estamos partiendo.

Para comprender qué distingue al hombre del resto de los ani-
males, como dijimos, podemos comenzar a reflexionar sobre qué
somos capaces de hacer, y observar de qué manera estas capacidades
nos diferencian de los animales. En primer lugar, sélo el hombre es
capaz de cultivar la tierra:

“El primer medio fundamental para dominar la tierra se en-
cuentra en el hombre mismo. El hombre puede dominar la tierra
porque solo él -y ningtin otro de los seres vivientes— es capaz de
«cultivarla» y transformarla segin sus propias necesidades («hacia
subir de la tierra el agua por canales para regarla»). Y he aqui, este
primer esbozo de una actividad especificamente humana parece
formar parte de la definicién del hombre, tal como ella surge del
analisis del texto yahvista. Por consiguiente, se puede afirmar que
este esbozo es intrinseco al significado de la soledad originaria y
pertenece a esa dimension de soledad, a través de la cual el hom-
bre, desde el principio, estd en el mundo visible como cuerpo en-
tre los cuerpos y descubre el sentido de la propia corporalidad™.

La capacidad de cultivar la tierra implica que camina erecto, que
puede usar sus manos como herramientas, y para construir herra-
mientas, que puede observar lo sucedido con las semillas y proyectar
lo que ha de suceder. Experimenta un modo de ser cuerpo distinto
a los demas animales, seres corpdreos animados como él. Es a partir
de estas actividades especificamente humanas que podemos com-
prender lo que Juan Pablo II llama la definicién antropolégica del
hombre en el texto yahvista, aquella a la que llegamos a partir de la
comprension de su diferencia con el resto de la creacion.

“La estructura de este cuerpo es tal, que le permite ser autor de
una actividad puramente humana. En esta actividad el cuerpo
expresa la persona. Es, pues, en toda su materialidad («formo al
hombre del polvo de la tierra»), como penetrable y transparente,

9  Ibidem, p. 54.
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de modo que deja claro quién es el hombre (y quién deberia ser),
gracias a la estructura de su conciencia y de su autodeterminacion.
Sobre esto se apoya la percepcion fundamental del significado del
propio cuerpo, que no puede menos de descubrirse analizando la
soledad originaria del hombre™°.

El cuerpo expresa la persona, la invitacion de Juan Pablo II a tra-
vés de estas catequesis es poder ser capaz de detenernos a mirar con
atencion de qué manera se da esto. En este primer paso nos lleva a
realizarlo al ponernos frente a nuestro hacer. Es por el cuerpo, en el
cuerpo y a través de él que somos capaces de trabajar y transformar
la realidad. Es particularmente a través de nuestro cuerpo, con sus
dimensiones y fortalezas y debilidades propias, que cada uno encon-
trara su manera de trabajar la tierra. Lo que implica que el cuerpo
no solo nos expresa en nuestra naturaleza comun sino individual.
No todos somos capaces de hacer los mismos trabajos. Mds adelante
Juan Pablo II nos llevara a contemplar las diferencias del cuerpo en
cuanto varon y mujer. Pero antes la parada es a ver como nuestro
cuerpo nos marca una diferencia con el resto de los cuerpos, y esto lo
vemos en la dimension del hacer que expresa el ser. La capacidad de
trabajar es expresion de nuestra capacidad de comprender y tomar
decisiones. A diferencia de los animales, podemos construir, por po-
ner un ejemplo, nuestras casas, y hacerlo de maneras distintas, segtin
las exigencias del clima donde nos encontramos (las exigencias/li-
mites de la realidad fuera de nosotros), pero también segiin nuestros
criterios estéticos, gustos, etc. Esta capacidad de producir, no solo
mirando la necesidad, sino también la belleza, que sea agradable, la
encontramos solo en el hacer de los seres humanos. No porque el
nido del hornero no sea bello para nosotros, sino que el hornero no
lo adorna por el fin de que esté adornado. En nosotros encontramos
esta capacidad de asombro y de contemplacion que conforma parte
de la experiencia estética, y que no vemos a los animales ejercer.

Estamos tan inmersos en nuestra capacidad de hacer que per-
demos dimensién de lo que eso manifiesta, incluso cuando hacemos
arte. Lo mismo con nuestra propio ser corporal, la espontaneidad
con la que realizamos estas acciones propias de nuestra naturaleza

10 Ibidem, p. 56.
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nos hace perder la conciencia de su especificidad como propiamente
humanas.

Solo el hombre es capaz de nombrar

En este mismo texto biblico vemos ya al primer hombre nom-
brando a los animales. El acto de nombrar nos dice algo demasiado
cotidiano en nuestra propia experiencia: podemos conocer, com-
prender y calificar, esto implica también ordenar y administrar. El
hombre es capaz de interactuar de una manera con el resto de la rea-
lidad para la cual no hemos encontrado otro ser corporeo igual en
nuestra experiencia en esta tierra. Esto nos dice mucho sobre quié-
nes somos; los verbos que de alguna manera despliegan el significa-
do de nombrar enumerados en la oracién anterior, expresan no solo
la capacidad del hombre de conocer, sino también de decidir. La
accion de nombrar marca una diferencia especifica del ser humano
sobre el resto de los animales, que lo coloca en un lugar de superio-
ridad. Esta diferencia es la que completa la definiciéon de hombre en
animal racional.

Adan se siente solo en el paraiso ya que no encuentra nadie que
actue como él, que pueda hacer las cosas que él hace. Se percibe di-
ferente al resto de los animales. Esta compresion es, como dijimos,
subjetiva, esto significa que surge de un acto reflexivo sobre si mis-
mo al conectarse con su soledad. Es un acto de reflexién sobre nues-
tro propio actuar, que reconocemos en nosotros esta capacidad de
trabajar, y transformar, de conocer y nombrar, elegir y definir. Al no
reconocer en los animales estas capacidades es que sabemos con cer-
teza que hay una diferencia. Y experimentamos esta inadecuacion
entre nosotros y ellos.

Solo el hombre muere

“La alternativa entre la muerte y la inmortalidad que surge
del Gén 2, 17, va més alla del significado esencial del cuerpo del
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hombre, en cuanto abarca el significado escatoldgico no sélo del
cuerpo, sino de la humanidad misma, distinta de todos los seres
vivientes, de los «cuerpos». Pero esta alternativa afecta de un modo
totalmente especial al cuerpo creado del «polvo de la tierra». [...]
La alternativa entre la muerte y la inmortalidad entra, desde el
comienzo, en la definicién del hombre y pertenece «por principio»
al significado de su soledad frente a Dios mismo™!!.

El hombre no solo se diferencia de los animales en cuanto que
es capaz de nombrar. También solo él recibe de Dios un mandato,
ante el cual el hombre puede elegir obedecer o no, y cuya desobe-
diencia tiene como consecuencia la muerte. De estas lineas se des-
prende que so6lo el hombre tiene la opcion entre la inmortalidad
y la mortalidad. El texto biblico nos deja entrever esa opcion, que
queda librada a la eleccion del primer hombre. Esto nos permite
deducir que solo el hombre podria ser inmortal, y preguntarnos
qué hay en este cuerpo a diferencia de los demas cuerpos que po-
dria no morir. Aquello que da vida al cuerpo del hombre es un
alma, que se diferencia del resto de las almas, o formas de la na-
turaleza, por ser espiritual. Esta espiritualidad del alma la pode-
mos deducir de las acciones del hombre que nombramos antes,
su capacidad de nombrar y elegir, que nos muestran una relacién
particular sobre la materia. El hombre puede “entrar”, comprender
el sentido de las cosas, y transformarlas. Todo esto nos habla de un
alma, como aquello que anima y da forma a nuestros cuerpos, que
estd por sobre el polvo que nos constituye.

Por tanto, s6lo el hombre es potencialmente inmortal, ya que,
al ser su principio de vida espiritual, no participa de las mismas
reglas que la de los cuerpos exclusivamente conformados por ma-
teria. Para referirnos a los animales podriamos decir que mas que
morir, en ellos se da una “descomposicion” que sucede a darse la
separacion de una forma efimera que ordenaba la materia que los
constituia. Por lo tanto, solo del hombre se puede decir con pro-
piedad que muere, ya que es el inico que participa de una doble
constitucion en su naturaleza, espiritual y corporal. Conocemos
su naturaleza espiritual, porque su propio cuerpo la expresa, en

11 Ibidem, p. 58.
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el ejercicio de las capacidades unicas del hombre que nombramos
hasta aqui.

El hombre estd solo frente a Dios

“El hombre estd solo: esto quiere decir que ¢él, a través de la
propia humanidad, a través de lo que ¢él es, queda constituido al
mismo tiempo en una relacion unica, exclusiva e irrepetible con
Dios mismo”'2.

El primer hombre que escucha de Dios las palabras “si comes
de este fruto morirds” no tiene experiencia de muerte hasta ese mo-
mento, solo conoce la vida que le fue dada. Estas palabras manifies-
tan su dependencia de Dios en el orden del existir, si bien conoce
solo el existir, sabe que en él depende de su Creador. Esto podria
darle una nocién de qué significa la muerte, en cuanto la experiencia
de limite. No se da a si mismo la vida. Aceptar las palabras de su
Creador, y confiar en su mandato, implicaba aceptar esta vida no
como propia, sino como recibida.

Asi la diferencia del hombre con los animales no radica exclusi-
vamente en lo que el hombre es capaz de hacer. Hay en ¢l un anhelo
manifiesto en esta inadecuacion que siente ante lo que lo rodea que
significa que la creacién no es suficiente para él. Hay un deseo en
el hombre que lo llama a mas que lo que el mundo material es ca-
paz de darle. Esta inadecuacion y ese deseo nos muestran que somos
mas que polvo. La realidad material nos deja sedientos. Incluso los
encuentros con otros seres humanos iguales a nosotros no comple-
mentan al cien por ciento este anhelo mas hondo. Es el corazon in-
quieto de San Agustin, su propia experiencia es de una densidad tan
profunda que generacion tras generacion volvemos a sus palabras.

La maxima expresion de esta soledad la experimentamos frente
a la idea de la muerte. Es frente a esta situacion que sabemos que
atravesaremos solos. El deseo de no morir, y el rechazo a la mis-
ma, expresan el anhelo de eternidad propio de nuestro ser espiri-

12 Ibidem, p. 53.
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tual. Es una ultima instancia en la cual, si no se da el encuentro con
Dios como respuesta al deseo, la experiencia de soledad se convierte
en nihilismo, ya que gana la presencia de la ausencia, en lugar del
encuentro con Aquel semejante a nosotros. La semejanza y esta re-
lacién tnica del ser humano con Dios radica en que somos seres
espirituales como EL

La experiencia de soledad pone en evidencia que somos un cuerpo
entre los cuerpos. Esto es que nuestro cuerpo expresa un modo de ser
unico del hombre de entre los demas seres de la creacion. Este modo
de ser unico esta dado por nuestro principio espiritual, expresado en
nuestra capacidad de nombrar y elegir, que nos hace personas, como
los angeles y como Dios, pero en nuestro caso, encarnadas.

La vocacion a la unidad: destino y camino

“Dios dijo: «<Hagamos al hombre a nuestra imagen, segiin nues-
tra semejanza; y que le estén sometidos los peces del mar y las aves
del cielo, el ganado, las fieras de la tierra, y todos los animales que
se arrastran por el suelo». Y Dios cre6 al hombre a su imagen; lo
cre6 a imagen de Dios, los cre6 varén y mujer. Y los bendijo, di-
ciéndoles: «Sean fecundos, multipliquense, llenen la tierra y somé-
tanla; dominen a los peces del mar, a las aves del cielo y a todos los
vivientes que se mueven sobre la tierra»” Gén. 1, 26-28.

“El hombre puso un nombre a todos los animales domésticos,
a todas las aves del cielo y a todos los animales del campo; pero

21



Bitdcora Qilosépica N° 6

entre ellos no encontro la ayuda adecuada. Entonces el Seiior Dios
hizo caer sobre el hombre un profundo suefio, y cuando este se
durmid, tomé una de sus costillas y cerrd con carne el lugar vacio.
Luego, con la costilla que habia sacado del hombre, el Sefior Dios
formo una mujer y se la present6 al hombre. El hombre exclamo:
«iEsta si que es hueso de mis huesos y carne de mi carne! Se llama-
rd Mujer, porque ha sido sacada del hombre». Por eso el hombre
deja a su padre y a su madre y se une a su mujer, y los dos llegan a
ser una sola carne” Gén. 2, 21-24.

De la experiencia de soledad, llegamos a la experiencia de unidad.
En relacion con el significado de la experiencia de unidad originaria
ambos relatos de la creacion del ser humano se iluminan mutuamente.
El relato yahvista del segundo capitulo del génesis al cual ya nos referi-
mos al analizar la experiencia de soledad del primer hombre, contiene
una antropologia teoldgica que nos permite aproximarnos a compren-
der quién es el hombre a través de sus acciones y experiencias. Juan Pa-
blo IT habla en relacion con el primer relato de una definicion teoldgica
del ser humano, esto es una explicacion de quién es el hombre desde
Dios. Si preguntamos al texto quién es el hombre, el relato contenido
en Génesis 1 nos responde: imagen y semejanza de Dios.

Varén y mujer, dos que son uno a imagen de la comunidad
trinitaria

“La funcién de la imagen es la de reflejar a quien es el modelo,
reproducir el prototipo propio. El hombre se convierte en imagen
de Dios no tanto en el momento de la soledad, cuanto en el mo-
mento de la comunidn. Efectivamente, él es «desde el principio»
no s6lo imagen en la que se refleja la soledad de una Persona que
rige al mundo, sino también y esencialmente, imagen de una ines-
crutable comunion divina de Personas”!?.

En el primer relato de la creacién del hombre, el mismo Dios
—que se revela al pueblo judio como el tnico Dios-, se expresa sobre
si mismo en plural, dejando una primera resonancia de la Trinidad.
Este término en plural nos permite pensar que el ser humano es ima-
gen de Dios no solo, como dijimos antes, en cuanto a su ser espiri-

13 Ibidem, p. 67.
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tual, sino también en cuanto a nuestro ser corporeo. El ser humano
existe en dos expresiones corporales distintas y complementarias, la
del ser varén y ser mujer, y en cuanto tales como dos somos expre-
sion del que es uno y trino.

Descubrir en nuestro ser corporales sexuados un signo viviente
de quién es Dios es para la mayoria un desafio, ya que probablemen-
te vivamos una espiritualidad “angelista” que tiene miedo al cuerpo
y su sexualidad. Encontramos rdpidamente raices maniqueistas en
nuestra forma de pensar sobre el cuerpo, que se manifiestan en una
tendencia a poner en ¢l origen del mal, lugar donde padecemos los
deseos desordenados y donde sufrimos la enfermedad.

A su vez, también la sociedad en la cual estamos inmersos des-
precia el cuerpo, no a simple vista, pero si en sus fundamentos. Con-
cibe el cuerpo, sobre todo en cuanto masculino o femenino, como
un simple envase “retornable”. Si nuestro ser psiquico no se identifi-
ca con nuestro ser bioldgico, mediante los medios que nos brinda el
desarrollo tecnolédgico se nos propone cambiar el cuerpo recibido y
disenarlo acorde a nuestros deseos.

-

La redencion del cuerpo no implica solo una rectificacion de los
impulsos (que, si bien son espirituales, centramos en sus expresio-
nes fisicas) sino una comprension profunda de lo que significa ser
cuerpo, su dimensién sacramental, como signo y mediacién de la
presencia de Dios en su creacion.

Contemplando lo que implica cultivar la tierra y nombrar los
animales, pudimos comprender nuestra naturaleza de espiritus en-
carnados. Contemplar la complementariedad fisica en la que exis-
timos como varén y mujer, nos dice que hemos sido creados como
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seres humanos en una diada, llamada a conformar una unidad que
es fecunda, a imagen y semejanza de Dios. En el cuerpo del varén y la
mujer, en sus diferencias organicas que al unirse generan nueva vida,
encontramos el mapa de ruta de nuestro camino a la plenitud como
seres humanos. Una vida vivida seglin este mapa de ruta serd una vida
fructifera por naturaleza. Los frutos seran nuevas vidas, o seran vidas
transformadas. La vocacion a dar frutos en la unidad, cuya expresién
maxima se manifiesta en la unién del varén y la mujer en el matri-
monio, y se realiza también en la fecundidad de una vida consagra-
da. Nuevamente nos encontramos frente a una realidad tan evidente
que hace dificil el asombro y a la vez la apropiacién de su sentido.
Decodificar correctamente este aspecto de nuestra identidad, que es
nuestra naturaleza corpérea complementaria, nos dispondra a una
vida de comunion, integrados con nosotros mismos, y con aquellos
con quienes nos encontremos. Este llamado entrafable (justamente
desde las entranias de nuestro propio cuerpo) a vivir en comunidad es
inherente al desarrollo de nuestra identidad personal. Solo a través de
las relaciones interpersonales podremos alcanzar el conocimiento de
quienes somos, y actualizar las potencialidades de nuestro ser. De esta
manera nuestro cuerpo nos marca el destino final y el recorrido: vivir
en comunion fructifera, segtin el modelo divino.

La alegria del encuentro

“La homogeneidad somadtica, a pesar de la diversidad de la cons-
titucién unida a la diferencia sexual, es tan evidente que el hombre
(vardn), despertandose del suefo genético, la expresa inmediata-
mente cuando dice: «Esto si que es ya hueso de mis huesos y carne
de mi carne. Esta serd llamada varona, porque del varén ha sido
tomada» (Gén. 2, 23). De este modo el hombre (varén) manifiesta
por vez primera alegria e incluso exaltacion, de las que antes no
tenia oportunidad, por faltarle un ser semejante a él. La alegria por
otro ser humano, por el segundo «yo», domina en las palabras del
hombre (varén) pronunciadas al ver a la mujer (hembra). Todo esto
ayuda a establecer el significado pleno de la unidad originaria™'*.

14 Ibidem, p. 63-4.
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Volviendo al analisis del segundo relato de la creacion, encontra-
mos que el mismo hombre que siente la soledad frente a los animales
y demas seres de la creacion, frente a otro ser humano como él experi-
menta la alegria. El encuentro, el reconocimiento y confirmacion en el
ser, que se consolida en la experiencia de unidad, es la fuente del gozo
vivido por Adan frente a Eva. Comparten una misma naturaleza, lo
que permite que se comprendan en profundidad, lo que es la condi-
cién de posibilidad de una verdadera unién. Como dijimos antes, no
exclusivamente de amor esponsal, sino de vida en comunidad.

Pero para que la verdadera unién acontezca hay una condicién,
no impuesta, sino necesaria: la salida de si mismo. La misma vida
divina, de la cual la diada varén y mujer es signo, tiene esta dindmica
de la salida de si para el encuentro. Sin embargo, en nuestra realidad
historica, la salida de si mismo estd atravesada por la experiencia de
renuncia. Para darnos hemos de experimentar una cierta muerte,
ya que el yo esta vuelto sobre si mismo. Por esto, lo que, enunciado
con simpleza, para vivir la unidad es necesario salir de si, se torna un
trabajo arduo y ascético. Alcanzar una unidad gozosa parece mas la
expresion de un deseo que una realidad experimentable.

Aunque parezca una promesa incumplible, reconocer en no-
sotros este anhelo de la alegria experimenta Adan al ver a Eva, es
fundamental para entender quiénes somos. Empezar a comprender
quien somos es reconocer que estamos en constante busqueda de
satisfacer ese deseo. Esto es asi porque el encuentro gozoso es parte
constitutiva de quienes estamos llamados a ser.

Reconocer el objeto de nuestro anhelo, el para qué es el sentido
que nos abrira el paso a encontrar el como. El fin es el encuentro go-
zoso interpersonal (dentro de la sociedad terrena y finalmente en la
comunion de los Santos). El como es este, muchas veces arido, cami-
no de salida de uno mismo. Encontraremos la respuesta a la pregun-
ta por quiénes somos en un recorrido que se da entre una realidad
recibida: mi cuerpo, mi situacion vital (familia, grupo social, tipo de
infancia, etc.) y aquello que yo voy haciendo de mi mismo a través
de mi libertad. Por lo tanto, entender la logica que el propio cuer-
po expresa, esto dijimos es el llamado a vivir en unidad, sera la que
deberia indicar el camino en el momento de ejercer la libertad. Es
esta dinamica de salida de uno mismo para llegar al encuentro con
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los otros la que determinard, no tanto quién soy, como quién habré
de llegar a ser. Este para qué contiene en si una profunda libertad, la
de abrirse a otros, y no quedar encerrado sobre uno mismo. No solo
porque asi desplegamos el potencial que el quienes somos recibido
tiene de manera germinal, sino porque nos liberamos de nosotros
mismos, que en situacion de pecado podemos volvernos nuestros
propios enemigos, encerrandonos en la prision del yo.

Esta es la alegria que experimenta Adan frente a Eva, ahora si
tiene un par, un igual, a quién entregarse para conformar una comu-
nidad, y junto a quien desplegar su humanidad.

Nuevamente el mensaje imperante en el entorno es el opuesto,
invita a replegar y asi salvaguardar el yo como promesa de felici-
dad. Solo seremos felices en cuanto procuremos resguardar el cum-
plimiento de nuestro deseo inmediato, el cudl generalmente esta
vinculado con una felicidad o alegria a corto plazo. De esta manera
giramos constantemente en falso, satisfaciendo deseos que nos dejan
insatisfechos, ya que no responden a nuestra naturaleza mas onda.
Satisfacemos nuestro deseo sensible de ser abrazados en una expe-
riencia sexual circunstancial, pero no el deseo profundo de amar y
ser amados en una experiencia sexual fruto del encuentro entre dos
personas que se han comprometido a ser la alegria uno para el otro,
aun en medio del dolor, para toda la vida.

Desnudez sin vergiienza: identidad propia confirmada
en la mirada del otro

“Los dos, el hombre y la mujer estaban desnudos, pero no sen-
tian verglienza” Gén. 2, 25.

“A esta plenitud de percepcion «exterior», expresada mediante
la desnudez fisica, corresponde la plenitud «interior» de la vision
del hombre en Dios, esto es, segtin la medida de la imagen de Dios
(cf. Gén. 1, 17)"1°.

15 Ibidem, p. 81.
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Empezamos hablando de cdmo el hombre en estado de situa-
cion original experimenta soledad al verse rodeado de animales
ante quienes no encuentra un par. En el encuentro con otro cuerpo
como el suyo, pero diferente, reconoce y celebra su propia humani-
dad. Este reconocer es fuente de alegria, la certeza de encontrar otro
como igual, que a su vez es diferente, complementario.

Este primer encuentro de Adan y Eva tiene una caracteristica par-
ticular para nosotros, se da en una desnudez que no estd marcada por
la sensacion de vergiienza. Juan Pablo II nos dice que esta desnudez
no alude a la ausencia de algo que deberia estar, en sentido positivo
hoy podriamos hablar de un sano pudor, sino a la presencia de una
verdadera libertad. Adan y Eva estan uno frente al otro, con la libertad
de ser mirados en la plenitud de lo que su cuerpo expresa, esto es en
todo lo que son como personas. Los animales estan desnudos, sin ver-
glienza, porque lo estdn sin conciencia de si mismo ni del otro como
otro. Esta no es la experiencia nuestra. La experiencia del ser personal
es la conciencia de si. La necesidad de cubrirse aparece cuando, por el
pecado, ingresa el desorden en el interior del corazon del hombre. La
conciencia sobre quién es uno y quién es el otro pierde esta claridad
que permitiria a Adan y Eva comprenderse mutuamente. Surge asi el
temor ante la mirada ajena y la necesidad de protegerse.

Para comprender qué podia significar esta desnudez sin ver-
glienza podemos pensar en la experiencia de dos personas que se
encuentran purificadas por un amor de verdadera entrega, donde
cada uno es libre para darse y para recibir al otro en la totalidad
de quien es (no en cuanto simples objetos de placer mutuo). Esta
experiencia de total confianza revive de alguna manera la experien-
cia original previa al pecado. Es cuando Adéan y Eva desconfian del
amor de Dios, de la confirmacion que Dios hace sobre ellos, cuando
se pierde esta capacidad de ver con claridad. Por la falta de entrega
al amor divino, se pierde la libertad interior para salir de si mismo, y
con ella la capacidad de confirmar al otro en su propio valor a través
de nuestra entrega.

Esta confusion comienza, como dijimos, en el corazén, lugar don-
de significamos el actuar conjunto de nuestras capacidades. La capa-
cidad de “ver”, de comprender, a quien tenemos frente a nosotros, e
interiormente de comprendernos a nosotros mismos. La capacidad
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de elegir libremente, esto es de actuar acorde al bien y la verdad que
vemos. Este desorden lleva al trastorno del vinculo, aquel que tiene
como vocacion primera ser expresion de mutua confirmacion, se ve
alterado en un vinculo de mutua posesion. El deseo de “consumir”
al otro para satisfaccion propia, como si quisiéramos robarnos esta
confirmacion en vez de esperar a recibirla desde la libertad del otro.
Esto lleva a la necesidad de cubrirse, de protegerse frente a la eventual
mirada usurpadora podemos decir. Frente a una mirada que no nos
confirma, incluso nos desacredita. Esta proteccion la llevamos princi-
palmente a los 6rganos que expresan nuestro ser sexuado, velando por
aquellas partes de nuestro cuerpo que representan nuestra capacidad
de darnos y de recibir, poniendo en evidencia de qué manera nuestra
sexualidad expresa esta vocacion al mutuo don y encuentro.

Miradas que confirman y afirman la propia identidad

“Podemos decir que la inocencia interior (esto es, la rectitud
de intencidn) en el intercambio del don consiste en una reciproca
«aceptacion» del otro, tal que corresponda a la esencia misma del
don; de este modo, la donacidon mutua crea la comunion de las
personas. Por esto, se trata de «acoger» al otro ser humano y de
«aceptarlo», precisamente porque en esta relacién mutua de que
habla el Génesis 2, 23-25, el varén y la mujer se convierten en don el
uno para el otro, mediante toda la verdad y la evidencia de su pro-
pio cuerpo, en su masculinidad y feminidad. Se trata, pues, de una
«aceptacion» o «acogida» tal que exprese y sostenga en la desnudez
reciproca el significado del don y por eso profundice la dignidad
reciproca de él. Esa dignidad corresponde profundamente al hecho
de que el Creador ha querido (y continuamente quiere) al hombre,
varon y mujer, «por si mismo». La inocencia «del corazén» y, por
consiguiente, la inocencia de la experiencia significa participacion
moral en el eterno y permanente acto de la voluntad de Dios™'.

El cuerpo revela el alma, esta idea clave la iremos encontrando
expresada de una y otra manera a lo largo de las catequesis. Como
si Juan Pablo II nos llevara a detenernos frente a una escultura, y

16 Ibidem, p. 103.
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nos fuera guiando en su observacién palmo a palmo, nos permite
ir adentrandonos en las multiples dimensiones en las que el cuerpo
expresa el alma. Esto es que el cuerpo dice quién somos, es testigo.
Sin embargo, esta compresion no la alcanzamos solos frente al es-
pejo. El cuerpo masculino y femenino hecho para la comunién solo
se empieza a comprender en el encuentro con otros, en los vincu-
los que nos van dejando entrever quiénes somos. Esta compresion
es progresiva, de vinculo en vinculo, empezando con el padre y la
madre. Ambos en su propia complementariedad nos permiten com-
prendernos, encuentro con el igual, y con el diferente. Asi, progresi-
vamente, en los distintos modos en que se desarrollan los vinculos,
hermanos, amigos, companeros, nos vamos preparando para aquel
vinculo entre varén y mujer donde podremos entender finalmente
la totalidad del para qué de nuestro cuerpo sexuado.

La dinamica del desarrollo de la propia identidad se da en dos
planos que se articulan como ya dijimos. Estos dos planos son por
un lado aquello que recibimos, como por ejemplo la herencia ge-
nética, nacer vardn o mujer, caracteristicas intelectuales, afinidades,
etc. Por otro, aquellos modos de ser que a través del ejercicio de
nuestra libertad vamos haciendo de nosotros mismos. Los vinculos
interpersonales que forman parte de nuestras experiencias cotidia-
nas deberian estar enmarcados en esta experiencia de “desnudez sin
vergiienza”, ya no fisica, pero si afectiva/espiritual: la capacidad de
darnos con la confianza de ser recibidos por quienes somos. De esta
manera, a través de aquellas personas que nos confirman podremos
ir comprendiendo nuestra identidad.

Solo podemos recuperar la certeza de nuestro valor y dignidad
si reconocemos en la mirada de los otros que nuestra dignidad se
funda en que valemos exclusivamente por existir. Dios nos pensd
uno al otro como transmisores de esta verdad al crearnos capaces de
mirarnos mutuamente con admiracién y en libertad. Con una mira-
da que al encontrarse con la “desnudez” del otro no ve un objeto de
deseo, un instrumento para la propia realizacion, sino la alegria de
que él otro sea. Esta alegria es expresion del valor de cada persona.

En un entorno cultural donde el mensaje es justamente el opues-
to, que nuestra identidad -la respuesta sobre quiénes somos- la en-

29



Bitdcora Qilosépica N° 6

contramos solo mirdndonos a nosotros mismos, la pregunta sobre
quiénes somos parece tan dificil de responder. Si el foco a la res-
puesta sobre quién somos esta puesto en una imagen de nosotros
mismos, construida a partir de ese corazon confundido, buscamos
dentro de un torbellino de emociones, experiencias, sensaciones en
los cuales no encontramos un norte, una salida.

En cambio, si comenzamos a definirnos a partir de nuestro
ser corpdreo parte de la respuesta estaria “dada” somos un cuerpo
masculino o femenino. Esto es un comienzo, no una absoluta deter-
minacién. Para que nuestro modo particular de ser varén o mujer
logre desplegarse, sera necesario que encontrar a lo largo de la vida
miradas concretas que sean confirmacion del si divino creador con
el cual comenzo la existencia de cada ser humano. Como peldanos,
estos encuentros que confirman habran de ser experiencias que pre-
paren para la experiencia personal de encuentro con Dios. En tltima
instancia solo este encuentro lleva a la certeza de la propia dignidad,
por lo tanto, identidad mas profunda, ser hijos de Dios Padre.

Entonces, es a partir de lo que las experiencias que hemos ana-
lizado que podremos crecer en una conciencia plena de quienes
somos. Es en nuestra vocacidon a vivir en comunidad que somos
imagen y semejanza de Dios. A partir de la realidad de la naturaleza
caida, este reconocimiento de quienes somos no resulta inmediato.
Como dijimos al comienzo y a lo largo del escrito, ademas de la si-
tuacion de pecado interior, los criterios e ideas que priman hoy en el
discurso sobre quiénes somos oscurecen estas realidades, sobre todo
al separar la comprension de quiénes somos de la experiencia de ser
cuerpo. El cuerpo, que es donde el espiritu existe y se expresa, es
tomado como una parte aleatoria de nuestro ser personal. Se pueden
dar muchas explicaciones, en la historia de las ideas, y en las histo-
rias personales, que explican este rechazo al cuerpo. Recuperar la
conciencia de aquello que nuestro ser corporeos tiene para decirnos
implica, ante la incertidumbre y el dolor de no saber quién uno es, la
certeza de que hay gran parte que no la definimos, sino que hemos
de aceptarla y recibirla.

La experiencia de soledad nos permite reconocer quién somos
en medio del resto de los seres corpdreos, nuestra particularidad
como seres inteligentes y capaces de elegir. Por tanto, somos seres
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que tenemos un principio espiritual que supera el mismo limite del
tiempo, y por lo que todos nuestros anhelos y deseos no habran de
encontrar una respuesta plena en esta vida.

A su vez, la experiencia de unidad nos dice que es posible vivir la
alegria y el descanso que nuestro corazén anhela, parcialmente en esta
tierra, pero en plenitud en la union definitiva en la Eternidad. Y que
es en la comunidad configurada a partir de la unién complementaria
donde podremos desplegar la plenitud de quienes somos. La experien-
cia de desnudez sin vergiienza es la confirmacién que recibimos sobre
quienes somos al ser mirados de tal manera que quien nos mira se abre
a comprendernos en nuestra realidad personal. En la mirada integra
del otro encontramos destellos de verdad sobre nuestra identidad. Es
por esto por lo que en una sociedad donde prima la mentalidad de ins-
trumentalizacion, no es de sorprenderse que se disparen experiencias
de disconformidad con el ser recibido, ya que han faltado probable-
mente experiencias de confirmacion, y se han multiplicado las relacio-
nes interpersonales donde primo el uso del otro como objeto.

Finalmente, estas reflexiones pueden ayudar a descubrir que la
identidad no es tanto una realidad cerrada, sino vocacion, identi-
dad para. Esto es una llamada a la accion, al servicio. Desplegamos
la plenitud de quienes somos al salir de nosotros mismos en actos
de entrega. Reconoceremos el significado esponsalicio del cuerpo al
comprender que fuimos creados para vivir en clave de donacion. Es
a partir de la experiencia de salir de si que alcanzamos encuentros
verdaderos, profundos, fructiferos, en los que se configura la verda-
dera unién de la comunidad. Es entonces cuando las tres experien-
cias analizadas se convertiran en un camino de reconocimiento de
quienes somos, a la vez que una llamada a transformar desde quie-
nes somos, la realidad en la que nos encontramos.
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Camus, El hombre rebelde

Dos siglos, un hilo conductor
y una direccion'

por OSCAR KITASHIMA?

Resumen

Dentro de la obra EI hombre rebelde y en relacién estrecha con
su tema central —aludido directamente en el titulo—, una de las dos de
largo aliento de neto corte y modo filoséfico, Albert Camus filosofa a
través de la historia y a partir de ello, y segtn ello, argumenta y justi-
fica que la que corresponde a los dos siglos que nos anteceden —hasta
los tiempos de publicacion de la obra— supone un proceso que la ex-
plica gran parte. Un proceso, cuya génesis y desenvolvimiento corres-

1  Elsiguiente articulo es una adaptacion, en funcién de presentarla a un publico
mas amplio y de la difusion y el desarrollo del pensamiento del Doctor Komar,
incluido en los propésito de la revista, del trabajo y ponencia presentada en la
Jornada “L” homme révolté a 70 arios de su publicacion (1951-2021)” organizada por
la SLEAC: Sociedad Latinoamericana de la Societé des Etudes Camusiennes.
Aprovecho aqui para agradecer las diversas exposiciones sobre la obra y el pensa-
miento de Camus de la Dra. Inés Futten de Casagne que me inspiraron a introdu-
cirme en la lectura y profundizacion del autor.

2 Oscar KitasHIMA es Profesor y Licenciado en Filosofia por la UCA. Ha ejercido
su actividad docente en diversas universidades, profesorados y escuelas secundarias.
Contacto: oskitashimahotmail.com .
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ponde, no total pero si ineludible y determinantemente, a filosofias y
expresiones del pensamiento de los dos siglos que nos anteceden.

Consideramos que lo que Camus nos dice al respecto aporta luz
y ratifica una interpretacién de la historia contemporanea, asi como
ciertos conceptos afirmados por parte de una filosofia realista. La
interpretacién: que resulta en la constatacion de un proceso. Cier-
tos conceptos: que responden a contenidos propios del ambito de la
filosofia y cuya presencia, como una constante asumida y abordada
de modo diverso, y con diversas conclusiones a las que han arribado,
por diferentes y sucesivos fildsofos, han signado ese proceso y justi-
fica en gran medida su existencia.

La presente exposicion se centra en abordar el punto de partida
conceptual y de presencia constante, que constituye segin Camus
un componente primordial de tal proceso —el cual se encuentra en
conexion estrecha con el tema general de la obra- y da cuenta de
gran parte de su desarrollo, mas algunas de las conclusiones y con-
secuencias que le siguen.

Hay que agregar el hacer notar su valor en razén de la proceden-
cia: de un autor ajeno y polemista frecuentemente de filosofias y fil6-
sofos de parentesco o afiliacion cristiana, y huérfano de fe religiosa.

Palabras clave

Albert Camus, EI hombre rebelde, la historia contemporanea
como historia filoséfica, aparicion inaugural e impronta en la histo-
ria del ateismo filosdfico, rebelion metafisica y primacia de la praxis.

1.-
Ciertas afinidades y la interpretacion
de Camus de los dos siglos que nos anteceden

Para introducirnos en el tema anunciado en esta presentacion,
aludimos a la afinidad que el método de filosofar con el que emprende
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Camus gran parte de esta obra: el de filosofar través de la historia —es
decir, distinto a emprender historia de la filosofia y mas atin del anali-
sis critico de sistemas y filosofias de autores in abstracto- guarda con
el método tan implicado en la labor filoséfica de Del Noce y Komar.

Aparte de ello, aludimos especialmente al alineamiento, en vistas
alo que Camus ha ido poniendo de manifiesto a través del ejercicio de
ese método de andlisis, con la tesis compartida por Del Noce y Komar
de que “la historia contempordnea es una historia filoséfica™. Dentro
de esto y de modo central —con la esperanza de que se vea manifiesto
en la subsiguiente exposicién — habremos de sefialar la concurrencia
de lo que Camus presenta en esta obra como una constante que con-
tiene un componente filoséfico y cuya presencia y desarrollo justifican
afirmar un proceso histérico dentro de la historia de la filosofia y de la
historia en general de los dos siglos que nos anteceden.

Se trata de la afirmacién de un proceso que parte de una postura
existencial con sus argumentaciones justificativas correspondientes,
la cual implica la negacion de la aceptacion del mundo tal como es,
basada en el rechazo del mundo y de su autor, la “Rebeliéon metafisi-
ca”: “La rebelion metafisica es el movimiento por el cual un hombre
se alza contra su situacion y la creacion entera. Es metafisica porque
discute los fines del hombre y de la creacion™.

Desde la introduccion de la obra Camus hace manifiesto lo que
acabamos de expresar planteindolo como uno de los propdsitos
principales de la misma:

“Dos siglos de rebelion, metafisica o historica, se ofrecen jus-
tamente a nuestra reflexion. S6lo un historiador podria pretender
una exposicion detallada de las doctrinas y los movimientos que

3 Emilio Komar, Los problemas humanos del a sociedad opulenta. Buenos Aires,
Sabiduria Cristiana, 2001, p. 11. Del Noce hace lo propio reiteradamente, por ejem-
plo: “y no hay que sorprenderse de que gran parte de los filésofos actuales se inspi-
ren en la historia contemporanea, siendo asi que esta historia es historia filosofica”.
Augusto Del Noce, Ocaso o eclipse de los valores tradicionales, Madrid, Union edi-
torial, 1972, p. 154.

4  AiBERT CaMuUS, El hombre rebelde, Buenos Aires, Losada, 1978, p. 27. En
adelante: HReL (EIl hombre rebelde edicion Losada), la cursiva en nuestra. Cuando
se cite el original francés: L’ homme révolté, Paris, Gallimard, 1951, p. 22, en ade-
lante HReG (L’ homme révolté, éditions, Gallimard) p. 27.

35



Bitdcora Qilosépica N° 6

se suceden en esos siglos. Por lo menos, debe ser posible buscar
en ellos un hilo conductor. Las paginas que siguen proponen so-
lamente algunos hitos historicos y una hipotesis de lectura. Esta
hipotesis no es la unica posible, y estd lejos, por otra parte, de acla-
rarlo todo. Pero explica, en parte, la direccidn y, casi enteramente,
lo desmedido de nuestro tiempo. La historia prodigiosa que se
evoca aqui es la historia del orgullo europeo™.

Camus

Lhomme
révolté

Ko essais

Presenta el autor a la rebelion metafisica y su extension, la rebe-
lién histdrica, como algo sobre lo cual reflexionar, a partir de indi-
cios de haber participado como hilo conductor en el entramado de
la historia de los dos siglos antecedentes.

Esto, en conjunto con la aseveracion de una rebeliéon metafisi-
ca y el contenido filoséfico de la misma, mas varias de las aprecia-
ciones que expone Camus al respecto, concurren de hecho con las
consideraciones filoséficas acerca de las tesis que de un modo u otro
sostienen la inaccesibilidad o la negacién de la realidad en si —aqui
se tratarfa de uno de su modos de negaciéon-, de la realidad con su
sentido y valor propio y por tal trascendente al ser humano. Las que
han sido y son abordadas desde distintas filosofias y autores posicio-
nados en una filosofia metafisica realista trascendente.

A través del analisis de la postura y contenido ideal constante, de
caracter pleno inmanente que contiene la rebelion metafisica, argu-
mentard, ademas, que ella no puede -y asi ha sucedido- sino derivar
necesariamente por un lado en varias filosofias y visiones del mundo

5 Ibidem, HReL, p. 16.
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que han propuesto la absoluta primacia de la praxis cognoscitiva y
practica.

Para avanzar tanto con relacion a la concurrencia como a la pro-
posicion de un hilo conductor y una direccion a partir de una po-
sicion con contenido filoséfico denominada “rebelién metafisica”,
decidimos echar mano a una de las formulaciones —de las tantas y
diversas— del proceso que lleva a afirmar a la historia como historia
filosofica desarrolladas por el profesor Komar.

La misma confluye en su sentido y direccionalidad —a grandes
rasgos y con resguardo de las particularidades del pensamiento fi-
losofico de Camus- y especificamente con el punto de partida, el
itinerario de la afirmacion, el andlisis y la critica del proceso, que ha
desarrollado Camus dentro de esta obra. El cual imprime uno de los
caracteres esenciales a la historia que se constituyé como historia fi-
losofica: el que le da “un hilo conductor y una direcciéon” a la historia
al decir de Camus.

La formulacién escogida refiere que desde mediados de la edad
Moderna con el libertinaje erudito de principios del siglo XVII como
precursor se instala uno de los basamentos fundacionales del proce-
s0® que es impulsado por el pensamiento auténomo: de liberacion
de la necesidad de adherir a la realidad.

“... el pensamiento auténomo termina por rechazar la tras-
cendencia. Concluye en el monismo, pero no a partir de temas
metafisicos sino de una simple actitud humana de autonomia y
descreimiento... El pensamiento auténomo se hace muy fuerte en
el Iluminismo y el Iluminismo es incomprensible sin ese espiritu
que reivindica para el hombre una gran independencia. Pero el
conocimiento de la verdad implica sumision. Frente a algo verda-
dero no tengo libertad de disentir. [...] He aqui una via al idealis-
mo: al negar toda realidad que se nos imponga, lo real pasa a ser
expresion de la subjetividad que a la larga deja de ser personal,
individual, para devenir Espiritu Universal. [...] El «no hay otro»
caracteristico del idealismo, consiste en afirmar que no hay reali-

6  Emilio Komar, Criptoidealismo en la cultura contempordnea. Buenos Aires,
Sabiduria cristiana, 2006. Cfr. 8 y 9.
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dad dada, no hay natura. Por eso el idealismo es una filosofia de la
cultura: todo es espiritu y el despliegue del Espiritu™.

El extremo inicial del hilo conductor del proceso

En consonancia, aunque no siguiendo un idéntico derrotero,
Camus arriba a este concatenamiento y luego, como se presentara
mas adelante en sus resultados finales. Lo hace partiendo —en los
hechos se trata del postulado de autonomia, radical en este caso- de
una rebelion: la rebelion contra el autor del mundo y su obra. Se tra-
ta de la mencionada “rebelion metafisica”, formulada desde la filo-
sofia y el ambito del pensamiento. Ella es una posicion sobreaniadida
a la actitud rebelde, la de revuelta: “El rebelde, (es decir, el que se
vuelve o revuelve contra algo), da media vuelta (...) he aqui que hace
frente... Opone lo que es preferible a lo que no lo es... todo movi-
miento de rebelidon invoca tacitamente un valor”®. El tipo de revuelta
considerada es la protesta y afirmaciéon humana -el valor invocado
tacitamente- frente a la injusticia, la opresion, la dispersion y los
males a los que estd sujeta la condicion humana.

La rebelion metafisica es distinta a la actitud rebelde, aunque
comparta esta postura. Sobreaniade a aquella el cuestionamiento y
rechazo del autor del mundo discutiendo “los fines del hombre y
de la creacién”, por lo tanto, supone una negacion de la dependen-
cia y consiguientemente: autonomia. Es el rechazo a la dependencia
respecto al autor y a su obra: del mundo en si, (de reconocer, com-
prender, aceptarlo y al cual adecuarse) poniendo el acento Camus
dentro de ello el rechazo de los limites; la fragilidad; la fugacidad;
los males naturales fisicos y los morales que en €l acontecen; y la
muerte. Realidades que también forman parte del mundo que el ser
humano habita.

7  Ibidem.. 9-10.

8  HRelL, p. 18. “Le révolté, au sens étymologique, fit volte-face. Il marchait sous le
fouet du maitre. Le voila qui fait face... Il oppose ce qui est préférable a ce qui ne I'est
pas... tout mouvement de révolte invoque tacitement une valeur” HReG, p. 26.
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La autonomia en su expresion de rechazo a la dependencia que
contiene la rebelion metafisica a juicio de Camus se desenvolvié a
través de la historia de la filosofia desarrollando diferentes lineas de
elaboracion filoséfica

La manera de asumir y de justificar esta otra rebelién no ha sido
Unica, Camus ird mostrando sus diferentes maneras o variantes. Este
marco o encuadramiento de la historia que se encarga de sefialar; el
“hilo conductor”, tiene como tal su extremo y muestra en su des-
pliegue una direccion. El extremo situado temporal y espacialmente
dentro de la historia de la humanidad implica una aparicion, que,
tratdndose de la historia, refiere a un hic et nunc; un momento y un
lugar determinado de inicio.

Con la consistencia que puede brindar el constituirse como
corriente de pensamiento, ha de situarse en el Occidente europeo;
aproximandose a la mediania de la Edad Moderna: “La rebelion me-
tafisica propiamente dicha no aparece de una manera coherente en
la historia de las ideas hasta fines del siglo XVIIT™.

En funcién del tema central de la obra y las tesis sostenidas por
Camus, este considera uno de los hitos de los que dan cuenta de la
historia como historia filosofica: la aparicion del ateismo filoséfico,
componente de la rebelion metafisica. Uno de los que confluyen en
esa época de la historia que Camus sefiala de aparicion de la rebelion
metafisica con otros provenientes de diversas lineas (el empirismo
y el racionalismo como las dos alas de un mismo plexo nominalista;
el iluminismo de “la madurez” del hombre y la idea de progreso, y
otras) que han inducido o establecieron posiciones de inmanencia y
de autonomia.

Este hito referido ha tenido un protagonista y precursor desta-
cado, como punta inicial del hilo conductor. En consonancia con la
formulacion escogida de Komar que da cuenta la historia filoséfica y
el proceso que presenta, lo dicho de que “el pensamiento auténomo
termina por rechazar la trascendencia [...] pero no a partir de temas
metafisicos sino de una simple actitud humana de autonomia y des-
creimiento”, Camus también sefiala al libertinaje erudito:

9  HRel, p. 29. “La révolte métaphysique proprement dite n’apparait dans I’his-
toire des idées, de fagon cohérente, qu’a la fin du XVIII siécle”. HReG, p. 43.
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“[...] a contar del momento en que el cristianismo, al salir de
su periodo triunfante, se encontrd sometido a la critica de la ra-
z0n, en la medida exacta que fue rechazada la divinidad de Cristo,
el dolor volvid a ser el destino de los hombres [se refiere a la situa-
cion existencial sobre la que se encarama la actitud rebelde como
revuelta] [...] Los pensadores y los artistas libertinos prepararon
este nuevo divorcio [el anterior divorcio: los anteriores; esporddicos
y aislados casos de rechazo al autor del mundo y su obra] al atacar,
con las precauciones de costumbre, la moral y la divinidad de
Cristo [...] Durante los dos siglos que preparan los trastornos, a
la vez revolucionarios y sacrilegos, del final del siglo XVIII, todo
el esfuerzo del pensamiento libertino consistira en hacer de Cristo
un inocente, o un tonto, para anexarlo al mundo de los hombres
en los que estos tienen de noble o de irrisorio. Asi se encontrara
despejado el terreno para la ofensiva contra el cielo enemigo”°.

Un hecho con caracteristicas filoséficas, inédito, y que por ello
también constituye el inicio de un proceso. La rebelién metafisica
no ha tenido cardcter universal ni general, ni formulaciones que ha-
yan acompanado a los seres humanos a lo largo de toda su historia
(y en todo caso sélo reducida, aislada y esporadicamente, tal como
asi lo expresa también Camus) de modo tal que haya participado de
un encuadre del desarrollo histérico de la humanidad. Los miles de
anos de historia humana —de seres humanos y sociedades que han
vivido a través de ellos—, de la que consta registro escrito o algiin
otro tipo de testimonio, dan cuenta de ello.

Una variante de los modos desplegados de la rebelion
metafisica a través de la historia del pensamiento
y su impronta en el devenir de la historia humana

Desde el terreno despejado para la ofensiva contra el cielo ene-
migo la manera de asumir y de justificar la rebelién metafisica no
es Unica, Camus ird mostrando sus diferentes maneras o variantes
desarrolladas por la filosofia y las expresiones del pensamiento.

10 HReL, pp. 37-38. Lo que figura entre corchetes es agregado nuestro.
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Al desarrollo de ese postulado de rebelion metafisica, que es
parangonable en tanto ronda estrechamente el ateismo metafisico,
fruto del andlisis del recorrido realizado por la filosofia por par-
te de Camus, lo encuentra desplegado -y de alli que hable de “un
hilo conductor”- desde ya no linealmente, si en fases sucesivas que
no anulan en su supervivencia unas a otras. Y siendo en Occiden-
te, donde se dio lugar el proceso, se ha presentado ante lo divino
trascendente y su obra encarnado en la forma y contenido del dios
judeo-cristiano.

El haber centrado el presente trabajo en la postura rebelde me-
tafisica en sus contenidos filoséficos y en tanto constante ideal que
se ha manifestado como proceso, no hemos de ocuparnos del desa-
rrollo expositivo de las variantes que se constatan en la subsiguiente
historia filosoéfica.

Se ha de remitir a lo que ha aportado la rebeliéon metafisica a
la direccion de la historia en la linea que revela en mayor medida a
la misma mostrando un proceso con influencia determinante de la
filosofia y que en sintonia con ello ha impactado con mayor alcance
entre las demas en la historia del siglo pasado; la de mayor relevancia
respecto a lo que “explica, en parte, la direccion y, casi enteramente,
lo desmedido de nuestro tiempo”. Por lo demas, la vastedad del iti-
nerario del recorrido por Camus extrema la dificultad de incorporar
referencias al mismo sin entrar en una serie de explicaciones parti-
culares. Asimismo, el itinerario histérico recorrido abarca dos -y los
mas extensos— de los cinco capitulos que componen la obra.
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Sin embargo, es necesario mencionarlas y decir algo al respec-
to. Las variantes constatadas y desarrolladas por Camus de rebelién
metafisica se pueden aunar respetando las especificidades que las di-
ferencian y esperando serle fiel lo mds posible en apretadisima sin-
tesis, en tres modalidades emplazadas sobre la protesta de la actitud
rebelde. Tres respecto al autor del mundo: las que lo enfrentan o
desafian, las que lo rechazan y las que lo niegan en cuanto a su exis-
tencia. Con respecto al mundo, a su obra, también tres: arrojarse con
arrogante afirmacion de voluntad de poder o con orgullosa desespe-
racion sobre lo que en el mundo encuentre y justifique racionalmen-
te que tenga sentido. Esto en union con los motivos y razones para
existir en él. Ambas cosas, desentendiéndose del mismo: es decir,
fuera de la medida y el orden con que se presenta y establece el mun-
do tal como es. La segunda, de destruirlo, o la tercera, de demolerlo
para sustituirlo por otro.

La dltima, la que corresponde a la que hemos aludido y dado
razones de la opcion a desarrollar siguiendo a Camus, ha sido pro-
porcionada en sus justificaciones filosdficas por Hegel, fildsofo a
quien el autor dedica mayor espacio junto a Nietzsche y Marx en la
obra. Quien no estando situado en la postura rebelde metafisica sin
embargo de resultas de su reflexion filoséfica instala la inmanencia
absoluta, la racionalidad dando cuenta de la totalidad de la realidad
y su realizacion a través de la historia, inspirando con ello las posi-
ciones de la rebeldia metafisica que desconoce a un autor del mundo
e intentan explicar y hacer un mundo por su cuenta. Variante que
presenta la total autonomia y la primacia de la praxis:

“Hegel destruye definitivamente toda trascendencia vertical, y
sobre todo la de los principios, y esta su originalidad indiscutible.
Restaura, sin duda, en el devenir del mundo, la inmanencia del
espiritu. Pero esta inmanencia no es fija [...] El espiritu existe y no
existe en el mundo, se hace en él y existe en é1”1!.

Expresado de otro modo esto mismo es lo que expone la formu-
lacién komariana anteriormente citada del proceso ideal y de encar-
nadura en diversas filosofias del pensamiento auténomo que hemos

11 HRel, p. 134.
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tomado en consideracion. Y en otro texto que sigue la linea de la
formulacion expuesta, Komar refiere a uno de los varios y diversos
pasos siguientes, que ha sido el del marxismo: no es la razén como
“Espiritu” que se expresa y realiza a través del mundo: la verdad es
la humanidad que expresa al mundo y lo realiza. La filosofia no ha
hecho mas que interpretar al mundo, pero de lo que se trata (a partir
de lo que la filosofia desde la verdad que descubre demuestra y esta-
blece) es de transformarlo.

“Los tltimos vestigios de la metafisica tienen que desaparecer.
Todo se hace mera praxis. Entonces el hombre es totalmente in-
dependiente (auténomo), no solo comprende el mundo, sino que
hace el mundo. No solo comprende la miseria, humana, sino que

la elimina: hace un mundo sin miseria”!2.

Refrenda este proceso y esta continuidad de modo similar Ca-
mus, dentro de su recorrido y sefializacion del proceso. Describira
las consecuencias logicas, intermediando Hegel, en continuado con
el rastreo del devenir de la postura de rebelidn metafisica, en una de
sus resultantes.

Esta corresponde a una de las variantes dentro de la modalidad
de rebeliéon metafisica de desconocimiento del autor del mundo y
sustitucion de este tltimo por otro, aparte de esta modalidad consta-
tada por Camus en Nietzsche y en el surrealismo. La que contiene la
impronta esencial del idealismo, que ha sido el marxismo. Las otras
dos que Camus incluye en esta variante, sin la misma envergadura y
sustento en lo filoséfico, y que no constituirian en sentido total y ab-
soluto revoluciones de sustitucion del mundo por otro, sino revolu-
ciones en sentido ideal incompletas, son las del nacionalsocialismo
y al del fascismo'3. Sobre la variante del marxismo Camus expone:

“Lo social [...]s6lo tiene por autor al hombre, si por aftadidura
se puede afirmar que lo social es al mismo tiempo el creador del
hombre, se cree tener la explicacion total que permite expulsar la
trascendencia. El hombre es entonces como quiere Marx «autor y
actor de su propia historia» [...] Marx funda el ateismo contem-

12 Emilio Komar, Los problemas humanos de la sociedad opulenta. p. 14.
13 Cfr HReL. p. 166.

43



Bitdcora Qilosépica N° 6

poréaneo al destruir también la trascendencia de los principios. En
1789 se reemplaza a la fe por la razon. Pero esta misma razdén en
su fuerza, es trascendente. Marx destruye mas radicalmente que
Hegel la trascendencia de la razon y la precipita en la historia.
Antes de ellos era reguladora y ahora es conquistadora”4.

La variante del marxismo que argumenta en unificar la realidad
en un mundo a realizar, en tanto filosofia de la praxis inmanente se
efectiviza como teoria sociopolitica y accion historica en el comunis-
mo. Camus se refiere a ello sefialando a la par los efectos necesarios
y contrarios a lo que de la actitud de revuelta la rebeliéon metafisica,
en todos sus modos y variantes comparte, ya que “El rebelde exige,
sin duda, cierta libertad para si mismo, pero en ningun caso, si es
consecuente, el derecho a destruir el ser y la libertad del préjimo. No
humilla a nadie. Reclama para todos la libertad que reclama para si
mismo; y prohibe a todos la que rechaza™".

“La totalidad no es en efecto, sino el largo suefo de unidad
comun a los creyentes y los rebeldes, pero proyectado horizontal-
mente en una tierra privada de Dios [...] la critica de los valores
no podia dejar de lado la idea de libertad. Una vez reconocida la
imposibilidad de hacer que nazca mediante las solas fuerzas de
la rebelion [...] la libertad ha sido ella también incorporada al
movimiento de la historia [...] Identificada con el dinamismo de
la historia no podra gozar de si misma sino cuando se detenga la
historia en la Ciudad universal [...] los individuos no son libres
bajo el régimen autoritario, aunque se libere al hombre colectivo.
Al final cuando el tiempo libere a toda la especie reinara la libertad
sobre rebanos de esclavos que por lo menos seran libres con res-
pecto a Dios y, en general, a toda trascendencia”'®.

<« 7 . 7

Una verdadera autonomia no corresponde a un sujeto gené-
rico sino a un sujeto personal. Sin ser personal no hay autonomia”.
declara el profesor Komar!’. La pretendida autonomia para el ser

14 HReL, p. 186.
15 HRel, p. 263.
16 HReL, pp. 217-218.

17 Emilio Komar, Criptoidealsimo en la cultura contempordnea, p. 11.
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humano supone que es para todos, es decir; todos y cada uno de
ellos ha de ser auténomo; libres sin dependencia y por tanto entre
otras cosas sin opresion externa de una instancia superior. Un suje-
to genérico, es un sujeto. Si el sujeto genérico: “la Humanidad” que
esta encarnada en la historia es el sujeto que rige la realidad, luego,
los sujetos en ella comprendidos estan atados a una dependencia.
Entonces necesariamente ellos no pueden ser autonomos.

La autonomia de la no dependencia o postulado de la autonomia
absoluta “que discute los fines del hombre y la creaciéon” en el modo
de darse de la rebelion metafisica bajo esta variante presente en la
filosofia, en este caso la marxista, termina atentando no sélo contra
el pretendido ideal de autonomia sino a la libertad humana sin mas.

Si “el juez supremo no estd ya en los cielos; es la historia misma”
como refiere Camus respecto al pensamiento de Hegel y de Marx'®,
la historia —por razones (necesidad justificada tedricamente que se-
nala el proceso a seguir y el final que se alcanzard), o por la fuerza;
para quienes no “comprenden” o para los en el ejercicio de su liber-
tad objeten parcial o totalmente, en las razones o en las acciones—
los alineard a lo que va marcando en su marcha la historia, o sea
la “Humanidad”. El género humano con su mundo reemplazante:
unificador, eliminador de las injusticias, liberador de los hombres,
se impone sobre los individuos a los que pretende justamente libe-
rarlos de todo ello.

Incluyendo todas las variantes del modo de rebelién metafisica
y no ya solo a la trasladada a la rebelidn histérica comunista: de re-
emplazo del mundo, Camus sigue concluyendo:

“Ampliando todavia mds aun la contradiccidn, si la unidad del
mundo no puede venirle de arriba, el hombre debe construirla a
su altura en la historia, sin valor que la transfigure [se refiere al
valor transhistérico de la afirmacion de la dignidad del hombre en
su protesta a ser oprimido o vulnerado constitutivo de la actitud
rebelde], se rige por la ley de la eficacia. El materialismo histérico,
el determinismo, la violencia, la negacion de la libertad que no sea

18 HRel, p. 224.
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eficaz, son las consecuencias legitimas de una pura filosofia de la
historia”*?.

De alguna manera, se ha intentado desarrollar hasta aqui con
Camus, lo implicito en la tan significativa afirmacién al presentar el
autor como indicios, algo novedoso testificado en el tiempo vivido
por él. Presentado al inicio de la obra, en la introduccién misma y
que luego se vera develado como una constante y un proceso: “el
proposito de este ensayo es una vez mas, aceptar la realidad del mo-
mento, que es el crimen l6gico, y examinar precisamente sus justifica-
ciones; esto es, un esfuerzo para comprender mi tiempo”?.

Portéon de entrada del Konzentrationslager de Auschwitz.

Los crimenes légicos son los crimenes justificados por la razén
que vulneran la naturaleza del ser humano. Los “crimenes de razon”
o “crimenes légicos”, diferentes de los “crimenes de pasién”: moti-
vados por la codicia, el orgullo, el afan de poder y una la larga lista,
que anteceden y sobreviven a aquellos inéditos hasta su apariciéon en
los dos siglos precedentes:

“Hay crimenes de pasion y hay crimenes de logica. La frontera
que los separa es incierta. Pero el Codigo Penal los distingue y bas-

19 HRel, p. 166.
20 HReL, p. 9. La cursiva es nuestra.
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tante comodamente, por la premeditacién. Estamos en la época
de la premeditacion y el crimen perfecto. Nuestros criminales [...]
son adultos y su coartada es irrefutable: es la filosofia, que puede
servir para todo, hasta para convertir a los asesinos en jueces |[...]
es necesario que se comprenda su culpabilidad™!.

2.-
Profundizando con Camus en el contenido ideal
de la rebelion metafisica y sefialando las muestras
de su presencia en el devenir de la historia

Ahondar en contenido ideal de la rebelién metafisica requiere
marcar lo distintivo de la rebeliéon metafisica y su expresiéon con-
cretizada en la historia, la rebelion histérica, respecto de la rebelion
como revuelta. Aquella es un sobreafiadido que secunda a la actitud
de revuelta Por lo cual justifica se excuse de que ésta vuelva a expo-
nerse nuevamente. El rebelde es quien se rebela contra una situacion
que padece y que considera que no corresponde por injusta: “El re-
belde, da media vuelta. [...] he aqui que hace frente [...] Opone lo
que es preferible a lo que no lo es... todo movimiento de rebelion
invoca tacitamente un valor”?. El tipo de rebeliéon considerada es
la protesta y afirmacion humana frente a la injusticia, la opresion,
la dispersion y los males a los que estd sujeta la condiciéon humana.
El rebelde protesta contra ello y reclama ante todo aquello que lo
permite o lo ha concebido. Conlleva un valor, por el cual se protesta
y en virtud el cual se reclama, demarcando con ello una medida y
limite, y que es universal; un valor comun a todos los hombres: “El
rebelde exige, sin duda, cierta libertad para si mismo, pero en nin-

21 HReL, p. 9. La cursiva es nuestra.
22 HReL, p. 18.
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gun caso, si es consecuente, el derecho a destruir el ser y la libertad
del projimo”™.

A lo que la actitud rebelde de revuelta contiene y sustenta, la
rebeliéon metafisica agrega otra instancia. Esta argumenta y decide
sobre un elemento de contradiccion humana que forma parte de las
condiciones de su existencia y que de algiin modo se halla presente
en la actitud rebelde:

“La contradiccidn es ésta: el hombre rechaza al mundo tal como
es, sin aceptar abandonarlo. En realidad, los hombres se aferran al
mundo y en su inmensa mayoria no desean dejarlo. Lejos de querer
siempre olvidarlo, sufren, por el contrario, porque no lo poseen
bastante, extranos ciudadanos del mundo, desterrados en su propia
patria. Salvo en los instantes fulgurantes de la plenitud, toda reali-

dad estd por ellos inconclusa™.

Sobre este elemento de contradicciéon humana fruto de existir
en una realidad finita, en un devenir temporal donde no hay per-
manencia de las experiencias de plenitud y junto con la toma de la
actitud rebelde, aquello por lo que protesta y ante lo cual se planta el
ser humano, la rebelion metafisica introduce un agregado a modo de
reaccion o respuesta.

Este agregado se da por la incursion en la via de una busqueda
respecto al mundo y la existencia en él de “poseerlo bastante”. A
través del intento de dotarlo de la unidad que no posee, “al protestar
contra la situacion en lo que ésta tiene de inconcluso, por la muerte,
y de disperso, por el mal, la rebelién metafisica es la reivindicacién
motivada de una unidad dichosa contra el sufrimiento de vivir y de
morir”?. “En todos los casos que hemos encontrado la protesta se
dirige contra todo lo que en la creacidn es disonancia, opacidad, so-

23 HReL, p. 263.

24 HRel, p. 242. Sobre esta misma situacién humana: en su verdad, su anclaje
antropoldgico metafisico y sus manifestaciones existenciales, reflexiona Komar en
varios pasajes de su curso publicado “El tiempo y la eternidad”, por ejemplo, dentro
de los titulos “El presente humano y la presencia atemporal” y “El deseo y la eter-
nidad”. El tiempo y la eternidad, lecciones de antropologia filoséfica 1967” Buenos
Aires, Sabiduria cristiana, 2003.

25 HRel, p28. HReG, p. 40.
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lucién de continuidad. Se trata, por lo tanto, en lo esencial de una
interminable reivindicacion de unidad”™?®.

De modo entonces, que a la protesta y reivindicacién propias de
la rebeldia como actitud de revuelta la rebelion metafisica afiade una
negacion suscitada por la pretensién y aspiraciéon de una unidad en
el mundo. La negacién afnadida, a la cual anteriormente hemos he-
cho referencia al afiliarla al postulado de autonomia y aqui volvemos
a presentarla, es la del mundo, la del mundo como es: “es metafisi-
ca porque discute los fines del hombre y de la creacién. El esclavo
protesta contra la situacion que se le crea como hombre. El esclavo
rebelde [el humano en actitud de revuelta] afirma que en él hay algo
que no acepta la manera como le trata su amo; el rebelde metafisico
(el que suma otro componente a la rebelion] se declara frustrado por
la creacién [...]7%.

En el momento que argumenta y se decide por ello, esta nega-
cion anadida, en una de sus vias, impele a la sustitucion de este mun-
do por otro, exige un reemplazo. Esta es la afirmaciéon contenida
en el agregado que la rebelién metafisica con su negacion anade al
actitud de revuelta “El rebelde reconocera que esa justicia, ese orden,
esa unidad que buscaba intdtilmente en su condicion tiene ahora que
crearlos con sus propias manos y con ello debera justificar la cadu-
cidad divina”?,

Puede quedarse en el deber de la justificacion de la caducidad
divina o emprender ademas la via anteriormente mencionada: susti-
tuir este mundo por otro.

En ambos casos, si es coherente y leal a su posicion el rebelde
metafisico es quien ha de incluir en su negacion sobre posicionada a
la actitud rebelde lo que sefiala Camus:

“«Me rebelo, luego nosotros somos», decia el esclavo; el ser
humano en actitud de revuelta. La rebelion metafisica afiadi6 en-
tonces el «somos solos» de que vivimos todavia al presente™.

26 HReL, pp. 96-97.

27 HRel, p. 27. HReG, p. 39. Lo escrito entre corchetes es agregado nuestro.

28 HRel, p. 29. HReG, p. 42.

29 HRelL, p. 232. Hemos modificado el “existimos” de la traduccion de Losada por
una mayor fidelidad al texto original, tal como sefiala la Dra. Inés Futten de Cassagne,
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Si los rebeldes metafisicos persisten en permanecer en el mun-
do negandolo, sin encubrimientos de la negacién ni huyendo auto
eliminandose, han de hacerlo “solos™: sin contar con el que niega, o
debiendo justificar, también “solos”, lo que de él quiera tomar, asi
como lo que de él ha de dejar de lado.

La posicién de rebeldia metafisica por esta via exige que un
mundo diferente haya de ser presentado, expresado y justificado.
Los participantes en la rebeliéon metafisica “se han visto obligados
l6gicamente a rehacer la creacion por su cuenta”? y cuando se quie-
ra pasar de emprender la tarea de justificar idealmente el reemplazo
del mundo que es por el que se considere real y valedero, sea como
sea el modo en que se lo conciba, se tratara ya de rebelion historica.

Muestras de su presencia en el devenir de la historia
de los dos siglos antecedentes

La rebelién metafisica proveyo a las diversas plasmaciones de
la rebelion histdrica: desde la parcial, de apartamiento de Dios in-
tentando mantener algunos principios del orden de su creaciéon que
termin6 predominando en la revolucién francesa, a las rebeliones
con el acento en la anulaciéon del autor del mundo y de su obra: el
anarquismo, socialismo revolucionario y el nihilismo decimonoé-
nicos y subsiguientes; las versiones con el acento en la instalacion
del sustituto: del comunismo, el fascismo y el nazismo en el siglo
que nos antecede. Lo que Camus en un extenso recorrido sefiala y
analiza exponiendo en la obra a la luz la constante filoséfica que ha
guiado el proceso.

Por otro lado, entre sus oponentes, hay uno que ha prevalecido
en esa historia. En el caso de la obra, un componente del conjunto

«Je me révolte, donc nous sommes disait I'esclave. La révolte métaphysique ajoutait
alors le «<nous sommes seuls» dont nous vivons encore aujourd’hui” HReG, p. 307. Se
ha optado por “somos solos” en virtud de que en el original francés figura “sommes”
y no: “existimos”. Y a pesar de que “estamos” seria la traduccion mas apropiada,
“somos” indica a nuestro criterio mayor conformidad con lo que Camus significa a
través de su expresion “nous sommes seuls”. Lo resaltado es nuestro.

30 HRel, p. 96. HReG, p. 128.
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que Camus presenta como aquello contra el cual la posicion rebelde
se encara. Por lo cual no constituye el centro de su principal atencién
y proposito dentro de la obra. Este oponente ha sido la linea auténo-
ma pero no rebelde del progreso humano, priorizando el “humana-
mente” de la busqueda de progreso por sobre el cultivo, el desarrollo
y la creatividad en el sentido y valor de la obra del autor del mundo
y con el colaboracionismo del conservadurismo hipécrita. Haciendo
al mismo tiempo, de forma gradual, prescindente a su autor.

Sin eficacia histérica ante esas lineas que la han signado ha pre-
dominado muy tenue en su presencia y en su impronta en esa histo-
ria un conservadurismo reaccionario, un “ismo” alejado de un recto
y adecuado espiritu conservador sin “aversién hacia lo nuevo™!.

Cerrando esta parte de la presentacion se ha de considerar el
alcance de ambas rebeliones tajantemente afirmado por Camus a
través de las cuales se “explica, en parte, la direccion vy, casi entera-
mente, lo desmedido de nuestro tiempo. La historia prodigiosa que
se evoca aqui es la historia del orgullo europeo™

31 Subtitulo de un tema referido a la actitud ante la historia desarrollado por
Komar en Con la corriente y contra la corriente. La aversion hacia lo nuevo. Komar
Emilio, La salida del Letargo, Buenos Aires, Sabiduria Cristiana, 2013.
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El médico, Siervo de Dios, Takeshi Nagai entre los escombros de Nagasaki.

La direccion y la desmesura provocada que nos sefiala Camus
ha ido logrando un alcance histérico que progresivamente fue ob-
teniendo un estado de presencia universal. Por el protagonismo que
ha logrado imprimir desde una porcién del mundo: “Occidente” -
con Europa occidental como cabeza gestante— sobre los sectores de
la humanidad y en las partes del mundo donde no se ha expresado
ni “vivido” la rebelién metafisica. A partir del desarrollo de su con-
tenido, el alcance ha ido dandose en ambitos mas alla del propio
del pensamiento (del ambito estrictamente filoséfico): sobre los di-
ferentes modos de expresion del pensamiento, la reflexion politica,
social, estética, cientifica, técnica, etc. (...) Como asi mismo a partir
de su concrecidn, es decir; en la union de la esfera de los propdsitos
con los de la accidn, a través de la rebelion histdrica.

3.-
Ayer y hoy en los intentos de unificacion
del mundo

Elsiglo XIX caracterizado con la intervencion de la rebelion me-
tafisica, con lo que va de suyo; los crimenes de razén anadidos a los
que siempre se han sucedido a lo largo de toda la historia humana,
proporcionados a través de sus ensayos e intentos fallidos de orde-
namiento del mundo de la historia y de los hombres, queda dentro
del registro de la historia. Posteriormente, los furores encendidos
por los diversos intentos de revolucion histérica en sus variantes
nihilistas, y los de la reaccién en combate contra ellas, cinica o0 no
cinica; inscriptas o no en la rebelién metafisica, los del siglo XX, el
“siglo de la destruccion™? se apagaron.

Corresponde intercalar alli los dos terribles hitos de las dos gue-
rras mundiales, ya que han sido participantes en ellas respecto a sus

32  HRel, p. 256, “dans le siécle de la destruction” HReG, p. 339.
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motivos y a sus modos la rebelion metafisica e histérica. Toda esa
historia ha quedado atras. Y junto con ella su continuacion; con la
pugna de furor contenido bajo presion de la que uno de sus conten-
dientes ha sido la rebelién metafisica e historica de tipo revolucio-
nario cesareo nihilista, y con el propio fracaso de este contendiente,
ella también cesé cerrando el siglo. La mano que ostente los logros
que la humanidad haya alcanzado en ese siglo no puede tapar el pa-
norama de lo recién referido con relacion a él.

En lo que siguid y lo que sigue de la historia aparece un interro-
gante propuesto para su consideracion y reflexion. El de preguntarse
sobre los tiempos sucesivos a los doscientos afios del periodo histo-
rico caracterizados por la rebelién metafisica y la rebelion histérica,
hasta hoy: ;la historia humana ha continuado su marcha sin relacién
o parentesco alguno con esa etapa anterior de dos siglos, de la que
ha participado respecto a su encuadramiento la rebelién metafisica
e historica? Respecto a su intervencion en la direccion: ;ha cesado
o cambiado ya sea radicalmente, o en alguna medida, o de algin
modo?

Partiendo para plantear estos interrogantes de una base que in-
cluya en cierta medida la actitud rebelde de la revuelta no habria
discusion en admitir que ha venido careciendo sostenidamente de
influencia en el despliegue de la historia de la humanidad a través
de los tiempos sucesivos a los dos siglos analizados por Camus, la
posicion que retne las diversas variantes de la afirmacion del deber
de “reparar en la creacién todo lo que puede serlo™*.

Esta refiere a las posturas que no anaden: el “somos solos” a la
actitud rebelde. Las que sin ese afiadido no se introducen dentro de
la rebelién metafisica, que “discute los fines del hombre y de la crea-
cién”. Variantes que no necesariamente se restringen a una profe-
sion de “lo sagrado” sino que junto a esta acuerdan en la afirmacién
de que “ni lo real es enteramente racional, ni lo racional completa-
mente real”4. Anteriormente, si bien presente, no habria signado el
encuadre de la historia de la humanidad del siglo precedente como

33 HReL, p. 280, “réparer dans la création tout ce qui peut I'étre”. HReG, p. 374.

34 HReL p. 273, “Ni le réel n’est entiérement rationnel ni le rationnel tout a fait
réel” p. 365,
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parte orientadora y constructora de ella —no asi como objeto de cues-
tionamiento y de anulacion por la adjudicacion sobre ella de una
postura ineficaz o encubridora de lo que la revuelta rechaza- mas
bien, progresivamente lo contrario; “La actualidad del problema de
la rebelion depende tinicamente del hecho de que sociedades enteras
han querido diferenciarse con respecto a lo sagrado. Vivimos en una
historia desconsagrada”?. “El hombre rebelde es el hombre situado
antes o después de lo sagrado, y dedicado a reivindicar un orden hu-
mano en el cual todas las respuestas sean humanas,”®. Afirmacidn,
dicho sea de paso, que por su parte Del Noce no cejo de suscribir e
intentar demostrar.

La posicion sostenida y propuesta por Camus de rebelion crea-
dora y que opone a la rebelion histérica (esta agrupa a las diver-
sas formas de rebelion metafisica que conducen a atentar contra lo
que la rebelion de actitud de revuelta defiende), por lo menos en los
principios que la sostienen —que han sido expuestos en la IV parte
del ensayo aborddndolos desde el plano estético, de forma general
y de lleno en la en la V parte “El pensamiento del mediodia”-, no
ha brillado con su presencia en los tiempos subsiguientes a los del
ensayo hasta los actuales.

Sijunto con ello es constatable la ausencia de formas revoluciona-
rias totalitarias cesareas de rebelion metafisica, por decantacion res-
taria igualmente rastrear la presencia actual de la rebelion metafisica
e historica que en su discusion de los fines del hombre y del mundo
tienda a alguna otra forma de “concepcion del mundo que asigna tini-
camente a la historia su tarea de producir los valores y la verdad™’.
Si el rastreo incluye el de alguna conexion con el pasado, habria que
explorar entre las que fueron propuestas y defendidas frente a las ce-
sareas nihilistas, por lo menos a través del siglo anterior. Aquellas ali-
neadas o emparentadas con la denominada por Camus -de la que se
ocupa tangencialmente al abordar a Marx dentro del anélisis del pro-
ceso de la rebelion metafisica— como “rebelion burguesa™

35 HReL, pp. 24-25.

36 HReL, p. 24 “L’homme révolté est ’homme situé avant ou apres le sacré, et appli-
qué a revendiquer un ordre humain ou toutes les réponses soient humaines,p. 34.

37 HRel, p. 138.
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“El progreso, el porvenir de la ciencia, el culto de 1a técnica
y la produccion son mitos burgueses que se constituyeron en
dogma en el siglo XX. [...] las esperanzas casi misticas suscitadas
en el siglo XIX por el desarrollo de la industria y los progresos
sorprendentes de la ciencia. Esta esperanza es la de la sociedad
burguesa misma, beneficiaria del progreso técnico. La nocién de
progreso es contemporanea de la era de las luces y de la revolucién
burguesa”®.

Inscripta en la posicion rebelde metafisica e histdrica, en la re-
volucion burguesa “la voluntad divina es sustituida por la idea del
progreso. «La masa total del género humano, mediante alternativas
de calma y agitacion, de bienes y de males, marcha siempre, aunque
a paso lento, a una perfeccion mayor»”%.

En definitiva, si se descarta la continuidad de la rebeliéon me-
tafisica e histdrica a través de alguna variante de presencia de esta
modalidad que ha constituido uno de sus lineamientos, de todas ma-
neras, quedaria pendiente el interrogante de determinar la presencia
de rebelion metafisica e historica participando de la historia reciente
y actual.

Experimento de una nueva sociedad del Khmer Rouge, Camboya.

38 HRelL, p. 180.
39 HReL, p. 180.
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Sila participacion ha venido dindose —de manera tal que pueda
ser incluida dentro de lo que pueda ensayarse como afirmable acerca
de lo que caracteriza a estos tiempos-, ha de tenerse en cuenta que la
rebelion metafisica seguird amenazando o dafiando lo que la actitud
rebelde de la revuelta reivindica. Ya que su posicion legitima en el
ambito de las ideas y de la accion apariciones afines a la “concepcién
del mundo que asigna unicamente a la historia su tarea de producir
los valores y la verdad”. De sus justificaciones, de las consecuencias
de su interna coherencia légica y de sus efectos histéricos plasmados
a través los dos siglos anteriores, se ha ocupado ardua y largamente
Camus de patentizar en su ensayo.

La posicién rebelde metafisica problematiza agudamente el
mantener lo que defiende la actitud rebelde de revuelta, supuesta y
reivindicada por la rebelién metafisica misma: la vigencia del limite
que supone, con el cual establece “la negacion a ser tratado como
cosa y quedar reducido a simple historia. [...] la afirmaciéon de una
naturaleza comun a todos los hombres, que escapa al mundo del
dominio [...] el hombre en su rebelién pone un limite a la historia.
En este limite nace la promesa de un valor™. La problematiza si al
mismo tiempo se “asigna inicamente a la historia”, es decir, a la sola
y total iniciativa humana -lo cual clausura algtin reconocimiento de
un ordenamiento propio inherente al mundo, en el cual esta inclui-
do el ser humano- “la tarea de producir los valores y la verdad”.

Ello no puede dejar de dar lugar a conflictos y tensiones, en los
que la parte perjudicada, amenazada o dafiada, es la concerniente a
la actitud de revuelta en lo que defiende y por lo cual reclama. Sobre
ello advierte Camus: “Por lo tanto, es justo decir que el hombre tiene
idea de un mundo mejor que éste. Pero mejor no quiere decir enton-
ces diferente; mejor quiere decir unificado™!. Intentar un mundo
unificado, mejor, pero no diferente. Contrario a esto ultimo es a lo
cual se aventura y en otros casos se anhela si s6lo “quedan los hom-
bres, es decir, la historia que hay que comprender y edificar™?y que
es propio de la rebelion metafisica.

40 HReL, p. 232.
41 HRel, p. 244.
42 HReL, p. 99.
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Si por ese carril se transita, “lo diferente” inexorablemente se
expone a colisionar con todo lo transhistérico, dentro de lo cual se
ubica lo que sustenta el valor y el limite que evita hacer violencia al
ser humano, quien es objeto de la reivindicacion rebelde.

Unificar el mundo haciéndolo diferente segin prodigiosos o
pragmaticos designios, si es que el marco de la rebelion metafisica
se halla presente en nuestra historia, legitima y fomenta las posibili-
dades de la criminalidad racional. Ya que por su espiritu la rebelion
metafisica induce a “la reivindicacion irracional de la libertad [que]
va a tomar paradojicamente como arma a la razon™%.

Cuando se postula la rebelion metafisica, ella, como ha sido y es
siempre, “al «me rebelo luego somos», agrega, meditando prodigio-
sos designios y la muerte misma de la rebelién: «Y somos solos»”#4,
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Metafisica, reduccionismos
e intuicion natural del mundo

por ALBERTO BERRO®

Recuerda Romano Guardini en sus notas autobiograficas que,
cuando se planteaba qué asuntos estudiar, no se preocupaba tanto
por pensar los temas que su audiencia quisiera escuchar, sino que
elegia temas que le interesaban particularmente a €, con la confian-
za de que seguramente serian también del interés de sus oyentes?.
Este optimismo de Guardini me es particularmente util en esta ex-
posicion, en la que trataré de compartir un interés y una inquietud
personales, confiando que seran de interés de los lectores, y no es-
tando seguro de que asi serd. Porque no se trata de un tema especial-
mente “existencial” ni inherente a la problematica humana, sino que
apunta a nuestra vision del mundo.

Partimos de la contemplacién de un zorzal colorado en mi jar-
din. Canta. Lo veo volar, detenerse en un arbol, picotear. Me acerco
y huye. ;Qué es ese zorzal en relacion con la inmensidad del univer-
so? Ocupa un lugar minimo en un espacio en el que existen miles

1  ArBerTO BERRO es Dr. En Filosofia por la UCA. Es miembro fundador y
presidente de la Fundacién Emilio Komar. Algunas de sus publicaciones son: Vivir
desde el don, Buenos Aires, Sabiduria Cristiana, 2008; La inteligencia como potencia
intuitiva. Un estudio sobre Santo Tomds de Aquino, Buenos Aires, Sabiduria
Cristiana, 2009.

2 Berichte iiber mein Leben, Autobiographische Aufzeichnungen, Patmos,
Disseldorf, 1984, p. 47.
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de galaxias. ;Y qué es en la inmensidad del tiempo, en esos miles
de millones de afios que lleva ya nuestro universo? Hace dos afos
no existia. Dentro de tres afios no va a existir mas. ;Es un ente, o un
conglomerado muy pasajero de atomos y moléculas, o una coopera-
tiva de células? ;O todo esto a la vez?

Nuestra “intuicién natural del mundo”, la del hombre de a pie, y
la del cientifico cuando no esta ejerciendo su ciencia; lo que se deno-
mina actualmente “mundo intuitivo”, considera espontaineamente
al zorzal como un ente real con un existir y un obrar propio, como
algo aparte, con sus nitidos contornos.

Esta intuicién natural del mundo, que los antiguos griegos lla-
maban “doxa” (“opinion”), el saber “experiencial”, nos permite vivir
en un mundo con sentido y orientar nuestras acciones en este entor-
no. Es el conocimiento “precientifico” que vamos adquiriendo desde
que nacemos y sin el cual no podemos vivir.

Luego viene la ciencia y trata de explicar el fendmeno (nuestro
zorzal) con la razdn, y con sus métodos. Y aqui comienza la cues-
tion: para la ciencia, “explicar” es reducir a componentes: dtomos
y moléculas (en el caso de la explicacion fisico-quimica del zorzal);
células y conglomerados de células (si se trata de su explicacion
bioldgica).

En este punto me resulta necesario introducir una expresion
que tiene su origen en la astronomia griega y que resume lo que
debe ser una explicacion: “salvar los fenomenos”, sddzein td phai-
némena. Esta expresion significa que, después de una genuina y
completa explicacion, lo explicado, y lo que él muestra en su ma-
nifestarse, sigue siendo tal. Aplicada a nuestro ejemplo: una vez
explicado, el zorzal debe seguir siendo un zorzal, conocido y com-
prendido con mayor profundidad, pero un zorzal al fin. Segun este
principio, la ciencia no debe cancelar la intuicion natural del mun-
do sino dar razén de ella.

Traslademos el problema, por ejemplo, a la conciencia subjetiva
del “yo”. Nuestra experiencia personal nos atestigua que existimos
como un “yo”, como una autoconciencia que perdura a través de
sus vivencias y conserva su identidad a través del tiempo. Puede ha-
ber muchas explicaciones del “yo”, pero es deseable que el “yo” siga
siendo el “yo” después de explicado. Y asi con todas las cosas.
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Esta experiencia natural del mundo y del yo es valiosisima; gra-
ves trastornos psiquicos atraviesa quien la experimenta alterada, y
un pensamiento realista, basado en el sentido comun, la acepta de
manera espontanea como fundamentalmente verdadera.

Y aqui aparece la cuestion del “reduccionismo”. Denomino re-
duccionismo a toda explicacion que, al explicar el fenémeno, termi-
na resolviéndolo en algunos de sus componentes de tal manera que
se pierde la integridad del fenomeno, su unidad y singularidad como
tal. El fendmeno, lo que aparece, resulta finalmente ser una mera
“apariencia” producida por la interaccion de sus componentes. Y
claramente no es lo mismo “fendmeno” que “apariencia”.

Una explicacion reduccionista del zorzal, o del yo, es aquella por
la que, una vez explicitada, ni el zorzal ni el yo contintan siendo
tales, sino otra cosa que la explicacion descubre como lo verdadera-
mente existente, como la verdadera realidad.

Esta es la limitacion de las explicaciones fisico-quimicas de los
seres vivientes: un organismo corre el riesgo de pasar a ser nada mas
que el juego interactivo de un conjunto de dtomos y moléculas, de
manera analoga a lo que sostenian los presocraticos. Para Anaxa-
goras, por ejemplo, el zorzal no era mas que un conjunto pasajero
de particulas denominadas “semillas” (spermata), como para Em-
pédocles una conjuncién temporaria de los cuatro elementos, agua,
tierra, aire y fuego. El hecho de que hoy sepamos por multiples
pruebas que la moderna explicacion fisico-quimica es verdadera (a
diferencia de las teorias no comprobadas de los presocraticos) no
impide que la consideremos incompleta, en cuanto no da razén su-
ficiente de la experiencia del zorzal en cuanto tal porque la reduce a
sus componentes pre-biolégicos. Una expresion muy grafica de esta
mentalidad se puede encontrar en la frase “somos polvo de estrellas”
con la que Carl Sagan solia caracterizar al hombre. No se “salva” el
fenomeno humano en su especificidad. Con esto no apuntamos a
desvalorizar la ciencia sino a sefialar una limitacién suya dentro de
sus inmensas posibilidades.

La Biologia parece estar en una posicion diferente respecto de
nuestro zorzal. Como estudio de la vida, tiene mayor sensibilidad
para lo individual que la fisica y la quimica, porque su objeto son los
seres vivientes, maxima expresion de la individualidad en la natura-
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leza. La genética llega a descubrir que nuestro zorzal tiene un ADN
que no solamente lo hace “zorzal” sino mas aun, lo hace este zorzal
particular, distinto de los otros de su misma especie. Sin embargo,
esta genética, con todo lo sensible que es en relacién con la indivi-
dualidad, y con todo lo sofisticado e interesante que tiene el estudio
del cédigo genético (verdadera maravilla de la diferenciacién entre
los vivientes), en la practica corre el peligro de terminar reduciendo
el zorzal a sus genes, como lo sostuvo la teoria del “gen egoista” de
Richard Dawkins, para la cual los organismos vivientes no son mas
que vehiculos de los que se valen los genes para perpetuarse. Mas
aun, en este enfoque nuestro pobre zorzal no es mas que el instru-
mento del que se valen, no ya solamente “los genes”, sino la Evolu-
cion de la Vida para prolongar su camino por la tierra, como explica
el naturalista Jestis Mosterin haciendo suyas las palabras de Dawkins
y otros bidlogos>.

;Y qué es la vida en ultima instancia? Responde Mosterin: “La
vida es un estado excepcional de desequilibrio termodinamico, de
separacion de la corriente principal de la realidad. La muerte es la
vuelta al equilibrio, a la normalidad. La individualidad del ser vivo se
construye sobre el desequilibrio con el entorno, es dificil de mante-
ner, improbable y fragil. La muerte es el colapso de la individualidad,

3 Jests Mosterin, La naturaleza humana, Barcelona Austral, 82, 2011 (12 2006),
p. 313-315.
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el retorno a la unidad, al equilibrio, al origen, al estado de indistin-
cion previo a la existencia. Los seres vivos somos espuma efimera y
olas fugaces del profundo océano de la realidad*.

Afortunadamente hay una ornitologia y hay ornitélogos que se
dedican a estudiar las aves y a conocer en profundidad todo lo que de
particular hay en esto que llamamos “zorzal”, algo mas que espuma
efimera y ola fugaz. Se trata de un estudio empirico por excelencia,
regulado por la experiencia y fiel a ella. La ornitologia no tiene nada
de reduccionista. Ella se salva de nuestra critica, como toda ciencia
devota de lo particular en cuanto tal, que se maravilla en su contem-
placion, como sucede con el avistamiento de aves en el campo.

Llamamos “reduccionista” entonces a toda explicacion de un
fenomeno que al terminar no deja ya a nuestro fendmeno seguir
siendo el que era al comienzo de la explicacion. El fenomeno pierde
su especificidad, pasa a ser epifenémeno de otra cosa que es lo verda-
deramente real. Propongo distinguir dos tipos de reduccionismo: el
que explica lo particular por lo universal, y el que explica lo superior
por lo inferior. En algunos casos convergen, cuando aquello “uni-
versal” a lo que reduce lo particular es también “inferior” (como la
caracterizacion del hombre como “polvo de estrellas”).

Explicaciones de lo particular por lo universal son todos los mo-
nismos metafisicos: el ente particular no es mas que un momento o
manifestacion de una totalidad que es lo verdaderamente existente y
operante: la Idea Absoluta de Hegel, por ejemplo. Ante ella, nuestro
zorzal no es mas que un momento fugaz y aparente, sin consistencia
en su finitud. Lo verdaderamente existente y operante en él es otra
realidad. También Nietzsche es un reduccionista de este estilo cuan-
do reduce todo lo real a puro devenir. Es claro que los monismos
metafisicos no salvan el fenémeno.

La otra forma de reduccionismo, la explicacion de lo superior
por lo inferior, es muy comun en nuestro tiempo: “no es mas que” es
su formula preferida. Riidiger Safranski nos habla en su biografia de
Heidegger acerca de la obsesion por reducir que habia a principios
del siglo XX, contra la cual se erigié la fenomenologia de Husserl.
Nada nuevo bajo el sol. Veamos algunos ejemplos:

4  Ibidem, p. 332.
63



Bitdcora Qilosépica N° 6

- La historia reducida a la naturaleza (por ejemplo, en las filo-
sofias de la Historia que la explican por leyes cuasi naturales,
negando lo especifico de la historia que es el ser causada por
la libertad).

- El hombre reducido al animal (el hombre es sélo un animal
superior, un primate).

- La psiquis reducida al cerebro (reduccién de los fenémenos
psiquicos al funcionamiento cerebral que estd en su base,
como es tendencia en las neurociencias contemporaneas).

- Lasociedad reducida a la biologia (reduccién de las institucio-
nes sociales a estructuras de comportamiento determinadas
biolégicamente. Por ejemplo, Wilson y su “Sociobiologia™).

- Lavida reducida a lo fisico-quimico (explicacion de los feno-
menos organicos solamente a partir de la estructura fisico-
quimica de los organismos).

- La “persona” reducida a la “cosa” (es la reduccién mas pro-
funda y esencial, caracteristica del ateismo).

El que explica lo superior por lo inferior termina negando la es-
pecificidad de lo superior. Tiende a ver eso superior como lo mismo
inferior “mas elaborado”, un epifenémeno como dijimos, pero fun-
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damentalmente del mismo orden y grado. La vida es un epifendéme-
no de la materia, el hombre es un epifenomeno de la vida. Es decir
que no se salvan los fenémenos.

Siempre hay “algo mas” que la explicacion de nivel inferior no
explica y la experiencia atestigua. Y que es salvado por la diversidad
e irreductibilidad de los saberes. En este sefialamiento Husserl fue un
maestro y la fenomenologia un magno esfuerzo de hacer justicia a
los diversos planos de la realidad.

La gran diversidad y pluralidad de las ciencias, reflejo de la gran
diversidad de lo existente; su no reduccion a una sola ayuda a pre-
servar la validez definitiva del mundo intuitivo, es decir, que los sen-
tidos no nos engafan y que lo que el hombre comun percibe como
existente diversidad realmente lo es. Lo que una ciencia descubre
como especifico de su objeto, a la otra ciencia se le escapa porque no
cae bajo su objeto y su método propios. En este sentido las ciencias
se complementan felizmente. La ornitologia afirma del zorzal verda-
des que la fisica o la biologia general omiten en su universalizacién
y simplificacion. La psicologia dice del yo verdades que la biologia
humana omite en su universalizacion y simplificacién, que por otra
parte son muy valiosas, ya que las ciencias buscan naturalmente la
unidad entre todos los fendmenos que estudian. Pero muchas veces
esta simplificacion y esta universalizacion se llevan a cabo pagando
un precio muy caro.

>’

En este lugar es donde puede reaparecer la antigua metafisica,
tan vapuleada en los ultimos siglos, y mostrarse como respuesta fe-
cunda a los problemas que planteamos aqui. La metafisica clasica
acepta con veneracion la veracidad del mundo intuitivo, de la intui-
cidn natural del mundo que compartimos todos los seres humanos.
Ve en ella, de manera implicita, un designio del Creador, y confia
espontaneamente en ella. Parte de ella como un punto de partida s6-
lido y confiable. Estamos rodeados por una pluralidad y diversidad
maravillosa de entes naturales y culturales con los que interactua-
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mos cognitiva y afectivamente de manera constante, y esto es lo que
debemos explicar. La metafisica clasica viene a decirnos que estos
entes son verdaderos entes, que existen y obran, tal como los expe-
rimentamos en el saber prefiloséfico y precientifico que orienta la
vida cotidiana.

Si no me equivoco, uno de los aspectos mas profundos de la
filosofia ateniense con sus tres grandes maestros, Socrates, Platon
y Aristoteles, fue el de aceptar como valida la intuiciéon natural del
mundo frente a los presocraticos, y procurar explicarla de tal mane-
ra que se salvaran los fenémenos, es decir, la diversidad y jerarquia
de los entes. En términos filoséficos: los presocraticos explicaban los
entes naturales por su “causa material” —que es inferior, y comun a
todos ellos—, por cada uno de los cuatro elementos, o por la mezcla
de los cuatro, o por las semillas, o por los dfomoi. Reducian los entes
particulares a esta materia primordial, y desconocian la “causa for-
mal”, descubierta por la filosofia ateniense, que hace a cada ente ser
lo que es y no otro. Esta nueva filosofia ateniense busca ciertamente
explicar los entes por sus principios constitutivos, pero estos prin-
cipios una vez conocidos dejan ser a los entes explicados por ellos y
los fortalecen en su entidad propia, sin resolverlos en la totalidad.
“Consagran” esta entidad propia de cada ente. Esto es particular-
mente claro en Aristoteles, verdadero maestro en el arte de salvar los
fendmenos, pero no es comprensible el surgimiento de la filosofia
aristotélica sin el aporte previo de Sdcrates y Platon, en particular
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gracias al desarrollo en estos autores del concepto de esencia, que
viene a coincidir bastante con la “causa formal” aristotélica. Cada
cosa es lo que es y no otra, porque posee una “esencia” que la consti-
tuye, que la distingue, y en cierto sentido la hace fuerte y consistente.

Para la filosofia ateniense, nuestro zorzal puede tener muchos
elementos fisico-quimicos comunes con el drbol sobre el que esta
detenido, pero no puede reducirse a ellos porque su esencia de zor-
zal lo hace distinto y lo asegura en su existencia propia. Y puede que
la Vida corra a través de él en su lucha por sobrevivir e imponerse,
pero no le quita esto el hecho de que ¢l tiene su propia esencia de
zorzal que defiende con ahinco.

Tomas de Aquino dio a esta visiéon una consagracion definitiva:
no sélo hay esencias especificas sino también individuales —nues-
tro zorzal tiene “su” esencia distinta de la de sus amigos de la mis-
ma especie que revolotean con ¢l en mi jardin-; y cada una de estas
esencias tiene algo propiisimo, por breve que sea el tiempo de su
existencia y minimo el lugar que ocupa en la inmensidad del uni-
verso: su acto de ser, su acto de existir. Sus componentes fisicos,
quimicos o biolédgicos, los dtomos y las moléculas, las células y los
6rganos, no “existen” del mismo modo que él: existen, tienen “esse”
“en” mi zorzal, no existen, sino que coexisten en este ente particular.
Y si ahondamos en la metafisica de Tomas llegaremos a que nuestro
zorzal es “creatura”, ente unico e irrepetible que debe su esencia y su
existencia al Pensamiento y al Amor creadores, que lo rescatan de la
manera mas profunda y radical imaginable del mero flujo de la ma-
teria o del devenir. Estamos ante el colmo mismo de la consagracién
ontolégica de lo individual.

La trascendencia de Dios, por otra parte, su distincion respecto
del mundo que El cre6 impide un tercer tipo de reduccién que no
hemos mencionado antes, muy tentadora para los espiritus religio-
sos: la de lo inferior en lo superior, de la Creatura a Dios, que pode-
mos observar por ejemplo en el panteismo. Por pequeia que sea, la
creatura tiene su esse, su acto de ser propio distinto del acto de Ser
Infinito del que procede. La filosofia de santo Tomas de Aquino es
especialmente experta en prevenir contra este tipo de reduccionis-
mo, como lo ha sefialado Guardini al reconocer el peligro inherente
a su querido san Agustin de debilitar lo finito: la formacién del pen-
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samiento cristiano —dice— tuvo que provenir de otro lado: de maestros
en los cuales la densidad propia del ser finito fue experimentada de
manera muy natural y auténtica, y se le hizo justicia. Su adalid es
Santo Tomds de Aquino°.

Lo que el comun de los hombres vemos, tocamos y sentimos
en nuestro andar por este pequefio planeta Tierra -minima expre-
sién en un universo inconmensurable- resulta asi confirmado, por
pequeiio que sea, como verdadero, confiable, seguro. Nuestros sen-
tidos no nos engafian: vivimos en un entorno de entes reales, con-
sistentes, con los que tratamos en nuestra praxis cotidiana. Nuestra
“intuicion natural del mundo” puede seguir operando confiada en
que no esta siendo enganada por unas apariencias inconsistentes.

Lo mismo sucede con nuestro yo: la autoconciencia espontanea,
cuando asigna realidad al yo que experimenta, cuando se vivencia
como un sujeto constante, no se equivoca. Mas alla de explicaciones
socioldgicas, o psicoanaliticas, o meramente bioldgicas, nuestro “yo”
existe en si mismo y tiene consistencia: es en ultimo analisis persona,
sustancia individual de naturaleza racional.

5 Romano Guardini, La conversion de San Agustin, Buenos Aires, Agape, 2007,
p. 156.
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La metafisica clasica del ente particular salva a la experiencia del
ente de ambos tipos de reduccionismo. No se puede reducir lo parti-
cular a lo universal porque el ente es “aliquid”, algo otro, de manera
consistente, o “individuum”, algo indiviso en si y dividido de todo
lo demas. Y no se puede reducir lo superior a lo inferior, porque
hay grados en las esencias, y las esencias superiores pueden incluir el
grado inferior pero no se limitan ni se reducen a él.

Claro que la metafisica va a decir muy poco de la esencia del
zorzal. Le va a dejar ese trabajo a la ornitologia. Pero va a defender
con todo su arsenal especulativo que el zorzal tiene una esencia irre-
ductible a sus elementos materiales o al todo de la vida.

>’

Existe una critica bastante sutil que se le hace a la metafisica cla-
sica, especialmente a la aristotélica, de la que es oportuno hacernos
cargo aqui en directa relacion con los temas que estamos tratando: la
de hipostasiar, o sea dar estatus ontologico, a las categorias del len-
guaje. Por ejemplo, de la sintaxis: el “sujeto” de la oracion se hipos-
tasia en la sustancia, el ente subsistente. El “predicado” se hipostasia
en “acciones” u operaciones. Los “predicativos” se hipostasian en ac-
cidentes o propiedades, o en las esencias especificas o genéricas. Lo
mismo con la morfologia: el “sustantivo” se transforma en sustancia;
el adjetivo en accidentes; el verbo en acciones, etc. La ontologia en-
tonces es dependiente de unas determinadas estructuras lingiiisticas
propias de una cultura, la occidental. Habria en este saber tradicio-
nal de occidente que se llama metafisica un transito indebido de lo
lingiiistico a lo logico, y de lo légico a lo ontolégico. Una metdbasis
eis allo génos, un salto inaceptable de un plano a otro. La acusacién
aplica especialmente al aristotelismo: las diversas categorias morfo-
légicas o sintacticas se transforman de manera ilegitima en las diez
categorias ldgicas, y éstas en los diez géneros del ente, la sustancia y
los nueve accidentes.

Para Nietzsche, por ejemplo, la categoria de “ser” nacié de la
necesidad de hipostasiar el “yo” (sujeto gramatical por excelencia) y
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salvarlo de su disolucion en el puro devenir, que es lo real. El “suje-
to” gramatical y logico pasé a ser un sujeto “ontoldgico”.

La filosofia del “giro lingiiistico”, tan influyente durante el siglo
XX, vino en ayuda de esta tesis al decir que el lenguaje es anterior y
determinante del pensamiento, y el pensamiento anterior y deter-
minante de la realidad (la cual obviamente, una vez desenmascarada
como producto del lenguaje, deja de ser tal realidad: es reducida al
lenguaje). Porque hablamos de determinada manera vemos las cosas
de esa manera. Porque hablamos con sujetos, verbos y predicados
vemos en las cosas sustancias, actos y accidentes.

A esta critica respondemos con una pregunta: ;no serd que la intui-
cién natural del mundo plasma en el lenguaje lo que intuye en lo real?
sNo sera que el lenguaje esta intimamente unido, en todas las culturas, a
nuestro “mundo intuitivo”? ;Entonces, que hay realmente “cosas” (de-
nominadas con sustantivos o sujetos) que “obran” (denominadas con
verbos que indican acciones), que tienen “propiedades” (que nombra-
mos como predicados), y que por eso el lenguaje se organiz6 de esta
manera? ;No es mas sencillo considerarlo de este modo? Claro que estas
filosofias tienen un problema muy serio con la sencillez. ..

El lenguaje es naturalmente ontoldgico, no sélo las lenguas oc-
cidentales hijas de Grecia: la mayoria de las lenguas humanas, sino
todas, aunque algunas puedan estar mas centradas en el sustantivo y
otras en el verbo. Claro que para afirmar esto hay que ponerse en la
vereda de enfrente del giro lingiiistico y repensar el lenguaje desde
la validez universal de la intuicién natural del mundo que él expresa,
que parece ser bastante parecida en grupos muy heterogéneos de
seres humanos y de culturas, de lo contrario no se explicaria el uni-
versal fenémeno lingiiistico de la traduccion.

Quiza por todo esto es que nuestro maestro Komar insistia tan-
to en seguir enseflando la gramatica tradicional (que explicaba las
funciones sintacticas y morfoldgicas de las palabras en relacién con
las cosas), y criticaba duramente la introduccion en los colegios de
la gramatica estructural (que las explica por sus funciones internas,
inmanentes a la oracion: el “sujeto” deja de ser “quien realiza la ac-
cién” y pasa a ser “el que concuerda en persona y nimero con el ver-
bo”, etc.). La gramatica tradicional era a sus ojos una manera muy
practica de ensefar logica realista en los colegios.
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>’

Volviendo a nuestro zorzal: ;no sera que la pérdida de contacto
con él es una de las raices del ateismo contemporaneo? Que, como
insistia nuestro maestro Komar, consiste mas en negar la Creacion
que en negar directamente a Dios. “El mundo es para los hombres el
conjunto de los objetos producidos por él mismo y de las institucio-
nes sociales”, decia Peter Hacks hace varias décadas, expresando un
pensamiento que se hizo realidad hasta niveles increibles en nuestro
tiempo®. Silo unico con que nos topamos en nuestra vida diaria es con
hechuras nuestras, si rara vez contemplamos un zorzal colorado, es
bastante logico que pensemos que habitamos solamente en un mundo
creado por nosotros, donde ya no hay vestigios del Creador. ;Pero...
y nosotros mismos? ;No somos acaso, como el zorzal, un ente creado
que conduce a Dios? ;No somos un residuo de creaturidad en un mun-
do artificial? Lo somos, y quiza sea por eso que nuestra época parece
tan obsesionada por hacer del hombre también su propia creacion. ..

Quiza por todo esto es que a san Francisco, en palabras de Ches-
terton, “no le agradaba ver el bosque en lugar de los arboles” y “que-
ria ver cada drbol como cosa distinta y casi sagrada”...”. Lo mismo
que intentamos nosotros con el zorzal que reposa sobre su rama...
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por MARIA DEL CARMEN FERNANDEZ?

Resumen

La presente reflexion permitird ver a la mujer a la luz de la con-
cepcion realista, creacionista, participacionista. Para ello sera nece-
sario comprender lo que es el espiritu metafisico como aptitud para
captar los valores, en la acepcion de Aimé Forest. La mujer llamada
desde el corazén de la metafisica, a ser presencia, conforme al ethos
femenino, donde ella habita: la interioridad del alma. ;El modelo?
Maria, la mujer plena. En y desde Ella, nuestro ideal femenino: “Vir-
go —Mater”. En el amor, en la profesion, desde la vocacion: ser re-
dentora, tierra sustentadora del habitar creador.

Palabras clave

Misterio - ethos femenino - presencia —ideal virgo-mater

1  Disertacion presentada en el Simposio. La Mujer en el pensamiento catélico,
Universidad del Salvador, 1995.

2 Maria DEL CARMEN FERNANDEZ es Profesora en Filosofia y Pedagogia por el
Instituto Superior del Profesorado, Joaquin V. Gonzilez. Dedicada al estudio especu-
lativo en Antropologia Filosofica desde 1970. Participante y disertante en Congresos
de Filosofia, Nacionales e Internacionales. Autora de diversas publicaciones.
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El espiritu metafisico

“El Espiritu metafisico es la aptitud para captar valores”.
AIME FOREST.

“El espiritu metafisico, es la aptitud para captar valores”; asi se
expresa Aimé Forest sobre la capacidad de desentrafiar la esencia
del misterio del ‘otro’, en nuestro caso la propia: EL SER femenino.

Lo primero que debemos hacer es explicitar lo que se entiende
por el sentido del ser; respecto a esto podemos responder siguiendo
a Marcel de Corte:

“Nosotros entendemos por el sentido del ser o sentido metafisico
de la existencia, esta disposicion intima del conocimiento humano,
hecha de un espiritu encarnado en la vida, por la cual el hombre
entra en contacto amistoso y fraternal con las cosas y las personas
que lo rodean, no solamente en su materialidad bruta y su represen-
tacion sensible o en tanto son simbolos de un mundo superior, sino
en tanto son realidades singulares, ex-istentes, porque son como
el mismo hombre es, independiente de él y provistas de esta per-
feccion indefinible e inconceptualizable que es el existir [...] Para
quien tiene el sentido del ser, el valor y el ser coinciden™.

Ahora bien, esa realidad singular ex-istente en la cual tratamos
de penetrar es, como el mismo ser humano es, ‘un misterio’; por ser
misterio no es un problema; éste puede ser resuelto por una técnica
adecuada, el misterio no.

Un problema se plantea, se planta frente a mi, cerrando el paso a
mi pensamiento como una roca cierra el camino. Por eso mismo se
justifica una técnica en funcién de la cual, por otra parte, se define y
cuya explicacion es impersonal en el sentido de que puede ser hecha
por cualquiera.

sQué es en cambio el misterio? Ante todo, debemos tener cui-
dado de no confundirlo con lo incognoscible. Lo incognoscible es el
limite de lo problematico. El misterio es de otro orden, pertenece a

3 Marcel De Corte, Philosopie des moeurs contemporaines, Editions Universitaires,
1944, p. 50.
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una esfera trascendente que podemos llamar meta-problematico o
meta-técnico. Es un problema que se apoya sobre sus propios datos,
0 mejor, que se apoya sobre sus propias condiciones de posibilidad
inmanente. Esto requiere explicacion. Mientras que un problema se
encuentra todo entero ante mi, el misterio es algo en lo cual yo mis-
mo estoy comprometido, implicado, de tal suerte que la distincién
entre mi y ante mi, pierde su significacion. De ello se sigue que el
misterio no puede ser pensado ni representado, ni demostrado, pues
esto seria objetivarlo; solamente puede ser reconocido por una es-
pecie de intuicién concreta, oscura en si misma y dependiente de la
libertad, que se emparenta con la fe. Y sin duda es posible degradar
un misterio para hacer de él un problema, pero ese es un procedi-
miento radicalmente vicioso, que sefala una verdadera corrupcion
de la inteligencia, y su abdicacion frente a la técnica®.

La presente explicacion nos indica la actitud frente al misterio;
ésta no es otra que la reverencia, dado que es el inico medio adecua-
do para acceder al valor moral del ‘otro’, el mas elevado en la escala
natural pues BONDAD, PUREZA, VERACIDAD, lo trascienden todo.

Los valores morales pertenecen a la persona, a su libertad y mis-
midad y cuando se pretende alcanzarlos es necesario esforzarse para
llevarlo a cabo.

En esto, la reverencia es la madre de la vida moral, la dnica ac-
titud para aprehender los valores. Es ademas el presupuesto de todo
conocimiento profundo y la esencia del comportamiento moral.

La reverencia es el presupuesto del amor; afirma al ‘otro’ y le
otorga espacio para que se manifieste libremente. Ello se manifiesta
ampliamente en el amor materno, cimiento de la vida comunitaria;
la irreverencia quebranta la misma.

El misterio de lo femenino requiere para ser-con-él la reverencia
y la pietas, el respeto hacia lo que ella es: ‘substancia particular, de
naturaleza espiritual: persona, creatura que sélo puede entenderse
desde la participacion: como rayo refractado del Creador.

La participacion es el corazén de la metafisica. Participare: par-
tem-capere: tomar parte, no ser parte; segiin Cornelio Fabro: “Par-
ticipar” se predica de un sujeto que tiene una cierta formalidad o

4  Roger Vernaux, Lecciones sobre existencialismo, Buenos Aires, Club de
Lectores, 1952, pp. 201-205.
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acto, pero no de un modo exclusivo y total>. Podria expresarse asi:
La creatura sin el Creador desaparece.

Desde aqui puede comprenderse un vinculo muy importante
dentro de esta meditacion; la relacion de participacion y presencia.
La Presencia es afirmacion del Ser Divino como suprema presencia y
realidad. A su vez, Gabriel Marcel cuando se refiere a la relacion in-
terpersonal expresa: “La presencia es la relacion objetivamente inde-
finible, mediante la cual el ‘otro’ me hace saber, que esta con-migo”.
Ella se revela inmediatamente, inevitablemente, en una mirada, una
sonrisa, un acento, un estrechar la mano: en consecuencia, la pre-
sencia es ya, participacion.

Dios es el primero que se ha hecho presente a la realidad para
afirmarla y confirmarla en su ser; asi podemos leer en el Génesis:
“Yo quiero que seas; es bueno, muy bueno que existas” (1, 31). Ese
gesto lo repite el ser humano cuando ama y el mismo es posible por
tener parte en lo Infinito, por tomar parte en el Ser Absoluto de
Dios; desde esa comunicacion profunda, analégicamente se funda-
menta la comunion de vida.

Por ‘ver’ lo divino en el otro, se comienza a ser-con-él desde
adentro, desde lo profundo: esto es el amor: participacion de las ri-
quezas, de los valores que habitan en la interioridad.

Por eso es posible hacer existir; la creacién es comunicacion de
la participacion; por ella ‘se da ser’. Quiza aqui se entiende la expre-
sion de santo Tomas: “El amor es el regalo esencial...”, algo gratuito
otorgado en plenitud a la mujer para engendrar la vida en su com-
plemento con el varén desde la paternidad responsable, pero tenien-
do en ella un lugar raigal en su desarrollo. Asi dice Harry Guntrip:
“La capacidad de estar solo no puede existir sin la experiencia de
haber estado solo en los primeros dias de vida, en la nifiez, en pre-
sencia de la madre. Por esa razon, la capacidad de estar solo es en
realidad una paradoja; es la experiencia de estar solo cuando alguien
estd presente”®.

5  Cornelio Fabro, Partecipazione e Causalita, Torino, 1956, p. 630.

6  Guntrip, Harry. El Self en la teoria y la terapia psicoanalitica, Buenos Aires,
Amorrortu, 1971, p. 120.
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En consecuencia, la mujer esta llamada desde el corazén de la
metafisica y desde su ser-misterio, a ser: ‘presencia desde su ethos
femenino’, desde lo ‘propio™: la interioridad, lugar donde ella habita.

El ethos femenino

“En la interioridad hace eclosion hacia adentro, la esencia del
alma. Si el yo vive aqui, vive en el fundamento de su ser, donde
esta de veras, en su casa y su domicilio, entonces experimenta en
cierta medida, el sentido de su ser y siente su fuerza recogida entre
las potencias particulares del alma™.

Dice Peter Wust: “En el alma, debe buscarse su modo de ser exis-
tencial; esa es la destinacion especifica de la mujer: las cosas del alma”.

Y puede serlo por lo que expresa Edith Stein, porque ese es, su
dominio; desde ese entronque fundacional esta llamada a ser pre-
sencia al mundo.

;Cual es la via para llevarlo a cabo? La conquista de la interiori-
dad por medio del ‘suelo virgen’ del silencio.

Sélo quien sabe permanecer ‘en la casa’, pone los cimientos de la
vida comunitaria, pero se debe aprender a habitar en el cuarto de la
mismidad e identidad desde el fundamento de la Verdad.

Sélo si esta plantada en ‘lo propio” puede caminar hacia el creci-
miento perfectivo, elaborando lo que lleva adentro; es muy cierto la
ensefianza de Nicolas de Cusa: “Si tu serds tuyo, yo seré tuyo”; ésta
es la condicion de apertura a los demas, raiz de la vida femenina: ‘el
don de sf’.

Lalinea de lo propio es lalinea del verdadero desarrollo; toda re-
lacién afectiva: amistad, amor, es ayudar al ‘otro’ para que continte
en lo propio. La posibilidad reside en la voluntad de energia vocera
de la propia naturaleza, que se dirige al cambio perfectivo. Toda la
Creacion tiende hacia la grandeza y la grandeza que corresponde, lo
es de acuerdo con lo que uno ‘es’.

7  Edith Stein. Ewiges und Endliches Sein, p. 402.
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Sélo esto permite el surgimiento del homo simplex: el que ple-
nifica todos los niveles y todos los elementos constitutivos de su ser
integrados en su espiritu.

Esta plenificacion irradia luego, en la presencia hacia todo lo
que la rodea, porque la vida que crece atrae a ser-con-ella. De acuer-
do con esto, segun vemos, para estar presente a los demas, primero
se debe estar presente a si misma, porque el que esta fuera de si, no
puede estar presente al otro.

Dios esta absolutamente presente a todo; es la Suma Presencia:
la persona-humana por participar de Dios, dentro de sus limites,
como ser finito, tiende a llegar a la maxima plenitud. Por su pre-
sencia la mujer se compromete, primero consigo misma, desde la
fidelidad a su esencia finita, y desde alli, a los demas.

Edith Stein.

En el hogar interior restablece el equilibrio yla armonia para obrar
lo que corresponde. Alli descubre su dimension profunda, los resortes
de su corazon, el valor de los otros y el sentido de cuanto acontece.

En la interioridad descubre el sentido de su libertad: poseerse
para darse.

El mejor ejemplo de la libertad del ser finito seria éste:

“Cada miembro estd en su lugar y no desea ningun otro.
Cada uno esta con toda su esencia, protegido, cobijado, asegurado.
Se expande sin impedimentos.
Es fructifero y se alimenta de la fuente primigenia del Amor
Y se brinda a los demas, en la drbita designada”.
EpitH STEIN, Endliches und Ewiges Sein.
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Si nos preguntamos por qué es el mejor ejemplo, responderia-
mos, porque es entender la libertad como espiritu encarnado, en ple-
nitud, dentro de sus limites. La libertad interior no es otra cosa que
la libertad de coincidencia consigo mismo, con lo que Dios quiere
que sea; cuando la mujer vive su vida como vida de compromiso
valoral, coincide con aquello para lo cual ha sido ‘llamada desde la
Eternidad” y vive asi su vida personal y no algo prestado. Sélo esta
libertad, lleva a dar la vida por los demas; por eso: “La entrega de si
misma es el acto mas libre” (Edith Stein, Welt und Person. p. 156).

;Coémo se llega a ello?; a través de una formaciéon humana que
cultive ‘la virtud’. Virtud en lenguaje romano, significa ‘fuerza’, sin
embargo, hoy la virtud tiene un significado negativo. Vida virtuosa
es aquella en la cual no se cometieron faltas y muchas veces esta en
pugna con los conceptos de perfeccion; sin embargo, fijémonos en
esto: el término griego areté tiene la misma raiz que aristos, término
que significa lo mejor’, y, areté quiere decir lo mas elevado.

sQué es lo que identifica a la virtud?: ‘dar y darse’; en la mu-
jer constituye el ‘carisma’ de lo femenino. Cuando Juan de Sto. To-
mas (Dominico, portugués) habla de la verdad, expresa lo siguiente:
“Turgentia tbera animae”: ubres turgidas del alma, en el sentido de
fecundidad y abundancia.

Hablando sobre la mujer dice Edith Stein:

“Nuestro tiempo quiere ‘mujeres’ que posean verdadero cono-
cimiento de vida: prudencia, actitudes practicas, mujeres moral-
mente solidas, cuya vida sea: inquebrantable, fundada en Dios”.

Podemos agregar nosotras:

Mujeres que se decidan a ‘obrar la verdad’

Mujeres de la ‘memoria fiel’ en unidad consigo mismas;
Mujeres ‘serenas’, de mirada objetiva y profunda;
Mujeres prudentes, no cautas,

Mujeres que ‘asuman’ con seriedad la vida;

Mujeres que se ‘planten’ y den la cara;

Mujeres con fundamento en lo Absoluto

Para que esto sea posible es necesario vivir con espiritu de pobre-
za; su fundamento lo encontramos en el Evangelio: “Gratis lo habéis
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recibido, dadlo gratis” (Mateo 10,8). ‘Gratis’ una palabra de gran
peso en su etimologia: dorean, ‘don’: regalo; como regalo lo habéis
recibido, dadlo como tal.

Pobreza en espiritu y en verdad; profunda disposicion del co-
razon para no vivir con avaricia; obediencia a lo real, la tinica que
conduce al crecimiento perfectivo.

Espiritu de pobreza que trae la abundancia: “El alma no posee nada,
pero ella puede poseerlo todo. Todo es para ella, ofrenda y don...”.

Espiritu de pobreza que supone grandeza, magnanimidad: vir-
tud de animo grande; virtud de grandes pensamientos y de grandes
empresas; también de grandes pruebas; espiritu abierto a los grandes
horizontes, a los valores; espiritu valiente y humilde.

El espiritu de pobreza consiste en eliminar de nuestro corazon
todo deseo desmesurado de posesion, de dominio, de falso saber;
supone darse sin disminuirse; desarrollarse para ser de los demas;
desarrollo y renuncia, asimiento y desasimiento, términos pertene-
cientes a dos tiempos de la respiracion del alma.

Aprender a ser pobres es, aprender a desprenderse de todas las
seguridades que no permiten el desarrollo; en ese desprendimiento
surge la abundancia.

Decia Pablo VI: “Este mundo inmenso, misterioso, magnifico;
este Universo de tantas fuerzas, de tantas bellezas, de tantas pro-
fundidades, es un panorama encantador. Parece prodigalidad sin
medida. Asalta en esta mirada como retrospectiva, el dolor de no
haber admirado bastante este cuadro, de no haber observado como
merecian las maravillas de la naturaleza, las riquezas sorprendentes
del macrocosmos y del microcosmos™.

Cuando el ser humano guarda la pureza en el corazén, ‘ve’ las
cosas nacer y alli se conjuga la pobreza y la abundancia; para ello
solo se necesita poseer la mirada simple del nifio; estar abierto para
el encuentro con el Ser.

;Donde encontrar el modelo? En Maria; la Virgen Maria, jla
mujer plena!

8  Pablo VI “Meditacion ante la muerte”, L’ Observatore romano, 12.08.1979.
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El modelo: Maria, la mujer plena

Celebrando a Maria, una mujer consagrada escribio:

Es dificil hablar sobre Maria, porque ella siempre se volcé al
silencio. jCallaba!

Callar, cosa tan lejana a nosotros; callar, esperar, escuchar, para
entender después; quizas, mucho después.

Dificil hablar sobre ella, pero, qué bien la gustan, la ‘saben’, los
que tienen confianza en ella; porque hay gente que la quiere mu-
cho, que confia en ella, le reza, le habla, le pide mil cosas distintas.

Decia alguien:

“Siento a Maria como ‘la mujer’, que, como toda mujer, sabe
hacer espacio, sabe hacer lugar a un niflo, a Dios, a lo cotidiano, al

3%

dolor, a la alegria, ‘a la vida™.

Los pocos pasajes que en el Evangelio hablan de Maria, o la de-
jan hablar, van por ese lado:

Acoger.
Estar atenta.
Hacer lugar.
Maria hace lugar a Dios (“Hagase en mi...” Lc 1,38)
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Maria abre surcos a lo grande, a lo imposible, alo que no entien-
de; Colabora con Dios.

Maria hace lugar a lo cotidiano (El vino se acabo y la madre de
Jests le dijo: “No tienen vino”)

Se abre y hace abrir, recipientes para el vino: corazones para la
fiesta.

Maria colabora con los otros.

Maria hace lugar a la realidad (“Derriba del trono a los podero-
s0s, exalta a los humildes”. Lc 1,46)

Escucha a los que reclaman justicia, comparte sus reclamos.

Maria colabora con su pueblo.

Por todo esto, Dios pudo ser nifio en sus entrafas, pany vino en
la fiesta; Enviado en su tierra.

jCudntas Marias hay entre nosotras!

También silenciosas

Mujeres que acogen,

Mujeres que callan

No quietas ni pasivas,

Mujeres que acompafian y son uno con el varon,

Compaiieras, esposas, madres.

Mujeres que cada dia siguen creyendo en lo imposible y hacen
milagros.

Mujeres que escuchan y hablan, cuando hay que hablar.

Mujeres que son como la tierra —aparentemente oscura— y que
en su secreto acunan la semilla y nos la regalan hecha vida.

Mujeres, pobres y sencillas; fuertes

Sera por esos gestos femeninos,

;Sera por ese secreto, que mucha gente la quiere...? Porque se
siente escuchada, acogida, acompanada; porque sin duda en Maria
se da intensamente lo femenino de cada corazén:

Acoger para ‘dar’

Recibir, para entregar.

Y... ;qué pasa con nosotras...?; nosotras que tantas veces solas,
desencantadas, cansadas.

Nosotras que estamos necesitando, saber, sentir, que alguien
-Dios, nada menos- nos quiere y Calla.
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Y nos permite entender, después. Quizds, mucho después...°.

Esta Maria de cada dia es nuestro ‘modelo’; la que aprendi6 a
celebrar la fiesta de lo cotidiano.

La que expreso: “He aqui la servidora del Sefior, entrando asi, a
cumplir la voluntad de Dios, sabiendo que esto encerraba: gozo por
encima de todo gozo y sufrimiento por encima de todo sufrimiento.

La que crey6 en la Palabra y se lanz6 a vivir desinstalada y arrai-
gada en Dios.

La que engendrd al hombre responsable’ como expresa el Evan-
gelio de San Juan: “Os he destinado a que vayais y deis fruto”.

Madre del Mesias; plenitud de la alegria de Maria por haber sido
‘la elegida’ Y asuncion de lo que esto implicaba: “Mira que este esta
puesto para caida y levantamiento de muchos de Israel, y para signo
a contradecir, y a ti misma, una espada de atravesara el alma” (Lc 2.
34-35),

La que ‘sabia’ lo que significaba ser la madre de Jesus’. Asi cuan-
do se perdid y lo encontraron en el Templo, sentado en medio de
sus maestros y preguntandoles; todos los que le oian estaban estupe-
factos por su inteligencia y sus respuestas. Cuando le vieron queda-
ron sorprendidos y su madre le dijo: “Hijo, ;por qué nos has hecho
esto? Mira, tu padre y yo angustiados, te andébamos buscando”. El
les dijo: “Y ;por qué me buscabais? ;No sabiais que yo debia estar en
la casa de mi Padre?” (Lc 2. 46-49) Y continta diciendo el Evangelio:
“Pero ellos no entendieron la respuesta que les dio”; sin lugar a duda,
Maria muchas veces no entendia, pero ‘sabia’ que era ‘la madre del
Salvador’. Por El vivi6 la angustia y la calumnia. Cuando debieron ir
a Nazaret fue muy duro. La gente alli no era nada amistosa. Todavia
hay hoy un refran arabe que dice: “Al que Dios le quiere castigar, le
da por mujer, una muchacha de Nazaret”'°.

No pocas veces irrumpio el odio de vecinos: “;No es este el hijo
de José?” (Lc 4. 22).

‘La presencia de Maria’, Modelo para nosotras, las mujeres, ra-
dica en este centro: el amor desinteresado.

9  Isabel Milano, Celebracion de la Asuncion de Maria, Montevideo, Uruguay.

10 Romano Guardini. “Verdad y orden”, Cristianismo y hombre actual, Madrid,
1960, p. 31.
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En Maria, Belén y el Gélgota van juntos; seguramente diria para
si misma: “Asi entré en la voluntad de Dios y desde entonces no me
he pertenecido a mi misma”, pero seguramente afiadiria: “Entonces
quiza cuando empezd mi vida y mi soledad, y ésta solo la pude supe-
rar porque El me ayudaba”. La soledad de aquella que, sin embargo,
la Gracia habia asumido en la mas entranable proximidad de la sal-
vacion. De ella ha dicho Isabel: “Feliz la que ha creido” (Lc 1,45)'%.

Dice Pablo VI: “La Virgen Maria ha sido propuesta siempre por
la Iglesia a la imitacion de los fieles, no precisamente por el tipo de
vida que ella llevo, y tanto menos, por el ambiente socio-cultural en
que se desarrolld, hoy dia superado casi en todas partes, sino, porque
en sus condiciones concretas de vida, ella adhirié total y responsa-
blemente a la voluntad de Dios: ‘Yo soy la servidora del Sefior, que
se cumpla en mi lo que has dicho’” (Lc 1. 38)”.

Maria acogi6 la Palabra y la puso en practica; su accion estuvo
animada por la caridad y por el espiritu de servicio.

Fue la primera y la mds perfecta discipula de Cristo, lo cual tiene
un valor universal y permanente.

Por su fiat cambiaron los tiempos de la historia; rompi6 con to-
das las seguridades; vivi6 aferrada a Dios con espiritu de pobreza,
como lo expresara el Cardenal Pironio: “El misterio de Maria, es un
misterio de despojo y de anonadamiento, de ocultamiento y peque-
fiez, de humildad y de servicio”.

En ella esta nuestro ideal femenino; en Maria, la que vivi6 con
espiritu de pobreza. Este nos permite rescatar los auténticos valores
y asi poder crecer como persona, respetando la dignidad de la mis-
ma: la libertad.

Dice Edith Stein: “Amor servicial es ayudar a todas las criaturas
allegar a la perfeccion. Ahora bien, tal es el oficio del Espiritu Santo.
En consecuencia, en el Espiritu de Dios que se derrama en toda cria-
tura, podriamos ver el prototipo del ser femenino. Su imagen mas
perfecta se encuentra en la Purisima Virgen, que es Esposa de Dios 'y
madre de todos los hombres”.

A ‘suluz’, nuestro ideal: “El ideal virgo-mater”.

11 Romano Guardini, “Verdad y orden”, p. 34.
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El ideal virgo-mater

“La mujer, por una parte, esta llamada a la maternidad corpo-
ral, pero por otra, esta llamada a la virginidad. Asi como la mater-
nidad natural no es concebible sin el esplendor de la virginidad,
esto es, sin pureza de corazén e intima entrega a Dios, asi también,
la virginidad tiene necesidad del desinteresado amor materno. La
perfeccion de ambas vocaciones ya sea en el matrimonio, en la
vida profesional o en el estado religioso, consiste en una materni-
dad espiritual, que para Edith Stein constituye el sentido auténtico
de toda vida femenina” Edith Stein'2.

Para esta ‘gran mujer del siglo XX, segun el juicio de quienes
la conocieron personalmente, la mujer no existe tan sélo en orden
al varon, sino que ante Dios tiene su propio valor, completamente
personal e inalienable.

Por ello, desde ‘su’ ser, necesita una autoafirmacion religiosa-
espiritual; de alli la formacion interior y, una formacién profesional,
no solo intelectual, sino también afectiva. De alli que la formacién
femenina, es una formacion personal que abarca no solo el entendi-
miento, sino a todo el individuo, con su corazén y voluntad.

Toda su actividad, debe llevar el ‘sello’ de lo femenino; por eso la
mujer no es sdlo jurista, médico o maestra, sino, sobre todo: ‘amiga
maternal’ de todos cuantos necesitan ayuda y cuidados. Esto mismo
afirma Peter Wust: ella no debe devenir hombre, sino permanecer
ligada a su modo especifico de ‘ser mujer’, tanto en la cultura como
en la historia. La mujer estd destinada al principio de su espiritu,
aquel del alma (anima).

A ‘laluz’ de este Ideal ‘virgo-mater’, surge desde el misterio de lo
femenino, el: ser presencia.

Ser presencia. La vida humana es sobre todo, relacion con los
demas, ‘encuentro’, coexistencia, aceptacion, un mutuo recibir para
enriquecerse y poder dar lo que uno es, para realizarse.

12 En busca de Dios, Navarra, Verbo Divino, 1974, p. 136.

85



Bitdcora Qilosépica N° 6

El encuentro con el otro es decisivo. El reconocimiento del otro
es una salida de si mismo; con-vivir con los otros es aceptarlos como
son, participar en su vida, amar en ellos la condicién humana.

Vivir es tomar parte en la desgracia, en el gozo, en la realizacién
plena de los demas, como en la mia. Sélo en el encuentro con el otro,
tal cual es, en la aceptacion de su ser, yo puedo pasar de la mera co-
existencia banal, a la participaciéon®®.

He aqui nuestra presencia: ser-con-el-otro, desde la participa-
cion y la presencia, en los diversos ambitos de la vida humana, desde
nuestro ‘esencial femenino’.

En la amistad. Para Simone Weil, la pensadora francesa, “la
amistad es igualdad hecha armonia, como decian los pitagéricos.
Hay una armonia, porque existe una unidad sobrenatural entre
dos contrarios, que son la necesidad y la libertad, los dos contra-
rios que Dios ha hecho coexistir creando el mundo de los hom-
bres. Hay igualdad porque se desea conservar la facultad del libre
consentimiento en si mismo y en los demas. Cuando uno desea
o acepta subordinarse a un ser humano ya no queda rastro de la
amistad. No hay amistad en la desigualdad. Una cierta reciproci-
dad es esencial en la amistad”!4.

En la amistad hay una comunicacién y una participacién en la
vida de nuestro prdjimo; nosotras mujeres, estamos llamadas a ser
