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INTRODUCCION

L problema del mal estd tan famtlzartzado con la concien-

cia moderna, y a tal exiremo, que se ha convertido en

una enfermedad del espiritu mds que en un problema propia-

mente dicho. Dos grandes guerras consecutivas, la amenaza

de una tercera y todo lo que vemos arrastmrse a su zaga, con

trastornos, 3ufr1mtentos, duclos y crimenes, ‘crean en nosotros

una obsesién que, en determinados grupos, llega hasta la des-
esperacién.

Tal es el sentido de esas doctrinas recientes que, atestiguan-
do, segdn ellas mismas dicen, ¢l absurdo congenital del mundo
y del destino, deciden tomar su partido en dicha cuestién, con-
tar con tal hecho y llevar la vida que se halle en consecuencia
con el mismo; es decir, de acuerdo cada cual con su tempera-
mento, adoptar un sistema de valores y un concierto de vida
arbitraria, con arreglo a cuya légica habrdn de vivir, recogien-
do las pocas alegrias que nos son posibles, sin profundizar en
ellas, obedeciendo mediante la accién a nuestro dinamismo in-
terior, sin finalidad verdadera, y, tal vez, en el mejor de los
casos, siguiendo nobles instintos, sin asociar a ellos, en el fon-
do, sentido alguno.

Ademds de esto, seria ingenuo creer que semejantes esta-
dos de dnimo son nuevos; reaparecen en todas las épocas de
crisis, y en el estado habitual dormitan. La angustia del mal
se impone a todas las almas, a todos lds grupos' y a todas las
civilizaciones. ¢Por qué asombrarse de ella? El problema del
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mal enjuicia el destino de cada sér, el porvenir del génere
mano, la significacién de la naturaleza gencral, y, lo que ¢
adn mds grave, la santidad de Dios. '

Si ponemos nuestra mirada en la realidad ambiente, uf g
mento nos sentimos impresionados con sus términos opuesion,
su belleza y sus efectos, sus creaciones y sus destrucciones, lg
nuevo produciéndose por alteracién de lo viejo, la vida proge
diendo de la muerte y nutriéndose por todas partes de hecss
tombes.

En la existencia humana, el escdndalo, la inquietud pmmﬁ«
nen de la desproporcién entre los deseos y las posibilidades, en-
ire los esfucrzos y sus resultados! El sufrimiento contradice
nuestra apetencia de bienestar, la muerte nuestro tenaz querer
vivir. El destino separa lo que quiere estar unido, derriba fo
que ha sido edificado con esfuerzo, engafia en conjunto el sen-
timiento, el pensamiento y el suefio. De manera manifiesta, lo
real estd mal cosido, por lo menos en la parte que nos muestra
y que al presente nos impone. No hay mds que recorrer la his-
toria, la del globo terrdqueo y la de la humanidad, para que la
dosis del mal sejalce de nuevo con pavorosa amplitud.

Las imaginaciones mds vivas y los ingenios mds penetran-
tes son, como es natural, los que se ven atacados por semejan-
te actuacién; y quienes se sienten conducidos a los extremos, y
tienen, ademds, un espiritu de generalizacién, concluyen en el
pesimismo.

Por razén de este doble cardcter de universalidad y de es-
pecialidad doctrinal que el problema del mal reviste, debe ate-
nerse a lo que, fuera de los sistemas caracterizados que él pro-
voca, pueda atestiguar en ellos su influencia sobre todas las
coordinaciones del pensamiento que se llaman filosofias. De
hecho, pocos son los jue mds o menos conscientemente no ha-
yan partido de ahi - ara elegir sus principales directrices, sefia-
lar sus posiciones y concebir un cosmos donde el mal encuen-
tra su justificacidén, o, en todo caso, su filiacién.

En la amplia investigacién que hubimos de realizar para es-
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eribir EL. CRISTIANISMO Y LAS FILOSQFIAS (1), hemos
comprobado por todas partes esta influencia; Después, la cer-
teza del hecho se ha afirmado cada vez mds en nosotros; y cs
muy curioso observar que en la filosofta mds negativa de to-
das,. el pirronismo, es la presién del mal, el temor del mal. lo
que hace ‘retroceder hasta cero al espiritu resuelto a huir de
todas las trampas y ardides (2). :

Otras consideraciones intervienen, de seguro, en la forma-
cién de doctrinas sistemdticas. Traténdose de interpretar el sér
universal, no se puede detener tnicamente en sus quiebras y
fallos. Pero éstos acuden a primera linea; pues de igual modo
que en moral-el bien y el mal son las diferencias primeras, an-
teriores @ todas lds especies de virtudes y de vicios, asi esos
dos caracteres son las diferencias primeras de lo que podria lla-
marse la moralidad del universo, a saber, los valores que pre-
senta él en lo que concierne a la razén juez de lo real.

En otros términos, cuando se enfrenta uno con el ser uni-
versal y se intenta su explicacién, no puede dejar de tropezar-
se con esta oposicién primordial: ¢l bien, estado en el que el sgr
se afirma y se justifica racionalmente; el mal, estado en el que
se niega en cierto modo a si mismo y produce escdndalo.

Esto es exacto hasta pretendiendo negar los valores de que
hablamos. El que dice: las cosas son lo que son; no hay ni
bien ni mal, habla asi por la impotencia para encontrar un
principio tebrico de discriminacién. Como prdctico, conoce
bien que hay cosas que es menester evitar, y otras que hacer,
cosas que desagradan a la vida y otras que la favorecen. Y
acd en la vida existe el ser mismo de los sujetos que tienen
un cardcter propio, una cualidad o causa especifica, una
coherencia que puede serle procurada o arrebatada, que pue-
de ser favorecida o comprometida. ¢Qué atra cosa es eso,
sino el bien y el mald Y ¢hay algo mds interesante de conocer

() «Le Christianisme et les Philosophies» 2 vs. Parfs. Aubler. Edicio-
nes Montaigne

En breve serd publicada por EPESA.)

(2 Cf. infra.
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que esto? Para desinteresarse de ello o negarlo, hay que nes
gar toda intangibilidad a cuanto nos rodea. Y, sin cmbarge,
algunos dicen, en nombre de la ciencia, que no hay ni bien
ni mal.

Por su lado, aquel que reconoce el bien y el mal no puede
hacer mds que encontrarle en todas partes, y el choque que
recibe de ello es el que determina mds o menos, siempre en
gran escala, su concepcién de la constitucién primitiva o fun-
damental de las cosas. Para ellos, el problema filoséfico por
excelencia es saber cudles son las causas primeras que pueden
producir tales resultados. «L.a vida no puede tencr interés para
un pensador—decia Renouvier, moribundo—, sino a condicién
de buscar el modo de resolver el problema del mal», (3)

Existe reciprocidad entre la influehcia del mal sobre las jilo-
sofias y la idca que éstas se hacen del mal una vez formadas.
{na filosofia de tendencia religiosa, como la de Malebranche
o de Leibniz, como la del propio Kant, toma su partido del mal
y le reabsorbe. Una filosofia negativa, a medida que destruge
nuestras razones de esperanza, acrece las probabilidades del

pesimismo. y

Verdad es que puede dejar paso a una afirmacién mds enér-
gica de lo humano y de lo temporal, como en el marxismo; pero
por este mismo hecho, el sentimiento del mal cambia de forma;
los remedios que se le oponen son diferentes, y nuestra afirma-
cién subsiste, Queda por saber si no aguarda la decepcién en
mds o mcnos breve plazo, o estas nucvas esperanzas. En cuye
caso, la humanidad recaeria en un pesimismo mds sombrio y
mds irremediable que el primero. Al no poder creer el hombre
en Dios, ni en el universo, ni en si mismo, no tendria mds reme-
dio que hundirse en la mds negra de las desesperaciones. Daria
la razén a la férmula de Leopardi: «¢Para qué sirve la vida,
stno para despreciarla?y»

Las religiones han sido las que comenzaron a escrutar el

) «Derniers Entretiens», recogidos por M. Louis Prat.
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problema del mal: ¢acasc no fueron ellas las que comenzaron en
todas las cosas? Al querer relacionarse el hombre con el poder
misterioso de quien se siente depender el hombre, éste y el me-
dio inmediato en que sec sumerge, ¢por qué intentaron ese es-
Juerzo, sino con vistus a descubrir y apropiarse los bienes, com-
wrendido en éstos el bien dcl conocimiento, y el evitar los ma-
les? El bien y el mal eran, pues, todo para cllas, y la interpreta-
" cién que habia de darse es la primera de sus preocupacignes.

A este esfuerzo de las religiones se han asociado el sentido
comtin y la filosofia. Sabido es quec en la antigiiedad ha sido
dificil, a veces, distinguir lo que pertenece exactemenie a las
diversas disciplinas. Platén recoge mucho del Oriente religioso;
Pitdgoras, todavia mds. Al parecer, obedece a motivos de pic-
dad el que los sisternas emanatistas, al querer tener al Dios sa-
premo lejos de este mundo imperfecto, hagan proceder de él
toda la realidad escalonada, dejando a les principios interme-
dios, ya limitados, la responsabilidad de los fracasos y vicics.

En sus sistemas, una vez constituidos, los grandes cldsicos
griegos no conceden un lugar muy importante al problema del
mal. Sdbese, sin embargo, que Platén se sentia muy angustiadd
por cllo, pero manifestaba a este respecto cierta impotencia.
Ademds, tenia preocupaciones mds inmediatas. Lo que él Lus-
caba era el medio de fundar racionalmente la poltica ateniense
entregada hasta entonces al empirismo. Y ast como Descartes
decidié ascender hasta los primerisimos principios metafisicos
para fundar. su fisica, asi Platén remontése dialécticamente
hasta el Bien Uno, para descender armado de principios segu-
ros hacia el gobierno de los pueblos, Sin embargs, en la elabo-
racién del sistema y en su contextura, el lugar del mal se halla
netamente sefialado.

Lo mismo ocurre con Aristételes, que en esto no dificre mu-
cho de su maestro, afiadiendo precisiones tirmes a las concep-
ciones, atin flotantes, del gran ateniense.

Dirigiéndonos al otro extremo de los tiempos filoséficos de
Qccidente, oimos decir a Henri Bergson que la esencia de su
filosofia consistia en su concepcién de la duracién real y del
devenir creador. Pero ¢quién le ha despertado a la idea de ese
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impulso y de la duracién que le mide, sino la comprobacién de
su recaida material, principio de la propensién natural inmouvi
lizada, del accidente y del mal? -

A todo lo largo de la historia de la filosofia se encueniran
semejantes influencias. La doctrina de Plotino preséntase como
un esfuerzo de liberacién del alma, a la que ve hundida en lg
materia como en la fuente cenagosa de su mal. Spinoza declara
que su filosofia no tiene mds fin que la investigacién de la feli-
cidad y el efugio de su contrario. Bajo esta mismo presién, Kant,
después de haber negado la razén teérica, se refugia en la ra-
zén prdctica y en sus postulados salvadores; Fichte erige su Yo
trascendente; Hegel conduce la Idea a su supremo desenvol-
vimiento, a través de las etapas dialégticas de la Historia, y
sobre el mismo patrén, Karl Marx intenta describir y prever los
incontables modos de comportarse lo real. Schelling, en su
postrer filosofia, inventa de nuevo el pecado original y lg re-
dencién, imitado en esto por Lequier, Renouvier, Secrétan,
Hamelin y otros muchos.

Por vias opuestas, Schopenhauer, Hartmann y su grupo bus-
can las raices del thal y hacen de este tltimo el objeto casi ex-
clusivo de sus especulaciones. Son éstos los pesimistas, mien-
tras que Leibniz, optimista acérrimo, hace girar de igual manera
su Teodicea sobre este problema dnico: ¢De dénde procede el
mal?

En el vulgo, filésofo a su manera, se agitan sordamente las
mismas cuestiones y se prestan a debates muy parecidos, en
el fondo, a los que promueven el grupo de los pensadores.
Cuando todo marcha bien no se piensa demasiado en e¢sas
cosas. La dicha no plantea porqués; todo nos parece sencillo:
el hombre feliz goza de su fortuna y no filosofa. Pero sufre,
y, al momento, las preguntas se empujan unas a otras: ¢Por qué
el sufrimiento? ¢Por qué las separaciones? ¢Por qué la mucrie}

¢No sabemos, acaso, qué sacudidas intelectuales producen
invariablemente en las medios mds humildes, los grandes cata-
clismos, las guerras, las calamidades ptblicas y privadas, los
azotes de toda clase que ocasionan el mal del mundo? «Si
existe un Dios, ¢cédmo son posibles tantos males y tantos cri-
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menes?» Esto es lo que se escucha por doquier 'y eso consti-
tuye una duda. filoséfica por excelencia. Aquel que estuviese
‘en situacién de responder a ella de manera eficaz prcservarxa«
del error a muchas almas. . :

Si se cede a la tentacién y se desliza uno hac;a el matena-
lismo, se atribuye a la naturaleza la indiferencia hacia el bien
g el mal, y el problema parece desvanecerse por la desaparicién
de su objeto. Pero esto es una manera de ver muy corta, pues
la distincién del bien y del mal se impone en los cimientos de
las construcciones naturales que el materiglista estd obligado a
reconocer, puesto que él forma parte de ellas.

Desde que surgen las primeras atracciones de sus dtomos,
Epicuro tiene que comprobar que los elementos que él se pro-
cura asi, obedecen a determinadas leyes. Y ¢qué es una ley
sino una voluntad constructiva, la pesquisa de un resultado;
en resumen, un fin que tiene el cardcter de un bien? Si el
resultado ha fallado @ consecuencia de una -interferencia. es
un mal. Y esto se persigue a lo largo de tode el proceso que
Epicuro y sus secuaces se ven forzades a ver en la obra. Ellos
mismos concurren a ella.

Desde los tiempos del pensador griego y méa exphcztamen-
te con Darwin, ha tenido que hablarse de adaptacién, como
tnico medio de explicar la conservacién de los conjuntos pro-
vistos por el pseudo azar inicial, que no era uno de éstos, se-
gin acabamos de decir. Ahora bien, ¢qué es la adaptacién
sino una combinacién favorable al par que conservadora de
lo que es, y el punto de partida para nuevas combinaciones?
Todo esto son bienes, o no se sabe lo que se expresa al hablar
del bien en el sentido mds general del término. Asi, pues, a este
sentido inicial se refieren todos los sentidos ulteriores. Porque
a medida que las combinaciones se complican, la dosis del
bien acrece, y, después de un estudio de evolucién como el
que se revela a nuestros ojos, esa parte es necesgriamente in-
mensa. No espera, para afirmarse, a haber satisfecho los de-
seos de cada uno de nosotros. Y, aiin desde este punto de vis-
ta, el materialista pronto se pondria enfermo i lg indiferencia
de la naturaleza fuera lo que él pretende. ¢Subsistiria un solo
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minuto? ¢No sabe que su cuerpo y el juncionamiento de dste
son el resultado de un formidable concurso de actividadest
l.a indiferencia no crea nada. La critica materialisia, a ests
respecto, es una puerilidad, como en ocasiones lo revela Clag-
de Bernard. Esto debiera hacerla reflexionar para tOd‘o En;
lemds. i

Vemos cudn profundamente se enraiza la cuestién del bren
y del mal. Ya volveremos sobre ella con mayor amplitud. De
momento, nos contentamos con observar que la inmensa ma-
yoria de los pensadores no ha podido resignarse a creer que
el mal, cuya existencia se manifiesta en el seno de un mundo
por demds admirable y ordenado, no era susceptible dg¢ ung
interpretacién racional. La cuestién & ardua; pero es digna
del esfuerzo, y no debe asombrarnos que sea proseguida sin
cesar, !

l.a investigacién es ésta: ¢cudles son las ataduras del mnl
primeramente definido con exactitud, con la constitucién’ pri-
mera de las cosas y con el poder que alli preside? Por otra
parte, el mal, tal como existe, ¢puede conciliarse con el pro-
fundo optimismo del espiritu que tiende a la unidad arménica
de todo, y con la aspiracién invencible que nos lanzg a la
bisqueda y a la ¢pnquista del bien? Ambos estudios interesan
a la filosofia: ¢l primero en cuanto a la causa eficiente de los
seres, el segundo en cuanto a la causa final. La afirmacién, lg
negacién y las modalidades de uno u otro, proporcionan los
caracteres de los doctrinas.

Cuando le¢ ensefiaron a Casaubon la sala de la Sorbona
diciéndole que alli se habia discutido por espacio de vgrios
siglos, respondié: «Y ¢cudl ha sido la conclusién?» Palabras
wrénicas que llevan muy lejos. Nos acordaremos de cllas para
defendernos de las pretensiones a que se halla expuesto el
pensamiento, una vez emprendida una investigacién apasio-
nante y de elevadas consecuencias como la nuestra. «ntermi-
nable probleman dice Carlgle, y no lo calificaba ast por la
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extensién de tiempo, sino también por la elevacién de accego,
“por la profundidad de misterio y por la amplztud de conae~
cuencia. Escribir sobre cllo es tarea ingrata. o
Mientrag se trata del examen de las opiniones de los demas,
la cosa marcha sin mayores riesgos—también una critica impli-

' ca una doctrina—; pero al abordar la cuestién en si misma; se

encuentra uno abrumado por la dificultad. Se ven llegar de
~todas partes las objeciones, las ironias, hasta las protestas, -
las indignaciones y los anatemas. Cada cual piensa en su caso
- o en los casos sorprendentes que la doctrina no parece acoger.
 Mil «evidencias» estdn dispuestas a saltarcs a la garganta. Mil

ejemplos «concluyentes» vienen a traves de vuestras me]ores
conclusiones. '

La vida tiene mds poder que las ideas sobre el vawen de
la opinién y sobre las convicciones de cadg conciencia. El es-
critor que habla siempre y parece no escuchar jamds, pronto
tropieza con un lector a quien le gustaria gritar: «¢Y esto?
¢Y esto otro?... [Si estuviese usted en mi casol... [Si hubiera
visto lo que yo he vistol... jSi reflexionara sobre tal cosal...m

1Ay! Es menester resignarse con tal situacién. Enfrentarse
con el universo y la vida, es gran audacia. «Llamar a las
puertas de la creaciény, como dijo Rimbaud, jqué empresa
mds presuntuosal Se enjuicia a Dios y al hombre: a Dios en
su creacién, y de ahi en su naturaleza; al hombre en su des-
tino presente y porvenir. Avdnzase hasta los confines humano-
divinos y cosmo-divinos. ¢Se atreveria uno si no fuera porque
habla tan sélo en nombre propio? Mas ya se verd que el genio,
aun cuando aqui obstaculiza muy amenudo, también dirige y
reconforta con gran frecuencia. Y, ademds, si hay

«... esas amargas fuentes
do la sapiencia humana su veneno ha mezclado», (4)

también existen fuentes puras a las que van a beber los gorrio-

(4) Lamartine. «Nouvelles Meditations». Consolacidn.
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nes, y son lo bastante amplias para que en ellas s@;w
los elefantes (5).

El genio no estd sélo. El Autor del bien debe saber éa que
es el mal, y sus razones, y sus limites. Si no ha estimado con-
veniente abrirse por entero, no nos ha abandonado en nues
tras tinieblas. Razonaremos como filésofos; pero la doctring
cristiana estard siempre en primer plano en nuestros pensa-
mientos, y si luego aparece una luz capaz de calmar las ;'rz?
quictudes y justificar la esperanza, no habremos hablado de
cllo en vano. ;

Afadamos—observacién que aqui es de gran importancia~—
que el misterio mismo puede sernos propicio, visto que gobra
la pantalla, la sombra dibuja tanto como la luz. Por ego, harg-
mos bien, a lo largo de nuestras penosas investigaciones, gie-
nernos a este conscjo del poeta:

Medita, todo estad lleno de luz, hasta la noche. (6)

A tal propésito, exctlisenos — si es que no se nos alaba
por ello—el conceder en nuestros comentarios una buena partc
a la lira; el haber pedido prestadas, para aligerar el cqniunto
y fortificar nuestros discursos, «esas alas que hacen aletear
una palabra cantarina en los labios de los hombres». (7)

0T Palabias de San Grezorio.
(5) Victor Hugo. «Les Contemplations», 111 8,
(7 Saint Beuve. «Notice sur Ronsardy.
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LA PREHISTORIA

ARA seguir en todas sus transformaciones el problema

del mal, en las civilizaciones y a la vez en las obras, ha-

briamos de agotar el contenido de la literatura umversal No es
éste, como es natural, nuestro designio.

Tampoco trataremos de establecer un equilibrio ﬁctxcxo en-
tre los titulos diversos de nuestros comentarios. En unos sitios
existe mucho; en otros, menos. Ciertos aspectos de la cuestién
han escapado por completo a grupos enteros o a pensadores a,
quienes han chocado y retienen otras consideraciones. No
iremos, por simetria, a registrar sus documentos para extracr
de ellos, mediante la fuerza, consideraciones que abundan en
otros.

Con mayor razén no nos rezagaremos en meras hipbtesis
allf donde certezas a priori parecen imponerse en cuanto se
piensa en ellas. Tal es el caso del problema del mal en la pre-
historia.

L.a historia comienza con la invencién de la escritura. An-
tes de esto, es decir, durante miles y miles de afios. ningtin
pueblo ni grupo alguno posefa anales, y a través de todo el
paraje humano corria el rio del olvido.

Todavia existen hoy pueblos semejantes. No han evolu-
cionado. Sus recuerdos se reducen a una memoria. humana.
Detras de eso, ¢qué hay referente a la actual cuestién? Tal

19
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vez mucha complejidad, quiza también, mirando desde arriba,
cosas muy sencillas y bastante faciles de asegurar.

La naturaleza, al principio, ha debido aparecerse siempre
mal en si no cra seguramente aprehendido: ¢s una mocién det
masiado abstracta ; pero el mal, para nosotros, el ser o el hecho
hostil, tenfa atin més que hoy su evidencia y su poder aterrador.

Represéntase al hombre, desnudo o sumariamente des-
nudo, avanzando paso a paso, sin defensa proporcionada con
el peligro, entre monstruos junto a los cuales su estatura era
mintscula, cazando, cazado, durmizndo en la caverna, aven-
turdndose por los bosques, temiendo a los animales que tal
vez le temian, y haciendo frente a los enormes osos para apo-
derarse de su piel, con peligro de muerte, ¢ Qué sentimiento
no habfa de tener ese hombre del mal amenazador, de la natu-
raleza cruel? )

LLa oscuridad, las tormentas, los eclipses, tanto como los
enormes saurios y las bestias salvajes, inquietaban su 4nimo.
Potencias imaginarias poblaban ante sus ojos las aguas, las
celvas, las rocas, la atmésfera, y de ellas esperaban bienes y
también males. Lo mismo ocurria con sus muertos, que se les
aparecian en suefios y podian darle testimonio de favor o de
hostilidad.

En cuanto al mal moral, la oscuridad de la conciencia primi-
tiva obnubilaba, sin duda, su nocién; pero aquél no cabria
estar auscnte alli donde subsisticra el menor fulgor de razén,
vy ya se le oye decir al anciano de aquellos tiempos, como hoy
se dice v se dird siempre:

«Vivir es malo, hijos; esta edad es muy triste.»

l.a idea de tabu y la de impurezas, comunes en las razas
primitivas, ¢ no son ya eshbozos de concepciones morales? Es
lo que no conviene tocar, lo que mancilla, quienes sugieren al
instante la idea de lo malo. Conviene afiadir a esto lo que no
se decbe, en razén de preceptos nacidos de la experiencia y
notificados por los jefes o fijados por la tradicién.
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Las terribles necesidades de vidas tan expuestas debian
mantener las violencias, A los primeros esquemas del comer-
cio y de cambios benévolos se mezclaba la rapifia y el asesi-
nato con victas a ella. Floy todavia, las tribus de los desiertos
sudaneses y otras en nimero considerable, ¢no se entregan a
luchas salvajes por unos pozos o por unos depésitos de sal?
Eso no podia legitimarse més que por la pasién; €l respeto a
otro y al bien de otro se encuentra en la misma naturaleza.

Cuando la vida errante de los primeros hombres dejé paso
a la vida sedentaria con vistas a una apropiacién regular de los
productos del suelo, los que se asentaban asi, establecidos me-
diante ese hecho bajo un régimen de propiedad, hubieron de
defenderse a la vez de los propietarios concurrentes y de las
incursiones de gentes errantes y némadas. De ahi la seguridad
de grandes males como de grandes injusticias.

Otro tanto diremos de la guerra organizada, que debié ser
contemporénea de las primeras formaciones sociales. Pues si
la historia propiamente dicha registra los choques de los pue-
blos como el acontecimiento principal de sus fastos, con ma-
yor razén debib serlo cuando la vida se hallaba menos estabi-
lizada y era menos regular, mas dependiente de las influencias
climatéricas y d= los recursos alimenticios de los diversos me-
dios. El goce de mejores parajes y comarcas més favorables
eran ¢l equivalente a lo que son para nuestros civilizados de
hoy la posesién de minas de oro o de yacimientos petroliferos.
i Qué choques no debemos suponer; qué domesticaciones mu-
tuas o extinciones de las hordas por privacién violenta de las
condiciones elementales de la vida! El turbién en el trabajo,
modificando continuamente las posibilidades de su existencia
aqui o all4; debfa multiplicar también las causas de los con-
flictos.

Es muy probable que la lucha por la vida o por el prestigio
reinase entre los humanos durante largos periodos de tiempo,
como la vemos reinar entre las bestias. No podian sobrevenir
costumbres més civilizadas sino después de experiencias de
vida social lentas en producirse v, sobre todo, en asentarse.
La '{mtropofagia, en estas condiciones, debié de ser corriente.
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En ella no se venteaba mal alguno, aun cuando, tal vez, sdle tx
pasion pudo hacer olvidar a los humanos que otros semejani
tes no sabian ser una presa para ellos. L.a humanidad fin en ¢
no serd una teoria sino después de largos milenios ; pero puds
ser, en todo tiempo, un feliz inctinto.

Dudamos en colocar baio el signo del mal los sacrificios
humanos que. fueron tradlbxonalus en todas las poblacmnea
bles, homblvs en si mismas, eran pyrpe'tradas piadcsamente.
Tratibase de un bien superior cuyas condiciones desconocidas
dejaban lugar a supersticiones sangrientas.

Cuanto méas lejos s= remonta uno en la prehistoria, en las
épocas paleolitica y arqueolitica, se encuentran huellas del cul-
to a los muertos, y por ende, de una creencia en la superviven-
cia de cualguier manera que se la represente. A esta idea sz
mezclaba la de una retribucién péstuma por las buenas y las
malas acciones de la vida, que no se puede afirmar con seguri-
dad, aun cuando las maéas lejanas tradiciones de Egipto, por
ejemplo, posean huellas de ella.

En idénticas épocas, més especialmente en la época neoli-
tica, vemos practicado el sacrificio de las mujeres sobre la
tumbha de sus maridos, como hoy suced: en la India, siendo
también una falsa piedad la que alli se ejerce. Con sus muje-
res se procura a los muertos un complemento de vida, de igual
modo que se les proporciona con los alimentos y los utensilios ;
¥ se les tite sus restos, de igual modo que ellos colorzaban sus
cuerpos. Supervivencia, siempre, y resistencia de los pobres
vivientes al mal supremo de su condicién temporal, que es la
muerte,

No hay que pedir a estos primeros seres humanos que re-
ficran el bien v ¢l mal a una fuente primera, respecto a la cual
el bien geria una derivacidén, v el mal un limite o un adversa-
rio. i El Bien-Uno de Platén no es de estos tiempos! El Dios
Gnico, santo v autor de santidad, deberd manifestarse él mis-
mo, y ésta no era su hora. Todas las religiones prehistéricas
son politefstas. Cuando aparecid, méas tarde, el monoteismo,
como en Egipto, sélo los sacerdotes y algunos fieles se adhirie-
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ron a él por completo; la plebe permanecié ligada a las anti-)
guas creencias. El pueblo judio es el primer pueblo monoteista
en conjunto y como comunidad nacional. Aln se ignoran sus
constantes infidelidades. -
1 Qué lejos estd la vida humana normal de esta otra vida
primitiva, y cémo €l plan de la creacién se ve alli cubierto
de sombras! Es necesaria al contemplador una visién del por-
venir animada de confianza para no desconocer y despreciar
este plan. «La fe en Dios—escribe Amiel—, en un Dios santo,
misericordioso, paternal es el rayo divino que enciende esta
llama. [Oh! [Cémo siento—afiade—la profunda y terrible
poesia de los terrores primitivos que han originado las teogo-
nfas! | De qué manera la historia de las fuerzas desencadena-
das, del caos salvaje y del mundo naciente, han llegado a ser -
completamente mi vida y mi substancia!  Cémo se aclara todo
y se convierte en ¢l simbolo del profundo pensamiento inmu-
table, del pensamiento de Dios sobre el universo! | Cémo se
me presenta la unidad de todas las cosas, de modo sensible,
dentro de la conciencia! Me parece vislumbrar el motivo sy-
blime que, en las esferas infinitas de la existencia, bajo todos
los modos del espacio y del tiempo, todas las formas creadas
reproducen y cantan en el seno de la eterna armonfa.» (I).

(1) Frederic Amiel: «Journal intime». 23 de mayo de 1855,



ASIRIO-BABILONIA

A dosis del bien y del mal en la historia varia con las ci-
vilizaciones, y también el sentimiento que de ellos se
tiene. ; , o

Lo que se llama civilizacién es el conjunto de hombres re-
unidos en ciudades en condiciones de vida que permiten el
desarrollo de los conocimientos, de las producciones dtiles y
de las artes. ‘ :

Nos son conocidas dos grandes civilizaciones primitivas,
bastantes dificiles de situar en el tiempo en relacién una con
la otra. Se remontan ambas a los alrededores del afio 4000 an-
tes de Jesucristo. Una, préspera, en las orillas del Nilo ; la otra
ocupa la Mesopotamia, agrupando a los stimeros, pueblo bas-
tante enigmético, pero ya civilizado, en las regiones fértiles y
vastas que bafian el Tigris y el Eufrates, gemelos que equiva-
len al sagrado rio de Egipto (1).

Hablaremos primero de aquel tltimo pais, cuya civilizacién
nos interesa tanto més cuanto que se halla emparentada con
aquella otra de la que procedemcs como cristianos. La anti-
gua Caldea es un territorio comiin al hebraismo primitivo y a
las poblaciones de Babilonia, Ninive y Assur. El primer héroe
conocido de la historia asirio-babilénica, el rey Sargon, de ori-
gen semita, tenfa bajo su cetro la ciudad de Abraham, Ur, en

(1) Mescopotamia significa entre dos rios.
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Caldea, que pronto habria de convertirse en el centro de la
nueva civilizacién, tan desarrollada con posterioridad.

A pesar de su remotisima antigiiedad, esta fase de la vida
humana nos es muy conocida, gracias a algunos veinte millares
de tablillas grabadas que relatan los hechos méas antiguos v las
mds antiguas costumbres del pais relativas a la vida civil y re-
ligiosa. El rey Assurbanipal, hacia 650 afios antes de Cristo,
fué quien tomé la iniciativa de constituir esta preciosa biblio-
teca. Existe, ademas, el célebre texto, traducido por nuestro
compaiiero y amigo el Padre Vicent Scheil, y conservado en
el Louvre con el nombre de Cédigo de Hammurabi. Para nos-
otros, se trata de algo més que de un cédigo. Bajo la forma de
preceptos, nos informa sobre toda la vida asirio-babilénica y,
particularidad capital para nosotros, en relacién con el bien
y el mal.

Desde su primer periodo histérico, Babilonia se deja en-
trever como una civilizacién ya avanzada. La familia tiene ba-
ces firmes y costumbres bastante puras. La organizacién del
Estado comprende servicios muy definidos que se mantienen
en conjunto por vinculos de un cardcter a la vez civil y religio-
so. Se ha reflexionado sobre la vida y la muerte, y a despecho
del carécter supersticioso de las creencias, se tienen del bien
y del mal, por lo menos considerados en si mismos, ideas bas-
tante correctas. El error se halla del lado de las causas.

Todos los males de la existencia se encuentran personifica-
dos, y se esfuerza en conjurarlos mediante encantamientos
apropiados segln su especie. La fiebre, €l dolor de cabeza, la
gastralgia, el reumatismo, son entidades reales, casi vivientes,
a las cuales se exhorta para que se alejen o a las que se les obli-
ga mediante operaciones mégicas. De igual modo se combate
la mala suerte, y los fantasmas, que son desaparecidos a los que
siempre se les teme porque son tristes. Contra la malicia de los
brujos, hay lo que se llama la combustién, porque en el curso
de la ceremonia el simulacro del brujo es arrojado al fuego.

LLa muerte es temida de los vivos por su mordedura y sus
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consecuencias., Los difuntos constituyen una ciudad sin ale-
gria, en el pafs de las sombras, la gran tierra, la tierra sin retor-
no, en la parte inferior del globo. Y esto a condicién de haber
sido enterrados, sin lo cual marchan errantes y no encuentran
descanso. El muerto también quiere alimento. Si se le descuida
a este respecto, se venga con aparlcwncs terronflcas. y a ve-
ces con verdaderas posesiones. :

Entre tales desamparados es donde se reclutan los que se
llaman Malos, es decir, los genios malvados. De ellos se cuen-
tan siete grandes categorias, cada una dividida en dos grupos

" que ocupan el cielo y la tierra. Reparten enfermedades y pla--,
gas. Se les compara con el huracdn desencadenado y se les
atribuye, en bloque, el origen del mal sobre la tierra y en el
mismo cielo donde causan los eclipses. :

Sin embargo, estos genios no son dioses, y no: es de ellos,
por tanto, de quienes dependen en primer término los bienes
y los males. Los dioses son los Baals. El mundo infernal tiene
su baal, su sefior, que es el dios Nergal. El cielo también posee
su baal, el dios Anu, y la tierra y los aires tienen por soberano
al dios Bé&l, baal por excelencia a causa de su proximidad con
los hombres. Es el dios de los mortales, mientras que Nergal
es el de los muertos, y Anu el de los inmortales.

Hay dioses ambiguos ern su naturaleza, caprichosos de ca-
récter, que tan pronto derraman beneficios como servicios.
Asi Adra, el dios de las tempestades devastadoras, pero tam- |
bién del viento bueno y de las lluvias fecundantes. Se hallan |
unidos a estos dioses por los vinculos del terror y por los del
reconocimiento.

Mediante la magia se intenta desbaratar los malos desig-
nios de los dioses inferiores, micentras la oracién y la alabanza
se dirigen a los dioses buenos con una confianza filial. Créese
en la misericordia del cielo, lo que no excluye el temor reve-
rencial, sino el constante espanto que experimentan determi-
nados pueblos con respecto a la Divinidad. Aqui, como entre
los judios, temer es adorar y mostrarse fiel.

Hay un destino que se atribuye a cada persona. Son los
dioses los que le fijan, bien por un afio, bien por la vida ente-
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ra. Decidese ello en consejo de dioses o por el ministerio es
pecial de Anu. de Bél, de Ea, de Marduk. La suerte de cada
cual estd escrita por Nabd, el dios de la escritura, sobre las
«tablillas del destinoy» que se suspenden del cuello de Marduk ;
v mediante las oraciones y los sacrificios se puede obtener
la modificacién de estos decretos.

La idea de la providencia se halla profundamente anclada
en el alma babilénica. El pueblo en colectividad, los grupos,
los individuos, se sienten bajo una paternidad y con ella reivin.
dican la proteccién contra los males de la vida.

Cada cual posee su dios particular e invoca su patronato.
Como el Angel de la Guarda cristiano, este dios sirve de inter-
mediario entre el fiel de Babilonia y los otros dioses; dirige a
su pupilo en la vida y se encarga, si es fiel, de preservarle de
todos los males. La unién entre ellos es tan intima que se
amalgaman sus dos nombres. llli-Duri, nombre propio, signi-
fica: Mi Dios es mi fortaleza; [lli-Gimbanni: Mi Dios, con-
cédeme la gracia. ‘

En caso de prevaricacién, el dios protector se retira v el
hombre se convierte en la presa de los espiritus del mal, que
«caen sobre &l y le cubren como un vestido» (séptima tablilla
Stirpu). Se le entrega entonces a la enfermedad o a los reve-
ses, de los que no podra desprenderse sino por la oracién v les
sacrificios. Y de este modo volvera su dios.

A tal efecto, los sacerdotes han compuesto verdaderos «sal.
mos de penitencia», como en el judaismo. Allf se mencionan
los pecados ocultos, al modo como se vé en el Miserere. Pues
estd entendido que la confesién es una condicidn necesaria
del perdén. Cuando un hombre viene a consultar al sacerdote
para saber lo que ha podido atraer sobre él las calamidades
de que ce queja y de las que pide al ciclo la liberacién. el
sacerdote procede a un interrogatorio que demuestra cémo s
comprende en Babilonia la conducta moral.

Se inquicren inmediatamente las faltas en relacién con los
dioses, a saber: el desprecio o la negligencia en su culte, que
a la vista de todos, es el primer deber humano. Despuds de
lo cual interroga al paciente sobre lo que sigue: ¢Ha sepa-
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rado al hijo del padre?—¢Ha separado @l padre del hijo?—
¢Ha separado a la hija de la madre >—¢ Ha separado a la ma-
dre de la hija?>—¢Ha separado a la nuera de la suegra?—¢Ha
separado a la suegra de la nuera?—¢ Ha separado al hermano
de su hermano ?>—¢ Ha separado al amigo de su amigo >—¢Ha
separado al compafiero de su compafiero?

Y para los pecados de omisién: ¢Ha dejado de liberar el
prisionero, de soltar las cadenas del preso?—¢Ha dicho del
prisionero: | Qué le prendan! Del encadenado: | Que le en-
cadenen | >—¢Ha existido por su parte ofensa hacia el abue-
lo, odio contra el hermano mayor ?—¢ Ha accedido en una cosa
pequefia y no en la grande >—¢ Ha dicho si en lugar de no?—
¢Ha dicho cosas que no son claras?—¢Ha proferido palabras
de alboroto, frases ultrajantes?—¢Ha empleado una balanza
falsa?—¢Ha tomado dinero no legitimo y rechazado dinero
legitimo >—¢Ha sobrepasado el limite justo?—¢Ha colocado
un limite falso >—¢ Ha penetrado en la casa de su préjimo ?—
¢Se ha apropiado de la mujer de su préjimo?~—¢Ha vertido
la sangre de su préjimo?—¢No ha aliviado al hombye libre
en su angustia ?—¢ Ha arrcjado al hombre bueno lejos de su
familia 2=—¢ Ha dispersado una familia reunida?—¢Se ha re-
vuelto contra una autoridad >—¢Su boca era justa, pero su
corazén falso?—¢ Decfa su boca esto y su corazén estotro >—
¢ Ha marchado a la zaga del mal ?—¢Ha franqueado las fronte-
ras de la justicia?—¢ Ha hecho lo que no era bueno? (2)

He ahi, de cierto, una moral elevada, y que supone una
civilizacién verdadera. El mal se encuentra perseguido en to-
dos sus dominios. El P. Liagrange, comentando estos textos,
se halla autorizado para decir: «Este derecho se nos presenta
como un vigoroso esfuerzo de la razén para realizar la justicia.
Se anticipa en mucho @l derecho estrecho, sacerdotal y forma-
lista de Roma, que no alcanzard tamafia altura de humanidad
sino bajo los Antoninos.» (3).

(2 Segunda tablilla maigica de la serie Surpu.
@) «Revue Bibliquen, 1903, pag. 60,
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En Asiria-Babilonia, como en todas partes, a pesar de
asertos tendenciosos y frégiles, la vida moral estd intimamente
ligada a la vida religiosa. El mal moral, tal como se le concibe,
aparece en contradiccién con la voluntad de lo alto y deman.
da sanciones por parte de las potencias soberanas. L.a misma
ley procede de los dicses por intermedio del rey. De igual
modo, ¢ste tiene como papel «crear el derecho en el pafs,
aniquilar al malvado y al perverso, impedir que el fuerte opri-
ma al débily (4). Pero cuando el juez humano es impotente
para descubrir la injusticia, son los dioses los que, por diver-
sos medios, juzgan en WGltima jurisdiccién. Ellos son quienes
castigan a los mentirosos, a los falsos testigos, a los perjuros
que no siempre se pueden despistar.

He aqui lo que dice un sacerdote al presentar su penitente
a la divinidad: «Enfermedad, languidez, debilidad, sufri-
miento, se han extendido sobre él. Queja y suspiro, opresién,
angustia, terror, temblor han perseguido y desgarrado sus de-
seos. «Yo soy pecador, y por eso estoy enfermon, es lo que
gimié ante ti.» (5).

En efecto, en esta vida es donde se castiga el mal moral.
Después de la muerte, la desgracia viene de que no hay nadie
para sostener una palida existencia. Se cree, e« cierto, en una
determinada vida posterior, pero que depende muy poco de
la moralidad ; difiere segin se haya ocupado o no de la se-
pultura. Este punto es de gran importancia, por ello tienesele
en gran consideracién entre los vivos, ya sea para favorecer,
ya para castigar. En los cielos no habitan mas que los dioses,
ni siquiera los hombres que escapan a la muerte, como el
heroe del diluvio y su mujer, que se vieron transportados a
una isla lejana, «en la desembocadura de los rios». Ninguna
sancién péstuma tampoco. Nada se oye del reino de los muer-
tes. «Cuando los dioses crearon la humanidad—dice la ninfa

(1) Cadigo de Hammurabi, recto V.
() Segun Zimmern: «Babylonian Hymneny,
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Samitu a Gilgamesh, el heroe sumerio—estatuyeron la muerte
para esa humanidad y guardaron la vida entre sus manos.» .

Hay una planta de la vida que hace ser inmortal; pero
es inaccesible, y si Gilgamesh ha conseguido.apoderarse de
ella después de largo y penoso viaje, le fué arrancada por
una serpiente. Se pide, pues, a los dioses el ser saciado con
dias y verlos repletos con la prosperidad de la tierra: tal es la
sancién del bien. La del mal serA una muerte prematura o
una serie de calamidades en proporcién con la ofcnsa.‘

El legislador conjura a los dioses a que hagan «correr como
¢l agua la vida de aquel que infrinja o cambie indebidamente
las leyes» (Cédigo de Hammurabi, verso XXVI). Se llega hasta
pedir que a dicho efecto los destinos sean cambiados y que
el culpable muera «en un dia que no sea el de su destmon

(Prisma IV, 79).

Durante su vida, el culpable no escapard al castigo que
merece. La sociedad en su conjunto tendré igualmente lo que
le es debido. Cuando se honra a los dioses y reina la justicia,
«los viejos bailan, los jévenes cantan, las mujeres y las mozas
se dan en mammomo, las viudas vuelven @ casarse, se cdn-
suman los matrimonios, se engendran nifios y nifias y nacen
chicos. A los que han pecado y aguardan la muerte les llega
una vida nueva. El hambre se satisface, el flaco engorda, los
huertos se cubren de frutos, etc.» (Carta de Adad-schum-utsur
a Assurbanipal). Y la conducta contraria ‘produc‘e, como es
natural, efectos contrarios.

En cuanto a las sanciones legales por crlmenes particular-
mente antisociales, son severas. Los addlteros sorprendidas en
flagrante delito son arrojados al agua, a menos que el marido
perdone. El incesto del padre con la hija entrafia la expulsién
del pafs, y si se trata de una madre con su hijo se les quema
a ambos culpables (6). De una manera gen=ral, la proporcién
entre los delitos y las penas aparece observada con un gran
sentimiento de justicia.

(6) Codigo de Hammurabi. § 157
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Fuera de las sanciones previstas y justificadas, al cielo s
le supone benévolo. Cuando el mal adquiere un caricter asi
bitrario y se le cree sobrehumano, es obra de genios privades
y superiores a los mortales, pero inferiores a los dioses, comp
!os que menciondbamos hace un momento.

Hay, sin embargo, en Babilonia como en Judea, una tea-
dicién temible. En tiempos del rey Xisouthros, que reiné 64.800
afios, segiin las crénicas primitivas, los dioses hicieron peraces
a la humanidad por un diluvio en castigo de sus crimenes. Pero
este cataclismo no puede atribuirse a una malquerencia del cie-
lo: es una sancién moral que implica una oculta intencién de

_indulgencia y de renovacién.

‘Ademés, no tememos decir que, en semejante hecho, hubo
alguna distraccién atribuible no a la Divinidad suprema, sino a
Eulil, consejero de los dioses. Ishtar, irritada contra él por tal
hecho, quiere impedirle que tome parte en el sacrificio de Uta-
Napishtin, el Noé babilénico. «Que los dioses acudan a la
ofrenda—dice ella—; pero que Eulil no venga a la ofrenda,
pues no ha reflexionado: ha producido el diluvio y ha hecho
sufrir a mis gentes la destruccién.» «¢Es que crié a las gentes
para que, como los pececillos, llenen el mar?» Ea, por su lado,
s= enfrenta con el autor de la calamidad en estos términos:
«j Oh, t4, el prudente entre los dioses, el héroe, ¢ c6mo no has
reflexionado y causaste el diluvio ?»

En esta religién, que glorifica muy especialmente las fuer-
zas del bien, se deja un lugar para los desérdenes de la sensua-
lidad y los caprichos més crueles. L.a impura Isthar, personifi-
cacién del planeta Venus, a pesar de ser llamada la Benévola,
no es menos ldbrica y temible. Esta afectada por los dos sexos:
macho, como divinidad de la mafiana, hembra, como diosa de
la noche. Preside a la vez la guerra y la voluptuosidad. Es her-
mana de Shamasch, dios de la luz, y de Ereshkigal, dios de los
lugares infernales. Tiene innumerables amantes y arrasira a los
hombres con sus seducciones. Por ello, es una diosa exigente:
reclama las primicias de la virginidad ; organiza la prostitucién,
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repartiendo sus fieles en tres categorias «por las cuales ha con-
servado al hombre y le ha entregado en sus manosy.

Existe ahf una especie de maniqueismo latente: fuerzas del
bien y fuerzas del mal se combaten, como en casi todos los
pueblos antiguos. Determinadas divinidades castigan excesos
que otras favorecen: Marduk es el dios del orden; también se”
le atribuye la creacién, por excelencia: la de la humanidad Es
el vencedor del Caos. Pero frente a él se halla Tiamat, dios de
la confusién y del mal. Es que en estos regimenes donde la reli-
gién lo es todo, la vida quiere tener su representacién celeste
por completo. La unificacién en el blen €s un progreso reser-
vado al porvenir.

La victoria sobre el ma] tanto en la vxda privada como en
la piblica, estd atribuida a los dioses por intermedio del clero.
v de los ritos, conteniendo éstos una fuerte dosis de magia.
La primera clase en el clero es la de los conjugadores que
arrojan los espiritus perversos y vuelven propicios a los dioses.
Entre-ellos, el Kald tiene por misién calmar mediante los cén:
ticos a los dioses irritados. Otro se encarga de los enfermos y
de los pecadorss, vy es creencia que si todos los ritos se realizdn
con un corazdn fel, «el mal no se acercard»n. Ademas, en la
fundacién del templo, y esta vez a beneficio de los adoradorzs,
se introduce un simbolo profildctico cuya accién serd perma-
nente aunque ignorada.

Segin las ideas babil4nicas, la humanidad posee una misién
sobre la tierra: mantener el culto de los dioses y procurar la
realizacién de sus voluntades. En caso de fidelidad a este pro-
grama, habran de esperarse todos los bienes. Si se falta a
ellos, pueden seguirse grandes calamidades, segiin lo testimo-
nia el diluvio «que cambia todo en fango», o también las epi-
demias, la sequia, el hambre, etc.

Se dan, naturalmente, sacrificios en los templos con vista
a la prosperidad ptblica, en la paz y en la guerra. Los hay
especiales a beneficio de los jefes. Existen también para los
particulares, con vista a su consuelo o a la purificacién de su
conciencia. El animal sacrificado es, entonces, el sustituto del |

3
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‘paciente, v se pide a los dioses, o a los espiritus, que acepden

_«carne por carne, sangre por sangre y corazén por corazéns.
~ Se habra observado que, en nuestro analisis, no hemos dis-
tinguido entre Asiria y Babilonia, aun cuando se trate de des
pueblos y de dos territorios. Es que las dos civilizaciones na
tienen diferencia esencial.

Asiria prolonga al norte Babilonia y ocupa Mesopotamia en
la parte mas elevada de su llanura. Su superficie es més
grande y su historia es igualmente importante en la comtn ci-
vilizacién. Su worigen, como nacién distinta, remonta a més
allad del siglo XXv antes de nuestra era. La lista de sus reyes
1nos es conocida sin interrupcién desde Puzur-Ashir, hacia 2250,
hasta e! derrumbamiento del imperio. La primera de sus ca-
pitales es Assur; la segunda, Ninive. Estas dos ciudades, que
pueden compararse en importancia con Babilonia, entran més
de una vez en lucha con ella, especialmente en el reinado de
Teglathfalasar, uno de sus reyes més poderosos, que, ademas,
tiene la prudencia de preparar alianzas y unir estrechamente
ambas civilizaciones.

Largos periodos de guerra cubren esa historia, como la de la
mayor parte de sus contemporaneos; pero también se com-
prueban alli construcciones, grandes plantaciones, estableci-
mientos de ciudades, de la cultura y de la vida religiosa. Los
nombres emergen de los Salmanasar, de los Teglathfalasar, de
los Sargon, de los Sennacherib, de los Assurbanipal, bajo cuyo
reinado Asiria alcanza su apogeo de civilizacién y de gloria,
a treinta afios de la caida (607 é 606).

Anadid, para Babilonia, Hammurabi, Merodag-Baladan,
Nabucodonosor, Nabonassar, Assarhaddon, etc., que son
grandes soberanos. Desgraciadamente, todos los reinados van
marcados con una crueldad espantosa, y no se refieren al ca-
racter particular de los hombres, sino al de las ideas reinantes:
que es lo que nos concierne.

Como coronacién de las hazafias militares, entréganse a ex-
cesos que parecen normales y se repiten de guerra en guerra
v de reino en reino. Empalan, desuellan vivo, apilan cabezas,
se cortan manos, pizs, narices, labios y orejas. Séltanse los
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ojos a millares y en ceremcnia solemne; se arrancan lenguas
por una palabra que no agradé; se arrasan ciudades y se redu-
cen poblaciones enteras a una suerte horrible. Hasta los mis-
mos arboles no son perdonados; se les corta y se hace con
ellos vastas hogueras, donde se precipita, a veces, a toda la
juventud de una ciudad. De todo lo cual se vanaglorian en sus
anales, porque tales son los signos de la gloria v tales las cos-
tumbres de la regién y de la época. Es triste, y se comprenden
estas palabras del profeta Nahum (m. 16), anunciando la ruina
de Ninive: «Todos los que oirdn hablar de ti aplaudiran tu des-
tino, pues ¢ sobre quién no se ha dejado sentir tu maldad ?» (7).

(7 Para todo el conjunto de esia historia, cf. Paul Dhorme: «La Re-
ligion asirio-babildnica», 1910; «Seleccion de textos religiosos asirio-babi-
1onicos», 1907; y L. Laporte: «La Mesopotamia» en la Coleccidén «livolu-
cién de la Humanidad». ‘



EGIPTO

A civilizacién procedente de Asia alcanza aproximada-
mente y al mismo tiempo, segiin ya dijimos, a Asiria-Ba-
bilonia y a Egipto. Un largo pasado prehistérico precede a lo
que conocemos con seguridad del pueblo egipcio. Lo cierto es
que esta poblacién, tan bien dotada, y que debfa adquirir tan
alta reputacién de sabiduria, no se desprendié sino poco a poco
de una barbarie caracterizada, en aquello que nos concierne,
por el mas grosero fetichismo.

Ha sido menester mucho tiempo para que cesara de atri-,
buirse exclusivamente a potencias malignas todo lo que podia
ser motivo de sufrimiento. Las enfermedades, los reveses, las
ruinas, las enemistades, la muerte, todo procedia de poderes
hostiles a quienes se trataba de conjurar o aplacar. Lia magia se
manifestaba inexorable. No se podia andar ¢in ir pertrechado
de amuletos y la memoria atestada de férmulas de encanta-
miento. Se desconfiaba de los muertcs tanto como de los vivos,
de los animales como de los hombres; y el temor supersticioso,
unido al sentimiento del misterio animal, es el que dié lugar, al
esperar que los fieles seguidores vieran en ello un puro simbolo,
a ese culto extrafio del que gozaron en Egipto durante milenios
el chacal, la serpiente, el lagarto, la rata y el ratén, el halcén,
el cocodrilo y demés animales dafiinos.

La importancia acordada a estos cultos era tan grande, que
cualquiera que hubiese matado, aun cuando fuera accidental-
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mente, a un animal sagrado, se le castigaba con la muerte,
Cuando se entregaban a los trabajos del campo tenfase cuida-
do d= proveerse de férmulas méagicas para evitar la mordedura
de las viboras cornudas, de los escorpiones y de la terrible
serpiente ureus, de la que existe en la Biblioteca Nacional un
bellisimo ejemplar de bronce.

La construccién de una casa comenzaba por un sacrificio y
sc regaba el suelo con la sangre de la victima, para arrojar de
la futura morada las influencias nefastas. La primera paletada
de las zanjas de los comientos servia para cubrir el pie de
“un 4rbol protector. Cuando se alzaban del suelo los muros, se
reservaba en ellos dos nichos para alojar serpientes, a quienes
se les encomendaba la proteccién de la mancién contra los la-
drones. El guerrero aumentaba dicha proteccién suspzndiendo
encima de su puerta calaveras, manos, pies o falos de sus ene-
migos vencidos.

El apartamiento de= estas practicas y de tales estados de es-
piritt duré mucho y jamas resulté complete. Hasta el final que-
dé cierta ambigiiedad en el pasivo de esta civilizacién brillan-
tec v préspera, elevada y teiiida de nobleza. lLa esfinge repre-
senta bastantc bien su genio, esa esfinge de mirada horizontal,
que parece contemplar un infinito lejano, que no deja adivinar
el sentido de su sonrisa.

Egipto tiende a separarss poderosaments de la materia, sin
cons>guir por completo ese esfuerzo. J.os colosos de Memnon
relucen al primer rayo de luz matinal, pero la arena los sepulta.
La escultura jeroglifica estd sumida en lo sensible y no accede
directamente al espiritu. El hombre de este pafs comprende
muchas cosas, pero no se comprende bien a si mismo; por
eso, no ha producido obra nacional, como la Acrépolis o el
Templo de Jerusalén, como la lliada o la Biblia.

La civilizacién egipcia se lanza hacia la vida y permanecce,
por una parte, bajo la intimidad de la muerte. L.as tumbas tie-
nen en ella tanta mas importancia que los templos, lo cual in-
teresa vivamente a nuestro tema, pues es un sintoma que con-
cierne a la concepcién del bien y del mal.

Sin querer poetizar, como suele hacerse a veces con el tema,
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lo permitfa un alma nacional en formacién, ¥ en relacién con
esto nada tiene que envidiar a los otros pueblos. Ha expresado
su sentimiento a este respecto en forma de sentencias, de afo-
rismos o relatos. No ha formado sistemas. Privado de espiritu
filoséfico, ha dejado a los griegos el sistematizar 1o que sentfa
de manera honda, pero no era capaz de reunir en principios.
De cuadros 16gicos a la manera de Aristételes, no tenia ningu-
na idea. Hasta la palabra deber, hasta la palabra virfud, son -
extrafias a su idioma, extrafias aun a su propio espiriu en su
forma abstracta. El egipcio todo lo hace en concreto, y lo con-
creto es lo que importa aqui. -

L.a concepcién de la divinidad estd en la base de todo. En
Egipto evoluciona con la civilizacién, que a su vez condiciona.
Nacido del fetichismo y de la adoracién del dios Nilo el rio sa-
grado del que depende toda su vida, y cuya regularidad esta-

cional es semejante a la de los astros:
$

«Como la eternidad, siempre su flujo renace» (1),

este pueblo llegara, a través de la Enneada y la Triada de las
dinastias intermedias, a la concepcién del Dios uno. Y no seré
¢in mucha maleza imaginativa que disfraza la idea central, mu-
cho simbolismo obnubilando al vulgo el sentido de la realidad ;
pero ésta se halla reconocida, ¥ este mismo culto de la animali-
dad, que tan grosero fué, parece proceder al fin de un profun-
do sentimiento de la unidad del sér, de lo que hay de comin
y de divino, en el fondo, en todas las manifestaciones de la
vida, ya sea aci o en el mas alld de la humanidad pensante.

He aqui un texto de Apuleyo en el que la misma diosa Isis
proclama su imperio unitario y revela con ello las propias ten-
dencias egipcias: «Soy la misma Naturaleza de todas las cosas,

(1) Lamartine: «Le Dernier chani du Pelerirage d'Haroldr,
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la Sefiora de los elementos, la fuente y origen de los sigles, Ja
Soberana de las divinidades, la Reina de los manes y la primesns
de los habitantes de los cielos. Yo sélo represento en mi a toe
dos los dioses y a todas las diosas. Gobierno a mi voluntad ins
r=fulgentes bévedas del cielo, los vientos salutiferos del wmar
v el triste cilencio de los infiernos. Soy la tnica divinidad que
hay en el universo,, que reverencia toda la tierra bajo diversas
formas, con ceremonias varias y con nombres diferentes. Ms
llaman la Madre de los dioses.»

Una inscripcién del templo de Sais, ciudad del bajo Egipto,
inccripcién que nos ha conservado Plutarco, hace decir tam-
bién a esta divinidad soberana: «Soy lo que ha sido, lo que es
y lo que serd. Ningiin mortal ha levantado mi velo.» El soplo
de pantefsmo que exhala estos textos los aleja mucho, no hay
duda, de la pureza biblica ; testimonian, sin embargo, un gran
esfuerzo de elevacién y unificacién de los pensamientos pri-
meros.

Ahora bien; reconocer la unidad divina con los atributos
esenciales del verdadero Dios, era traer el problema del mal a
sus verdaderos términos. El dualismo maniqueo, tan extendido,
ya no era posible. Hay en él, no obstante, numerosas huellas
en los escritos, en razén a la lentitud evolutiva de los pensa-
mientos comunes.

l.a leyenda fundamental que habia ocupado el espiritu del
pueblo egipcio en sus comienzos es este mito de Isis y de Osi-
ris, tan divulgado por Plutarco para su propio interés (2). El
sentido del relato es de una elevada moralidad, que exalta la
justicia de Osiris, la fidelidad conyugal y el amor maternal de
Isis, v la piedra filial de Horus, retofio suyo.

El problema del bien y del mal se liga con esa tradicién
aproximadamente hacia la XVII dinastia. En su origen no
tenfn esa significacién general. Pero, a partir de entonces, Osi-
tis serlt esencialmente el Ser bueno (Usnnofer). El mal le serd
atribuido a su hermano Set, que es su asesino y que tendra

2 Plhytarco, «De Iside et Osiride». C. XLV.
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por asesores a los Burlones, espiritus malvados que aparecen
de noche ¢n el valle del Nilo y molestan a los seres vivos perdi-
dos en las sombras. Este Set egipcio es el Tyfon de los griegos.
Los dos principios, bueno y malo, se ligan al fin con la leyenda
de Ra, el dios del cielo, y la oposicién del bien y del mal es en-
tonces la de la luz y la de las tinicblas, idea que se encuentra
en toda la historia de la humanidad.

Bien se ve que ahi existe una mescolanza. No hay que
asombrarse de ello, ya que el dualismo, caracterizado o par-
cial, es una tendencia extendida por todas partes en el mundo
antiguo y aun en el nuestro. En el méas remoto Egipto, ya
se hablaba de la oposicién de Isis, naturaleza primordial, ma-
triz universal, llamada la Buena diosa, y la serpiente Apofis,
enemiga de los humanos, que trataba de equilibrar la influen-
cia de la diosa bienhechora. Al final, la serpiente era vencida,
pero no sin esfuerzo, y en ello existia un cierto dualismo.

Existe en los papiros un vivo sentimiento de los males coti-
dianos y de la fatalidad que a ello nos expone, aun cuando seg
en el seno de la prosperidad més brillante. «Te han sido dados
lugares placenteros—dice un antiguo texto—; se han colocado
cactus alrededor de los espacios que para ti trabajaron con
la azada: Se han plantado en el interior sicémoros que unen
todas las propiedades dependientes de tu casa. Puedes llenar
tu mano con las flores que tus ojos contemplan. Pero en medio
de todo ello, térnase uno enfermo. j Oh, feliz aquel que no
abandone nada de estoin Y para concluir, como siem-
pre, esta alternativa: sumirse en un desaliento triste, o preci-
pitarse con la cabeza baja en el goce de lo que se nos escapa
de tal manera (3).

El mal moral no preocupa menos al egipcio bien nacido,
pero en esto también se aprecia una evolucién més sensible.
E)Ld,pummvo Egipto, la moral se confunde con la observan-
cia de los utas Se mantiene entre la religiosidad cupvc:rstlcxosax

(8} Amelineau: «issai sur U'Evolution historique el philosophique des
Jiées morales, dans UEgypte ancienne, pigs. 335-336. Ernest Leroux
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y el bien vivir. El fin de la ensefianza moral es, sobre teds,
utilitario. 5S¢ realza esta maxima, tan cristiana en apariencis:
«No hagas a otro lo que no quieras que te hagan a ti.» Pero se
trata de un miembro de la familia o del circulo mmediate
ella, y, sobre todo, se piensa en las penosas consecuencias de-
una omisién a este respecto.

En todo caso, el pecado contra el préjimo no existe més
alld de _las fronteras. All, puede entregarse alegremente a
'la violencia o a la rapifia. Y lo mismo ocurre en lo que concier-
nes a los grados més infimos de la escala social. El felah tam-
poco estd considerado como sujeto moral. Se le roba, se mo-
fan de él y, en ocasiones, se le maltrata. Pero asf ocurria en
todas partes antes del cristianismo, y mucho més en Grecia y
Roma que en Egipto.

Entre los crimenes reputados mortales entre los egipcios, ¢l
méas grande de todos concernia al Faraén, dios visible, posee-
dor de toda la tierra y ante el cual todo debia temblar. Un cri-
mmen semejante no se perdonaba, El parricida, que se equipara-
ba con aquel otro, excitaba un profundo horror. Se le castigaba
lacerando las manos del culpable con una cafia afilada, des-
pués de lo cual se le quemaba vivo sobre una hoguera de es-
pinos. Y también el adulterio estaba reputado como un gran
crimen ; pues a la familia, a la que conturbaba profundamente,
se la tenfa en el pafs en gran honor. El castigo, siempre capital,
adquirfa a veces formas bastante particulares. En un cuento
referente al Rey Khufu, se ve a un vasallo seduciendo a la
mujer del primer escriba, y citdndose con ella, en secreto, en
la quinta del marido. Habiéndoles denunciado el mayordomo
de la casa, ptisose el marido «furioso como una pantera del me-
diodian, y haciéndose traer el libro de los sortilegios, formé un
cocodrilo de cera, le animé con sus férmulas y le arrojé al lago
en el momento en que el culpable iba a bafiarse. El cocodrilo
capturd al baifiista y le retuvo siete dias en el fondo del agua,
tras de lo cual, por orden del Faraén, le devoré ; la mujer fué
quemada viva y sus cenizas arrojadas al agua, en el mismo
lugar en que habia sido devorado su cémplice.

Menester es confesar que, a pesar de estas severidades, la
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moralidad sexual no era muy floreciente en Egipto; el clima se
prestaba poco a ello, y los vicios contra natura estaban allf tan
extendidos como en Grecia. Como desquite, las atrocidades
guerreras que hemos sefialado en Ninive y Babilonia no son
conocidas. Las hazafias guerreras no figuran ni aun en las
inscripciones. Osiris, el prototipo del héroe nacional, es «un
dios quz no tiene enemigosy.

De igual modo que en la mistica cristiana se propone como
remedio al mal moral la meditacién de la vida y sus Gltimos
fines, asi ocurrié también en las busnas épocas de la mentali-
dad egipcia. «l.a muerte viene—dice el papiro Prisse— ; lo mis-
mo se apodera de la criaturita que se halla en brazos de su
madre, como del que se ha vuelto viejo. Piensa, pues te he di-
cho cosas excelentes que debes meditar en tu corazén. Hadlas
v te convertirds en un hombre bueno, y todos los males se ale-
jaran de ti.» (4).

Fste pensamiento de la muerte ha dominado el alma egip-
cia hasta la obsesién. De todos los pueblos, es el mas penetrg;
do de la caducidad de la existencia, y el poeta ha visto bien,
cuando pone en boca de un Faraén, como conclusién a la ce-
remonia de su subida al trono:

«Y ahora, edificad mi tumba.»

Las Pirdmides, que responden a ese deseo, son monumen-
tos funerarios como no existen en ninguna otra parte del mun-
do. Estas montafias, talladas por la mano del hombre, cuando
desde lo alto de la ciudadela de El Cairo se las contempla per-
filarse sobre el horizonte, proporcionan a quien se acuerde de
su significacién una impresién tragica. La ciudad estd a sus
pies, aplastada, mintscula, y ante su silencio su diminuto zum-
bido no cuenta para nada.

I.as PirAmides son tGnicas; pero las siringas de Tebas no
tienen parecido, y las precauciones tomadas para preservar la

(4) Cf. Ad. Herman: «La Literature cgyptienne», pag. 297.
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seguridad de estas moradas eternas, jamés han testimoniado se«
mejante solicitud. Grande es la emocién del viajero al penetrar
en estas excavaciones misteriosas, cuyas paredes parecen pin-
tadas ayer mismo, y donde se ha encontrado en la arena, des- ‘
pués de unos cincuenta siglos, la huella de los pasos del cortejo
finebre, al dejar, retrocediendo, los venerados restos. ‘

En Egipto, las estatuas de los vivos tienen ya el aspecto
fijo y contraido del sepulcro. La caricia de la tijera parece ha-
ber sido para ellas, como aquellas unciones de la Magdalena,
de las que Jestis decfa: «Hizo esto previendo mi sepultura.s
Y alrededor de tales simulacros, como el desierto que sélo el
Nilo fertiliza, parece extenderse invisiblemente la regién donde
unicamente habita el recuerdo.

Esta regién existe. Augusto Comte ha hablado de la inmor-
talidad subjetiva, de esa sobrevida en nosotros de los seres des-
aparecidos: los egipcios tienen el culto ferviente de éstos; y
a aquella consagran sus hipogeos v sus pirAmides. También
saben decir:

«La muerte ha revivido suavemente en mi alma» (5)

_ Pero esta melancélica sobrevida no es la Gnica que florece
a orillas del Nilo. Los riberefios del sagrado rio, superiores en
esto a los antiguos judios, se acercan a la inmortalidad mez-
clando su nocién, segiin las épocas, con muchas supersticiones
y suefiog. Su idea mas pura aparece bien expresada en este
texto de Hermes trimegisto : «lLa muerte es para muches hom-
bres un fantasma espantoso, y, sin embargo, no cs méas que
una liberacién de los vinculos de la materia. El cuerpe no es
més que un vestido de inferioridad que nos impide subir a los
mundos del progreso. Es una crisélida que se abre cuande es-
tamos maduros para una vida més larga y més elevada.» (6).
En otros medios o en épocas méas remotas interviene la ma-
gia, y las ideas ridiculas se mezclan con las concepciones su-

(5) Francis Jammes: «le Dewil des Primeveress. 1V Fleufa,
(6 Traduccion de Luis Menard. 1863,
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periores. Los textos son muy diversos, segin las fechas: Al des-
menuzarlos, se pierde en una confusién inextricable. Pero las
ideas esenciales subsisten. La muerte es un vencimiento moral.
No deja el mal impune, y menos, el bien sin recompensa. Este
mal supremo “del tlempo se abre, si lo queremos, sobre un
porvenir dichoso. o R I B

La sucesién de ideas con més frecuencla ‘expresada es ésta.
El muerto habfa vivido en la tierra gracias & un principio inte-
rior, a modo de doble espiritual, llamado el Ka. Perdndo a cau-
sa de la muerte este Ka es restituido al hombre por una vida
‘ulterior, a condicién de que sea justificado, es decir, recono-
" cido como inocente en el tribunal de Osiris, y de sus cuarenta
y_dos asesores, en presencia de la diosa Verdad. Entonces, el
elegido vuela entre los dioses, en las regiones celestes, donde
lleva una existencia mal definida, pero feliz, compatible, ade-
més, con una renovacién de vida terrestre, sorprendente vai-
vén entre los dos dominios (7).

En las férmulas del juicio de las almas, parece que el odio
del mal predomina sobre el amor del bien. En todo caso, la*
atencién se mueve en ese sentido. El difunto se defiende de
haber hecho eso o lo otro. Es lo que se llama la Confesién ne-
gativa. Los modos de obrar humanos que se consideran como
criminales son éstos: matar, robar, engafiar en las transaccio-
nes, falsificar los productos, entregarse a la prostitucién, come-
ter adulterio, del que ya hemos relatado mé& arriba su especial
gravedad en Egipto.

De conformidad con exigencias més severas, estd también
el mentir, calumniar, espiar al préjimo, roerse el corazén de
desaliento, hacer llorar a los nifios privindoles de leche o bru-
talizindoles, maltratar a los animales, etc. Por otro lado, hay
los fallos relativos al modo con que satisfacéis vuestros cargos;
pues el negligente o el prevaricador en este dominio no podia

(7 Los Campos Eliseos egipcios fueron a veces situados en las islas
del lago Menzaleh, al nordeste del pais, o en las islas de sueﬁo, al abrigo
de las vicisitudes de las esfaciones y de los azares de la Naturaleza. A
este lugar llamébasele el Campo de las ofrendas funerarias,
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ser admitido, ni el avaro, ni el que hace a su mujer desgracia-
da, ni quien es un mal servidor o un mal amo, ni el que trai
ciona la confianza que se le concede. Moral elevada, ya se ve,
y donde el sentimiento del pecado se encuentra al nivel de una
verdadera cultura espiritual. En la época mejor de la evelusidn
moral egipcia, responder a una ofensa con una ofensa seme-
jante, ya se considera como injusto. En verdad que esto no se
encuentra tan lejos del Sermén de la Montafia.

- Después de la confesién negativa, se hace la contraprueba
colocando sobre el platillo izquierdo de la balanza una estatui-
la de la diosa Verdad-Justicia, y en el de la derecha, el cora-
z6n del hombre, «aquel que habia recibido en el seno de su
madre», segiin se dice, para significar que el juicio se extiende
a toda la vida. Si el corazén muestra un peso equivalente al de
la Verdad, el juicio es favorable y el difunto estd justificado;
si no es asi, sigue la condenacién a suplicios, a los cuales su-
cede la segunda muerte, que es el aniquilamiento. Sélo la feli-
cidad, ya se ve, estid destinada a ser perpetua. Parece esto més
conforme a la justicia, ya que ningtGn pecado semeja merecer
un suplicio sin fin.

Tal era el procedimienio pdstumo. Perc antes de llegar a la
sala del juicio, el alma habia tenido gue atravesar una multitud
de obstaculos, acechada por monstruos, obligada, para fran-
guear los dominios de los genios perversos, a recitar férmulas
mégicas y pronunciar palabras de traslacién, a entregarse a es-
periencias complicadas y sobrepasar muchos asaltos. Resedar-
se y armarse con todas sus fuerzas para esta lucha incumbia al
Libro de los Muertos. Al lado del difunto se incluia un ejem-
plar para su gobierno.

Segtin Herodoto, los egipcios habian sido los primeros en
concebir la transmigracién, que debia tener desde entonces, ¥
en la India, sobra todo, una foriuna tan covsiderable. Pero pa-
rece que en o existe un error. Lo que ha podido crear la con-
fusién, es que cl alma, a los cjos do los eyipcios, podia adoptar

ura da sercs diversos, de cualquier

despuds de I muerta Ia

pajaro o animal. Mods de manifestaisz y no transformacion
_real. Conviene decir, sin embargo, que las creencias a este res-
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pecto estaban mal establecidas. La gente del pucblo aceptaba
muchas fdbulas; las cultivadas se contentaban con el juicio
péstumo, tras del cual gozan los buenas, en las Mansiones ce-
lestes, de una vida feliz, identificindose con Osiris; y abisman-
dose asi en el ser perfecto. Para los malvados, existian pe-
nas temporales proporcionadas a sus faltas, tras de lo cual eran
anonadados.

En su fase greco-romana, sobre todo, es donde la religién
de Egipto se purifica en lo que concierne a la sancién del bien
y del mal. No se tiene en cuenta entonces el efecte que se atri-
buye a los amuletos y a las pricticas supersticiosas ; no se trata
sino del bien y del mal; y la dignidad o el rango social del
muerto no le confieren ninguna ventaja.

A este respecto, se encuentra en los papiros una hermosa
leyenda relativa al gran sacerdote Khamogs, el cual, por me—
dios maégicos, habia sido admitido para que visitara con su
hijo las regiones inferiores. Antes de penetrar allf, los viajeros
encontraron dos cortejos fanebres, muy diferentes uno del otro.
El primero era el de un rico, que un gran séquito suntuoga-
mente engalanado conducia a su dltima morada. El otro era el
de un pobre, vestido con una simple estera y sin acompaiia-
miento. Habiendo franqueado el umbral de las mansiones sub-
terrdneas, Khamoés y su hijo, recorriendo las salas, encontra-
ron en la sexta a Osiris sobre su trono de oro, con sus conseje-
ros, y delante de él la balanza fatidica que sirve para pesar las
almas. Aquellos cuyas buenas acciones sobrepasaban a las ma-
las eran admitidos entre los consejeros del dios y subian al cielo.
Los otros eran condenados a diversos suplicios. A la entrada
de la sala quinta habfa un desgraciado en cuyo ojo derecho
giraba el gozne de la puerta: era el hombre cuyo rico cortejo
habian visto antes. Y a la derecha de Osiris, sencillamente ves-
tido de lino real, se hallaba el pobre, destinado a vivir entre los
gloriosos transfigurados (8).

A este mismo sentimiento de 1gualdad ante la muerte y de
justicia péstuma se une un hécho muy notable. El rey Khufu, el J

(8) Ct. Ad. Erman: La Réligion des Egyptiennes, pag. 464.
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Chéops de los griegos, no fué enterrado en la pirdmide que =
habia elevado a tal efecto y que lleva su nombre. Debiése ello
como castigo por las exacciones que habia impuesto en relacién
con sus sibditos, en vista de aquella gran obra. Piensa uno en
Luis XIV y en Versalles. Pero el prestigio de la gloria es tal,
que a distancia desaparece su coste y de ello no queda més
que la aureola. Por eso, el recuerdo del Rey Sol se cierne sobre
los estanques y los verdores de su morada suntuosa, y asf tam-
bién el de Chéops sobre su pirdmide. Siempre se habla de la
piramide de Chéops.

Al juzgarla desde lo alto y teniendo en cuenta la diferencia
de los tiempos, no puede sino admirarse una civilizacién dota-
da de un sentido moral tan elevado y tan probo. Lo que le ha
hecho célebre en la antigiiedad, es su doctrina de la inmortali-
dad y de las retribuciones de ultratumba, doctrina méas clara
y més pura en si que en ningin otro pueblo antigue, aun cuan-
do fuera el de Dios. Sus desaparecidos no son sombras palidas
como en los griegos, ni condenados al cielo de las reencarna-
ciones como en la India ; son inmortales y, moralmente, confor-
me a nuestra mirada crisiiana, les siguen sus obras. El mal no
escapa a la pena. Hay un San Miguel egipcio con su balanza,
y un Libro de Vida: las tabletas de Anubis, para establecer el
balarce de la existencia.

Hasta el amor, tan poco conocido de las religiones antiguas,
se desliza al lado de la justicia en textos como éste: «Amon-
Ré, te wmo, y te he encerrado en mi corazén. No obedezco a
la inquictud de mi corazén. Lo que Amen ha dicho, prospe-
ra.n (9). Muchos cristianos ganarian meditando esta oracién y
diciendo también en presencia dsl mal: yo no obedezco a la
inquietud de mi corazén. Basta con estos sentimientos para
que la Biblia haya reconocido la sabiduria de este pueblo, en
la que Moisés fué iniciado (10), y a la que valoraba con osten-
toso orgullo el rey Salomén (11).

(%) Citado por A. Erman: La Réligion des Egyptiennes, pag. 160.
(10) Actas de los Apoéstoles. VI 22
(11) Libro Tercero de los Reyes. IV. 30.




" PERSIA

GIPTO fué conquistado por los persas después de haber

derribado éstos, por mano de Ciro, el Imperio babils-
nice, y en espera de que Alejandro el Grande derrumbase a
su vez el poderfo persa.

Estos grandes trastornos llevan sus cambios correspondien-
tes a las ideas y a las costumbres, dejando subsistir, no obs-
tante, rasgos comunes heredados o recibidos de la naturaleza
humana. .

La civilizacién es brillante y no carece de grandeza; no
iguala, sin embargo, en profundidad a la de los Faraonss en
sus mejores épocas.

LLa historia de Susa, la ciudad mas célebre de Persia. ge
remonta al cuarto milenario antes de nuestra era. Decimos his-
toria y convendria mejor decir prehistoria; pues no se conoce
ningén hecho; tan sblo ge tienen testimonios de civilizacién
gue no carecen de esc anticuado encanto propio de las cosas
que desaparecieron hace mucho tiempo.

La historia, propiamente dicha, comienza con Sargon, el
Antiguo (2530 antes de J. C.); sblo adquirird més tardes un gran
desarrollo, cuando se coloquen las bases del Imperio medo,
v del Imperio persa, considerado como tal, después. Con Ciro,
Cambises, Darfo ¢l Grande, con la conquista de la India y la
d= Egipto que acabamos de conocer, con los recuerdos de
Salamina y de Platea y el rastro luminoso que acompaiia
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los pasos de Alejandro, habia de dejar una larga huella en
el recuszrdo d= los hombres.

Susa cs la ciudad de las visiones de Daniel, de la historia
de Ester y.de Mardoqueo, de Nehemfas, el reconstructor dei
templo. También es la ciudad donde Temistocles, fugitiveo,
acudié para pedir asilo a su enemigo Artajerjes, v donde Es-
quilo sitia su tragedia Los Persas. Sabido es que vencido Na-
peoleén, aludié a Temistocles y a su conducta en la carta que
dirigié a los ingleses antes de subir al Bellerophon.

La religién dominante del pafs es el mazdeismo. Se cono-
cleron otras muchas que no nos interssan. Aquélla, por el
contrario, es capital para nosotros, pues marca el punto cul-
minante del dualismo religioso o filoséfico de la materia del
bien y del mal.

Esta célebre doctrina se nos revela en el libro sagrado de
los persas, llamado el Avesta, con sus comentarios conocidos
con el nombre de Zend-Avesta y =l Gahas, obra de Zeroastro
o Zaratustra, que nacié en el Irdn hacia <l afio 600 antes de
nuestra era (1).

El contenido del Zend-Avesta es religioso, aun cuando su
inspiracién sea, sobre todo, politica, como en Confucio o Lao-
Tseu (2). No falta allf el sentimiento filoséfico, y el espiritu esta
constantemente despierto rozando lo invisible.

Hay que confesar, sin embargo, que las ideas mazdeanas,
tal como nos han llegado, permanecen confusas a causa de
sus variaciones. Pero su orientacién es muy clara. El mundo

(I No existe acuerdo sobre esta afirmacion. Sceguu ¢l Avestla, Zoroas-
tro debié de aparecer «al final de una parte del tiempo enfregado a
Ahrimany, cita seguramente legendaria. Puede ser que no haya existi-
do nunca, como induce a creer el silencio de Ilerodoto a tal respecto,
cuando habla con tanta abundancia de Persia. L.o mdas probable es que
pasé may pronto a la leyenda, y que ha ocupado un lugar imporiante
en la historia de la antigua filosolia oriental. Fra un mago; es el prime-
ro que ha recogido las tradiciones persas y codificado los dogmas, las
leyes y las prescripeiones morales de los antiguos.

(?) Una muestra de esa fendencia es esa curiosa sentencia del Zend-
Avesta: «La hija que rehusa casarse permanecerd en el Inflerno hasta
Ja resurreccion, por muchas obras buenas que haya hechor. No se puede
emplear mejor o vida eterna para fines temporales.
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es una mezcla de bien y de mal, de luz y tinieblas, de pensa-
miento y de materia informe, de verdad y falsedad, y esta
divisién se prosigue a lo largo de la escala de causas, hasta los
primeros principios. Eso es lo que caracteriza la doctrina.

En la cima se halla Ormuz, causa creadora del mundo y-
principio del bien, simbolizado por la luz. Pero tiene como
antagonista a Ahriman, principio del mal, simbolizado per las
tinieblas, y cuyo nombre es «El Espiritu que destruyen.

En su lucha contra el mal, Ormuz estd secundado por
arcéngeles, genios bienhechores, y Ahriman, por su lado, es
¢l jefe de los genios malvados, que con él corrompen y des-
truyen. El universo proporciona asf el espectaculo de dos ejér-
citos al acecho, combatiéndose sin tregua.

Y este combate se d& en el hombre, resumen del univer-
so. Lias partes elevadas de su ser tienden al bien; las infe-
riores, al mal. De ahi el conflicto de la virtud y del pecado en
cada uno de ellos y en todos. No obstante, la victoria final se
le ha prometido a Ormuz. En el universo, el bien triunfara al
final del mal, y para los hombres, aun cuando los buenos de!
ben estar separados de los perversos, el término tltimo serd
también la inclusién de todos en el régimen de Ormuz, des-
pués de la gran purificacién por cl fuego que prevée la doc-
trina.

A este esquema general se afiaden, naturalmente, preci-
siones bastante numerosas. Asi, por encima de la oposicién
de Ormuz y Ahriman, el espiritu metafisico de los persas habia
concebido un principio primerisimo, sin oposicién interna, de
tal manera, que parece como si hubiera existido alli un culto
primitivo monoteista que degenerase en dualismo y, maés tar-
de, en un politeismo popular bastante grosero.

He aqui cémo se representa las cosas €l Zend-Avesta. Pri-
meramente existe Zeruano, el Ser excelente, el Tiempo sin
limites, el Eterno 'sin extremidad y sin raiz. No habia entonces
ser que pudiera llamarle creador. Pero existta Honover, es
decir, la Palabra, el Verbo que procedia de Dios, ser ema-
nado de Dios; pero inferior a él y superior a todas las criatu-
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ras, fuente y modelo de todas las perfecciones de los seres
con la potencia de producirlosy (3).

Este Verbo tiene, por asi decir, un cuerpo y un alma. Sy
alma es el conjunto de ideas que forman su substancia intah
gible. Su cusrpo cs la recalidad de esas ideas en la naturaleza
de los seres. Por él Zeruano cred el fuego y el agua. cuys
sabia mezcla produjo a Ormuz, el ser luminoso y bienhecher,
justo juez, enemigo y destructor de los malos y pesador de laa
acciones de los hombres.

Un dia, mirando Ormuz debajo de él, percibié a larga dis-
tancia un s2r negro y repugnante realizando el mal, dispo-
niendo para ello de una larga lengua y rapidas rodillas. Era
Ahriman, que, al mismo tiempo que el bien, habia nacido del
tiernpo sin limites.

Asombrése Ormuz de semejante visién y resolvié comba-
tir al menstruo. Con tal designio, adjudicése esos auxiliares
que son los Feruers, genios buenos, prototipos de todos los
seres buenos que debifa haber en el futuro. Ahriman, espanta-
do, cred por su lado a los Dews, genios malos, o demonios,
prototipo de los malos del porvenir. Cada uno de ambos gru-
pos se hallaba compuesto por seis legiones, cada una de las
cuales con un principe a su cabeza. El mas temible de los ge-
nios malos serd Akuman, del que se ha hablado mucho en los
textos. Intznta, como 2} Satands cristiano, hacer malos a les
hombres y neutralizar en ellos la obra de los gznios buenos.
Turba la paz de las almas y trata al mismo tiempo de estorbar
y procurar ¢l mal moral.

A despacho d= estos preparatives de combate, Ormuz ofre-
ce la paz a su adversario; pero éste la rehusa, y asi s como
después de terminar la creacién, y en su misma base, se esta-
blcce el combate del bien v del mal. La primera pareja es
seducida por Ahriman bajo la aparizncia de una serpiente.

eca, v la existencia humsna queda conturbada. Los hombres

(3 Cf cChampollion: La Perse, pdg. 126
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se ven entregados a las penalidades y trabajos, y sufriéndolas
permanecen hasta el momento de la resurreccién.

La doctrina preve, en efecto, tres fases: una creacién ini-
cial, un estado transitorio que transcurre ahora, y, finalmen-
te, una disclucién tras de la cual acaecerd una especie de
juicio final, que edificari el reinc de los buenos y destruira el
poder. de Ahriman. El dualismo, muy real, se presenta asi
como provisorio. Al final, triunfard el bien; la vida se trans-
formaré ; los hombres no tendrén necesidad de alimento y no
proyectarédn sombra (4).

Ormuz, el dios del bien, es objzto de un culto ferviente
y su alabanza se encuentra en todos los himnos. Decfase que
habia prendido en el cielo las estrellas encargadas de prote-
ger a los buenos y de combatir a los malos, y que, a tal efec-
to y para dirigir su intervencién, habia colocado centinelas
en los cuatro rincones del cielo y uno en el centro para velar
en los peligros 'més grandes (5).

Por el contrario, Ahriman se halla v1hpenchado. Llamase-’
le «el que estd oculto en el crimeny. Se le representa coste-
niendo en su mano derecha una serpiente de gruesa cola,
simbolo suyo, y con la izquierda trata de aplastar a un leén
que representa a Ormuz. Evécasele también bajo la forma de
un lobo con alas y cola de escorpién, o de un leén con wlas
y pico de buitre, etc.

Ormuz tiene hijos, entre los cuales se encuentra Mithra,
a quien también se le llama Mesités, segtin Plutarco, y «por-
que intercede y media», afiade Amyot (6). Con anterioridad
al afio 2.000 antes de J. C., el culto de Mithra reinaba en
Persia y se celebraba generalmente en las grutas. Llevaba
consigo la inmolacién de animales diversos, en particular del

(4) CI. Plutarco: De Iside et Isiride.
(5) Cf. Anquetil Duperron: Le Zend-Avesta.
(6 Ctf. Plutarco. Ob. y loc. cit.
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toro sagrado, cuya sangre estaba reputada como necesaria
para la fecundacién de las plantas tiles, el trigo sobre todo.:
De esta manera, se pensaba, la vida nace de la muerte, y era,
a la vista de quien la practicaba, un comienzo de solucién del
problema del mal.

A esta visién naturalista debia afiadirse, méas tarde, la pre-
ocupacién del pecado, y quizd nunca estuviera ausente de
ella. Sabemos que dominé de modo amplio y casi exclusivo
cuando el culto de Mithra, después de atravesar méas de veinte
s'glos, volvié a hallarse en pleno favor en los tiempos del
Sincretismo, y continud aiun entre los cristianos hasta muy
avanzada la Edad Media.

I.os principios morales que se deducen de las concepcio-
n=s asi elaboradas son dignas de alabanza. Es la pureza del
alma y del cuerpo, la concordia familiar, el cumplimiento de
tedos los deberes civicos, el matrimonio precoz, la fidelidad
conyugal v la buena educacién de los hijos. A lo cual se afia-
den preceptos de higiene individual y social como en todas
les logislaciones antiguas.

Fn caso de prevaricacién, los fieles de Ormuz confiesan
«ug faltas a su dios: con esta accidn comienzan sus plegarias,
v suz oraclones son muy hermosas: «Inteligencia pura, dame
una santidad inconmovible en mis acciones y en mis palabras,
tlaz que pueda ejecutar al descubierto todo lo que deseo;
aue pueda llevar la palabra a quienes estdn instruidos por el
Lien y también a los que no lo estdn y ma hacen mal. Lo que
vo t+ pido, Ormuz, es que los malos se vuelvan mejores, que
cstén libres de pecado y que, por dondequiera que éste se
encusntre, pronto no se vean méas que obras puras». (Sacado
drl Yacna.)

l.os que oran asi v actlan en consecuencia cuentan con
una justa retribucién de sus obras. Gozaran de ella en compa-
fiia e su dios vy de los buenos genios que les han guiado en
e-t2 mundo. Sabiendo que la muerte es la condicién de seme-
jante cumplimiento, no la consideran como un mal. Es el
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puente (' chzneioaa') gue permite llegar a la r'egién donde no "
existe aquél (7) ‘ o

En cuanto al alma del malo, se halla destmada a vagar du-
rante tres noches junto a sus restos mortales, tras de lo cual
es arrojada por su genio malo en la de un' enfermo (duzakh)
donde se encuentra en compaififa de otros genios perversos y
malos. Alli se la castiga y atormenta ; pero la clemencia de Dios
no la abandona por completo, pues un espiritu bueno vela
para que el castigo sea proporcionado a las faltas. En este
infierno de Zoroastro, las penas no son eternas. La expiacién
del crimen por el castigo tiene limites; se promete a todos los
hombres una felicidad duradera: a los buenos por sus méri-
tos, y a los malos después de la expiacién de sus penas. Esa
época feliz para todos los hombres ser4d la de su resurec-
cién (8).

Esta se verificara al cabo de doce mil afios, lo cual consti-
tuye el Tiempo limitado, fijado al comienzo por el Tiempo
sin limites. Entonces, en la Asamblea de todos los seres (jui-
cio final), cada cual verid el bien o el mal que ha realizado!
Pero, después de diversas pruebas, todos los seres de la crea-
cién, hombres de bien y hombres perversos, genios buenos y
genios malos, todos, y el propio Ahriman, convertidos final-
mente a la ley de Ormuz, celebrardn su gloria.

Tal fué la doctrina oficial de Persia hasta la invasién 4rabe,
que sustituyé el Avesta por el Koran. Esta doctrina consagra-
da no impedia el que otras ideas religiosas pulularan por un
pais que parece haber practicado una tolerancia bastante
grande. En tiempos de Constantino, el rey Shahpur mantiene
correspondencia con él sobre los cristianos, lo que prueba que
en su reino los habfa. También existian budistas. En este am-
biente ordenado nace la doctrina de Manés, mezcla confusa
de las concepciones babilénicas, persas, cristianas y budis-
tas. Pero los magos persas pidieron el detierro del innovador

(7 Enciclopedia Jean Reynaud, en !a palabra Zoroas
(8) Champollion: La Perse.
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y lo obtuvieron en 255. Un poco maés tarde, bajo el reinado de
Baharam I, segundo sucesor de Shapur, el desgraciado fué
crucificado y desollado vivo, atrocidad peor que su doctrina,
si puede establecerse una comparacién entre un error espiri-
tual ¥y un suplicio corporal (marzo del afio 275). ;



LA INDTA

T AL vez sea en el pafs que zhora vamos a tratar de com-
prender, donde el problema del mal sz ha vivido més
trigicamente. La India ha conocido y perseguido durante mu-
cho tiempo una civilizacién completa donde la religién, la flo-
soffa, la poesia y las artzs se han desplegado. ampliamente ;
pero no, como sucede a veces entre nosotros, con un espiritu
de curiosidad diletante, extrafio a la gravedad y a la exaltacién
extremo-orientales. ’

Aludiendo a las vanidades doctrinales en las que tan fre-
cuentemente nos detenemos, el Samyuita Nikaya escribe: «jOh.
discipulos, no penséis pensamientos como los piensa el vulgo,
preguntindose: ¢Es o no eterno el mundo? ¢Es o no infini-
to? Si pensdis, decid: «Este es el dolor y éste.es €l remedio
para el dolor». (Traduccién de Foucher). «Lo que sirve para
la paz—dice el Buda—es lo que he venido a ‘ensefiaros: la
verdad sobre el dolor, su causa y su extincién» (1).

Los mejores pensadores hindus, los que han recogido de
modo maés piadoso la herencia d:} Buda y otros antecesores
de la doctrina, no aspiran tan sélo a la liberacién del mal por

- sf mismos; conciben una salvacién universal, y su filoscffa no
tiene mas. finalidad que la de determinar su férmula. No les

(1) Majjhima nihaya. Trad. Foucher. I, pag. 426.

57



58 A, D, SERTILLANGES, O, P,

impide esto explotar todas las avenidas por las que se han
adentrado después nuestros sistemas, y resulta curioso com-
probar hasta qué punto es completo su catalogo filoséfico (2);
pero el fin es siempre el mismo: liberar al hombre y, pues es-
peran llegar a eso por el conocimiento, se entregan a ello con
un ardor que pudiera parecer desesperado.

No mantenemos ilusiones sobre la posibilidad nuestra de
explorar a fondo el pensamiento hindé, no obstante ser tan
atractivo. s una selva virgen. Los textos aparecen ante nues-
tra vista oscuros, a menudo contradictorios, y los propios es-
pecialistas no llegan a concordar sus interpretaciones. Pero
esto carece d= importancia para nosotros, pues las directrices
generales no son dudosas, y ellas solas relevan de ese trabajo
a quien pretends avanzar por las vias humanas sin hacer his-
toria de la filosofia.

La antigua y verdadera ortodoxia india se halla representa-
da por los Upanishad, a los cuales se agrega el brahmanismo
del Vedanta, que escalona sus progresos desde el siglo vii’
al 1X de nuestra era. Entre ambos o en el contacto de estas co-
rrientes, ¢l budismo, por mas que ostente su largo reinado,
no estd considerado por los brahmanes mas qus como una
herejia y un escandalo. l.e reprochan disolver el alma y el
absoluto divino en un fenomenismo o idealismo evanescen-
tes. Por ello, nos mantendremos muy cerca de esta auténtica
corriente, sin exclusividad, por otra parte, en la exposicién
que va a continuacién.

Atn hemos de afiadir lo siguiente: El brahmanismo, al
ofrecernos concepciones sublimes en su cima y puntos de vis-
ta nobles, ya que no verdaderos, a todo lo largo de su camino,
no vamos-a renunciar a los pensadores profundos para per-
dernos en mitologias que son, y con mucho, las méas difundi-
das en la masa india. Esta masa no piensa; nscesita fetiches.

0 Para da diversidad de Jos osistemas, se puede consultar a Rend
Gronsset s Les 'hilosoplhdes indiennes. 2 vaols, Desclée de Brouwer. 1931,
Los trabajos de T.a Veld-Poussin son de todos conocidos.
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Y aun cuando los grandes pensamientos szan, aquf como en
todas partes, resultado de un grupo escogido muy pequerfio,
en su estela y no por el vasto mar es por donde habremos de
navegar. vl

Se trata del problema del mal. Ahora bien, para compren-
der hasta qué punto el mal puede ser un pensamiento obse-
sionante en este medio religioso, hay que recordar que, a
partir de los: Upanishad, por lo menos, la doctrina de la trans-
migracién de las almas reina como dueifia y sefiora, y que los
albures y las alternativas imprevistas que admite, constituyen
para ¢l creyente una verdadera pesadilla.

¢De dénde ha surgido esta persuasién? Es comin a_dema-
siados pueblos para que se pueda revelar de manéra segura
su origen. Los pitagéricos la han profesado, al igual que la
mayorfa de los antiguos griegos. Tal vez se infiltré en Egipto.
Ha reaparecido entre los Druidas, segtin testimonia César (3).
Psicolégicamente, ha podido nacer, en los pensadores pro-
fundos, del espectdculo de la transformacién universal, y ha
" podido asf formar parte mtegrante de sxstemas cosmolégicos
determinados. Pero parece més bien que sus origenes sean,
sobre todo, morales.

Los bienes y los males se han repartido en €l mundo de
un modo extrafio. La justicia no existe por nmguna parte, Sé
justo y serds feliz: este axioma instintivo jams se ha obede-
cido. Si pues el orden universal es bueno, lo cual se halla in-
clinada a creer la conciencia, es que la causa de la reparti-
cién debe ser buscada en otra parte. También hay qus con-
siderar la vida animal cuyos sufrimientos no se explican, y
donde las desigualdades, como enire nosotros, parecen cho-
cantes. .

Todo se comprenderia si, en una vida anterior, cada ser
viviente hubiese decidido, mediante su conducta, la natura-
leza que habia de serle atribuida y la suerte que debiera co-

(3) César: De Bello Gallico. VI. A.
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rresponlerle en su vida futura. Semejante organizacién permi-
tirfa a la vida mejorar, perfeccionarse y llegar, tal vez, més
tarde, a esa felicidad a la que todo ser aspira.

Reflexionando sobre ello, semejante especulacién, por muy
arbitraria y falaz que sea, no carece de grandeza. Hace apa-
recer a todo lo que vive sobre la tierra, plantas, animales y
hombres, como el testimonio de uno de los estadcs cambian-
tes y sucesivos de la moralidad humana. Lo que se llama natu-
raleza en cada ser, no es més que el efecto de su conducta en
una existencia ya transcurrida; la manera de comportarse hoy
determina la continuacién. El bien y el mal constituyen por
ello, de cualquier manera, la substancia misma de los seres.
v establecen su jerarquia. Hay castas entre los hindds; tam-
hién las hay entre los seres vivos de todos los reinos y ocurre
lo mismo. No hay diferencia ninguna entre un arbol, un perro
y un hombre y un paria y un brahman. Todo es moral, y el
mundo de la materia, el mundo que aparece, es, en término
riguroso, otro mundo.

Unicamente ¢dénde se halla la garantia de que la vida,
en lugar de filtrarse progresivamente y correr a la felicidad,
no serd entregada a fluctuaciones laboriosas y tal vez horri-
bles? Nacer, sufrir, morir; renacer y comenzar de nuevo a
sufrir sin nunca més morir, ¢es un destino envidiable? Apa-
récese esto a los sablos como una inquietud ¥ no como una es-
peranza. Trabajos forzados a perpstuidad, en resumen. Vale
més salir pronto de este circulo infernal mediants una ver-
dadera salvacién (mokoha). Eternizar el sufrimiento no lo
corrige. Tomemos méas bien la tangente y evadédmoenos. ya
sea por la desapropiacién y el desvanecimiento dzl yo mortal
o de otra manera. A menos que no haya algin error en nues-
tros sstados de espiritu, en cuyo caso es menszster volver a
apreciaciones justas.

De ahf proceden los sistemas.

Primera cuestién que puede parscer sorprendente, pero
que es fundamental: ¢existe verdaderamente el mal? El sen-
timiento que tenemos de él ¢no estard fundado sobre una ilu-
sién, una simple manera de enfocar las cosas? En este caso,
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dejada a un lado la ilusién, el mal desapareceria con ella, y
el alma se despertarfa liberada por el solo hecho det conoci-
miento. Esta apelacién al conocimiento como medio de libe-
racién es un leitmotiv de la filosoffa hindd. ¢Qué dice la es-
cuela de Sankara, cuya influencia intelectual es considerable?
Hombres, ¢teméis el sufrimiento, la muerte, y después de
ella el comienzo de nuevo del ciclo mortal, en nuevas y per-
petuas existencias? Pero ¢sabéis que todo eso es pura ilusién?
Todo eso supone una pluralidad de sujetos y de fenémenos,
un devenir, un ciclo de cambios objetivos y subjetivos. Ahora:
bien, todo ¢llo no tiene ninguna consistencia real. La plura-
lidad no existe. El universo es uno en Brahma, y para quien
asciende al sentimiento de esta unidad no hay ‘devenir, ni
vicisitudes, ni discordancias, ni mal. :

Exorcizar una ilusién es, pues, toda la terapéutica del sa-
bio. La curacién es intelectual. Saber, es estar fuera de peli-
gro, porque es haber salido del conflicto de las cosas, y de su
propio conflicto con ellas, conflictos ilusorios que creamos y
que podemos igualmente destruir. '

Si se consulta al filésofo Asanga, la persecucién de la Ylu-
sién adquiere un carécter subjetivo: se trata de la conciencia.
Sabese que la tradicién budista, en particular, se ha negado
siempre a conceder una consistencia rzal al yo humano, al yo
empirico. Asanga nos dice: «No existe dualidad (en el espiri-
tu sujeto y objeto); solamente hay percepcién de dualidady.
El objeto del conocimiento no es asi ni existente ni inexisten-
te, y esto constituye para é] una cisrta existencia: ¢la aparien-
cia no tiene por lo menos la realidad de una apariencia? Pero
al propio tiempo no existe, puesto que aqui hay Gnicamente
objetivacién y no objeto.

En estas condicionzs, el mal es una ilusién, de igual manera
gue el bien, y la libsracién del mal tiene el mismo carlcter.
Se trata de la destruccién de un simple prejuicio: «Nadie
se salvan. «Es como si un rey de la ilusién fuera vence-
dor de otro rey de la ilusién.» Esto recusrda—demasiado—
a nuestro Scarron viendo en los infiernos «la sombra de un la-
cayo, armado de la sombra de un cepillo, que cepillaba la
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sombra de una carroza». Estamos en plena magia, en!
suefio, el «suefio de una sombran», como en Hamlet. ;

Siempre ocurre que el problema del mal, en cuanto noas
concierne, desaparece, puesto que no somos. Pero el mal
universal subsiste, y es continuo, independiente de la apari

cién o de la desaparicién de los individuos, esas sombras que
pasan. Radica en las perpetuas formacicnes y transformacio-
nes {samskara), en el jusgo de la casualidad encadenada (pre-
titya samuipada) qus es una realidad, mientras el yo no
lo es (4).

Semejante juego engafiador no puede satisfacer a natura-
lezas un poco serias. Por eso, desdefiando esta intelectuali-
dad ficticia, la masa de los pensadores hindds se nutre ds
otras concepciones. ’

He aqui lo que dic= Sakya-Muni en el Sermén de Benarés
con el que las escriturzs budistas dan comienzo a la predica-
cién del Buda: «He agui, | oh; monjes!, la verdad santa sobre
el dolor, El nacimiento es dolor. L.a muerte es dolor. La unién
con lo que no s¢ ama, la separacién de lo que se-ama, es
doler. No lograr su deseo, es dolor. Y he aqui, | oh, monjes!. la
verdad santa sobre el origen del dolor. Es la sed de la exis-
tencia, que conduce de renacimiento en renacimiento, acom-
pafiadas del placer y de la angustia, que aci y aculla encuen-
tra el placer. Es la sed de placer, la sed de existencia, la sed
de impermanencia. Y he aqui, [ ch, monjes!, la verdad santa
sobre la supresién del dolor. Es la extincién de esta sed por
el aniquilamiento completo del deseo, desterrdndole, liberén-
dose de él, v no dejandole lugar alguno» (5).

Y como el apego a las cosas objeto del deseo tiene su
centro en el yo v su causa en el sentimiento del yo, el budis-
mo combatird este sentimiento en su doble forma, corporal y
espiritual, para llegar al Nirvana. Sin esto, dicen, la vida re-
produciré la vida, v con ella el dolor, y esto sin tener fin. Todo

(1) Cf. Sylvain Levy: Exposé de la doclrine du Grande Vehicule.
Tomo Il, Biblioteca de Altos Estudios. Fasciculo 190.
(o) Trad. Foucher, pag. 207.



guo o reciente.’

" Este apela al sentimiento mistico par:
cente real, el cual tiene su realidad com fenomeno- pero
vuelve,’ ﬁnalmeme, 1gual que nosotros mismos, a Brahma, en
el que ‘todo. no es més que una mamfestac1on y donde el ser
umver ,:1 encuentra ‘su unidad perfecta. su sencxllez exenta de
oposlcmnes Yy por ‘consiguiente,; de mal :

Uno de nuestros poetas ha expresado esta concepclon de
los brahmanes, sobre la que se insertan pensarmentos dxfe-
rentes en el detal]e. pero aﬁnes'

«Yo soy el dtos 8in nombre, el de ro&tm dwenso,
’ soy la ilusién que mueve y turba el unwerso, ¥ j
. mi alma xltmttad‘a palac:o es de los seres; . ’

S P
odo retorna y cae; donde todo fcnace en su /raganéjq,
el an cuerpo | inmortal que contiene los cuerpos. o
. Yo soy todos los vivos y soy todos los muertos.

Los mundos- infinitos que mi sueﬁo h;zo nmcer ¥
---la Nada que ok ofrece la aparxencta del ser—
- son, pasajera centella luz y visién que huye "

los vivos restpla’ndores con que mi noche fulgé» (6).

]

(6) Henri Cazalis: L'Illusion.
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El mal es. por tanto, enteramente del dominio de la ilu-
sién (Maya) que flota alrededor del Principio eterno y le ma- .
nifiesta, pero sin alterar su substancia. Por la conciencia que
tiene de su propia nada y del todo de Brahma, el espiritu indivi-
dual disipa la ilusién vital, se libera del dolor que arrastra tras
ella y se funde en el Brahma, que es ser puro, espfritu inacce-
sible al cambio, tranquila beatitud.

Viniendo la muerte en estas condiciones, el ciclo doloro-
so de las reencarnaciones no tiene por qué continuar ; permané-
cese fuera de él, comoc aquel que, comprometido de ante-
mano en una carrera alocada, ha abandonado el cortejo.

Hablamos de este momento decisivo porque, en efecto, en
el Budismo cocmo en el Samkhya, la liberacién del ciclo de
las transmigraciones no arrastra consigo la muerte inmediata.
La vida presente continiia, pero su capital de fuerza propul-
siva estd agotado; conoce el reposo como la rueda del alfa-
rero sigue dando vueltas después de haberla dejado de impri-
mir movimiento; pero pronto se detiene. El fiel es acogido
entonces en Brahma. Es la liberacién.

Pero ¢ qué ocurre en el caso contrario? La Bhagavad-Gita
{cap. XIV) nos lo explica por comparacién con el estado de
bienaventuranza, y bajo una forma intelectualista bastante
curiosa para nosotros. l.as servidumbres de Ia materia, dicese
alli, se manifiestan en un triple plan: el de la inteligencia, el
del instinto y el de la ignorancia. La inteligencia procura gozo
v luz, pero encadena el alma mediante la atraccién que pro-
cura el conocimiento de los objetos. El instinto es de natura-
leza apasionada, procsde del deseo de las cosas materiales y
aprisiona el alma por la tentacién de accionss impulsivas. La
ignorancia, rehelde a toda sabiduria, encadena el alma por
la indolencia y la persza. Sentado esto, cuando sobreviene la
muerte, si el hombre ha sido mteligente, su suerte es la del sa-
bio. Si es un ser apasionado, su alma s2 adeuira en otro ser
apastonado. In cuanto al ignorante, estd incluido entre los
sercs desprovistos da razén: su alma renace en una raza es-
tipida. Finalments, v es la solucién feliz, «cuando el alma.
individua! comprend: qus no hay oiro modo de accién zino
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de acuerdo con esas tres calidades, y conoce el objeto que es
superior a esas tres calidades, entonces las sobrepasa, esta
libre de todo renacer, del sufrimiento, de la vejez y de la
muerte. Bebe el néctar de la inmortalidad. Esta liberado».

Hemos dicho que sobre ese fondo se hilvanan doctrinas
diversas. La diferencia estriba, sobre todo, en la idea que se
forma de la individualidad y de su mayor o menor consistencia,
presente o futura, frente a la conciencia primera. Pues aun
profesando-en comiin que en el fondo sdlo subsiste Brahma,
puesto que, a pesar de convenirse que la apariencia fenomé-
nica, por muy desprovista que esté de substancia, no deja de
ser una cierta realidad, a saber, la realidad de una apariencia,
se puede prestar a esta realidad fenoménica méis o menos
autonomia en relacién con la Realidad de la que es apa-
riencia. ‘

Aqui, las palabras son engafiosas. Apariencia, realidad, fe-
némeno, substancia, son términos eldsticos una vez retirados
"de su empleo corriente para tratar de traducir lo inefable. Los
orientales; sobre todo, juegan estos términos con mucha ambi-
giiedad. Pero sabemos que aun entre nuestros mismos misti-
cos, se encuentran esas palabras animosas que recuerdan mu-
cho el vocabulario de los més sabios brahmanes. Todos ellos
hablan de Nirvana—es decir, la proyeccién en Dios de la
personalidad individual—como de un ideal que' es la misma
liberacién, al existir siempre €l mal en nuestro- debate interior
¥ en nuestra implicacién en el conflicto de las cosas. Pero no
todos comprenden el nirvana de la misma manera.

Para unos, se trata de un total desvanecimiento de la per-
sonalidad, de tal manera que, al final, no existe conciencia
individual. Brahma ha atraido hacia sf todo lo que habia exte-
riorizado ; se ha despertado de su suefio y las imAgenes de
éste ya no existen.

Para otros, el sentimiento ha quedado de esa absorcién de
la personalidad en Brahma, es decir, que no es completa. No
se trata de un aniquilamiento, sino de una paz der‘xt_ro‘de las

§
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tempestades del ser, y del goce tal vez bienaventurade de
esta paz. !

Esta dltima concepcién es la que proponen de ordinaria
los Upanishad. Los budistas, en su mayor parte, optan por la
desaparicién complseta de la conciencia personal, aun cuando
en algunos lugares parecen suponer en el alma liberada un
a modo de conciencia de su inconsciencia misma, como el
suicida que se felicitara de haber escapado de la desgracia,
debido a su muerte. Preténdese que, interrogado el propio
Buda sobre el sentido que daba a su nirvana, no se habia
dignado responder. Tal vez tenfa ese sentimiento del mal de
vivir, y a sus ojos libsrarse de él era lo esencial y podfa ser
lo suficiente.

Si nos referimos a la mejor solucién, la de un nirvana im-
plicando un estado inefable, negativo en relacién con lo que
existe aqui en el mundo, pero en s{ mismo positivo y feliz,
puede observarse que hay un nirvana cristiano. La visién bea-
tifica procede, en ciertos aspectos, de la concepcién brahmé-
nica cuando ésta llega a formularse de una manera completa-
mente clara. El caso es raro, ademaés, y por ello se disputa mu-
cho, entre los intérpretes, sobre el sentido del nirvana en tales
o cuales escritos hindis.

En todos los casos existe aqui, entre el hinduismo y el cris-
tianismo una diferencia capital. El esfuerzo hind para realizar,
a partir de ahora, la liberacién del alma, conduce al creyente a
una despersonalizacién y a una forma de renunciamiento hostil
a la vida y a la civilizacién en todas sus obras. Esto no ocurre
en el cristianismo, donde la vida presente se halla consagrada
a la utilizacién del mal mas que a su extincién, y donde las
actividades de la vida estdn estimuladas al propio tiempo que
reguladas por su enlace con lo inefable.

He aqui un bellisimo texto sacado del Upanishad propio
para revelar el pensamiento hindd alli donde es engafioso y
falaz. «Sélo los sabios que contemplan este Alma (Brahma)
dentro de su alma, el Ser que dura eternamente entre las co-
sas pasajeras, la Inteligencia que acoge los deseos de las cria-
turas ininteligentes, estos sabios y no otros poseen el eterno
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reposo. Alli se encuentra la felicidad; alli reside la quietud
suprema.» :

No hay que olvidar, cuando se lee en los textos de esta
escuela, que la personalidad bienaventurada se desvanece en
Brahma, «como los rios se pierden en el mar», o «como el
agua pura que mezclada a otra agua pura toda se confunde»
(Sankara), no hay que olvidar, decimos, lo que escribe nuestro
Maine de Biran en su Diario Intimo, a saber: que «la absorcién
en Dios por la pérdida del sentimiento del yo y de la identifica-
cién del yo con el Objeto Real, absoluto, tnico, no es la ab-
sorcién de la substancia del alma o de la fuerza absoluta que
piensa y que es).

No existe tanta diferencia como pudiera creerse entre esas
férmulas y esta otra del Taittiziyu upanishad: «El alma libe-
rada goza del objeto de sus deseos en la compaiiia de Brahma.»
Ciertos comentarios del Vedanta presentan concepciones de
salvacién idénticas a la conciencia cristiana, a saber, la entra-
da en Dios y la contemplacién eterna sin confusién del crea-
dor y de la criatura. Es el caso del comentario de Raman’uya
sobre el Brahma sutra (11. 33). El alma, una vez liberada, con-
templa la obra de Dios y se asocia a su beatitud. Ella «habita
en ély, es decir, explica Ramanuya, que es «consciente de él»
gracias a una intuicién prehensiva y unificante. Y como el
universo también estd en Dios, el alma liberada puede mover-
se a su voluntad en todos los mundos creados y apropiarse
su riqueza (Brahma sutra, IV, 19-20). Un Santo Tomas de Aqui-
no dirfa lo mismo.

No seamos injustos por ese esfuerzo, al que blen puede
llamarse hercico de especulacién, a la vez que cdsmico y
humano, metafisico y moral, ideolégico y eminentemente préc-
tico, puesto que en él va todo el hombre y el sentido defini-
tivo de la vida.

No hay que detenerse en Sakya-Muni, cuando se busca el
profundo pensamiento de la India misteriosa y gigantesca. Ha
sabido alzarse a mas altura y mirar mas lejos que el desva-
necimiento de toda conciencia. El mal tiene para ella un re-
medio mejor que esa muerte que serfa para los vivos el mal
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supremo. Ha comprendido la llamada de lo divino, prestsa &
recoger lo humano y a no diluirla sino en la vida y en la luz.

Y es en si mismo donde el sabio ha encontrado este teso- "
ro. Por debajo de la personalidad mortal, ha alcanzado la Rea-
lidad inmortal subyacente en él y en todas las cosas, la subs-
conciencia universal, si asi podemos decir, y ha deseado mo-
rir en ella para vivir verdaderamente, huir hacia ella para es-
capar del mal que contamina todo lo que vive.

Hay lugar para recordar, a fin de ser justos respecto al
budismo, que una de sus confesiones particulares, el Jainismo,
secta monastica, como el budismo primitivo, corrige un poco a
éste y le acerca al brahamanismo. Estos hombres buscan la
liberacién del mal mediante el desasimiento bajo la forma de
la caridad, de la castidad, de! repudio de la propiedad indi-
vidual y de los bienes temporales, de la no-violencia, de la
penitencia, etc. Salir del rio interminable de las transmigra-
clones y «alcanzar la otra orilla», es siempre su meta. Se les
llama por ello los Tirtamkara, los vadeadores. Para la libe-
racién debe también concurrir en ellos el ascetismo del espi-
ritu, la vida contemplativa, desembocando al final en el nir-
vana concebido como un pensamiento virtual, inerte, y, sin
embargo, bienaventurado.

Tampoco puede olvidarse que una de las formas del es-
fuerzo hindd para liberarse del mal es el acceso del Yog, que
tanto asomnbra al occidental, limitado a no ver en él mas que
locura, si no es ya la supercheria y el audaz disimulo. Los
yoguis se retiran a los bosques y someten su cuerpo y su es-
piritu a practicas inhumanas. Una técnica respiratoria sor-
prendente sirve de ordinario de punto de partida a la empresa
que pretenden ejercer sobre todas las funciones de la vida, y
hasta sobre lo exterior. Gobernando su aliento, el yogui pien-
sa apoderarse del gobierno de si propio, escapar a la pesadez
y de ahi pasa a la liberacién espiritual exclusiva de todo mal.
Asi es como serd vencido el yo fenoménico en provecho del
divino noumeno. El yo cedera al «Su» absoluto, esencia supe-
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rior del espiritu, donde reside la paz (7). En nuestros misticos
cristianos, la:accesis tiene también una parte, pero modesta,
salvo en algunos abanderados de la victoria sobre laicarne,
de los cuales corrientemente se dice que son més de admirar
que de imitar. El esfuerzo cotidiano es, para el cristiano, la
huida del pecado y el ejercicio de las virtudes morales." El
yogui no distingue entre el bien y el mal del deseo; es al
propio deseo al que quiere matar; el propio deseo es lo que
constituye para él el mal radical, fuente de todo mal y de
todo sufrimiento.

A menos que no prefiera decir, como otros mas elevados,
que la distincién del bien y del mal no es méas que ignorancia.
Todo estd en el Uno, en el supremo SU. De modo que para
el Yog en el conocimiento (Gndne-Yég) no hay mal ninguno,
visién profunda, si se quiere pasar sobre la paradoja de los
términos y el equivoco de la actitud. Pues es muy cierto que
el origen primerisimo del mal se halla en la distincién de los
seres en el comienzo de su origen primero. En DIOS, todo es
Dios, vy no contiene mal alguno.

$

Finalmente, ligada al culto de Siva, una doctrina audaz. el
dios césmico, a la vez destructor y fecundador, anuncia de
Iejos al Nietzsche de «Mds alld del Bien y del Mal». Para los
pensadores de esta escuela, el cardcter horripilante de Siva,
que tritura al danzar bajo sus pies a todas las generaciones
de seres vivientes, es el ideal de la superioridad moral, la que
sobrepasa el bien y el mal, estableciéndose en una regién
donde ambos no tienen imperio por separado, sino que sir-
ven igualmente a los fines de la omnipotente naturaleza.

La danza de Siva todo lo iguala, a la vez «contradictoria»
y «siempre de acuerdo con ella misma». Un antiguo himno

(7 Los filésofos idealistas del siglo v de nuestra Era, autores del
Vijudnavdda, tratan como los y6guis de desembarazar al espiritu de la
conciencia fenoménica para hundiria en un éxtasis mistico que a sus
ojos es una liberacién, Aun sin creer en la objetividad del mundo ex-
terior ni en el yo substancial, quieren separarse de él en tanto produce
espiritu,
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sivista la invoca en estos términos: «Tu jardin son los cemen-
terios; los vampiros forman tu corte; la ceniza de las hogue-
ras es tu polvo de sédndalo; un rosario de crineos humanos
es tu guirnalda de flores. Tu humor es siniestro; también lo
es tu nombre. Y no amas menos la felicidad de quienes te in-
vocan, oh dispensadora de gracias.»

Esta manera de recibir como gracias y clementos de felici-
dad les dolores y la muerte, igual que los goces y la vida més
ardiente, es muy nietzscheana, y si no hay duda de que es
loca y desesperante, no carece de grandeza. Con un espiritu
mas apacible y, en el fondo, casi ldgubre, dird Marco Aure-
lio: «jOh, mundo: todo lo que me traes es un bien para mil»

Como conclusién, la critica esencial que se puede hacer
d=l sistema hindt, considerado en su conjunto, es el resaltar su
cardcter negativo y la especie de vuelta atrds metafisica que
opera. Para nosotros, occidentales, el bien es el ser, el ser.
interior y el exterior; es el conocimiento con sus objetos. la
accién con sus resultados, los fenémencs con sus progresos,
hasta lo perfecto, que para nosotros lo constituye un ideal
esencialmente positivo, porque la realidad es consistente y es
buena. El universo no es un suefio de Brahma, sino una crea-
cién, una participacién de Dios dotada de autonomia, y que
tienc su destino, al cual esta ligado el nuestro.

Para el filésofo hindd, semejante orientacién del pensa-
miento y de la vida es nefasta, porque, segin él, toda forma
particular de existencia es mala o ilusoria; todo individualis-
mo es una degeneracién; toda culiura del yo una especie de
pacado, a mencs que no consista en eliminacién y desecho;
profundo y mas temible en la miseria nativa, en la muerte
parmanente que se¢ llama vida. Nuestro pretendido progreso
consiste en hundirse cada vez mas en la complejidad agota-
dora v en el sufrimiento. No se puede obtener el bien sino por
retregradacién v por repulsa. Primero huir de lo exterior;
después, arrojar de si todo lo que el exterior imprime en él;
finalmente, huir de si propio como fendmeno pasajero para
alcanzar lo inmortal: tal es el programa.
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Con esto no puede construirse una civilizacién, pero pue-
den aislarse las grandes almas. El Mahatma no es una abs-
traccidén ; nuestro siglo las ha visto; y con los acontecimientos
gue apuntan por el horizonte, también se las podra ver. Rinda-
mos un homenaje, pero digamos la verdad. La metafisica hin-
dd, en su conjunto, es una metafisica vuelta a atrds. Se une
a Dios retrocediendo y de ese modo se aventura a arrojar en la
nada toda su obra. Perfecciona el sujeto al abolirlo, y tiene ra-
zén Leconte de Lisle al ver a sus adeptos

«Vivos amortajados en sus suefios austeros.» ().

Pascal ha dicho del universo, y los antiguos lo habian ex-
presado del mismo Dios: «Es una esfera infinita cuyo centro
estd en todas partes y la circunferencia en ninguna.» Para el
hinddé bienaventurado, separado d= toda realidad temporal,
perdido en su Brahma inefable, la esfera infinita se reduce a
su centro sin extensién, que es rico de todo y que no es nada;
que hace feliz en la medida en que borra todas nuestrgs

dichas.

(8) Pozmes antiques,




o

. CHINA Y JAPON

IENTRAS se desarrollan en la confluencia de Europa,

Asia y Africa las civilizaciones que hasta aqui nos han
ocupado, otra parte del mundo veia despuntar una cultura
completamente distinta, donde las ideas morales ‘adquirfan
enorme desarrollo gracias a unos genios que todavia brillan
hoy en la memoria de los hombres. Nadie ignora a Confucio;
nadie desconoce a Lao-Tseu, y estos grandes astros tienen
atin sus satélites. Cuidese de no caer en las ridiculeces de al-
gunos turistas que sélo ven en los chinos la puerilidad refina’
da de sus cortesias y la frivolidad laboriosa de sus sentencias.
Maduran elevados pensamientos, que elaboraron sus antepa-
sados y que todavia sobreviven.

LAO-TSEU :
(hacia el 600 antes de J. C.)

Confucio y Lao-Tseu son contemporéx}é’os y cercanos com-
patriotas. Vivieron ambos en el siglo Vi antes de J. C. ; pero sus
doctrinas difieren de manera muy sensible. La primera, la de
Confucio, es popular y, sobre todo, practica, amiga de cos-
tumbres privadas y de instituciones sociales. La de Lao-Tseu
es extremadamente elevada y secreta, y es, ante todo, la que
debiera informarnos sobre las concepciones de los sabios de
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este pafs referentes a la naturaleza y origen del mal, la ma-
nera de comportarse a ese respecto y lo que puede esperarse
de una conducta prudente y avisada.

Confesemos que nos espera cierta decepcién. La interpre-
tacién de los textos es a menudo aleatoria, y, en su conse-
cuencia, subsisten muchas dudas sobre la misma doctrina. La
oscuridad de la India, grande ya de por sf, no es nada al lado
de ésta. Afiadamos que entre la India y la China parecen
existir con certeza relaciones doctrinales. Vamos a encontrar
tras de la pluma, digamos mejor, tras del pincel de Lao-Tseu,
muchas indicaciones que nos las han hecho familiares los
Upanishad y el Védanta. 7

La idea fundamental del Tao-te-King, obra de Lao-Tseu (1),
es la distincién entre el Infinito, lo Perfecto y lo Eterno, por un
lado, y del otro, lo finito, lo imperfecto y lo pasajero, de donde
proceden las desigualdades y los calamitosos conflictos de esta
mundo. Ambos aspectos del ser sz reinen, sin embargo, en la
ctspide, en el Tao, origen v fin universal, unidad superior en
la que el mundo cambiante no es mas que la manifestacién di-
latada en lo multiple.

En todas las cosas, lo perfecto y el bien que le atrae seran,
pues, atribuidos a la naturaleza trascendente del Tao, y lo im-
perfecto, d= donde procede el mal, se dird que pertenece a sus
emanaciones en el tiempo.

El caso particular de In naturaleza humana procedera de
indéntico principio y se prestard a igual distincién. Nuestra na-
turaleza participa de la imperfeccién del mundo evanescente ;
pero también participa del Tao, lo que le permitira tender ha-
cia él, vy tal vez reunirsele.

LLa naturaleza del Tao supremo es incognoscible para el es-
piritu humano, pues es extrafia a toda naturaleza emanada, aun
cuando todo emane de él. «El Tao es vacio (a saber, vacio de
todo lo que conocemos), pero su accién es inagotable. Es un

1y Tao-te-King es el titulo general del libro, y significa El libro de la
Vbwg de Ta Virhud . Se divide en dos partes: Ellibro de la Via: Tao-King,
voel Libro de o Virtud: Te-King.
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abismo donde se puede ver la fuente de todqs los seres de}.
mundo.» (IV). , -

El Tao @es, pues, mcognoscxble en sf xmsmo, omo el Dlos
de la teologia cristiana, y no puede ser nombrado sino medxan—
te nombres supuestos. En cuanto a dla identidad» de lo ema-
nado y de Aquel de quien emana—un cristiano dirfa: la con-
ciliacién entre Aquel que es eminentemente tado y la creacién
que es, sin embargo, algo—, «esta identidad, dice Lao-Tseu, es
un abismo. de profundidad: es el abismo de ]os abismos» (I).

Esta doctrina de Dios puede interpretarse, a nuestro pare-
cer, en un sentido excelente. En el detalle se embrolla mucho,
v Lao-Tseu parece inclinarse hacia un_ 1deahsmo hegeliano,
donde ‘el Primer Principio seria a la vez potencial y manifiesto,
implicito y explicito, ideal y fenoménico, infinito y finito, el Ab-
soluto reabsorbiendo finalmente sus contrarios.

Sea lo que fuere, Lao-Tseu, como buen chino, abandona
pronto esas alturas, para preocuparse de lo concreto y, sobre
todo, del hombre.

Para él, el hombre primitivo era perfectamente puro, igno-
rante hasta de la distincién entre el bien y el mal, pues asf era
de recto y sencillo su camino. A ejemplo suyo, el sabio no
piensa en la virtud, que se ha convertido en su inclinacién na-
tural. Por eso decia Aristételes que la virtud perfecta, lo mis-
mo que el arte, no resuelve nada.

El modo de esta perfeccién es su unién con el Tao. En
cuanto se aleja uno de ese principio de lo perfecto, se cae en la
contradiccién de los elementos interiores y exteriores, de donde
proceden toda prevaricacién y desorden. Eso es lo que le ha su-
cedido al hombre con eso que se llama civilizacién.

Lao-Tseu y su escuela son del parecer de Rousseau: la ci-
vilizacién, por lo menos ésta, es el mal. «Ella, pero no el mun-
do—dicen—; las costumbres, pero no la naturaleza; lo civili-
zado, pero no lo humano.» Hallase, pues, ahi un optimismo
de la naturaleza y un pesimismo de la sociedad.

Una especie de pecado original ha hecho evadirse al hom-
bre de un Edén y de una Edad de oro, donde se manifiestan
libremente la unidad del mundo, la armonfa del género huma-
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no y su asociacién pacifica con las criaturas inferiores; una
sola familia con los diez mil seres (2), bajo un cielo radiante
para todos. Pero hoy la sociedad es «un cenagaly. También el
solipsismo, que a los ojos de Confucio es un mal, es para Lao.
Tseu el bien supremo.

Lao-Tseu es partidario del no obrar, no por apatia y dene-
gacién de la accidn recta, sino por desconfianza de lo real ten-
tador, por desasimiento y despego del yo egoista, por un des-
dén de todas las agitaciones que no hacen mas que provocar
al mal. Suerte de quietismo que ha sido recozido por Chuang-
Tseu y que, felizmente, no ha influido mucho en el'alma china,
orientada por Confucio en otro sentido distinto.

Aqui, la orientacién es muy clara. No existen buenas obras
externas ni dogmas sociales, ni lo que ce llaman valores de
inteligencia. El saber, el discurso y la accién en lo exterior son
males y comprometen «la larga vidan.

Al descartar la devocién a la prosperidad social, las recom-
pensas y los castigos ya no tienen objeto, y estorban. Todo eso
no produce sinc desorden y anarquia, exaltando las pasiones a
pretexto de explotar algunas d= ellas. Son las leyes las que ha-
cen los criminales, los r2glamentos quienes provocan la anar-
qufa. Dejad al individuo por sf mismo, y se volverd inocente
e inofensivo (3).

«El sabio—dice Lao-Tseu—borra su personalidad, y con eso
le da valor. Descuida su cuerpo, y con ello lo preserva. Trata
de no tener deseos personales, y con ello llega al final de sus
deseos.»n (V).

Son maximas éstas que pueden comprenderse bien, pero
la tendencia general las dafia. Y el propic lao-Tseu se da
cuenta de que dificilments sera seguido. El temor y el deseo
viven en el hombre. «;Ay de mi; qué dificil es no temer lo
que los hombres temen I» (XX); eso en cuanto a los males. Y
respecto a los bienes: «Estamos en un desierto esteril y sin fin,

(7) Diez il es la citra simbolica para designar la muchedumbre de

lns ceres.

(3) Lao-Tseu. L.; Chuang-Tseu. CXLIII.
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y, no obstante, todos los hombres se apresuran alegrea como
para un festin.» (Id.).

Los humanos temen a la muerte; ¢no debieran compren-
der que estd en ellos y que no pueden deshacerse de ella sino
dejando de ser? Estar cambiando, como es nuestro caso, es
estar en situacién permanente de cesar al mismo tiempo que
de ser. «L.a cesacién no puede nunca cesar», dijo un metafisico
de la escuela (4). .

Otro discipulo, Chuang-Tseu, es de idéntico parecer, y afia-
de que después de todo ahi no existe destruccién. La muerte
es un cambio que no difiere de todos los demés. Es una muta-
cién como las que se producen a cada instante en nuestro ser
y en el universo. No hay, pues, que ver en ello un mal; sino un
fenémeno natural y muy sencillo. El orden total le santifica, y
se darfa uno cuenta de ello si, en lugar de dejarse deslumbrar
por los fuegos de la luz y de la sombra, «subleran al carro

del sol» (5).

El sabio Lie-Tseu, citado hace poco, alzando un craneo a
la manera de Hamlet, dijo: «Yo y este crAneo sabemos queno
existe verdadera vida, ni verdadzra muerte.» No hay vida ver-
dadera, pues ésta serfa aquélla que no pereciera a cada instan-
te. Y si no hay vida verdadera, tampoco hay muerte verdade-
ra; no hay més que mutaciones, de las que el sabio se desin-
teresa en lo que le concierne, y que aprueba por cuanfto con-
curren al orden universal. ;

«El don de vivir ha pasado a las flores.»

dirA mas tarde Paitil Valery (6). Y también encontrard que todo
esta bien. Pero lo mismo ocurre con todo mal humano, a me-
nos que no la emprenda con la misma sabiduria. Mas en eso,
¢ qué puede la muerte? Tal es lo que, sin duda, quiere decir
Lao-Tseu en esta frase algo enigmatica: «Aquel que muere y

(4) Lie-Tseu K. I, pdg. B3
(5) Chuang-Tseu. I IV., pdg. 96.
(6) Le Cimetiere marin,
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no perece (segin el espiritu), posee la verdadera longevidad.»
(XXXIIH).

En cuanto al delor y a los numerosos males que pusden su-
frir los mortales, su alcance depende del interés que demos a
nuestra persona. «Dezscuidando la persona, escapamos de la
desgracia.» (Libro de la Virtud, LI1.) Para librarse del mal, el
sabio debe, pues, desprenderse de su perscnalidad. «Si consi-
deramos lo que nos sucede como una desgracia, es que posee-
mos una personalidad. Si nos desligamos de ella, ¢ cdmo puede
alcanzarnos el dolor? {Idem XIll.) Convien= mirar desde ma-
yor altura. Nuestro caso no es mas que un caso particular den-
tro de un gran orden al cual no podemos sino adherirnos, una
vez reconocida su fuente sublime. «Cuando llegdsemos a com-
prender que la tierra y el ciclo son un inmenso crisol y el crea-
dor un gran fundidor, ¢ dénde encontrariamos algo que no fue-
ra bueno para nostros?» Esto no supone, ademads, por parte
del Autor de las cosas, una intencién particular en relacién con
nosotros, ¥y una benevolencia paternal como la que nos revela
el Evangelio: «j Oh, Maestro mio! | Oh, Maestro l—exclama
Chuang-Tseu, dirigiéndose al Tao—. Tt aniquilas todas las co-
sas sin ser crusl; td haces liberalidades a las diez mil genera-
ciones sin ser bueno.»

Se ha llegado a preguntar si, en la filosofia de Lao-Tseu, el
bien y el mal tienen una significacién en si mismos; si, por el
contrario, no serfan, como en Spinoza, relativos Gnicamente a
nuestra manera de comprender y de sentir. Lo que ocasiona la
duda son frases como ésta: «Todes los hombres bajo el cielo
conocen lo bello por ser bello ; ése es el origen de lo feo. Todos
los hombres conocen el bien por ser bien; ése es el origen
del maly (II). Si el mal no tiene de origen méas que su oposicién
a lo que, tal vez de modo arbitrario, hemos llamado en un prin-
cipio bien, no se puede decir que tenga una significacién en lo
absoluto. Pero esto parece centradicterio con lo que nuestro
filésofo decia hace poco, cuando atribuia el mal a una defi-
ciencia de lo emanado en relacién con su Fuente. Creemos,
pues, que e¢s menester entender esto: el bien y el mal se en-
gendran uno y otro en el pensamiento. «Asi, lo facil y lo difi-
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cil se forma uno del otro; lo largo determina lo coffo,‘; etcéte-
ra». Pero no se deduce de ello que, por si mismos, ‘el bien
y el mal estén sin consistencia y sin realidad objetiva. Platén
decia que el grande y el pequefio pertenecen como tales al
orden de la relacién, no al de la cantidad. Pero no concluia
de ello que su oposicién fuera ficticia y dependiese .de nos-
otros solos. Podia deducirse de ahi, es cierto, qu= para Lao-
Tseu, el mal no es sino lo menos bueno, lo cual no parece
una doctrina correcta. L.a verdad es que estas filosofias anti-
guas se «nos escapan en muchos puntos, y gue no conviene
apresurarse a deducir conclusionesy.

Otro tanto diremos de lo concerniente al Wltimo destino,
tal como lo enfoca nuestro pensador. Nos agrada oirle decir:
«Aquel que se une a él, el Tao le recibe en su seno; quien
se une a la virtud, la virtud le recibe ; y el que se une al mal,
el mal le reciben (7). Esta afirmacién de sanciones morales es
preciosa y hasta conmovedora; pero, ¢en qué forma recibe
el Tao en su seno al fiel suyo, qué hace por él la virtud y qué
bace contra él el mal? Esto no se encuentra expresado. Sola-
mente se sabe que en el vacio absoluto de deseos es donde
se encuentra la liberacién d=l mal que siempre nos acecha.
El retorno a lo absoluto es la conclusién dltima de nuestra
existencia. «Todos los seres del mundo nacen juntos, luego
vuelven a unirse. Después de una vigorosa floracién, toda vida
torna prento a su origen {como la vida de las plantas en otoiio,
segin el comentador, desciende y vuelve a ocultarse en la
rafz). La vuelta al origen es el reposo. El reposo es el retorno
al destino. Volver al destino es ser eterno. Aquel que conoce
lo que es eterno estd iluminado; quien no lo conoce camina
hacia su pérdida. Quien conoce lo eterno ensancha su alma;
por sus progresos en el bien, se hace eminente. Siendo emi-
nente puede llegar a ser grande en todo. Grande en todo. se
hace semejante al cielo. Semejante al cielo, alcanza el Tao.
Participando en el Tao, permanece para siempre. El que su

PO

)] iao—Tseu. El libro de la Via. XXIIL
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persona (o su cuerpo) desaparczca, no hay en ello ningdn
peligro para &y (XVI).

Palabras ambiguas por lo menos para nosotros, ¥ que nos
dejan en la incertidumbre en cuanto al fin humano.

Afiadamos que Lao-Tseu, a la manera de los Pitagéricos,
habia esbozado un vago dualismo bajo la forma de lo par y
de lo impar, de lo masculino y lo femenino, que representa-
ban a sus ojos lo imperfecto, el bien y el mal en el orden de
la naturaleza. No hay que insistir sobre tales consideraciones,
que no conducen a nada importante.

CONFUCIO (KONG-FU-TSEU)
(551-479 antes de J. C.)

Al enfrentarnos con Cenfucio (Khong-Tseu) (8), se admira
a este chino, que ambiciona, en el siglo VI antes de Jesucristo,
el papel politico que jugaron, dos siglos méas tarde, los Pla-
tén, los Aristételes y los Isécrates. Su ideal es el hombre no-
ble, sostén de la ciudad, y busca por doquier al principe que
le tome por consejero y le permita realizar la educacién de
su pueblo.

Menos metafisico que Lao-Tseu, encierra su doctrina en los
limites del simple buen sentido, lo cual no la despoja de gran-
deza. Es un moralista puro. No disputando sobre el origen del
mal, acepta como un hecho que el hombre se halla sometido
al esfuerzo para llegar a la elevacién y al acabamiento de si
mismo. No conoce el pecado original, pero vé bien que, en
este mundo sometido al accidente, una criatura jamAs respon-
de por entero a su tipo: es imperfecta. «Lo perfecto es la
ley del cielo—dice—, y el perfeccionamiento es la ley del
hombre.» De esta manera liga su moralismo y su cinismo a
un orden césmico del cual no son sino un desagiie bajo un

(}) Confucius es el nombre que los jesuitas misioneros han dado al
filosofo en =u mal latin.
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) Y
gobierno supremo. También quiere que la. valun‘tad;d" Dios
se haga en lq tierra como en el ciclo. L : Sy

Cree, sin embargo, al reflexionar sobre este problema da
origen que no le detendr, que el mal humano procede de la
carne y, por ende, de la materia. Antes de su funcionamiento
en el cuerpo, o, si se quiere, independientemente del cuerpo,
el alma humana es perfectamente recta, en posesién de todos
los principios del bien y capaz de regular por ellos su conduc-
ta en todas las cosas. «Pero en los lazos de un cuerpo com-
puesto de elementos materiales, en medio de las tinieblas oca-
sionadas por las pasiones, las virtudes se obscurecen a.veces».

De este modo, la pura conciencia moral del arranque cons-
tituye la cara divina de nuestra naturaleza; las pasiones naci-
das de la carne son lo temporal, las cuales hacen de su con-
ciencia actual un parafso perdido. El trabajo, a partir de en-
tonces, consiste en encontrar de nuevo lo que se ha dejado
escapar de tal manera. «Si se pierde un gallina o un perro,
bien sabe uno buscarlos... El deber de la filosofia préactica
consiste en mdagar los sentimientos del corazén que hemos
perdido, y nada més que eso» (9). ,

Por su lado, Chuang-Tseu (K. 8), desarrollando el pensa-
miento del maestro, explicard que el humano mal tiene su ori-
gen en los sentidos, que alteran en nosotros, por todas las di-
ferencmcmnes que ellos operan, nuestra naturaleza celeste la
cual es una y simple, con todas las consecuencias de rectitud
y de dicha que esta celeste ‘simplicidad permite, Los sentidos
son el ongen de las pasiones, y éstas de todos los vxcms‘ Con-
viene, pues, huir de esta regién inferior de nuestro ser. Es
le humano, que se opone al divino Tao, v lo dlvmo es lo que
constituye nuestra verdadera heredad.

Esto en lo que se refiere a nuestra condicién moral en si.

(9) Ct. Meng-Tseu, trad. Panthier, pdg. 123. Sefialemos aqui que Con-
fucio s6lo ha escrito extractos de los antiguos sabios. Su propia doctrina
se halla contenida en los tratados que nos han sido transrmitidos por
sus discfpulos, a saber: El gran Estudio, el Medio invariable, los Colo-
quios, y, finalmente, todos los libros de Meng-Tseu (Mencius), discipulo
del nieto del Maestro.
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En lo concerniente a la felicidad o a la desgracia, de quiew
dependen estrechamente, pero parecen sobrepasarla de ian-
tas maneras, Confucio distingue, a la manera estoica, entre
ios bienes que dependen de nosotros y aquellos que no depen-
den. Los bienes de la fortuna son inciertos y su otorgamiento
esta supeditado a una voluntad del cielo desconocida de nos-
otros. Pero los bienes del alma son nuestros; los encontramos
en nosotros cuando sabemos quererlos y valernos de ellos.
Llévese este trabajo a fondo y comunica al sabio una especie
de poder sobrenatural y de independencia soberana; hace de
él «el asociado del cielo y de la tierran. (Kongh-Tseu.)

En cuanto al resto, ¢ qué importa? El principio de la feli-
cidad no estd en la posesién de esto o de lo otro, sino en la
aceptacién de su suerte, a la cual basta, para extraer de ella
su bien, saber adaptar su conducta. «El sabio obra conforme
a la situacién que ocupa y no desea nada fuera de eso. Rico
y honrado, obra como debe obrar un hombre rico y honrado.
Pobre y despreciado, obra como debe obrar un hombre pobre
y despreciado. En medio de los barbaros del Oeste o del
Norte, obra como conviene en medio de los barbaros. En la
desgracia y en el sufrimiento, se comporta como debe hacerlo
en tales circunstncias. En todas partes y siempre, el sabio se
halla satisfecho de su suerte... Jaméas se queja. No murmura
contra el cielo y no acusa a los hombres. Por eso el sabio lleva
una vida tranquila y facil, mientras espera el cumplimiento del
destino divino (10).

Como entre los hindds, el conocimiento se presenta aqui
como el fundamento esencial de la virtud moral. En eso Con-
fucio se enlaza con Sécrates. «Para ser verdaderamente vir-
tuoso, no hay més que un medio: tener conocimiento claro
del bien‘y del mal» {11). Se vé uno incitado a ello cuando, por
una visién superior, se da cuenta de que «la perfeccién es
la fuente y el fin de todos los seres. Si la perfeccién no existie-

(10) Bl Medio invariable, cap, XI1V.
(1) Idem f{d.
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ra, nada existirfan (12). Sublime concepctén que auh:onca a
Confucm—am los més grandes pensadores de todos los nempos.

Lamenta uno que en esta doctrina no se trate de h in-
mortalidad, salvo si se la entiende, cual Augusto Comte, como
«inmortalidad subjetivan.. A un discipulo que le interrogaba
sobre la muerte, se .contenté con responder Confucio: «Si no
sabemos lo que es la vida: ¢cémo podriamos saber lo que es
la muerte?» (13). El discipulo Chuang-Tseu, expresando este
misterio de la muerte en forma sorprendente, escribia: «lLa
vida del hombre entre tierra y cielo es como el salto de un
caballo blanco que atraviesa un barranco y de repente des-
aparece» (14). -

Este mismo discipulo, enlazando con el pensamiento de
Lao-Tseu relativo a la inexistencia de la muerte en la natu-
raleza, donde todo no es méas que transformacién, decfa: «Yo,
Chang-Cheu, sofiaba en otros tiempos que era una mariposa que
revoloteaba y me sentia dichoso. No sabfa que yo era Cheu.
De repente me desperté y fuf yo mismo el verdadero Chey.
Y no sabia si yo era Cheu, sofiando, o una mariposa que sofia-
ba que era Cheun. Para él esto no tenfa importancia {15).

«Aquel que muera después de haber practicado de todo
corazén la ley del deber, dice Confucio, ha realizado el justo
decreto del cielon ; esto debe bastarle. Por lo demaés, viviendo
asi, no serd olvidado y «en este sentido se dice que no muere
por entera» {16). «El que muere y no es olvidado, habfa dicho
ya Lao-Tseu, posee la verdadera inmortalidad.»

Para la préctica, profesa Confucio una doctrina de «justo
medio», préxima @l pensamiento griego; mas estoica, sin em-
bargo, que la aristotélica, segiin se ve por la siguiente distin-

(12) Idem, cap. XXV.

(18) Los Coloquios. XL, 11.

(14) Chuang-Tseu. K. 22.

(15) Idem. K, 2.

(16) Tso Khien Ming. Trad. Panthier.
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cién. «Cuando la alegria o la célera, el placer o la tristeza no ae
alzan en el alma, es lo que se llama el Justo Medio. Cuande
estos sentimientos se manifiestan, pero no sobrepasan la medy
da, es lo que se llama la Armonia» (Chung). Esta armonfa,
que es el principio del mundo y la ley general de sus transfor-
maciones, no puede dejar de ser el principio de una vida mo-
ral recta. El ofenderse a si mismo, o fuera de si, constituye
el mal.

El mal se halla extendido jay ! por todas partes. «El Maes-
tro decia: «Todos los hombres piensan en ellos: yo soy sa-
bio; pero ellos corren a arrojarse como bestias salvajes en
todas las trampas y en todas las redes y ni uno consigue esca-
par. El Maestro decfa: «]Oh! |Qué admirable es la perse-
verancia en el Justo Medio ! Existen pocos hombres que sepan
mantenerse en él por mucho tiempo» (17).

Con respecto al dolor, Confucio afecta la indiferencia méas
perfecta. «Si os interrogan sobre mi—dice—responded: Es
un hombre al que su constante esfuerzo hace olvidar lo malo,
v en ello encuentra una alegria que le hace olvidar sus penas.
No se da cuenta de que llega la vejez» (I18). Mientras por igual
tiempo, Buda tomaba para fundamento de su doctrina moral
la piedad, el fildsofo chino se presenta como estrictamente
racionalista. En esto es estoico, y si tiene pocas probabilidades
para que la masa de sus contempordneos le siguiera sobre
esta dificil ruta, los letrados, por lo menos, han permanecido
fieles a su inspiracién, y son ellos quienes inspiraron siempre
la politica, administraron las costumbres rituales y dirigieron
la vida social, de mamnera que pudieran fundar una civiliza-
cién real, de lo cual era bastante incapaz el principio bu-
dista. Conocer el orden universal y adherirse a él, tal fué
siempre el elevado principio de los pensadores que inspiraba
Confucio, y hubiesen suscrito lo que decfa su maestro: «Apren-

(17) Los Coloquios. XLI.
(18) Luijen-Yu. L.
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der a la maﬁana lo que es el Tao y morir por la noche' eso
es lo perfecto» (19). »

Debe afirmarse, sin cmbargo. que en esta socxedad gene-
ralmente tan sana y tan positiva, no de;aba de.faltar el pesi-
mismo més negro y més’ disolvente. El filésofo Yang-Tseu,
que vivia antes que Chang-Tseu, profesaba el desprecio a la
vida en oposicién a los Taoistas, que la veneraban como un
presente del cielo. Cien afios de vida—decfa—¢no es un méxi-
mun? Ahora bien: 'sobre este total, la mitad se pasa en una
infancia impotente o en una segunda infancia caduca. La
otra mitad se reparte entre la vigilia y el suefio. La vigilia,
también por mitad, entre la enfermedad, los dolores, las pér-
didas, los temores y las inquietudes. Y en los escasos diez
afios que restan, no hay quizs un instante que sea verdadera-
mente tranquile. «Cien afios de vida son, en verdad, muchos
para soportarlos, y peor seria el cuidado penoso que se toma
uno para hacer durar la vida» (20).

Las consecuencias morales de este pesimismo eran poco
elevadas y muy anarquistas. ¢Es malo—preguntaba Yang-
Tseu—estar en una prisién atado de pies y manos o, pdra
evitar ese mal, privarse de todo? Conclusién: obedecer a los
instintos y a las circunstancias, aun cuando sea sin alegrfa,
y desinteresarse de todo lo deméas. Habiéndole preguntado un
discfpulo si sacrificarfa un pelo de su barba por el bien del
universo, respondié: El universo no puede salvarse con ello;
y al insistir el otro para saber qué harfa en semejante hipé-
tesis, ni se dignd contestar. Este silencio significaba, sin duda:
¢Qué preguntas con eso? Nada sirve para nada. Entonces,
¢el suicidio? ¢ Para qué? La vida es tan corta que no vale la
pena ponerla fin. Es decir, que hasta la desesperacmn encuen-
tra cansado y fatlgoso ese peslmlsmo

Una vez mas, la excepcién. La moral corriente de los su-
cesores de Confucio es, como la de su maestro, esencialmente
humanista y vuelta hacia las cosas de la vida social. El bien

R

(19) Luen-Yu.
(20) Ct. Lie-Tseu. CXLIIIL
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es, ante todo, para ellos, lo que favorece la armonfa entre los
hombres, y el mal lo que la destruye. En cuanto al mal natu-
ral concebido aisladamente, el alma china no tiene idea de
ello, si asi puede decirse. A sus ojos, el mal no se introduce
en el universo mas que por el hombre, y en particular por los
jefes preeminentisimos. Asf lo quiere la solidaridad del macro-
cosmo y del microcosmo, nocién esencial en esta filosofia. -

La influencia de Confucio se orient particularmente hacia
la politica, por causa de Mencius (Meng-Tseu). Su ideal cra la
beneficencia individual y social, que le parecia llevar remedio
a todo. El peor mal era la avaricia, o también una beneficen-
cia sin discernimiento, que produce idénticos efectos. ‘Apli-
caba su teorfa al orden familiar y, para acabar, al orden indi-
vidual, a cuyos adversarios acusaba de descuidarlo.

Solamente afirmaba que el mal no puede ser vencido en
el pueblo sino por medio de una politica prudente y bien-
hechora, y por eso querfa que el orden pitblico estuviera some-
tido a la accién de los prudentes y de los sabios.

Ciros muchos pensadores, mis o menos fieles a Confucio,
pretendieron continuar su tentativa, aun haciéndola sufrir mu-
chos retorcimientos, segin las tendencias y circunstancias de
cada cual. La China es poco tedrica. Vive de tradiciones y
tcma de sus penszadores méis sentencias aisladas y consignas
seleccionadas que dectrinas coherentes. «Confucio ha dicho
esto; Lao-Tseo ha expresado estotron. Después de lo cual se
obra con arneglo a ritos convenidos que apeznas se moodifican.

Ademas, el mismo Confucio se apega cxplicitamente a las
tradciones del pals y se convierte en ¢l voluntario recopila-
dor v en el intérprete de las mismas. Por lo demés, intérprete
tendznciosie, gue tuvo su buena retribucién.

Entre esas tradiciones, la China antigua habia recogido
la id=a de reencarnacién, aun cuando esta idea estuviera muy
lejos de tener el carActer obsesionante qus presentaba en la
India. Asi es como en el pais de Tcheng, en el momento de
las fiestas primaverales, y en las de los ssponsales, almas que
se hallaban en el término de su estancia en el pafs de los
muertos, se escapaban de los Manantiales amarillos, flotando
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sobre las aguas de las sagradas fuentes, dzapuestas a cncﬁmarse
para una vida nueva (21).

Se discutia mucho sobre el Ymg y el Ymg, expresxonea ;
analégicas y. embleméticas que se aplicaban a todas las cosas;
y que figuraban en todas partes donde se querfa sefialar o
sugerir una de lag oposiciones que constituyen, el universo,
como la luz v las tinieblas, la vida y la muerte, la. plemtud y
id, el Ztlempo frio v el tiempo céhdo. el tiempo
del (}elcgnso v el tiempo de la reparacién, etc., etc. La gama
era indefinida y el bien y el mal encontraban allf, como es
natural, su lugar ; pero los antiguos chinos son tan poco dados
ala abstracmon, que esta generalizacién de hechos concretos
que concxemen a esencias y fenémenos enteramente diversos,
corrfal siempre el riesgo de parecerles un poco ficticias. Allf
donde nosotros habldsemos de situaciones buenas y malas, fa-
vorables o desfavorables, ellos lo harfan de penchente soleada
o de pendiente oscura, de tiempo frio o tiempo caliente, et-

cétera,

La oposicién del Ying y del Yang no era consxderada, 'sm
embargo como tal. No hay dualismo chino. La unidad estd
procurada por el Tao, centro regulador de todas las alterna-
tivas, expresmn y principio eficaz del orden total, aun cuando
no sea una fuerza propiamente hablando, ni tampoco una
substancia, y menos alin una persona. ,

A este respecto, el més interesante para “nosotros de los
continuadores de Confucio es Mo-Tseu (ﬁnales del siglo v an-
tes de J. C. y comienzos del 1v), porque se acerca al teismo
personalizando aproximadamente el Tao puramente formal
de sus predecesores. Eso es lo que parece deducirse, aun
cuando esté confirmado, de textos como éste: «El gran mo-
tivo para conducirse bien, debe ser el temor del Sefior de Arri-
ba, el que ve todo lo que se hace en el bosque, en los valles,
en los oscuros retiros donde jamés penetra la mirada humana.
A él es a quien hay que complacer. El guiere el bien y odia

(21 Cf. Marcel Grasset. La Vie et la Mort, croyances et doctrines de
I'Antiquité chinoise. Péag. 18,
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el mal; ama la justicia y aborrece la iniquidad. Todo poder
sobre la tierra le estd subordinado y debe ejercerse segtin sus
designios. Quiere que el principe sea bienhechor del pueblo
y que todos los hombres se amen unos a otros, porque &l éma
a todos los hombres» (22). e

De ahi mana una elevada moral en la que el / . esth
proscrito como destructor del orden universal, de! cual es
solidario el orden humano. «Matar al hombre para salvar al
mundo, no es obrar en bien del mundo.» Notable concepcién,
puesto que implica con certeza que el mundo no subsiste sino
por el bien, y que el mal, a despecho de la apariencia y atin
de la realidad inmediata, siempre le es contrario. «Inmolarse
a si mismos para el bien del mundo—afiade—eso se llama
obrar bien.»

Las guerras feudales, suscitadas por la ambicién y el orgu-
llo, tienen su desaprobacién enérgica. Todo se resume para él
en la adoracién del cielo y el amor de los hombres, de los
cuales, los contrarios o la ausencia comprenden todo el mal.

Dicese que los jévenes promotores de la Reptblica china,
en la hora presente (1948), se encomiendan a este pensador y
le presentan como un intermediario designado para unirse
con el pensamiento cristiano.

La solidaridad que acabamos de resaltar entre el orden
natural y el humano estd profundamente anclada en el pensa-
miento de los autores chinos. Hasta el punto de que no conciben
un periodo cronolégico anterior a la civilizacién. La historia
del mundo comienza con la de los soberanos del pafs, y la
duracién universal estd acaparada por la historia. Apenas dis-
tinguen entre leyes naturales y leyes civiles, entre ciudad pro-
piamente dicha y ciudad universal. El todo forma un solo
mundo, bajo la autoridad del cielo (Tac), que es el Cosmos
en su elevacién y su unidad, y del hijo del ciclo que es el
Emperador.

(22)  Ctf. René¢ Grousset. Histoire de la Chine, pag. 37. Fayard.
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~En estas condlctones, el bien y el mal fmco, el blen y el
mal moral, el bien y el mal social, tienen tendencia a cenfun-
dirse. Por eso, la doctrina de los moralistas chinos, que ante
todo es politica, a causa de Confucio, y en virtud de ello se hace
naturalista ; los mismos signos y las mismas cifras (pues los
chinos cifran mucho) sirven para precisar el orden en todos
estos dominios conjuntos.

Por tal razén, el calendario adquiere en las preocupaciones
chinas una importancia considerable. El ritmo de las estacio-
nes y de las lunas proporciona, igual que‘la alternativa de los
dias y de las noches, analogias que se aplican a la cualifica-
cién, a la medida y a la apreciacién de todos los fenémenos
de la vida, fisica o moral, individual o social, hasta religiosa,
en razdn a los ritos que allf se acuerdan. El calendario es una
autoridad reinante; no se desobedecen sus prescripciones.
Con esto, los modelos concretos: el jefe, el sabio, el hombre
honrado, que se manifiestan y se caracterizan por la eficacia
de su accidén, constituyen las normas chinas.

Afiadid a ello la etiqueta y la multitud de ritos sociales
que desde siempre rijen la vida china. La conformidad de la
conducta con las costumbres venerables es allf una gran parte
de la virtud. Verdad es que, en estas reglas tradicionales, la mo-
ral, propiamente dicha, se halla con frecuencia inclufda, y eso
es lo que constituye la respetabilidad de una c\vdazaclén que
nuestra: moral escolar no regula. ‘

Por esta razén, el propio Confucio habfa concedido una
gran importancia a las costumbres v a los ritos de la vida so-
cial. «El Maestro hablaba a todos de las reglas de la benefi-
cencia, como una de las virtudes humanas;; pero no de la na-
turaleza, del hombre y de la vida divina.»

El dltimo limite de esta disposicién y su abuso, es que la
virtud china no consiste més que en actitudes, y el vicio en in-
congruencias ; pero hecha esta reserva, no hay inconveniente
en que la institucién moral de los nifios consista en darles mo-
delos de conducta y férmulas de conciencia para todas las
circunstancias de la vida.
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Como sanciones, fuera de la eterna, desconocida de ordis

nario, no se conoce més que las recompensas y los castigos

sociales, ya sean automaéticos, a titulo de reaccién del medio,

va formen parte del orden legal. Los pensadores compatan
estas sanciones con los fenémenos naturales favorables ¢ amaz-

gos, como el rocio o el trueno. Mo-Tseu los hacfa remontas. a

més altura, estimando que los espfritus tienen poderes vengs- -

dores, y que el Soberano de Arriba interviene para hager jus-

ticia. Cuando el placer y la pena estin bien distribuid/” “pen-
saban todos, puede existir armonia en el individuo, ¢/ . fami-
lia y el Estado, hasta entre el cielo y la tierra.

EL JAPON
|

Del Japén y de sus concepciones particulares no tenemos
mucho| que decir ahora, pues con algunas diferencias, y con
mayor riqueza por el lado chino, las dos civilizaciones se
complementan.

El Japén no ha conocido ningin pensador de la talla de
Confucio o de Lao-Tszu, e igualmente estd habitado por una
raza bien dotada, tenaz y rica en virtudes humanas. Si con
relacién a la inmensa Asia y a la China, su colosal vecina,
este estrecho pais s= halla como al margen, es uno de esos
margenes cargados de notas, de titulos y de vifietas que ofre-
cen la substancia de un tomo voluminoso.

Es bien sabido que la insularidad britdnica ha impreso su
marca al caracter inglés sin prohibirle el acceso a todas las
culiuras europeas; por eso, el aislamiento oceénico del Japén
le ha permitido guardar su originalidad recibiendo masas chi-
nas, influenciadas éstas por Mongolia y por la India.

Desde el punto de vista de nusestro problema, no tenemos
rada esencial y verdaderamente original que resaltar. La acti-
vidad del pensamiento nipén le llevaba del lado de la guerra
y del lado del arte. Filoséfica, religiosamente, abrevan en las
fuentes cuyas aguas hemos especificado, moderando, no obs-
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tante, con razén un poco- terrenal, de‘qunta‘_ﬁiﬁ ¥ :d@fisim-

plicidad fécil lo que sus modelos tenifan, a veces, de tecnicis-

mo, demasiado vxolento para el v de grandeza, demas:ado '
exigente, |

La religién primitiva del Japén, el Shmto, se relacmna ‘con
los cultos ‘griegos de la naturaleza y participa en lo que tienen
de melancélico y a veces de trégico; pero, sobre todo, de fe-
liz. El mal se halla en la trastienda de esgos cultos de la tierra
fecunda y del cielo acogedor, del mar que bafia 'y enriquece
el archipiélago natal, y ien las estaciones agradables que una-
tras otra gratifican al fiel sin pedirle esfuerzos demsiado rudos.

He aquf un himno shinto que refleja tales estados animi-
cos: «La Tierra es la madre de'la que todas las criaturas han
recibido el ser v la vida. Todas m:zclan también su voz al
himno universal. Los grandes é&rboles y las hlerbecﬂlas, las
piedras, las arenas, el suelo que pisamos, los vientos, las olas,
todas las cosas, todas, tienen un alma divina. El' murmullo de
las brisas en los bosques durante la primavera, el zumbido del
insecto en las hierbas hiimedas del otofio, son otras tantas es+
trofas del canto de la Tierra. Suspiros de la brisa, estrépito
del torrente, himnos de vida con los que todos deben rego-
cijarsen (23).

En el siglo 1V de nuestra era es cuando el budismo, muy en
auge en dicho momento en China, aun cuando por poco tiem-
po, se introduce en el Japdn, donde logrard una fortuna mas
duradera. La moral de Sakya-Muni unida a un cédigo apro-
piado que procede de China, toma entonces la direccién del

alma nipona. No necesitamos, por consecuencia, repetir aqui
lo que sabemos de estas disciplinas individuales y sociales.
Se duda de que el sentimiento de la vida breve y la vanidad de
sus objetos no es exirafio a ello, a despecho del optimismo de
fondo que recogiamos hace poco.

En la Antologia del Kokainshu (siglo X) se lee: «¢Llama-
remos solamente suefio a lo que vemos durante nuestro suefio?

("J) C¢f. René Grousset. Les Civilizations de UOrient. T2 1V., pag. 12,
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Este mismo mundo vano yo no puedo considerarlo como una
realidad». Y también: «¢A qué compararé esta vida que vi-
vimos? Es como una barca que, al romper el alba, se aleja a
fuerza de remos y no deja ninguna huella tras de si.» (Tra-

ducién de W. G. Aston.)

La inanidad de lo que pasa tan deprisa se sefiala no sélo
en la literatura religiosa y filoséfica, sino atin més en esas obras
de arte, cuya revelacién en Occidente suscitd eme :ién tan
profunda. Toda la India traslucfa allf, con su me’ ién de
extramundo, su misterio interior hecho de desa_.niento, de
olvido, de benevolencia también y de verdadera pmedacl para
los pobres. R

Diversas fluctuaciones se observan en el desenvolvimiento
de esa mistica indochina trasplantada a un terreno nuevo;
pero lo esencial permanece, salvo que se le vea atravesado,
segn las épocas, por los refinamientos de un humanismo de
corte o por el arranque de una feudalidad caballeresca y ruda
muy semejante a la de nuestra Edad Media.

A la vista de estos hombres endurecidos en los combates
y dominados por el sentimiento del honor, el sufrimiento y la
muerte no cuentan. Por una nada aparente se hacen el hara-
kiri, como atn se realiza en el Jap4én moderno en las circuns-
tancias méas graves. El bien y el mal son para ellos la crlorla
o el deshonor.

Alrededor del siglo viil, en contraste y como compensa-
cién de la dureza feudal, se instala en el Japén una piedad
consoladora, cuyo objeto sobrenatural es Amida (Luz infinita),
salvador misericordiosisimo que promete a sus fieles, median-
te la hufda habitual del mal moral en el curso de su vida, ya
no el sombrio nirvana, tan temible para la sensibilidad atin
no extinguida, sino un paraiso de delicias que permite con-
quistar, a despecho del pecado, un simple acto de arrepenti-
miento y de amor.

I.a base del amidismo es siempre el monismo metafisico,
gracias al cual Amida reconoce en todos los seres una parcela
de su propia esencia; pero las consecuencias morales que de
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ello se deducen son muy otras, todas de consolacién y de dul-
zura. «Asi como una piedra pesada, cargada sobre un navio,
puede atravesar el mar y realizar un viaje de mil leguas sin
ir al fondo, de igual modo, a pesar de nuestros pecados, tan
pesados como piedras, nosotros, que vamos llevados sobre
el navio de los deseos de Amida, podemos realizar el viaje
de la beatitud eterna sin ahogarnos en el mar de los nacimien-
tos y de las muertes». (Trad. Anesaki.)

Se ve que la frecuentacién de las reencarnaciones hindis
no ha desaparecido; pero se les ha encontrado un remedio
maés facil que la terrible accesis de las orillas del Ganges.

Laa muerte, en consecuencia, cuenta lo mismo que para el

caballero embriagado de honor, aun cuando lo sea por otra
causa: '

«¢Qué importa que los cucrpos, frdgiles cual rocio,
se fundan y evaporen, por doquier, en la nada?
Nuestros amigos se hallardn en dias mds felices
en el mismo vergel de lotos que hay en el paraiso.»

Tales fueron, aproximadamente, las tGltimas palabras de

Honen, gran apéstol del amidismo, y al que predecxa un reina-
do sin ﬁn.

En los comienzos del siglo Xill, el amidismo se reforma por
el ilustre apéstol Shinram-Shonin en el sentido de una indul-
gencia atin méas grande. Este Lutero oriental se contenta con
la fe; no se preocupa de las obras, rituales o ascéticas. Es
partidario del «pensamiento tnico», es decir, de la confianza
ciega. La llave de la salvacién radica en perderse en la gracia

de Buda por una fe exclusiva de nosotros y total en su poder
redentor. (Trad. Anesaki.)

Sobre estas bases se fundé una cofradia de monjes casa-
dos—el fundador habfa dado el ejemplo—, la cual, en razén
de los acontecimientos politicos, se tranforma répidamente en
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una orden militar anéloga a los caballeros del Santo Sepu!m
o a las Ordenes Teutdnicas.

El mismo espfritu de energia guerrera se manifiesta en ft
doctrina ¥ en la accién de Nichiren (1222-1282), ferviente del
Alma universal y apegado a la reforma de las costumbres de
su tiempo. Cree él en la virulencia del mal y le persigue, en
la corte y por todas partes, con brava energia. Predice la llegas
da de los invasores mogoles con acentos que recuerdan los de
Savonarola en la catedral de [lorencia: «Oigo el vaso del
caballo del Rey de Francia que viene a hollar vuest: “iudady.

Desterrado a causa de su turbulencia, regresr , se exalta
cada vez més. Cree asistir al final de sus dias y, ardiente pa-
triota, considera al Japén como la cima de la redencién uni-
versal, de la que él es profeta inspirado.

Al mismo ticmpo se forma una secta famosa (fines del si-
glo Xli) por obra del monjz Elisai y después de Dogen. Es la
secta Zen, derivada del hinduismo, y cuya btsqueda de pu-
reza interior tiene por objcto escapar al mal alejando de si
todas las perturbaciones de la vida humana. La doctrina es
un monismo universal ; pero se niegan a darle una forma pre-
cisa, por temor a paralizar la accién interior o exterior. La
accién intensa estid efectivamente recomendada como testi-
monio y efecto de la concentracién mistica. Es una doctrina
del superhombre, héroe espiritual que se fundamenta mas
alla del bien y del mal, el placer y el dolor, en una serenidad
imperturbable. El zenista, dice Anesaki, es «una roca incon-
moviblen, donde todos los oleajes del infortunio o de la vio-
lencia vienen a romperse. Duefio de su alma, que coincide
con el universo, también es maestro de éste y no se deja
abrumar por ninguna desgracia.

En este siglo de hierro, el Zen habia de ser la religién de los
Samurai, y este budismo de caballeros animara el corazén de
los grandes capitanes de los siglos X1t y Xiv. El Cédigo caba-
lleresco de los Samurai procede por entero de esta doctrina.

Hasta fines del siglo XvilI se mantiene esa evolucién espi-
ritual que debfa conducir, aunque debilitada, a los graves
acontecimientos politicos de nuestra edad.
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Gracias a su situacién insular y marginal en relacién con
el conjunto del continente asiftico, el Japén ha guardade
mucho més tiempo que la India, que Persia y China, sus ins-
tructores, los fermentos mezcladisimos, pero, después de todo,
poderosos y nobles, de las antiguas civilizaciones orientales.



GREc1A ¢§

T §o P B N B i . B
IENTESE :uno entorpecido para situar' el pensamiento
griego ‘frente al problema del mal. Un examzn un pcco
prefundo conduce en este terreno a multiples amb:guedades,
v a penas si es facil extraer un juicio de conjunto:
Sé que esta:preocupacién no es seguida por todos los
ingenios. He aqui uno que nos confia lo qué hubiera experi-
mentado, si en vez de francés, hubie:se sido ciudadano de la

Hélade :

«jOh vida-fdcil, elegante y suave!
Yedra sobre! la: frente, y mirtos -en la mano,
jardines perfumados do se destierra el sabio, i
y agasajo de flautas al volver del camino. ' ,
Asi, sin remorderme el alma, y exirafio a toda que;a, i
de aspirar a la dicha, en lo hondo condencido, i |
un dia moriria sin temor y: sin pena,
armoniosamente, segiin habia vivido.» (1).:

He ahf un lindo pasatiempo digno de:un literato aficiona-
do, pero que hara sonreir al historiador si-acaso no le indigna.
Para honor suyo, la vida griéga. se halla por encima de -este
pueril cuadro; Para juzgarla en serio, hay que dirigirse a‘ sus

PSS cal RIS £

(1 Emmanuel des Essarts: Les ‘Elevations. «Lja vie‘huinaine.»

7 -
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pensadores, se puede recurrir a sus poetas, a sus poligrafos
tan diversos ya o al hombre vulgar por cuanto ha dejado su
huella en la historia. Todos tienen autoridad para responder.

Cuando interroguemos a los pensadores, nos dirdn su con-
cepcién del mundo y nos designardn la causa que asignan a
la dosis extraordinaria de mal que deprava nuestra sublime
creacién. Pero si un juicio nos instruye, no nos dispensa de
apelar al instinto de los vivos v a los mas autorizados, a los
mas elocuentes entre sus intérpretes.

El pueblo griego ha amado mucho la vida. La «dulce luz
del dia» no ha encontrado apenas pupila méas sensible. Pero
eso era, quiza, una razén de mas para que gustase con las
dulzuras que nos concede la naturaleza, la amas .a que
siempre ha mezclado en ella. Los peligrosos at .ctivos del
pesimismo acechan siempre con predileccién a los optimistas
de desco, y en la desproporcién de las realidades y de las
aspiraciones profundas es donde yace el poder de la deses-
peranza.

Esta dltima palabra es demasiado fuerte para expresar el
sentimiento griego en el conjunto de sus sintomas y de sus
testimonios. Grecia no es desesperada; representa, méas bien,
en su armonioso todo, la juventud del espiritu humano y la
alegria de una vida ardiente, hermosa y 4vida de ser recono-
cida. Su héroe legendario, Aquiles, y su héroe histérico, Ale-
jandro, son jévenes, y todas sus iniciativas guerreras, depor-
tivas, literarias, cientificas o filoséficas, poseen un aire de
humanidad principiante, inaugurando bajo la mirada de otro
su posesién de si misma.

A pesar de todo, los escritos griegos abundan en rasgos en
los que se revelan el desencanto y la tristeza. Los sabios gi-
men sobre la inconstancia del destino, el vaivén desconcer-
tante de la fortuna, la brevedad de la vida y la rareza de la
felicidad. La vejez, casi siempre débil y desamparada, excita
su compasién, v por este hecho la misma juventud parece
tefiirse a sus ojos con sombrios colores. El triunfo de los
perversos vy la opresién de los justos sublevan su sentido mo-
ral, y la Fatalidad dvefia y sefiora los consterna.
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«La tierra y el mar estdn llenos. de males» ';escnbc el vne;o
Hestodo.w«Dxa v noche vagan mﬂuenclas [aeitr
los mortales» (2); «El: ‘hombre no es més que calamxdad» dme
Herodoto por su- lado. 'mxg totw avBpwnog cmp.épa.‘ o o

Una* anuguaf kyenda contaba que el rey Mzdas. al mterro-
gar al’ viejo Sileno, companero de Dionysos, ;para saber qué
a'lo que el hombre debia preferir sobre todas ellas;
Silenole*habfa respondido con una carcajada: «d Por qué me
obligas a decirte una cosa que més te valdria no conocer nun-
ca? Lo que tt debieras preferir a' todo''es imposible para i
desde ahora: es el ‘no 'ser; pero - despues de ello el morir
pronto.h : '

~Tal es el contenido de la célebre sentencia de Téognis:
«L.o' mejor para los hijos de los hombres es no haber nacido,
y después, cuando han nacido, lo mejor es traspasar lo antes
posible las puertas del Hades» (3). Igual férmula se encuentra
en algunas palabras parecidas en Edipo en Colona (1225 ss.)
de la que Menandro saca esta variante: «lLos dioses llaman
pronto a los que amany.

Y asf podria continuarse mucho tiempo. Veriamos a He-
rodoto alabar a sus vecinos del Norte, a los Tracios, porque
saludan la venida al mundo de un recién nacido con gemidos
y se regocijan en los funerales. El mismo sabio Sécrates decia,
seglin cuenta Platén en la Apologia, que si la muerte nos
quitara toda conciencia, serfa un bienestar maravilloso: pues
un sofiar sin suefio es preferible a cada dia de vida, aun en la
més dichosa.

Los antiguos Griegos no esperan de la muerte, nada atrac-
tivo y no pueden encontrar en ella una compensacién a los
males de la existencia. Conciben una vida péstuma matizada
de modo diverso, a veces de forma astral, a veces de forma
terrestre, aérea o subterrdnea, siguiendo la fantasia de las
imaginaciones: pero tcdo esto no tiene nada de consistente
y que pueda llevar el nombre de vida feliz. A penas si es

(9) Hebsiodo. «Las Obras y los Dids», V, 101, '
(3) Teognis. Eleglas. V, 425-428. )
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bueno para liberaros de esta vida cuando es demasiado dura;
la vida es pasadera, y prevalece. «Me gustaria méas, dice
Aguiles en la lliada, ser el criado de un boyero pobre que
reinar sobre toda la muchedumbre de las sombras.» Y se ex-
plica observando que, precisamente, son sombras. «Fxcelsos
dioses—escribe—, en la morada del Hades subsiste de los
hombres un soplo, un fantasma; pero la vida verdadera les
ha abandonado por completo» (4). También se queja a su
madre Tetis de¢ que le ha traido al mundo por poco tiempo y
que, sin embargo, Zeus tonante no le deja saborear su gloria.
Ademas, todo ese canto heroico que se llama la Illiada es,
pagina tras pAgina, un perpetuo lamento. Todos los valerosos
combatientes evocan el destino hostil, la brevedad del tiempo
que aquél les deja, la noche con que amenaza el resplandor
de sus preclaros hechos.

Queda por velar, en las sepulturas, los horrores de la muer-
te como la fugacidad de los dias. El arte disfrazard la som-
bria realidad; los amores revolotearan sobre el méarmol y ri-
_suéfios emblemas se inscribirdn en ellos. Es na subversién;
pero asi se olvidarid el pesar y se establece una especie de
igualdad entre las diversas fases del destino humano. Subter-
fugio bien fragil, a decir verdad.

Los antiguos griegos poseen un vivo sentimiento de la hos-
tilidad latente de la naturaleza, a despecho de sus esplendores
en ninguna parte mas visible que en sus parajes. Se les oye
decir acertadamente con Alfredo de Vigny:

«Nunca me deja solo con la naturaleza;

l.a conozco muy bien para no tenerla miedoy (5).

El gran Pan, dios de las selvas y de las oscuras soledades,
inspira un vago terror, cuya impresién se ha propagado hasta
nosotros, puesto gue nuestro vocabulario habla de terror pd-

) L Hiada. XX, 103104,
5) Alfredo de Vigny. La Maison duw Berger.

'
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nico. Terror indefinible, sin objeto determmado y cada vez
maés profundo. : ‘ TR EN By

Una vez més, no es ello efecto de una desgracm local El
cielo, en Grecia, es de un resplandor maravilloso, y la mar
irradia. Los «Caballos de Poseidén» lanzan galopes que les
proyéctan en escuadrones deslumbradores desde el horizonte
a la playa, y la tierra, aunque limitada en extensién utilizable,
no es avara ni de ligubre aspecto. La vida estd Je]os de ser
penosa del mismo modo que en otras muchas comarcas ¢ Por-
qué persiste ' la tristeza, en esas condiciones, y pox qué el
mal permanece obsesionante? Es que la verdad de este bajo
mundo se impone, a pesar de todo, a los espiritus licidos, aun-
que se sientan inducidos al optimismo, y la verdad de lo alto
atn no ha sido revelada al corazén. En estas condxclones, se
comprende que sobre esta tierra

«Llena de bloques de mdrmol esparcidos,
al borde de las olas» (6).

- 1
atn habfa lugar para la tranquila desesperanza de la Danaé
de Simonides, a la que se vé acunando al hijo en una barca
fragil mientras dice: «Duerme, mi nifio, y que duerma el mar,
y también duerma nuestro inmenso infortunio.»

¢Qué hay en el pensamiento helénico para :equilibrar los
males de este mundo y procurar una justificacién que conten-
te? ¢El Olimpo? Ya sabemos cémo estd:compuesto y lo que
de allf sale para la humanidad como beneficiop palpables. El
Olimpo es una invencién de los poetas: ¢l Ciego que canta-
baa Aqu1les, él y todos sus afines, no han hecho mas que pro-
yectar nuestra mediocre humanidad al cxelo.‘ con sus tintes
irisados que no ilusionan a ninguna conciencia elevada Goethe
tiene razén al pensar que esos brillantes inventores no han
sabido humanizar la Divinidad, como con frecuencia se cree,
sino divinizar més bien el hombre, es decir poetizar la vida,
procurar una imagen ideal que permite sofiar con la libera-

6) Fernand Gregh: La Chalne céternelle. «La flottante Delosy
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cion o falta de obtenerla, Llsc ¢s uno de los caracteres de esta
civilizacién y de este tiempo,

Do todo era divino, hasta el doler humano (7).

Ni muerte, ni sufrimiento, o apenas ambos: dones prodi-
giosos para desplazarse rdpidamente, hacerse invisible, favo-
recer a sus amigos, sorprender a sus enemigos, y complacerse
a sf mismo: he ahf lo que se atribuye a los Olimpicos. Es jus-
tamente lo que cada cual imagina en sus suefios, y constituye
un lisonjero cuento de hadas para la imaginacién que busca la
evasion lejos de las torpezas, de los obstaculos y las vulgari-
dades de la existencia.

Con eso, los dioses conservan de la humanidad todas las
pasiones malas o generadoras del mal y es una manera ele-
gante de decir a los pobres humanos: «: Ved! vuestras debili-
dades son casi fatales; las tienen ' mismos inmortales.»
¢ Consolacién también? Por desgrac.a, es un estimulo podero-
so que se explotard bajo la forma de saturnales, de prostitu-
cién sagrada y de las bacanales.

En cualquier caso no hay remedio. La fantasia que crea
los dioses, y que le parece bien prestarle nuestros vicios, no
puede atribuirles un poder bienhechor que pronto serfa des-
mentido por los hechos. Por encima de todo, la utilidad de los
dioses sera la de ayudar a sobrellevar una parte de la desgracia,
puesto que no pueden nada contra ella y de los vicios, ya que
los comparten.

La Iliada y todos los relatos poéticos son edificantes para
consultarlos a este respecto. Estan llenos de narraciones que
corrcboran nuestra interpretacién al mostrar el mal imputado
en comin al cielo y a la tierra, en lugar de que el territorio
divino sea refugio contra la iniquidad reinante sobre la tierra.
Musset nos ha recordado el tiempo en que

(7 Rolla.
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«Hércules paseaba la eterna justicia -+
en su mantd sangrante cortado en un’ leén» ®).

i
.\»: 5,

Ahora blen, cuandc Hércules o Heracles ha termmado sus
trabajos, y, por su mérito Héra, compariera de Zeus, cree en-
tregarle al poder de Lyssa, diosa de la locura—| buen ejem-
plo, como.puede verse |—despacha a tal efecto a lris, la men-
sagera, 'y ésta explica, sin vergiienza alguna, a Lyssa que no
son-actos virtuosos los que. se le piden. Hera esti celosa, y la
misma Lysse, es la encargada de hacer que las hazafias del
héroe magnanimo. sean pagadas con una espantosa desgra-
cia (9). ST o «

'Y 'si' las ‘¢osas no vienen a parar siempre en eso, es corrien-
te que los dioses alimenten sentimientos y. mantengan entre si-
querellas de los que son victimas los hombres ; y su justicia es
més que desigual y llevan a sus fieles con méas frecuencia al
mal que le separan de él.

«No cesaréis, oh inexorables dioses,
de mcllnar hacra el mal a los miserables mortalesn

les grita Lqéonte de Lisle (10). Mas de un poeta antiguo habfa
de hablar igual. Se vé en Téognis, a menudo tan irritado
contra la injusticia y la inmoralidad dwmas, mientras que
Pindaro, es cierto, trata de absolver al cielo.’

En esta cuestién, el mal menor, es que los’ decretos de los
dioses olimpicos parecen incomprensibles. Para Hesiodo, lo
irracional v lo divino son casi sinénimos. Allf donde la sabi-
duria y la prudencia estdn en quiebra, se invoca a los dioses.
| Extrafio recurso! Nueva prueba de que las invenciones di-
vinas no constituyen con respecto al mal un correctivo, ‘sino
una coartada, una diversién imaginativa. Nietzsche se ha dado
cuenta de ello cuando ha presentado a los antiguos griegos

(8) Idem.
W) Cr. Luas Tragwinianus, S17.
(10) Poémes anliques. «dléénen.
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como evadiéndose de la realidad opresiva y llegar.al colmo
del pesimismo amenazador gracias a la ficcién olimpica. Los
dioses, dice, son el producto de un deseo de felicidad y de
liberacién en un mundo prometéico. «Como nacen las rosas
de los espinosy» (11).

La imagen es hermosa, y a nuestro parecer la sugestién es
exacta. Sin la religién olimpica, por miserable que sea esta
expresién de lo divino, puede que la humanidad griega no
hubiera encontrado en ella el valor de dominar la evidencia
del mal, de la que siempre ha tenido un sentimiento agudo, a
despecho de su optimismo instintivo. En este caso, estos hom-
bres tan bien dotados, pero ficiles de desanimarse a pesar
suyo, hubieran sido agregados a la vida y a las tareas civiliza-
doras por sus dioses, un poco como, por las ilusiones del amor,
la juventud acude al trabajo y a la realizacién de las tareas
paternas.

Constituirfa un gran error creer que el Olimpo representa
todo el pensamiento religioso griego. Un pueblo en el que la
razén jugb siempre papel tan eminente y tan eficaz no podia
contentarse con tan poco. En el horizonte de Atenas, la Mon-
taiia Sagrada no dibuja sobre el cielo mé- que una débil emi-
nencia. Por encima se halla el mismo -°  Ese cielo que Pto-
lomeo debia ver tan pequefio en relacién con lo que sabemos
de él, era, no obstante, una extensién inmensa. El conjunto de
su contenido llevaba el nombre de Naturaleza, y los pensado-
res que se elevaban a la concepcién de este conjunto, perso-
nalizando més o menos el poder que animaba en él sus roda-
jes, atribufan a este poder la creacién y regencia de los dioses
olimpicos igual que la de los hombres. «Una es la raza de los
hombres, otra la de los dioses, decia Pindaro; pero la misma
Naturaleza ha engendrado a una y a otran (12). Por eso, la
Naturaleza de Thales estaba «llena de dioses» engendrados
por su Agna misteriosa, madre de las cosas. Por eso la Natu-

At Urigones de e Tragedia, 1,
(I Cf) San Agusting Lo Cindad e Diosc 1, T, cap 11
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raleza de: Anaximeno, compuesta esta.y dc,&xzwno le; prer o
s¢nta a éste como un efecto de la Divinidad pero . .entiende
que es, el aire pnmord1al quien d.a nac;, iento a los
dioses. , ., .

Crezmas que tambxen se. concebxa otra cosa. para el més
alld; pero esta concepcién era vaga. ¢ Era una:Personalidad
trascendente o un Principio abstracto, un Destino anénimo y
tanto més inaccesible a los deseos de los mortales?... Habria
mucho que ahondar y mucho que decir sobre ello. Este sen-
timiento, el del Destino, es el que parece animar la Tragedia
Antigua y ‘quien le comunica su austera grandeza.

Dos' interpretaciones se oponen aqui: la de Schopenhauer
y la de Nletzsche Para Schopenhauer. lq que. cla alo trigico
el mundo o en 1a vida, nada tiene vn'tuahdad para satlsfacer—
nos; que lo real es indigno de nosotros ; pero que esta misma
persuaswn, asociada al sentimiento de la belleza, debe con-
ducirnos .a la resignacién (13). En eso, cl pesimista alcmén
comcxde,entrqlps Antiguos, con €l poeta cémico Timocles,
que hace decir a uno de sus personajes: «Amigo mio, escu-
cha bien lo-que voy a decirte: el hombre es un ser cuya vida
esth condenada por la Naturaleza al sufnmxento y a toda
suerte de males. Ha debido, pues, buscar y:ha encontrado
medios de consolarse, El alma olvida su propio. do__lor cua,ndp.
por una especie de encantamiento mégico, se halla como fas-
cinada: por los dolores de los demés..De esta simpética par-
ticipacién sale a la vez encantada y mejor» (14).

Federico' Nietzsche, halagado por 'laidea :del Superhom-
bre, asegura que el espiritu tragico es un esfuerzo para sobre-
pasar heroicamente la zona de las fluctuaciones y ‘de las peri-
pecias dolorosas, aceptar el mundo tal cual es y situarse asi,

<

(18) Cf. Bl Mundo como Voluntad y como Mep'mucntdcion T A, pa-
gina 495,

(14) Fragmento ronservado por Atenea, donde se .reconoce una an-
tlelpacion del papel de la pledad en la moral de Schopenhauer.
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al precio del dolor y del mismo aniquilamiento, por encima
del temor y de la piedad (15). .

Una actitud tan forzada no parece, en verdad, convenir
al genio griego, tan medido y tan lucido. En todo caso, sea
cualquiera el uso que quisieran hacer de sus invenciones y el
efecto que esperasen de ellas, parece bien que los Esquilos
y los Séfocles, sobre todo, han pretendido colocar sus perso-
najes bajo el dominio de un Destino que no es humano y ac-
cesible a las plegarias, como los dioses, ¥ no es moral o in-
moral, como Zeus, Hera o Héfaistos, sino neutro, ciego y fa-
tal, que distribuye como al azar los bienes y los males.

Al azar, no; hay muchas leyes del destino, y leyes en apa-
riencia morales, puesto que ellas alcanzan al crimen y le tra-
tan con el mAximo rigor. Pero lo que es azar, es el encuentro
del castigo con una culpabilidad real. Se castiga por lo que no
se ha querido, por lo que se ha ignorado con una ignorancia
invencible, y el castigo asi inflingido puede consistir en arras-
trarnos como a pesar nuestro, a veces sin saberlo, acaso here-
ditariamente, a otro crimen que de igual modo ser4 castigado.
Esto gira y gira hasta la pesadilla, y si se espera de ello un
apaciguamiento de los corazones, en verdad que es bien alea-
torio.

Sabemos cémo se construyé el cielo - ino. Tyeste, her-
r.ano de Atreo, apetece el Toisén de oro. Seduce a su cufiada
Aéropé. Atreo se venga ordenando maten a los hijos de su
hermano y haciéndoselos comer como manjares deliciosos.
Tyeste, dandose cuenta del crimen, maldice a la raza de
Atreo, y de ahf se sigue que Agamenédn, hijo de éste, se aban-
done al orgullo, hasta el punto de sacrificar a lfigenia, su hija,
mientras que su mujer Clytemnestra se vuelve adiltera y cri-
minal, para perecer luzgo, a su vez, con su cémplice Egisto,
por mano de su hijo Oreste, ayudado por su hermana Electra.
Catarata de desgracias y de crimenes donde la humanidad
constituye la mitad y la Fatalidad el resto.

i CF s notas iocditas sobree ob Origen de o Pragedia, ''rad, de
Jo Marnold y Jo Morband, piees s



EL PROBLEMA DEL MAL N (YA

Igual tragedia ¢ igual mezcla de crimenes y de- desdichas
en el caso de los Labdacidas, a los que Edipo .se vé arrastra- =
do, por culpa de su padre Laios, matando a:esté padre des-
obediente y casdndose con su propia madre, y a saltarse los
ojos de desesperacién por este crimen involuntario:y’a’ mal-
decir a sus propios hijos Eteocles y Polynice, que, a su'vez, se
matardn entre si. Siempre los hechos -humanos  atravesadaos
por influencias extrafias, a.la vez misteriosas e ineluctables.
Las dos formas del mal: el crimen y la desgracia, aparecen
unidas por:lo ‘arbitrario trascendente que' casi no puede pro-
ponerse como solucién valedera de los problemas humanos.

En el fondo, la tragedia griega es una confesién de impo-
tencia. Se preguntaba: ¢Por gué la desgracia y por que el
crimen? y respondla Porque es asl. | .o

EEEENE R B I : : . R S | .

Conviene afiadir que, ‘entre los antiguos, el Destmo no
siempre reviste esa significacién de arbitraria‘y de tragica
predestinacién malsana. A'veces, como ertre nosotros, el Des- .
tino equivale a Providencia. Santo Toméas no descarta la pala-
bra, y es evidente que no'la entiende como una negra Fata-

lidad.

Un pasaje de Herodoto pone scbre la pista'de una expli-
cacién sencilla y, sin embargo, muy extendida en Grecia, de
la existencia del mal. Jerjes, rey de Persia, habhlando con Ar-
taban, su capitin de guardias, dijo, mostrdndole su ejército:
«De todos éstos, ni uno sélo vivird dentro de un siglo.» Y Ar-
taban respondié: «Y ni uno sélo que no haya deseado, un
dia u otro, morir, pues de -tal modo pueden los males de la
vida sobre:los bienes. Dios, al sazonar nuestra vida con algu-
nos placeres, nos ha mostrado su envidia.». ‘

Esta idea de la envidia de los dioses est4 anclada en lo mas
profundo del alma antigua. Los filésofos la combaten; pero
es una explicacién tan sencilla de los malés que nos hieren,
gque el vulgo no consiente facilmente en desprenderse

de ella.
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Digamos, finalmente, que por doquier se observan trazas

de dualismo en los escritos griegos, hasta en los més religiosos

y de més elevada moralidad. A veces se lee que los bienes
proceden de Zeus, v los males de Plutén. Homero tiende a
dividir los dioses en dos grupos, como entre los hombres hay
las gentes de bien y los malvados. Veremos que entre los filé-
sofos ¢l dualismo adquiere formas mas refinadas, pero que
subsiste en ausencia de una doctrina de Dios y de la crea-
cién que ponga todo en su lugar, y resuelve el problema del
mal sin permitir a ninguna influencia el situarse como anta-
gonista, al nivel, por lo menos, frente al Dios vivo.

En resumen, el desarrollo moral es lo que hiere al instants
al critico de las costumbres y de la literatura helénicas. Todo
se encuentra en estos escritos, en esta civilizacién, en estas
almas. El problema del mal parece en ellos insoluble en me-
dio de los elementos de que se dispone. Y, sin embargo, mi-
rando la masa de este pueblo inteligente y religioso, se com-
prueba una confianza a menudo desengaiiada, siempre viva,
en una justicia que rige los asuntos de este mundo. Los im-
petus de esta confianza son frecuentes; los encontraremos en
los Judios aun maés ardientes y que se justificardn por prome-
sas: aquif son efecto del alma naturalmente ristiana. Cuando
venga el Evangelio, le serd abierta facil ...

LOS PRESOCRATICOS

Tratdndose del mundo griego, no podemos nunca,
dejar de consultar a los grandes pensadores que no so-
lamente ,son testigos de la civilizacién de donde emer-
gen, sino que contribuyen a formar el alma de su tiempo v,
por ello, a explicarla. No invocaremos, sin embargo, maés
que a los macstros, y realzaremos tan sélo lo que en ellos
se relacione con nuestro objeto; nuestra curiosidad y la del
lector nos arrastrarian fuera de los limites normales

Antes que Sécrates, que abre la era clasica, tenemos que

1
s
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mencionar algunos grandes: nombres, . pero- .no. docmnaa se-
rias. . : . e

HERACLITO ..
(576 - 480-antes de J. C)

Heréclito es partxdano del perpetuo ﬁuu-——uNo se baﬂa uno
dos veces en el mismo rion—; pero concibe una ley de este
fluir que él llama Destino, y que se caracteriza por la. unién
y la conciliacién de los contrarios. ¢ Cuales son éstos? La vida
y la muerte, el bien y €l mal, el ser y el no ser, que por todas
partes manifiestan su influencia. De tal manera es verdad,
que habiendo formulado Homero este deseo de que

-

«De la tierra y los cielos se destierre el desordenn,

Heraclito observa que eso es pronunciar una imprecacién con-
tra la universalidad de los seres, teniendo en cuenta que todos
son producto de una lucha y de una oposicién. ,
Si; pero la oposicién de los principios inferiores ¢es irre-
ductible? El bien y el mal, en particular, ¢estdn siempre uno
frente al otro? Ese es todo nuestro problema. Heréclito lo re-
suelve mediante la unidad, por el dominio de un principio
supremo en ¢l que las leyes humanas, lo mismo que las de la
naturaleza,. no son més que. una participacidn. «Todas las
leyes humanas estan -alimentadas por la sola ley divina, es-
cribe ; ésta prevalece en tanto- quiere y basta para.todas las
cosas aun sin agotarse.» «El bien v el mal 'son uno, jafiade ; si
los oponemas, .es en razén de nuestros designios estrechos y
parciales, y por culpa de remitirlos al todo donde se unan en
una armonfa perfecta. Para Dios, todas.las cosas son her-
mosas, buenas y justas; pero los hombres, txenen cxertas cosas
por justas,, ¥y otras por injustas.» oo !
Encontraremos un discurso seme;ante en los lxhroo dc Spi-
noza; pero es dificil saber si el espiritu es el mismo. Tal vez
Heréclito entregd su universo a la Necesidad, y: eso seria en-
tonces un error gravisimo; pero, una vez més, no podemos
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saber lo que ocurre. Queda que el problema del mal encuens
tra una solucién sumaria en esto: que el mal estid reabsorbi
do en un orden total que es racional, puesto que es un «al.g-
gos», una «Justicia» inmanente que le preside, al mismo tiem-
po que un «Deseo», es decir, la indagacién de un bien total a
quien todos los bienes particulares y hasta los males deben
servir. El comentario de Aristételes es el que nos propor-
ciona esta interpretacién. Si es exacto, la doctrina merece ala-
banza.

ANAXAGORAS
(f 428 antes de J. C.)

Anaxégoras es el primero, segin testimonio del Estagirita,
en haber separado de una manera completamente clara la
idea de una Inteligencia rectora, y a tal titulo sefiala un pro-
greso, pues el reino del azar estd claramente descartado para
él y, por otra parte, la Necesidad no es la tinica duefia. Tam-
bién Aristételes le discierne esa hermosa alabanza que en
relacién con sus predecesores semeja al hombre que ayuna
en medio de los hombres ebrios. Pero, por otra parte, retro-
cede por el hecho de que la Inteligencia tal como él la con-
cibe presupone en su accién un p* 1cipio independiente que es
la materia. Para él, el mund- comenzado por el caos de
los elementos confusamente mezclados. La Inteligencia ha
introducido en ellos el orden mediante movimientos arremoli-
nados que se anticipan muy de lejos a los de nuestro Descar-
tes. Esta Inteligencia estd «separada» con el fin de «dominar»
lo que debe animar. No es inmanente a la materia, como en
Tales o Anaximandro, y no parece obrar por necesidad. El
azar y el Destino estin igualmente separados como explica-
cién exclusiva de las cosas. No son éstos en tal sentido, més
que «ficciones de poetas». Sin embargo, como la Inteligen-
cia no es propiamente creadora, como le son impuestas del
exterior condiciones de las que no es duefia y sefiora, hay en
la doctrina una falta irremediable en lo que concierne a nues-
tro problema. El sistema de Heraclito prestabase al pantefs-
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mo ; instala éste un dualismo, y ya veremos que sy error no’
sera corregxdo, sino mucho maés tarde, por el cristianismo.

Este resto de materia que escapa a la casuahdad ‘del’ pn-
mer principio constituira el escollo de toda la especulacmn an-
tigua. Era un handicap absoluto en lo que concierne a la so-
lucién del problema del mal, pues una matena que- escapa a
la influencia total del principio organizador siempre serd una
causa de i‘u;lﬂacmnahdad, ‘de accidente, de desviacién. en el
curso de las evoluciones naturales o vitales, de-mal, en resu-
men, qug;él Agente seudo-universal-——que de hecho ng lo es—
no tendri medio de reducir.

. LEUCIPO Y DEMOCRITO ol
eI (S;g]o V antes de J C)

’

Leucxpo y Democnto, francamente matenalxstas hasta en 10
que respecta a la naturaleza de los dioses—pues estos extra-
fios materialistas crefan en los dicses—, entregan: toda al azar
de los choques o encuentros atémicos y no sabrfan dar una In-
terpretacién cualquiera del bien y del mal, También la moral
de Democnto es puramnte empirica y. utllltana. nguna nor-
ma racional existe alli para introducir en ella la nocién del
valor.

LOS PITAGORICOS®

Otro tanto sucede con los Pitagéricds, cuyas doctrinas mal
conocxdas, a decir verdad, tienen sm embargo, emergencxas
gue nos conciernen, ; ,

En la cima est4 Dios, interpretado como el Uno gentrador,
siendo el universo la multiplicidad engendrada y lanzada 'al
mismo tiempo en un movimiento de retorno hacia su Princi-
pio. La desgracia del mundo procede de que el Uno de don-
de proviene encuentra frente a si un elemento indeterminado,
rico también en efecios, que escapa a sus influjos. Existe lo
irracional frente a la Razén inmamente o trascendente que
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preside todas las cosas. El Logos no es el tnico duefio. De
ahi el I'atum, que condiciona al mismo Dios. Y tal es la fuen-
te permanente del mal.

Cuando quieren después de esto establecer sus categorlda,
es decir, los aspectos generales de las cosas que permiten
ssirlas por el espiritu y ponerlas en relacién unas con otras,
los Pitagéricos encuentran esto.

Hay en la cima la Monada y la Dyada, una principio uni-
tario, de orden espiritual, principio de perfeccién; la otra,
principio de divisién andrquica e irracional, principio mate-
rial, de donde procede el mal..El bien y el mal chocan de ese
modo implicitamente en la raiz primerisima de las cosas. Y se
cuentan diez contrariedades agrupadas bajo esta contrariedad
primera, a saber, bajo la influencia de la Monada, el finito, es
decir, el determinado; el par; el uno (del orden matematico) ;
el lado derecho (en el orden de las relaciones espaciales) el
masculino (el femenino se le considera como accidental); el
descanso (el movimiento implica una mezcla de no-ser); la
linea recta (la desviacién estd considerada como una corrup-
cién); la luz (las tinieblas son privacién); el cuadrado (la
desigualdad de los elemertos de una figura se juzga como
una imperfeccién); fina.. nte, el mismo bien, que prefigura
todo lo que precede.

A la inversa, se atribuye a la Dyada el infinito (es decir, lo
no finito, lo indeterminado) lo immpar, lo miiltiple, lo torcido, lo
Jemenino, el movimiento, la curva, las tinieblas, el rectdngu-
lo, el propio mal, en fin.

En lo que concierne a la humanidad, de lo precedente se
deduce la oposicién del alma y del cuerpo y la necesidad de
instituir un combate contra este Gltimo en favor de la primera.
El alma es independiente de su cuerpo y capaz de subsistir a
parte, como de unirse a cuerpos sucesivos, humanos o ani-
males, segiin sus méritos. La idea de la metempsicosis queda
as{ introducida; perq ciertos criticos sospechan que se trata
de un simbolo, y que un sistema moral mucho maés elevado
se ocultaba bajo esta figuracién. Tratarfase de significar la ele-
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vacién ‘o la'caida del alma segiin obedezca ‘al- espinru o se
entregue a las costumbres de la bestia. e |

En todo caso, sobre este terreno como en- general ei pro-
blema del mal se halla planteado claramente, 'y ‘esté: resuelto
por un dualismo radical que deja sentir su inﬂuencw por do-
quier. Es lo que resalta Smrphcxo. al cltar a Eudoro,- ‘segiin el
cual los Pitagéricos, enseﬁando corrientemente una ‘moral
practica y proponiendo ritos religiosos, posefan ademés una
doctrina isoférica segfin la ‘cual el Uno, principio de perfec-
cién, ‘encontraba frente a si una Naturaleza rebelde que era
la causa del mal. Pero, anade el mformador, no dan una
explicacién a tal respecto.

La exphcacmn parece ser la que hemos senalado en nues-
tra Iniroduccién y que nos encontraremos a menudo en nues-
tro camino. Se comprueba el mal ; se busca su causa inmedia-
ta; asciéndese de eslabén en eslabén la serie de causas, y
falta la dltima gestién que consistiria en acercar el mal al bien
por medio de una transcendencia.

PARMENIDES
(540 antes de J. C.)

De este gran maestro de la Escuela de Elea, no. puede ha-
blarse ging, con gran respeto; Es entre. los- .antiguos quien ha
comprendido primero la necesidad de ascender a la perfecta
unidad para ‘explicar la_ multiplicidad y, sus ,_prdejnacx_ones, y
a la perfecta inmutabilidgd para sobrepasar el cambio,; que no.
se explica. por si .mismo. Desgraciadamente, ha sobrepasado
el fin, o mejor, le ha fallado, llegando a un pantefsmo inmo-
vilizador ’que niega toda realidad a la paturaleza y a la ver-
dad la hace lmpensable Por mas que se diga que se dxstm-
gue la apariencia de la realidad, la verdad de la ~opinién, etcé-
tera, la apariencia también es, y aquel al que se aparece
también es; cualquiera que razone y se dirija a alguien estd
obligado a reconocerlo. Es el punto vulnerable de todo idea-

8
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iismo excesivo. De ahi la caida en el dualismo de esta pre-
tendida filosoffa del Uno.

«Forzado, dice Aristételes, a ponerse de acuerdo con los
heches, y admitiendo la unidad segtn la razén. y obligado a
admitir también la pluralidad segtin los sentidos, Parménides
llegé a admitir la dualidad de las causas y la dualidad de los
principios, a saber el calor y el frio, respondiendo a la natura-
leza del fuego y a la de la tierra. El calor se relaciona por él
con el ser y el frio con el no ser» (16). Es decir que el calor es
constructor y agente de lo bello y de lo bueno en la naturale-
za, mientras que su contrario, el frfo, produce efectos contra-
rios. Pasad de la fisica a la psicologia, de ésta a la moral, y
podréis establecer una doctrina del bien y del mal; pero con
retener que se trata de un régimen de apariencias y que, en
realidad, el ser es Uno, el problema desaparece.

e

EMPEDOCLES
(Siglo V antes de J. C.)

Discipulo de Parménides, Empedocles tiende, como su
maestro, a llevar todas las cosas a la unidad; pero no cree
poder mantener este punto de vista frente a la experiencia.
«Si no hubiera enemistad en las cosas, le hace decir Aristéte-
les, todo seria uno»; pero la enemistad interviene, y, fuera
del Uno, todo procede de ella. Esta pena de la -+emistad o
del mal, procede de la Necesidad. Necesidad . el filésofo
compara con «un vasto y antiguo juramento». Es, evidente-
mente, un mal; es lo «Intolerable»; por eso el Amor le odia,
del mismo modo que la Enemistad, su propio contrario.

Sienfpre ocurre que el Destino, que opone al Amor la Dis-
cordia y regula sus intervenciones sucesivas por una especie
de sistole y diastole del mundo, no permite la unidad del ser
y la revolucién en el bien de las contrariedades que en él

(16). Metaficica, 1. 1, cap. V.
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se encuentran. También existe ahi el dualismo, a despecho
de una aspiracién evidente hacia la unidad.

No obstante, Empedocles sz ha exphcado mal segiin. ob-
serva Aristételes; pues dice por una parte que; umversalmen—
te, el Amor retne y la Discordia dispersa, y sevé bien que
él apunta por ahf a las generaciones y las destrucciones natu-
rales, es decir, el bien v el mal de los seres. Ahora bien: el
Amor en su doctrina no era un principio universal de bien, ni
la Discordia un principio universal de mal, puesto que esta
Gltima también tenfa como papel distinguir a'los seres unos
de otros, lo cual es un bien del orden, y el Amor al confundir-_
los, lo cual es para el orden un mal. Todo esto, ademas, esta’
muy confuso y como «balbucientz» en las exposiciones, mas
poéticas. que cientificas, ' de Empedocles. Conv1ene advertir
que éste: se expresaba en verso.

Al decir de Plotino, Empedocles explicaba ‘los males de
la vida humana por upa caida moral a continuacién de un es-
tado feliz anterior. Es una ley, pensaba, para las almas que
han pecado, el caer aqui abajo y sufrir las condiciones que-
prestan a la vida las luchas del Amor y del Odio. El misnlo,
afiade, habia tenido que alejarsz= de Dios y venir a la tierra
para ser en ella el esclavo de la furiosa Discordia. Resignado
no obstante, y hablando en pmlicular de la muerte, decia:
¢Esta no puede hacer desgraciado a quien no lo es; la Muerte
mmortal habxa destruxdo enélala v:da mortal». (1. Hl 867- 870)

i - (L

LOS SOFISTAS

Después de la serie de pensadores que acabamos de re-
correr, v antes de la llegada de Sécrates, la era de los sofistas
representa en relacién con nuestro problema una medida para
nada. Tales hombres son escépticos; niegan la verdad, y den-
de no hay verdad no puede haber ni bisn ni mal, ya sea en la
vide del hombre presente, ya en la naturaleza. Georgias
precisara, a decir verdad, que nada es; es dscir, no represen-
ta para el pensamiento consistencia formal que permita asentar
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una verdad y definir una rectitud; que, por lo tanto, si esta .
verdad existiera no podria conocérsela, y que si fuera conocida
no se podria transmitir,

Todo esto, ademés de sus consecuencias metafisicas en
lo que se refieren al bien natural, minaba el bien moral y el
bien social en su misma raiz. Platén en el Gorgias, en las Le-
yes y en la Repiblica, no dejara de hacer resaltar tales conse-
cuencias. Los Sofistas no las negaban, y se encerraban en un
utilitarismo que usaba lo verdadero y lo falso, el bien y el
mal segiin la circunstancia.

Indtil insistir: estas doctrinas se juzgan por sf mismas. Su
utilidad habra consistido en agitar el problema del conocimien-
to més de lo que se habia hecho hasta entonces, de escrutar,
aunque fuese en falso, las condiciones interiores, lo que era
una especie de anticipo en relacién con el Conécete a ti mis-
mo que Sécrates iba a dar como consigna al pensamiento
griego.

SOCRATES

Con Sécrates la racionalidad se introduce en doctrinas en-
tregadas hasta entonces al instinto o a la fantasia poética. Ls
«la edad de la razén de Grecian, como dice el P. Festugié-
re (17). :

¢Qué es el bien para Sécrates?——Lo que conviene. ¢ Qué
es el mal?>—L.c que no conviene. Pero, ¢en relacién con qué
se habla de conveniencia o inconveniencia >—[n relacién con
la naturaleza de las cosas y, si se trata del hombre, en rela-
cién con la naturaleza del mismo. Es sencillo, y nunca se
habia dicho con claridad. Por eso Aristételes estd autorizado
para copsiderar a Sécrates como el padre de la ciencia, en
tanto en cuanto ha aprendido a definir, y, en su virtud, a reali-
zar investigaciones inductivas cuya definicién serfa el resulta-
do. Sin embargo, como Sécrates no tenfa ninguna preocupa-
cién por las ciencias de la naturaleza, Gnicamente ha aplicado

(179 Sderate. Plammarion,
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su método al hombre; de ahf la mayeutica para\qu el coné-
cete a ti mismo pueda llegar a ser una reahdad g ;

Se comprende después de esto que las preocupacwnes de

Sécrates sean, ante todo, practicas. No ahonda ¢ cn el proble-
‘ma de los origenes del mal. Cree buenamente ‘que el mal

}

humano conduce a la ignorancia, v que luminar serfa segura- |

mente convertir. L.a complejidad de los estados interiores de
donde proceden nuestras faltas se le escapa un poco, y sobre .

este punto su nieto doctrinal, Aristételes, se mostrard mucho
més sagaz. Pero sobre el odio del mal y la obligacién de re-

chazarle, aunque sea al precio de la vida, no siente la menor

vacilacién: Su muerte probarid que su convincién a este res-
pecto era firme. Por lo que se refiere a las sanciones, no
afirma nada; el mal lleva su pena en si mismo, y la supervi-
vencia, a la cual se apega como una hermosa esperanza, no
esti incorporada a su sistema moral, como lo estard en su su-
cesor y en el cristianismo. Los primeros cristianos le han con-
siderado, sin embargo, casi como uno de losisuyos. Era un
«convertido» de la razén, ya que no habfa podido ser un con-
vertido de la gracia. También el recuerdo de la cicuta les inclj-
naba a ver en Sécrates a un bautlzado del martmo, a un
hermano del Crucificado. : | :

PLATON o
(429 - 347 antes de J. C) *

Con Platén no nos hallamos frente a un simple moralista ; la
envergadura de este espfritu es universal, y aunque el punto
de partida de su especulacién haya sido el deseo de poner
remedio a los males de la ciudad gnega fundando una politica
racional en lugar del empirismo anirquico entonces reinante,
la dialéctica ascensional y la dialéctica de retorno que pone
en accién a tal efecto, le obligan a abrazar toda realidad en
lo més sélido y en lo més débil, y se ve, pues, obligado a esta-
blecer una teorfa general del bien y del mal.

Ya hemos dado en otro lugar una idea de conjunto del
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sistema platénice (18) y no retenemos aqui mas que lo quc se
relacxona con nuestro problema,

Le \q hay de verdaderamente real en las cosas, son las
Ideas que  Yas manifiestan y no el recepticulo donde se pro-
duce aquella manifestacién, que es lo que se llama materia;
Esta no es sino una especic de no-ser, no por una privacién
completa de existencia, sino porque ella no existe por si mis-
ma, ni esto, ni eso, ni nada de lo que se nombra. Las |deas
tienen una consistencia firme, y poseen una jerarquia. En la
cima se halla el Uno, a quien no se puede denominar de otra
manera, salvo que, representando una plenitud y ofreciéndose
asi como el cbjeto del desec universal, merece el nombre
de Bien.

El Uno-Bien es, puss, €l primer Principio. Y ese Principio.
al ser el Bien soberano, es absolutamente extrafio al mal.
«Dios es esencialmente bueno, se dice en la Repizblica (1-11-379),
y nada de lo que es bueno estéd lamado a perjudicar. Lo que
no puede dafiar no dafia en efecto, ni hace mal y no es causa
de mal alguno. Lo que es bueno no es, pues, causa de todas
las cosas; es causa del bien, pero no del mal. Por eso, al ser
Dios esencialmente bueno, no es causa de todas las cosas, como
se dice comunmente. Y st los bienes y los males son de tal
modo compartidos entre los hombres que el mal domina en
ellos, Dios no es causa méas que de una partecita de lo que su-
cede a los hombres, ¥y no lo es de todo el resto. Hay que
atribuir los bienes sblo a él; en cuanto a los males, es menes-
ter buscar otra causa que no sea Dios».

Existe en esto buena parte de verdad; pero un flésofo
cristiano no aceptaria que se dijess que esta asi limitada la cau-
salidad divina. Que Dios no sea causa del mal, ezo no es un
limite ; ya lo veremos esto més tarde con mayor amplitud. En
todc caso, segtn Platén y segin la verdad, Dios no es la
causa del mal. ¢ Cual puede ser esta otra causa?

El mal no puede proceder de las Ideas, que participan
del primer Principio y son, por este hecho, aspectos del bien;

(18) Ct. Le Christianisme et s Philosophies. T.» I, cap. IIL.
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no puede tener por origen més que el no ser conco
materia, la cual, extrafia al principic creador y por si mlsma
elemento de desorden, limita la accién divinay obra, por
ello, a la'manera de un principio antagonista. Por tal razén,
desde el primer veivén del mundo, los bienes yilos:males se
.mezclan y-se reparten eli imperio ; pememn mwkdad curso
del no ser al ser como: del-ser al no ser, vida Yy muerte que
llena la duracién y-el espacio, y la propia alma humana, unida
a un cuerpo, reproduce esta mezcla de materia' y de idea, de
mal y de bien. . ,

El dualismo esta aqui bien flagrante, pues la 'materia anar-
quica es independiente de Dios, al no ser éste reconocido como
Creador en sentido propio, sino como el Uno que expresa la
interdependencia de las ideas en un origen comin, y, por
otra parte, el fervor del idealismo platénico que no le permite
consentir, como maés tarde hari el de Hegel, ver al Uno «ab-
dicar» en parte, «sacrificarse» y volverse nracwnal él que es
la Razén suprema. ‘

El cristianismo debera corregir mas tarde ‘esta posicién.
Mientras tanto, la doctrina sufre en el mismo Platén diferen’
tes transformaciones que no son siempre faciles de concordar.

En la Repdblica, acabamos de ver que su preocupacién
mayor es la de exonerar a Dios de toda participacién del mal,
aun cuando sea al precio de una hmxtacxén ememadamcn’ce
amplia de su causalidad propia. T

En el Theetetis, recogiendo el mismo’ pensamiento; a sa-
bér, que el mal es extrafio a lo divino y no se iencuentra sino
en las cosas de este mundo, concluye de ello que es menester
alejarnos de él, de manera que revistamos la semejanza de
Dios, que consiste en ser justo y santo. Hay por ello un estado
del hombre que es divino y blenaventurado. y otto que es
«ateo» y desgraciado. - ° S S T

En la Politica, Platén usa una 1mag¢n que expresa su doc-
trina bajo una forma cosmolégica bastante extrafia.: Tan. pron-
to Dios dirige él mismo la marcha del universo y° ‘le imprime
un movimiento ‘circular que tiende a lo perfecto, coma lo aban-
dona, y entonces la esfera se halla entregada a-un movimiento
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retrégrado del que resultan el desorden y la agitacién, hasta
que el orden primero se restablece para después turbarsa de
nuevo, y asi continuamente, El desorden que se introduce
asi peri¢ “camente es obra de la Fatalidad, de la que es fuen-
te y man. N la materia «intratabley, esa materia caética que
ha precedido a la organizacién y que la amenaza siempre. En
resumen, el mundo tiene de Dios todo lo que en él hay de
bueno y de hermoso, y del caos primitivo todo lo que hay de
malo y de turbacién.

En el Timeo, obra de su dltimo perfodo, Platén muestra
al Demiurgo organizando al mundo a imagen de las Ideas de -
las que Dios es el Principio, y distingue en este mundo lo que
ha sido producido por la inteligencia, de lo que resulta en él de
la necesidad material, que denomina aqui la «causa vagabun-
day. Esta causa es, en su base, una materia sin determinacién,
pero que puede recibirlas todas. Platén la llama el «recep-
tdculo», y Aristételes le acusa de haberlo confundido con el
lugar donde las ideas acudirfan a realizarse. En el origen,
esta materia habia revestido una forma caédtica, entregada a
movimientos desordenados, en espera de que el Demiurgo, al
organizarlo, diera al mundo actual toda la belleza y la bondad
que podia revestir (19).

Finalmente, en las Leyes, su Gltima obra, Platén expresa
idéntica doctrina, adjudicando al universo como dos almas:
una, principio del bien, otra, principio del mal; la primera que
obedece a la Inteligencia, la otra obrando sin razén. Conviene

(19) Aristéleles observa con Justo tftulo (Tratado del Cielo, 'IlI, 2),
que el «desorden» del que habla aguf Platén no es otra cosa que un
estado contra natura, en relacion con la naluraleze que se va a hacer
surglr de ello. 'ero, por otra parle, un estado que se prolonga durante
las duraciones indefinidas que preeeden a la formacion de nuestro
universo, es déste el que debiera pasar por natural, y, en tal caso, la
doctrina conduce a lo contrario de lo que busca. A esle respecto, por
lo menos, anade Aristoteles, Anaxdgoras ha tenido mejor Inspiracion,
pues hace partir de la inmovilidad el trabajo organizador de su Inte-
ligencia. Ademds, esto no tiene nada que ver con la cuestién del mal;
no es por su pretendido desorden por lo que la materia es el prin-
cipio del mal, sino por su radical indeterminacién. La prueba es que
establecido el orden por la accion demiurgica, el mal persiste.
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comparar esta .concepcién con lo que dice Plutarco’
obra De lside et Osiride, a saber, que Platén recenocia en la
materia cierta fuerza maléfica, hostil a la accién de Dios. Era
un vicio real, .una especie de alma adversa.. .. | |

Todo esto no estd muy claro. Se ve a un hombre ammado
por una ideadirectriz, pero que no llega a ponerla en claro
en una exposicién definitiva y licida. En una:carta, cuya
autenticidad ha sido varias veces negada, Platén dice haberse
preocupado mucho de este problema del mal y no haber en-
contrado a nadie que aclarase el caso segiin su conveniencia.
En todo caso, su dualismo no parece dudoso, aun cuando
ciertos criticos guarden a tal respecto alguna vacllacmn Aris-
tételes lo afirma sin ambages, al decir: «Platén: admite dos
elementos: asigna a uno la causa del bien, a otro la causa
del mal, lo que ya habfan considerado los ﬂl_qsof;gq.aqtenpres,
por eJemplo, Empedocles y Anaxagorasy. (20) :

Segin el:contexto, la causa del bien, para Platon, es la
Idea de la que participan los seres; la causa del mal es la ma-
teria. Hemos visto, en efecto, que la Idea sélo. procede del
Uno-Bien. La materia hostil es independiente .de él. Ahora?
bien: si el primer Principio no dispone de todos los elementos
de su accién, y si se encuentra entre esos elementos que tien-
den al desorden, no sabrfa garantizar los resultados; siempre
serdn posibles las huidas y, en el conjunto, inevitables. Ahora -
bien: los fallos en el orden, es el desorden; en e] bien, es
2l mal. . b IR

En lo que se reﬁere a la vida mwal a Platén no-le es
dificil aplicar su principio. Al estar unida el alma a la materia,
sufre las condiciones de ella y se encuentra expuesta, por tan-
to, a los riesgos que entraiia. En el Sophista, resalta dos efec-
tos de esta situacién. El alma, dice, se halla en estado de
discordia interior; hay en ella una verdadera enfermedad, y
ademaés se encuentra afectada de ignorancia, de: falta de recti-
tud en el juicio moral. Es la privacién; pero los efectos no
son sino demasiado positivos y sensibles.

(20) Cf. Metaftsica, lib. I, cap. VI, in fine.
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Un pasaje célebre de la Repdablica (VII, 1v) deduce de ahi
que si se quiere orientar hacia el bien, que es la parte més
brillante del ser, es decir, la que tiene més valor, es mnw ‘
separarse de las cosas perecederas no sélo por la mirads,
sino «con toda su alma»; pues en razén de la solidaridad de
nuestras potencias vitales, estamos en la posicién de un hom-
bre que no pudiera dirigir su mirada hacia la luz que rodease
por ese lado todo su cuerpo. Doctrina grande y dtil de la cual
han exprimido todo su jugo el P. Gratry, Leén O!le-hlpﬂmt v
Maurice Blondel.

Hablando del mal universal en relacién con el déﬁﬁnb de
los hombres, Platén se refiere a ello, en las Legyes (X, 903 b-d),
en dos principios que se completan. Primeramente la Providen-
cia debe de subordinar la parte al todo, y la parte que es cons-
ciente de si misma debe consentirlo. El sabio no pide que el
Todo se consagre a él. sino mejor él al todo. Sin embargo, y es
el segundo principio, el bien del particular debe encontrarse en
el del conjunto, y el mal, si lo hay, debe reabscrberse al final.
Esto es lo que se realiza, piensa Platén, mediante el juego d&
las transmigraciones, «por el hecho de que el alma, coordina-
da hoy a este cuerpo, mafiana a otro, cambia sin cesar de con-
dicién... y el divino jugador de chaquete no puede encontrar
mejor combinacién que elevar de caricter, que ha mejorado,
a una categorfa superior, y abajar el que se ha vuelto peor a uno
mas bajo, de acuerdo con lo que les sucede a cada uno, con el
fin de que todos tengan en herencia un destino apropiadon.

Esta idea de transmigracién no parece haber adquirido a
los ojos de Platén el caracter obsesivo que hemos resaltado
en los Hindties; tiene el mismo modo de huir tanto como
pueda de la regién material en que se ejerce. «Huir de este
mundo & lo alto, lo més deprisa», se dice en el Theetetis; pues
aqui en la tierra el mal «siempre ronda» (21). Solamente que
el término de la ascensién no es aqui la intimidad divina,
como en el cristianismo ; el alma no traspasa la zona del cielo
astral : lleva en las regiones desconocidas una vida contempla-

(20 Thietete, 176, a.
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tiva més perfecta ‘que la que se nos recomienda ahora, y se
une asi espiritialmente al primer Principio; pero no le alcanza.

Segiin el Timeo (41, e), a partir de un'astro fijo al cual estd
higada el alma desde un principio, es donde se' persigue el
ciclo de. las .transmigraciones. Por acto de.la Necesidad, el
alma desciende mediante un primer nacimiento .a un-cuerpo
humano. Su conducta en esta primera vida decide de la si-
guiente. Si ha vivido bien, asciende a la .regién astral donde
lleva una existencia feliz; si no, pasa de existencia en existen-
cia, primero en un cuerpo de mujer, luego en los de animales
cada vez més viles, mientras no ha sacudido las pasiones y
reconquistado. su valor primero.

Apena ver a un espiritu sublime encadenado a doctrmas
tan miserables; pero aquf el genio no sirve de nada, y atin no
ha llegado el tiempo de aquel que tiene «las palabras de vida
eternay (fuan, VI 69). La belleza pura reaparece cuando, en
el mismo Timeo (90, d-e), el maestro ensefia que en el seno
de las peores adversidades—y él mismo las habia sufrido muy
graves por esta fecha—puede obtenerse la paz interior me-
diante la contemplacién sumisa de la armonia universal en lay
que cada cual encuentra su lugar. Consagrdndose a esta con-
templacién, dice, se hace semejante a su objeto; se conforma
con su propia naturaleza original, y eco es el descanso.

ARISTOTELES
(384-322 antes de J. C)

He aqui aquel que Augusto Comte llama «el principe eter-
no de los verdaderos pensadores. el incomparable Aristételesn
(22). (Que nos puede ensefiar en lo concerniente al problema
del mal? Poco en cuanto a enseiianza directa; pero la doc-
trina tiene implicaciones que bastan. Si es verdad que Platén
se ha preocupado mucho de la cuestién y no ha conseguido
esclarecerla por completo, se puede comprobar en Aristételes

T (92) Cf. Catechisme positiviste, prefacio.
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una posicidn inversa: no se ha preocupado mucho de ella;
pero sus principios de solucidn son maés firmes. Y, ademads, las
mitologias, las metaforas de dudosa significacién estén aquz
totalmente ausentes.

Una primera afirmacién del pensador, que ser4 fundamen-
tal para el porvenir cristiano, es que el mal no es una cosa
entre las cosas, una naturaleza de ser distinta de las naturale-
zas buenas. «En efecto, dice, el mal tiene mucha menos reali-
dad que l= ane_es simplemente potencial, pues estd méas ale-
jado de la  _.ireccién del ser en acto, cuya posibilidad parti-
cipa ya de lejos. Ahora bien: la potencia como tal no existe;
luego a fortiori, el mal no tiene existencia entre las cosas y
fuera de las mismas» (23).

Sin embargo, el mal existe, o si se tiene repugnancia en
decir que el mal es, se estd obligado a confesar que hay mal.
Al preguntarse por el origen, a primera vista podria creerse que
Aristételes se adentra simplemente en el camino de su maes-
tro; pues para él también la materia se halla en la rafz del
mal. Pero si se encuentra en la rafz del mal, no es por s{ mis-
ma, sino en razén de la privacién que lleva consigo, y que Pla-
té6n no distinguié. La privacién, al oponerse a la forma que
es ¢l bien de los seres y como su parte divina, posee el caréc-
ter de un mal. La materia, como capacidad de la forma. parti-
cipa en el bien de la forma (24), segin se insistird en ello
de manera importante, a partir de San Agustin, en las escue-
las cristianas, lo que permitirA ver en la materia una creacién
de Dios, v no un principio antagonista. En Aristételes, donde
no hay cuestién de creacién, se ha dejado el lugar para este
conceptc mediante el hecho de la simple observacién que pre-
cede. En todo caso, para él. y ello se explica muy claramente
(Fis. I. ?-|92), la materia es buena como «madre» de la forma.

Solamente, la materia por més que participe del bien
como por otra parte implica. al estar bajo una forma, la pri-

(2.5) Memfmm 1. VI, cap. VI, LO5L.
(2¢4) En el aristotellsmo, la polencia y el acto que le corresponde per-
tenecen siempre a un mismo género.
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vacién de otras formas de las que es igualmente capa zyhacia

las cuales tiende por el hecho de este dinamismo: universal
que es la ley de toda la naturaleza, por esta razén es ella la
causa indirecta, accidental. dice Aristételes, de las chrupcio—
nes y deformaciones en que consiste el m: i

A causa de esa distincién, en la cosmologia de Arxatdteles,
los cielos, aunque, compuestos de materia, noi‘son : posxbles
ni de corrupcién ni de- alteracién, porque ninguna privacién
afecta a esta materia hecha para una sola f‘orm& y exactamen-
te proporcmnal a su naturaleza,

Anstéteies. ‘que-no teme las evocaciones’ dehcadas cuando
pueden servirle—el mismo Santo Toméas ha heredado esta dis-
posicién del Estagirita—, compara la materia que tiende a la
forma con la- mujer que desea el hombre: En'consecuencia,
- la materia que estd actualmente bajo 'una forma, pero guarda
tendencia hacia todas las demés, se halla en la' situacién de
una mujer que, perteneciendo a un hombre, tuviera idéntico
deseo hacia'los demAs. Ya vemos bien a lo que conduciria
semejante disposicién, y, | Dios mio! ¢no se debe a que cier-,
tas criaturas poseen y encuentran en ello sentimientos c6mp]1-
ces y ha podido decirse cuando se trata de acontecimientos
desastrosos: «Buscad a la mujer»? En la naturaleza, no es el
desastre quien esti asi instituido, puesto que es la misma natu-
raleza; sino una naturaleza que se definié mediante la vida
" cambiante, yila vida cambiante es correlativamente la muerte.

De estas explicaciones resulta claramente, a nuestro pare-
cer, \que Aristételes no es, en modo alguno, dualista en lo
que concierne al bien y al mal. Su dualismo metafisico, que
consiste en situar eternamente uno frente a otro el acto puro
y la potencia pura llamada materia, es seguramente deplora-
ble, pero no atafie para nada a nuestro problema. La materia
en si misma, es buena. Su presencia eterna e independiente
delante de Dios. no crea, pues, un antagonismo. Siempre
csth disponible para el trabajo de las formas, en relacién con
las cuales juega el papel de matriz, muy lejos de oponerse a
ellas como contraria. l.o contrario, aqui, es la privacién; pero
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ésta no tiene ningun’a positividad ; es un puro no ser, que no
sabria erguirse frente al Ser primero como un principio con-
trario.

A este respecto, Plutarco se ha engafiado, al confundir Ia
posicién de Aristételes con la que acabamos de decir es la
de Plotino, y algunos autores modernos también se han equi-
vocado al prestar a la materia aristotélica, por el hecho de su
independencia en relacién con Dios creador, la capacidad
de oponers 2 Dios, «una especic de resistencia eterna»
(25). La prueba de que hay equivocacién es que todo cuanto
dice Auristételes de la materia como raiz del mal en razén de
la privacién, también lo dice Santo Toméas. Y el que la ma-
teria sea eterna no cambia en nada. Que sea independiente de
Dios como presupuesta a la accién de las potencias césmicas
que se esfuerzan por realizar lo divino bajo su influencia como
fin supremo de los seres, eso tampoco cambia nada (26). Las
relaciones son siempre las mismas, en todas éstas hipétesis,
entre la materia, la forma y la privacién, de donde resultan,
por su reciproco juego, las creaciones y destrucciones de la
naturaleza, sus bellezas y sus imperfecciones, su bien y su mal.

No hay, pues, «resistencia» de la materia aristotélica; ésta
materia no resiste a la accidén ; esta en ella. Su indeterminacién
tiene efectos; pero estos efectos son normales; en el sistema
cristiano son apetecidos, y no hay, pues, dualismo en un caso
como en el otro, si se trata de un dualismo en relacién con el
bien y el mal.

IHemos visto mas arriba que Aristételes se niega a conceder
al mal la menor realidad positiva: es una privacién. ¢Priva-
cién de qué?—De lo que es debido a la forma de ser que se le

(25) Cf. Ltienne Gilson. L’lsprit de la Philosophle Médidvale, To-
mo I, pdg. 29, Vrin, Ed. Lasbax, Le Probléme duw Mal. Introduccion.

(26) Hablumos aqul de polencias césmicas y no de Dios, porque
parece bien gue Aristdteles no atribuye a su primer Principio una
causalidad viiciente, sino solamente tinal. Es el ldeal al que todo aspira
y de cuys confemplacion extraen los primeros agentes de la natura-
leza tas razones y olas formas de su aceiéon,
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) _'onal»dc laa actos, y por eso &e Vemellc, como sw
maesﬁto';%Phton, una privacién pura. Eva:dmltemenbe‘- el acto;
pecaminoso:es positivo, lo que ilusiona 2 & ‘muchos, ! laun entre
los ﬁlosofos;. Pero el acto' pecamincso por:exceso o pox: defec~
to no es menos substancxalmente bueno;:i cumn isi se dijera
que la marcha es buena aun entre los cmes. aunqgue: la clau-
dicacién, sea mala. . "y

Sl&mpmt existe al ml ¥ ascxende en moraL & la voluntad
libre:. que: niega ‘o descuida la. regulacién de la razén esencial
a los actos'del hombre, como resulta, en coemologfa, de la
presencia de un elemento independiente e instable: al que lu
privacién afecta siempre. S ’

El mal moral, en Arwtételeﬁ, tiene tm carécter sobte todo
estético; ‘es una deformacién que no titne relacién directa-
mente sino con ¢l sujeto a que afecta; en segundo lugar, es
cierto, con la sociedad, pero en modo' alguno con una perse-
nalidad trascendente, como en el cristianismo. A este respec-
to, Aristételes estd mas retrasado que Platén, que dejaba un
camino abierto hacia Dios, por lo mznos en sus mejores ins-
piraciones. Aristételes ha obstruido ese camino. A su Dios,
mejor definido que el de Platén, sz le han cortado todas las
comunicaciones con los hombres. Los ignora y no podria,
pues, sentirse ofendido por sus actos.: Toda idea de pecado
como ofensa a Dios se halla asi excluida, y de igual modo,
la de responsabilidad, a menos que no se comprenda las re-
percusiones atraidas por la accién perversa. Se responde ante
la ley; se responde de cierta manera ante un orden natural
que se turba, en si o fuera de si; pero ante el orden eterno
no hay responsabilidad, porque nada representa este orden.
Dios no reacciona. Por mucho que su pensamiento eterno se
baste a si mismo y a su beatitud, deja ir todas las cosas a
merced de las aspiraciones que de todas partes se dirigen
hacia él en cuanto Bien supremo, pero también a veces des-
aparecen. '
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Que el hombre desfallezca en su accién del orden moral,
quien sufre con ello es su propia felicidad. No hay cuestién
aqui de imperativo a la manera de Kant; permanece en lo
objetivo. Se trata de construir el hombre, de edificar en el
sentido de San Pablo, es decir, de conducirle, mediante el
ejercicio de sus poderes y la adquisicién progresiva de las
virtudes que marca en él la naturaleza, al estado perfecto de
su ser, de tal manera que pueda ejercer su propia obra, «hacer
el hombre» y con ello ser feliz.

El hombre que camina a contramano en relacién con este
programa trabaja en su propia desgracia, aun cuando suceda
que no ~e conciencia de ello, ignorando su propia natura-
leza y prenwéndose en la ilusién de las falsas delicias que
pueden tocar en suerte accidentalmente a los hombres mas
pérversos.

En cuanto a sanciones eternas, ni siquiera hay que hablar
de ellas. El hombre muere por completo. La llama del espiri-
tu que le anima no le pertenece; un dia le abandona. Doctri-
na cruel, suave al solo pecador endurecido, y que, sin embar-
go, proveera los cuadros de una filosofia moral superior a
cualquier otra, cuando un Tomas de Aquino o sus imitado-
res hayan restablecido el tinico elemento que le falta, elemento
esencial es cierto: la relacién viviente de lo perecedero con
lo Viviente inmortal.

PIRRON DE ELIS
(365 - 275 antes de J. C.)

Hemos aludido, en nuestra Introduccién, a un pensador
que no debe retenernos, sino que conviene mencionarle como
el mas radical de los pesimistas que jamas han existido,
enemigo del mal hasta el punto de no querer oir hablar—por
precaucién—ni de él ni de su contrario, minando el problema
en su base y, por ende, todo problema, temeroso de una so-
lucién desfavorable sobre este terreno del mal. Ante todo la
paz interior, retirada, tan lejos como sea posible, de esa
pesadilla del espiritu humano.
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Pu'rén no ha escrito nada; pero se. conoce\ octrina y
su vida por una tradicién constante, y su dxscfpulo Timén la
refleja suficientemente por sf sélo. Todo, en'este pensador,
indica al hombre que ha renunciado a todo.deseo con el fin
de prepararse en el fondo: del'alma un dltimo retiro. Tan sélo, -
mientras. sobre el terreno practico pretende llevar a los extre-
mos la voluntad de renunciamiento, quiere llevar hasta el do-
minio ideolégico la negacién de la vida y el rechazo de lo que
los hombres acostumbran a buscar. El pensamiento es un ve-
neno, estima. El que cree en algo siempre. estd expuesto a
los arrebatos ; cortemos el mal en su raiz negandonos a afirmar
cualquier cosa que sea. Entonces, como buen griego, estable-
ce su teoria—la teorfa de la negatxva de toda teoria y de toda
afirmacién, cualquiera. Esta exposicién paradoglca se la debe-
mos a T1m6n

Quien, _quiere ser, fehz-—-dlce—debe plantearse trea pregun-
tas: ¢Qué son las cosas en si mismas? ¢ Qué disposiciones de-
bemos mantener con respecto a ellas? Y, finalmente, ¢qué
consecuencias tendrdn. para nosotros semejantes disposicio-
nés?—He aqui ahora la respuesta: 1.° . Las cosas son todas it-
diferentes, indiscernibles ¢ inciertas, 2.° Tratese de lo que s
trate, no diremos, pues, que no conviene afirmarlo o negarlo;
o que conviene afirmarlo o negarlo, o que no conviene ni afir-
marlo ni.negarlo. 3.° Si nos hallamos en estas disposiciones,
alcanzaremos . primeramente la afasia.y ﬁnalmente la atara-
xia. Nordlc,\endp nada,. no realizando juicio alguno, se alcan-
zar4 el reposo del alma, a la que conturban nuestras pasxones.
nuestros apetitos, hijas ambas de nuestros varios juicios so-
bre las cosas. Asi queda atacado el mal en su rafz, que es el
pensamiento. Por eso los Estdicos dirdn que el bien y el mal
yacen en la opinic’m. «Suprime la opinién y auprimes‘ yo he
sido herido ; |suprime yo he sido herido, y suprimes la heri-
da» (27). Por este lado ambas doctrinas se unen.

Enesldemo. dlscipulo tambxen de Pirrén de Elis; trae a
este respecto el mismo testimonio que Timén. Diégenes Laer-

@7 Marco Aurclio. Pensandenlos inlimos. IV, 7,
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cio lo confirma, asi como Sexto Empirico. Precisa este @éltimo
que los escépticos esperaban llegar al descanso del alma, &
la ataraxia, negando el valor de nuestras mismas aprehensio-
nes sensibles y de los conceptos que nacen de ellas. Si este
tope les faltaba—no se niega asf como asf la quemadwura de
un tizén—, se abstenian, por lo menos, de ‘:gar, y el des-
canso del alma segufa esta abstencién «com :} alma sigue al
cuerpony. i

De hecho, Timén admiraba en su maestro su serenidad
perfecta en cualquier circunstancia, su igualdad de alma, st
libertad con respecto a todas las preocupaciones de la vida.
Nada podia emocionarle y no tenfa méis que indiferencia para
las «fabulas especiosas del saber» (28).

Esta dltima observacién, coherente en su punto de par-
tida, es de gran importancia. Diferencia esencialmente el es-
cepticismo de Pirrén de Elis del estoicismo que va a ser fun-
dado por Zenén en Atenas, en el afio 301, del mismo modo
que sitda a Pirrén en relacién con Epicuro, a quien veremos
combeatir la ciencia astral de la Academia, pero en nombre de
una ciencia més positiva. Los Estdicos concebirdn una cosmo-
logia muy coherente, de acuerdo con la de Platén y Atistéte-
les; pero la finalidad ser4d siempre la misma: garantizarse del
mal gracias a cierta disposicién interior que se mostrara eficaz
en una medida que no podrd desconocerse. El estoiciemo
sobre todo se convertira, gracias a esta actitud, en uno de los
movimientos espirituales més grandes de la Antigiiedad.

EPICURO
(341 - 270 antes de J. C.)

«La tierra entera vive en péna; y gracias a ella posee més
capacidad, sin que haya necesidad de demostrarlo en cada
uno de los seres vivos, puesto que la suerte misma del ser su-

(28) Cf. Timén apud. Sexto Emplirico, Diels, poetar, philosoph. Ber-
1in 1901. pags. 173 y 55.
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perior no contradice en nada esta verdad universal.»—Ests
frase de una carta de Epicuro a Idomeneo (29) caracteriza
bastante bien el punta de partida de la especulacién epicirea:
No se trata aquf de un gozador, como todavia creen muchas
gentes, sino de un hombre grave que trata de . garantizarse
después de haber comp:obado el peligro que amenaza a todo
hombre.

Encontrar el mejor medxo de conservar la paz del alma y
de huir de: mda ansiedad, de toda angustia deprimente: tal es
el propés:,to. Y el medio, de buenas a primeras, no parece re-
volucionario. Epicuro es un hombre de tradicién y religioso
a la antigua, en modo alguno arrastrado por la corriente de
eaceptlcmmo entonces reinante, en Crecxa. Reaccxona. por el
contrario, en favor de los dioses y de su culto. al.que se ape-
gan, seglin su modo de ver, grandes bienes. Séla es enemigo
de las supersticiones que turban el alma y deslxzan inquietu-
des vanas. Ahi radica siempre, para él, el «criterio, No qmere
que se dmjan a los dioses para vencer su enemistad o apaci-
guar su Colera, nl aun slqulera para obtener 8\18 favores,
| tnanse més bien a su serenidad y que gocen asf de ello cada
cual en sf mismo !

Se opone violentamente a la religién astral de Platon y a
su metempsicosis, que estima capaz de arrojar al hombre en
la desesperacién. Los antiguos tenfan miedo del infierno;
pero nos amenaza asi con un infierno peor, y por eso Epicuro
se destina a destronar esta astrologfa corruptora. La diviniza-
ci6n de las fuerzas naturales deja paso en él a teorfas fisicis-
tas que son para su espiritu un anticipo extraordxnatxamente .
notable de nuestra astronomfa moderna. Quiere que se estu-
dien los fenémenos celestes por analogfa con los fenémenos
que nos son accesibles (en suma, la astro-fisica) y que no se
vaya a cargar a la naturaleza divina con trabajos astrolégiccs,
especie de servicio piblico del éter, cuando se la debe dejar
en la plenitud de su dicha.

Las pretendidas divinidades astrales de Platén y de Aris-

(29) Editado por Jensen. Sr. IL.
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tételes no son mas que masas igneas de las que no hay que
esperar o temer nada. La majestad de lo divino es extrafia
a esos globos de fuego, a esas aglomeraciones de materia en
las cuales los elementos primitivos se encuentran presos (30),
De un modo general, «conviene persuadirse de que no se
puede sacar mas fruto del conocimiento de los fenémenos: ce-
lestes, a quienes se les considera en conj 6n con otras
disciplinas o separadamente, que la paz del ma y una firme
seguridad, como ocurre con todos los demés 6rdenes de inda-

gaciény (31).

A decir verdad, eso no estd tan mal. Lo fastidioso es que
este desbroce clarividente no da lugar a una concepcién nue-
va aceptable en metafisica o en filosofia religiosa. Epicuro
es un materialista emparentado con la escuela de Jonia. Su
universo estd compuesto de dtomos regidos en la base por las
leyes del determinismo, corregidas por el famoso clinamen,
que permite salvar de alguna manera la contingencia y la li-
bertad. Los dioses también est4n compuestos de atomos, en-
tidades tedricas, a decir verdad; concesién, ¢quién sabe? a
creencias que se las arreglan para hacerlas poco enojosas.
De tal manera que se ha podido sefialar una analogfa entre la
manera respetuosa y altamente indulgente con que Epicuro
relega sus dioses a un cémodo y agradable Eter, y el de Re-
nén, colocando a Jests por encima de todos los mortales a
condicién de que no sea Dios (32).

El deista griego no comprende qué sus dioses gobiernen:
le daria miedo. Por lo demés, pretende afirmar la ausencia
de todo gobierno en las cosas. La existencia del mal fisico
prueba que los dioses no son buenos y no se ocupan de nos-
otros. La existencia del mal moral en el desorden de las con-
diciones, prueba que son justos. Son dichosos, |basteles con
eso; y también a nosotros!

Tranquilo por ese lado, Epicuro se vuelve contra toda idea

(30) Cf. Carta a Ierodoio. 76-82,
(31) Carta a Pitocles. 85, 9.
(32) Ct. Dr. Lcere: I Awriets de Luecréce, pAg. 115, Tulie. J-B. Sanin.
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hombre estd sélo y es su propio duefio. Va, pues, a poder |

arreg]ar au vida con. toda libertad y co toda sabidurfa. Por @

‘ cuddruple remedioy para las mqmetudes huma-
nas, el 1etprodppyneg . o

1

i

l.° Los dioses no son de temer.
2.° No se corre nmgun riesgo con la muerte.
3° El bxen (razonable) es facil de procurarse
mal es facd de sufrir con valor. ,

Con esto. el sabio puede hacerse una vu:la exenta de
turbacién. No hay alli nada, como se vé, d@l mrvaﬁa bidico o
del renunciamiento radical precomzado por _ St:hopenhauer
La ataraxta griega permanece humana pues admxte un as-
pecto positivo de la felicidad, de que ella mlsma es condi-
cién. Toma lo que la fortuna le da y se pasa con lo que le nie-
ga;i y si pretende algo por si mlsmo, es porque no depéende
sino del sujeto ; su despliegue espiritual y los lazos de amistad
que sabe procurarse y mantener. A este tltimo bien, Epicuro
concede una importancia grandisima. Es un amigo fiel y un
maestro excelente. Dejard dinero para que puedan reumrse des-
pués de su muerte en recuerdo de otros tiempos.

¢La ciencia? Si; pero en la medida en que concurre a la
paz: «Si no estuviéramos en modo alguno atormentados por
nuestras sospechas en relacién con los fénémenos celestes
(que el vulgo atribuye a la accién arbitraria de los dioses), o
con el sujeto de la muerte (que arrastra muchas' inquietudes
pbstumas), y ademés por nuestra impotencia para concebir
los limites de los sufrimientos y de los deseos, no tendriamos
necesidad del estudio de la naturaleza» (33). Sélo que no es
asi: «Es imposible desterrar el temor sobre las materias més
esenciales, si se ignora cuél es la naturaleza del universo, y si
se supone que hay alguna verdad en lo que dicen los mitos.

(33) Pensamientos maestros. K. d. XL
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De modo que, sin el estudio de la naturaleza, es imposible
que los placeres que se gustan sean enteramente puros» (34).

l.a ciencia se presenta asi como una liberacién respecto de
las supersticiones dafiosas, no como un valor que tiene su
fin en si mismo, a la manera de la Theorfa platénica o de la
cont~mplacién aristotélica.

En cuanto a los demas bienes que de ordinario aprecian
los hombres, si a menudo los rechazan, no es porque Epicuro
los desprecie, como los pesimistas, sino por los males que
arrastran y porque turban la paz. «Poseemos la auto-suficien-
cia para un gran bien, no con la intencién de vivir siempre con
poco, sinc con el fin de que, si no tenemos abundancia, sabre-
mos contentarnos con ese poco, persuadidos de que estos so-
los gozan de la mas agradable de las opul:sncias que los me-
jores saben pasarse sin ellay (35).

Epicuro se guarda bien de caer en la quimera del «placer
negativon de Schopenhauer. Para él, la ausencia de dolor
entrafia en si mismo un dolor, aunque no fuera més que el de
sentirse vivir. No hay estado neutro (36).

Lo que se llama la conducta moral estd subordinada para
el pensador a su perpetuo principio: la salvaguarda de la
paz. A un jovencillo al que atormenta la carne, le escribe:
¢Me dices que el aguijén de la carne te lleva a abusar de los
placeres del amor. Si t( no infringes las leyes y no turbas de
ninguna manera las costumbres establecidas (37); si no mo-
lestas a ninguno de tus vecinos; si no agotas tus fuerzas y no
disipas tu fortuna, entrégate sin escripulo a tu inclinacién.
Sin embargo, es imposible no ser detenido por una u otra de
esas barreras. Los placeres del amor jamés han aprovechado
a nadie ; ya es mucho si no daiian» (Vita. 118). Amplitud mas

(34) Idem, XIIL

(35 Cf. K. d. XV, XXI.

(36) Cf. Bignone. L'Avistotele perdulo, I, pags. 1-40.

(37 Epicuro quiere que se obedezcan las leyes y las costumbres, no
por respecto a ellas; se desinteresa de toda politica; pero ya que el
obrar de otra manera crea cuestiones, ¢l no las quicre. El orden en
todo, es 10 mas seguro.



EL PROBLEMA DEL MAL

bien aparente, ya se v¢; facilidad que vuelve gustosamente
a la accesis. En todo caso, la finalidad atardxica de esta moral
€std netamente desprendida. Omnia licent; sed non omnia
expediunt, podrfa decirse, cambiando de sentido un texto de
San Pablo (I. Cor. VI, 12),

Epicuro distingue de entre los deseos aquellos que son na-
turales y no son necesarios, y los que no responden sino a
vanas y ambiciosas imaginaciones. Sélo los primeros ti¢nen
derecho a la aprobacién del sabio, que asi no se expone a los
azares de la fortuna. Estos avatares los soporta el sabio cuan-
do es menester; pero, sobre todo, evita provocarlos, lo cual
ocurre cuando gobierna el deseo. «la turbacién del alma no
se apacigua (¢El alma se turba naturalmente?), la alegria
verdadera no esti creada ni por la posesién de los més gran-
des bienes, ni por el honor y la consideracién a los ojos de la
muchedumbre, ni por aquello, cualesquiera que sea, que de-
penda de causas ilimitadas» (38). ¢Cuélles son esas causas ili-
mitadas? Los azares sin duda, pero también, en relacién con
las incertidumbres del exterior, los insaciables apetitog del
alma humana:

Epicuro muere a los setenta y un afios, en 270, después de
atroces sufrimientos, tranquilo, sin embargo, y diciendo: «He
aqux el dia més hermoso de mi vida, es el ﬁltm)o» Su prestx-
glo huhia sido grande y debfa sobzewmle. S'u gecta, al prin-
cipio chgna y grave como él, debfa corrompe més tarde, al
no acudir la severidad de las personas a corregir el relajamien-
to de los principios. En tiempos de Epicteto, estaba ya des-
acreditada y él le habia prestado méximas que Epicuro hubie-
ra rechazado con horror (39). Ya Horacio, cuando se intitula-
ba irbnicamente, es cierto, Epicuri de grege porcum, no pen-
saba en discernirse un tftulo de nobleza estéica (40).

(38) Ct. Usener. Epicurc. V. LVIIIL
(39) Cf. Epicteto: Conwersactones. I. LXI; III, XL
(40) Epistola I, 4, 16.



LOS ESTOICOS

toicos han conoc1do tales éxitos y hax% €]
ta 1nﬂgpncxa que nos vemos obllgados, '
huellas, a adentrarnos en dos épocas: la gneg
adelantar una incursién en el mundo modemo recobrado para
su presnglo. - N »
El primer. fundador de la secta fué Zenén de :.Cmo, ﬁlosofo
del siglo. v antes de :Jesucristo, que tuvo. por: discipulos a
Cleanto, Aristén, Antipater, Crisipo; después a Catén, Zenén
de Tarso, Panecio, Diégenes de Babilonia, Posidonio, Atena-
doro, Dion Criséstomo, Séneca, Musonio Rufo, Epicteto, Mar-
co Aurelio, hombres desiguales entre los cuales brillan estas
tres figuras: Epicteto, el catequista de la lglesta:estoaca Mar-
co Aurelio;: el contemplador solitario ¢on' sus’ 'Pensamientos
intimos, yd e tavydv, y Séneca, el retérlco, mswten'ce doctrina-
rio y poeta ditirAmbico. b
El problema del mal es quien ha levantado esta ola po-
derosa cuyo choque todavia han sufrido nuestros dltimos si-
glos. Elevadas conciencias morales, estupefactas frente al uni-
verso y la vida, se esfuerzan por adaptarse a ella, y al precio
de paradojas vociferantes, de violencias, lo consiguen bien
que mal, viviendo noble, orgullosamente, envueltos en sus
principios, envarados en una actitud con frecuencia inhuma-
na, enredados en sus contradiciones, pero dignos de admira-

137
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cién, sin embargo, por haberse elevado a tanta saltura sin
haber encontrado la verdadera luz.

Es de precepto que una doctrina del bien y del mal, cuan-
do quiere sistematizarse, se apoye sobre una cosmologia ‘g&-
neral y se concuerde con ella. Ahora bien, la primera para-
doja estoica consiste en esto: que la cosmologfa inicial es in-
compatible con el sistema de valores que se quiere deducir
de ella. Se profesa una especie de panteismo materialista,
donde los valores espirituales se creen deben ser ahogados al
momento ; un determinismo rigido, que al parecer corta cual-
quier esfuerzo de liberacién, aniquilando el libre albedrio,
instituyendo el Fatum donde toda iniciativa individual se halla
condenada a tropezar de antemano. De ahi se parte para una
aventura moral heroica y, no es menester negarlo, parcial-
mente fructuosa.

¢Cbémo se explica esto? Por un feliz ilogismo gracias al cual
los sentimientos prevalecen sobre el sistema y el buen querer
sobre un pensamiento mal ajustado primero, cedido a la fuer-
za después, o, con mas frecuencia, dejado en lo‘\indetermi-
nado. \

Los recursos del lenguaje son grandes, al servicio de ins-
piraciones elevadas y de fuertes convicciones. Dicen que una
-filosofia es un lenguaje bien hecho: la lengua filoséfica del
estoicismo estA muy mal hecha; pero las grandes palabras
no faltan en ella, de igual modo que los propésitos generales.

«Siempre hay que recordar, escribe Marco Aurelio, los
puntos siguientes: cudl es la naturaleza del Todo y cual es la
mia; qué relacién hay entre ésta y aquélla; qué parte del
universo soy y cuél es él; y que nadie te impide obrar siem-
pre y hablar consecuentemente con la naturaleza de la que
formas parte» (1). { Muy bien! Pero si el discipulo de Zenén
y de Crisipo realizaba ese programa, no podria moverse. Uni-
do a un Cosmos que la Fatalidad envuelve por todas partes,
él mismo unido a lo interior, consciente de una Razén actuan-
te por todas partes, pero a su modo, sin que ninguna inicia-

1Y Deneamientions 119
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tiva pueda hacer brecha en ella o ni siquiera concebirse, qué
puede, si-no es asistir al desarrollo de la: . pelicula interior y
de la: pelxcula universal que forman una banda tnica ;. felici~
tarse: del bien, maldecir el mal, sin creeree obligado (y ¢qué
quiere decir aqui obhgadc ?).a una adhesién ferviente y fiel.
Ahora bien, he aquf que por efecto de ‘esta Légzca de los
Sentimientos de la que Theodule Ribot ha mtablcc;do la fér-
mula, por medio de pequefios estrangulamientos, de despla-
zamientos de puntos de vista, de equivocos, de extrapolacxo-
nes, se va a mudar la materia universal en espfritu, el Fatum
en Prov1denc1a, el determinismo interior en libertad gue do-
mina los astros (Sapiens dominatur astris), y el terrible ahogo
espiritual que implicarfa la doctrina en una seremdad en la
que se llega a ignorar el mal. : !

¢Qué es el mal a partir de entonces" Un elemento de la
armonfa general del mundo, como un verso ridiculo o una
escena grotesca en una comedia genial (2). Cleante ya habfa
utilizado esta comparacién y la habfa cantado en un himno a
Zeus: «Gufame, oh Zeus, y tG, mi Destino { otro Dios més¥)
hacia este puesto donde me has colocado. Obedeceré sin mur-
murar. Si me opongo, sélo soy un malvado, y en fin de cuentas
serd conveniente que siga.» A lo que Epicteto hace eco dicién-
dose a s mismo: «Comienza todas tus acciones y todas tus em-
presas con esta oracién: Condiceme, gran Jipitey, y tu pede-
roso Destino, alld donde habéis decidido que deba jr, Os segui-
ré eon todo mi corazén y sin vacilar, Y a-pesar. de que quisiera
sustraerme a vuestras érdenes, habré de seguu'Os sxempre a
pesar mio» (3). «

"El sentimiento de un Dios personal al que se venera, en la
bondad de quien lo cree, a quien se somete con una confian-
za y una obedlenma apasionadas, ese septimiento, digo, que
sélo puede sostener la actitud de un Estowo consciente de sf,
se aparece ya de modo ev1dente al comlenzo de la secta Mas

(2) Cf. Marco Aurello, VI, 42; Plutarco, De Stoic repugn, 35. Flotino
vuelve a recoger la idea y la misma comparacién.
(3) Epicteto. LXXX.
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tarde se accntuar. Séneca, Epicteto, Marco Aurelio estan pe-
netrados de él. ¢Qué importa que un Dios semejante se en-
cuentre a mil leguas de la mecénica implacable anunciada al
principio ? Si este Dios no existe, se le crea. Después de todo,
¢no crea cada conciencia sus dioses?

Los dioses estoicos no son para sus fieles, cuando los inte-
rrogan seriamente, méis que simbolos populares de las grandes
actividades de la naturaleza, o genios salidos de ella como
nosotros, aun cuando con mayor majestad y poder. Zeus, el
primero de los dioses, no es mas que la personificacién de la
ley universal. El Manual de Cornuto nos informa sobre estas
extrafias transformaciones del pensamiento. Si se reflexiona
sobre ello, la doctrina cosmolégica de Zenén y de Cleante
agrava mucho mas la del mismo Demécrito. Este admitfa por
lo menos el clinamien, que le permitfa desligarse de la Nece-
sidad, d:]l mismo modo que pretendia hacerlo de los dioses
importunos, de los auspicios y de las suertes. El Encadena-
miento universal, no permite nada, y el sabio estoico estd més
ligado que el atomista Samosata. ¢ Para qué sirve esto?-El sen-
timiénto religioso lo arrebata todo; el corazén prevalece, y
bajo su presién la cosmologia se convierte en la base de un
culto, la virtud se asegura en ello, y hasta el sacrificio encuen-
tra ahi un apoyaq suficiente.

«Molestarse contra uno de los acontecimientos que sobre-
vienen, es una desercién en relacién con la Naturaleza, de'la
cual forman parte las naturalezas de cada uno de los demés
seres que abrazan (4). «La misma Naturaleza es la que ha in-
troducido este acontecimiento en el mundo y quien te ha hecho
entrar en ély (5). «Yo me acomodo con todo lo que puede
acomodarte, joh Mundo! Nada sucede demasiado pronto
o demasiado tarde para mi de lo que estdi a punto para ti.
Todo lo que producen las estaciones, estd hecho para mlf,

(4) Marco Aurelio. Pénsamientos. 11, 16.
(5) Idem 1V, 29.
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ioh Natura! Todo procede de ti; todo es. tuyo Ltod o
a tin (6).

Esta ultlma palabra nos da que pensar. sobrc io qtie pubde‘ 5
ser la muerte para el Estoico. «Todo lo que es, debe motir
un dia; es la ley general. El hombre no es sterno; no es mhs
que una'parte del Todo. Llega una hora'y pasa; los hombres
llegan y pasan también. La manera ‘de palar e mdxferen-
ten (7). ‘ Lo ; s

Esta comparacxén entrc la hora que’ pasa el hombre que
muere es familiar al imperial Estoico, que juega ‘con ella en
muchas oéaslones. ¢Acaso no es jugar la palabra? ¢Qué es la
muerte, pregunta, sino el final de un conjunto de actividades
cada una de las cuales recibfa su fin’'del modo més- natural ?
¢ Por qué asustarse més del todo que de la parte; de la'cesacién
de la v1da méis que de la cesacién de la caza o de la dan-
za? (8). o :

No sonriamos demasiado ; eso se relacxoua con un profun-
do sentimiento del desbordamiento umversal heredado de He- -
riclito ; sélo se le afiade la piedad de‘la | que ‘el propio Heyé-
clito, por otra parte, no carecfa. En el universo divino, todo
se halla en incesante transformacién, y un derramamiento lo-
cal, llamado acabamiento o muerte, no es mas que una fase
del gran desbordamiento que mide la rueda de la Fortuna.
De todo esto se halla penetrado Marco Aurelio ; y en él abun-
dan las formulas que expresan su aceptacxon pladosa de la

muerté. .

En esto estd de acuerdo cualquier c:stvoico' y existe tanto
més mérito cuanto que no enfoca de ordinario ninguna super-
vivencia. «¢Preguntas, escribe Séneca, dénde te hallaras des-
pués de la muerte >—Alli donde estdn las cosas que no han
nacido, quo non nata jacent.» Marco Aurelio, a decir verdad,
es menos perentorio ; la muerte es para él «dispersién si hay

) Tdem, IV, 2.
) Idem. VI, 6.
(8) Idem. XII, 23,
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Atomos, y si ¢l mundo forma un todo unido, entonces es ex-
tincién o emigraciény (9). o

El alma se concibe por los Estoicos como una especie de
dios interior, genio o daimén que forma parte del alma uni-
versal y que vuelve a ella. El soplo, alma intermedia, se exha-
la en el aire y quizd subsiste en él durante un tiempo para
disiparse enseguida (10). En todo caso, la muerte no es de te-
mer en modo alguno; pues es obra de la naturaleza, y «si al-
guien teme una obra de la naturaleza, es un nifion (t1). Sobre
lo cual Marco Aurelio se pone a sutilizar con el fin de probar
que la muerte séase joven o viejo es indiferente, y que se vivan
diez mil afios o solamente un dia, la pérdida es la misma.
Pues, dice, no se vive més que el instante, y se le vive en el
momento mismo en que se estd en trance de perderle. No se
pierde, pues, mas que el instante. ¢ Cémo habria de perderse
el pasado o el porvenir, que no se posee? De ahi que la
vida mas larga o la més corta vuelven a lo mismo. l.a pérdid.
es parecida y es infinitesimal (12).

Eso no es més que un juego del espiritu; pero lo serio para
el Estoico, es que la muerte se encuentra en la naturaleza,
que es Gtil a ella como una de las fases de su funcionamiento,
y que la naturaleza es para el sabio, indiscutible y sagrada.
«No hay mal en lo que es conforme a la naturaleza» (13).

El mismo juicio se aplica a la diversidad de condiciones.
«Acuérdate de que eres actor en una obra extensa o corta
donde el autor ha querido que fueses actor. Si quiere que re-
presentes el papel de mendigo, conviene que lo hagas lo me-
jor que te sea posible. Igual si quiere que representes el de
cojo, el de principe o el de plebeyo. Pues te corresponde a
ti el representar el personaje que se te adjudicd; pero corres-
donde a otro el elegirlo» (14). «Yo soy cojo; ¢ por qué convi¢ne

) ldem. VI 32

(ny Idem. I\, vt Cf. 0V, 21

(1 Idem. 14 1

(I Idem. 1L 1L

am Idem . 1117

() EFpictoto Diserfaciones. 1, XXV,
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que sea -cojo Vil esclavo,. ¢es menester acusar a'la Prm

dencia por un mal pie? ¢Qué ¢s més razonable; que esté ella
sometida a ty pie, o que tu pxe se hallc somemio ala Prov:-
dencia?» (15) - L Bk

La sumisién estd aqui tanto mis mdmada c,uar;to que vi-
vimos esta Providencia de la cual nos hallamos tan amenudo
tentados de, quejarnos. «Somos tan ingratos, dice Epicteto,
que hasta cuando se trata de maravillas que la Ptov1denc1a ha
hecho en nuestro favor, IG}OS de darle las gracias por ello, la
acusamos,y nos quejarqos de ella. Y, sin embargo, | inmensos
dioses | por poco que tuviéramos un corazon scnsxble ¥y reco-
nocido, una cosa tan sélo de la naturaleza y aun la menor,
bastana para hacernos sentir la Providencia y el culdado que
tiene de nosotros» (16). «Todo lo que sucede en el mundo
alaba a la Prowdencm Dame un hombre 1nte11g6nte 0 recono-
cido, y lo apreciara» (17).

Marco Aurelio posee exactamente el mxsmo lenguay, «To~
do lo que sucede, sucede justamente ; lo descubrirds si obser-
vas con exactxtud No digo solamente segiin la relacxon de
consecuencia, sino también segin la justicia, y como si als
guien distribuyera los lotes, en atencién al méritoy (18) ’

Para Marco Aurelio como para Epicteto esto es una cer-
teza a priori, La naturaleza sabe lo que hace; tiene su fina-
lidad y sus medios, y no puede ser que le falten éstos para el
fin petsegul&o. «De igual modo que no se procura un propé-
sito para frustrarle, asf la naturaleza del mal no exlste en la
naturaleza» '(19). ' :

En Marco Aurelio se encuentra esta observacxén, que mas
tarde sorprenderé tamblen a Leibniz: que las partes de la na-
turaleza vecinas a nosotros, sobre todo en el mundo de los
vivos, se hallan de tal manera concertadas y perfegtas que no
se les puede creer como formando parte de un muncio incohe-

(15) Idem. I, XXXVIIL
(18) Idem. I, XLIL

(17 Idem. I, XXI.

(18§) Pensamientos. 1V, 18.
(19) Epictelo, XXXVL
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rente. «¢ Puede subsistir en ti un cierto orden, y que sélo exis
ta desorden en el todo?» (20). Es un buen alegato. Pascal
vuelve a recogerlo por su lado, cuando explica que la afirmas
cién de la Providencia procede de ver bien, y. las objccmnes
contra ella proceden de no verlo todo.

Tratase ahora del dolor, y vamos a ver acentuarse la pa-
radoja esencial sobre la cual reposa todo el estoicismo. Antis-
tenes, explica Plutarco, vela al hombre acorralado por la vida
mediante este dilema: «El dominio de si mismo, o el lazo»
(21). Antistenes era el jefe de la escuela cinica; pero su di-
lema ya se encontraba en el dilema estoico ; dejarse ir a la de-
riva sobre una corriente que no os evitarA penas por tan
poco, o tener firme el gobernalle y domar la ola.

Hay dos clases de bienes y dos de males: los que depen-
den de nosotros y los que no dependen. En lo que concierne
a los primeros, no hay que preguntar nada a nadie ni que-
jarse de nadie. Por hipétesis, ello nos concierne. En relacién
con los segundos, la indiferencia lo resuelve todo; estd cla-
sificado; no se inquietardn por ello, y asi escaparan, pien-
san—o dicen—, a su mordedura.

«El sabio todo lo espera de si, declara Marco Aurelio, y
el hombre vulgar todo lo espera de fuera» (22). Barramos por
una vez lo de fuera y forgémonos en lo interior un alma con-
tenta.» «Acuérdate, insiste Epicteto, de que el fin de tus de-
seos es obtener lo que deseas, y que el final de tus temores es
evitar lo que temes. Aquel que no obtiene lo que desea es
desgraciado, y el que cae en lo que teme es miserable. Si pues
no tienes aversién més que hacia lo que es contrario a tu ver-
dadero bien y que depende de ti, jamas caerds en lo que te-
mes. Pero si temes la muerte, la enfermedad o la pobreza, se-
r4s un miserable. Transporta, pues, tus temores ; hazlos pasar

0 Pensanmtienlos, 1V, 20

S CE o Platarco, De Stoico repgts e 1L
¢y Pensamientos, NV, 20,

2y Disertaciones, VL




noi dependen: de nosotros a las *qug* ‘
; “dQseos acurre b mismon (23) '

ble dcl’ Eat:a ; envuelto en su suﬁcxencia engmdnm Pero
en tedo case; si la parado;a se encuentra aqui un poco:ocul-
ta, en el otro salta . a los ojos, de igual modo que. el’ propio
Estoico no se atreve siempre a sostenerla-hasta el fin. Sale de
ella mediante distinguo. El dolor es para huirlo, si se¢ puede ;
pero no ea-un mal. A lo que un espiritw astutor redargiiira:
¢Por qué le huyes si no es un: mal? Y no hay més que una
respuesta posible, y es que, efectivamente, es un mal, como
todo objeto-de tzmor (tal es la misma definicién del mal);. pero
que no es el mal principal, lo cual es cierto.. ePoe qué no de-
cirlo entonces; en seguida? Un poco maés atrds .oiremos a C1~
cérén razonar de este modo. :

Marco Aurelio no lo entiende de esa manera. Se esfuerza
por probar mediante la' razén que no hay males: verdaderos
sino los que dependen de nosotros, a saber, nwestros: vicios.
«A fin de gue sea: licito: al hombre, escribe, el no.caer en:los
males verdaderos; los:dioses le entregan el poder pleno. Fue-
ra de estos males, si algo era malo para nosotros, hubiesen: to-
mado medidas para que cada uno de nosotros fuerai duefio-de
presexvarse-de él.. Péero lo gue no hace malo: al hombre; ¢ cémo
podtfa hacerlo a la vida: que lleva? La Natusalezai universal
no: hubiera dejado subsistir semejante estado: de cosds; bien
por: ‘ignoraacia, bien.. canociéndolo, por no- poderle preve-
nir. No: hubiera: cametido, por impotencia o« incapacidad, esta
pesada falta de dejar caer los bienes en la misma medida que
los males, indistintamente a los buenos y a los perverses. Aho-
ra bien, la muerte y la vida, la gloria y la obst:uridad el dolor
y el plaeer, la riqueza y la pobreza, todo esto viene a caer en

10
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la misma medida sobre los hombres de bien y los malvados.
No son éstos, pues, ni bienes ni malesy (24).

i Magnifica confianza, a decir verdad! Paradoja piadosa
que puede servir de leccién a nuestras blasfemias, y que las
convierte en heroico espiritu de fe. Pero es manifiesto que las
diversas nociones aqui introducidas no se hallan en su lugar,
y lo que por un lado aparece forzado falta por el otro. «La
salud es un bien, escribe por su parte Epicteto; la enferme-
dad es un mal: jlenguaje falso! Usar bien de la salud es un
bien, usar mal de ella es un mal. Usar bien de la enfermedad
es un bien, usar mal de ella es un mal. De todo se saca &l
bien y lo mismo de la muerte» (25). La verdad de estas propo-
siciones se refugia en el Gltimo periodo de la frase. Pero de
ella se deduce sencillamente que del mal se puede sacar el
bien, pero no el que la muerte, o la enfermedad, o tantas
otras cosas sean males, y males que no dependen de nosotros,

Para sostener mejor su posicién, nuestros doctores han re-
currido a una psicologia tan extrafia como esa misma posi-
cién. «El alma no sufrird con el padecimiento del cuerpo, dice
Marco Aurelio, si juzga bien del sitio del temor y del dolor.»
¢Qué quiere decir esto? ¢El cuerpo es el tinico que ha de
temer lo que le perjudica y ha de sufrir por eso? ¢El alma es
extrafia a ello? ¢ Qué es esta dicotomfa de nuestros poderes?

Marco Aurelio lo sostiene con firmeza, pues vuelve a ello
en varias ocasiones. «El dolor es un mal, dice, ya sea para el
cuerpo—a él corresponde el pronunciarse—, ya para el alma;
pero ésta tiene el poder de conservar su serenidad y su calma,
y de no opinar que es un maly» (26). |Cuénta confusién en
todo esto ! Puede deducirse de ello que es posible ser dichoso
sufriendo y estimar que el sufrimiento del cuerpo es un bien
para el alma, o méas exactamente, que el sufrimiento del hom-
bre seglin su cuerpo, es un bien para el hombre, segiin su

(24) Pensamientos, II. I1.
(25) Disertaciones, 1il, XNXVIII.
(26) Pensamientos, VI, 28, 10 y 1.
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alma; pero, ¢ por qué embrollar todo eso? Las parado;as es-
toicas son con frecuencia, por lo menos en parte, cuestién de
palabras; pero, como observaba Henri Bergson, las palabras
tienen importancia en filosofia, pues ellas .gon las que senalan
la articulacién de las cosas, . st

Pero, ademés, el abuso de las palabras,- eno arrastra a
los espiritus absolutos a un endurecimiento de los conceptos
que podrfa llevar al de los mismos corazones? Cuando se le
prégunta a Séneca (De Constantia sapientis) si el sabio no debe
entristecerse con la muerte de un amigo, responde: « Sf, cier-
tamente | Nos han llevado a un amigo, adquiramos otros.
Fidias cuando vé rota una de sus estatuas no.se queda gimien-
do; coje su cincel .y fabrica una nueva». Consolacién. facil,
ya se vé,.y.que cede, sin embargo, a la .que cita.a continua- '
cién el mismo retérico. Stepon, después de la .ruina de su
patria, la muerte de sus parientes y la violacién de sus hijas,
dice a Demetrio Poliorceta: «Nada he perdida de lo que era
mio». Y Séneca admira (x’dem) Una loca presuncién y, pue-
de decirse, una. incalificable .ignorancia de, la. naturaleza, de
nuéstra naturaleza, luce a veces en nuestro pensador, que
otras se muestra sublime. ¢No llega hasta elevar a su sabio,
claro que verbalmente, por encima de la misma Divinidad,
por el hecho de su apoyo maravilloso? «Dios esta al abrigo
de los males. escribe ;. ¢l sabio se halla por encima de. cllos».
(De Promclmtxa. VI 6) o e b AR b ke

Cuando’ s& ‘llega a- tales aberraclones. se invitaal lector a
que vuelva la phgina. ¢Qué puede hacer ‘con semejante doc-
trina el hoimbre vulgar, sino verse desprovisto de un:verdade-
ro valor? En semejante actitud, se sentird ‘necio y:mucho me-
nos a gusto que bajo la varilla de Circé. Invitar hasta tal gra-
do de impasibilidad a una méquina de sufrir como nuestro
ser, alma y cuerpo, es casi una burla. -Una broma es una
broma, decia William James, hasta si se enuncia en nom-
bre de la filosofia.

Una de las razones que impulsan al alma estoica a desin-
teresarse de lo exterior, es su estimacién de la libertad inte-
rior, y este sentimiento es noble. «La felicidad, dice Epicte-
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to, no consiste en conseguir y en gozar, sino €n no deseas ;
pués consiste en ser libren (27). Epicuro ya habia diche- de
Pitocles, al escribirle: «Si quieres hacer rico a Pitocles, no
afiadas a sus recursos, sino resta més bien a sus deszos»/(@8h
La idea es la misma en el fondo; pues la primera ventajai que
se atribuye a la riqueza, es la de asegurarnos nuestxa iade-
pendencia ; pero crea otras sexvidumbres, y la independencia
es mucho mas radical en ausencia del desco. «No pidas nunea
que las cosas sucedan como ti las deseas; pero desea que
lleguen como llegan, y prosperaris siempre» (29).

Siempre, es mucho decir, aun para un Estoico. ‘Hay cir-
cunstancias extremas, y la doctrina, a pesar de atiesarss, no
se atreve siempre a llegar hasta las ultimas consecuencias.
Séneca quisre que se soporte la vida mientras es razonable.
Pero «es insensato quien vive para sufrir.n (Epist. 18, 36),
Ahora bien, afade, «hay muchos modos de morir, mientras
no existe mas que uno de nacer» y «el gran motive para no
quejarse de la vida, es que no retiene a nadie.» (Epist. 70, 14).
Sin embargo, ningtin Estoico cede a esta blandura; algunos
quieren que se obedezca a la naturaleza hasta el final. El sui-
cidio €s para ellos un crimen. Y, ademéas, no conceden que
ningin sufrimiento pueda ser nunca intolerable. «lo. que es
intolerable mata, decfa Epicuro en un pasaje que Marco Aure-
lio toma de él. Lo que dura es tolerable. La inteligencia, reti-
randose en si misma, puede conservar su calma. La. facultad
directriz no se siente, pues, lesionada con ella. En cuanto a
las partes que el dolor maltrata, que se expliquen después. de
eso, si puedenn. (Pensamientos. VI, 33.) Paradoja mezclada
de verdad, segin la explicAbamos hace poco.

. :
En lo tocante a ese mal moral que dicen ser e} dnico, los
Estoicos son naturalmente severos. Afirman su amplitud aun

*@7 Idem. IV, VI
(28) Usener. Epicuro, fr. 130,
(29) Epicteto. XIV.
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‘cuande ®ea oon la- exage-mmén en ellos, nmbd, MW
maybr pate de.la vids, declara Sé,nenmgm}hgpxgndp ~
% : iy

Tna  no e,onoce al pccado ;mgmal,m
de las razones de su optimismo, en lo 1
pende de»:nosotros. Segtn dx‘en

vicio ; nos ha’ en,gendrado puros y libresy (3‘?’}‘ De eﬂa resulta
que los homnbres ge encuetitran iguslmente 'bieh ‘repartidos
en lo que ’te refiere a las cbndxcwnes de' la feﬁcrdaﬁ 'y de la-
lucha’ cmm'a 1os ‘malos, puesto que tienen mme a su- dxs-
posicién ido Gue - depende de ellosy. ' - <+ Bl

Escasa psxcologfa, en verdad. Cada ciial s&bé que 1a Na-
turaleza, de la ‘que estos hombres hablan eo‘n una devocién
religiosa, "ejerce sobre nosotros influencias vy diversas, y
que disponre por una parte ‘de nuestros cerebros como de
nuestros miembros y nuestros bienes. La dochrina estoica esta
hecha para un personaje ficticio, si se la toma -al menos per
otra cosa que por un hermoso esfuerzo en un hombre blen
dotado que aspira a nobles pensamientos.

Ademés, cuando los azuzan, los Estoicos admnten que. la
mtegndad moral, tal como la entienden, es excesivamente rara.
Debe serlo, tanto més que es de una picza, no adrmtlendo ni
¢specialidad virtuosa ni mezcla de debilidad. Se es.  Sabio o no
se es, al estar llgadas todas las formas de la sablduna, y ser

En suma. el Sabxo es una teorfa mas, que un hecho Clean-
te decia que jaméas habfa visto segln su corazén. Se podria
decir: 1fellzmente! pues segin el corazén de Clante, el sa-
bio, de seguro es virtuosa ; pero sobrepasa el ﬁn,,y por este
hecho retrogrado excluye la piedad, consxderandda no como
una loable disposicién, sino como una falta. El sufrxmlento la

(30) Séneca. Epist. 1. 1.
(31) Epist. XCIV, 54 56.
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miseria al no ser verdaderos males, sino sabias voluntades
de la naturaleza, compadecerse de ellos es una actitud irras
cional y una especie de impiedad. Sobre este punto, sin ems
bargo. con el curso del tiempo se suaviza algo la doctrina
inicial, y se halla lejos de ofrecer esta rigidez en Marco Aure.
lio, naturaleza sensible y bueéna.

También existen curiosas flexiones. Esto lleva a un prc«j
teto a mostrarse indulgente con el mal—entendemos el mal
moral, ese verdadero mal tan infamado—, a causa de la be-
lleza de los relatos que de él se han hecho. ¢No se lee en las
Disertaciones (I, LXXI)?: «Parecib bien a Paris raptar a Hele-
na y a Helena seguir a Péaris. Si le hubiéra parecido igual~
mente bien a Menelao contentarse con una mujer infiel, ¢ qué
hubiera ocurrido? Hubiésemos perdido la lliada y la Odisea.
Lo d>mé&s no tiene importancia.» No pensarfamos encontrar-
nos con un moralista tan rigido para quien no tiene impor-
tancia, el adulterio, la huida lejos de su hogar y de sus dio-
ses. Pero este Frigio es poeta, y el nombre de Homero suena
muy alto en el medio en que escribe.

Los libros de los primeros estoicos slo nos son conocidos
indirectamente, y lo que de ellos se puede saber por las Sd-
tiras de Horacio, los tratados de Cicerdn, los relatos de Plu-
tarco. las revelaciones de Dibgenes Laercio y las confesiones
del mismo Séneca, no contribuyen a avivar nu€stro sentimién-
to. Otra cosa serfa si se tratara de Epicteto, de Séneca y, sobre
todo, de Marco Aurelio. Nuestro problema quizd no se ha
agitado nunca por una conciencia mas profunda, més sincera
y en mejor situacién para deducir de ella el caricter angus-
tiador. Emana de esas meditaciones imperiales un perfume
de rara nobleza, pero también de tristeza. jQué desencanto
en relacién con lo que nos ofrece la vida! Y esa nada, es un
autocrator quien la expresa, y que estd compenetrado con ello
no podré ponerlo en duda el lector. Finalmente, ahi existen,
frente a todas las formas del mal y de las explicaciones que
ellas puedan procurarnos, remedios que aportar, un senti-
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miento del misterio que el autor trata en vano de dufrazar
bajo penosas paradojas, désesperadas en el fondo. : -

Si, al igual que la de Epicuro, la doctrina estoica con se-
mejante grado. de tensién es «hija de la desesperaciény, segin .
ha sefialado profundamente M. Lighfoot (32). Hacia el final,
se detendrd; ‘se convertird en un poquito: ecléctica y no des-
defiara inspirarse en el cristianismo naciente., Verdad .es que
la reciproca.le serd devuelta cuando, mucho maés tarde, cris-
tianos algo olvidadizos de sus propias:tesoros, -pero;, ¢quién
sabe? deseosos de ennquecerse sxempre, 15 pedn'an prestada
a sus fastos. ‘ : n o

EL NEO-ESTOICISMO
Es un hecho muy sabxdo gue un nea»vastomlsmo set dlbu]a
en el momento del Renacimiento italiano cy-acaba por forta-
lecersé en ‘Alemania mediante la publicacién de textos hasta
entonces poco conocidos. El 'movimiento. cultural: acompaiia-
do de laizacién: procedente del Renacimiento no. déstruye en
la mayor parte la fidelidad a la Iglesia, cuya influencia es pro-
funda; pero-crea en las’ almas de muchos, entre las gentes
cultivadas, una especie de desdoblamiento que en Montaigne,
por ejemplo, se manifiesta claramente. M4s tarde se le en-
cuentra ‘en Descartes, y aflora un poqulto en estos. hermosos
versos de La F ontame : [

Me tracé de los males una imagen de intento
y ya los he vencido aqui en mi pensamiento.n.

La pertenecia de estas almas es siempre cristiana; péro
su moral practlca se entronca con el pasado estoico; su ac-
titud géneral se inspira en él. .

Toda una floracién de obras con este espiritu, sale a luz,
v la concepcién del bien y del mal, aunque todavia cristiana,
no deja de expresar en muchos la sabidurfa del Pértico. Cier-

(32) Lighfoot, Philippians. p. 271,
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tos paralelos son chocantes. Hemos visto en Marco Aurelio,
Epicteto y Epicuro someter el dolor al entendimiento, .come
si fuera la cosa més natural. Ahora bien, ¢no le aporta ayuda
Descartes, o més bien no se inspira ¢n ello cuando dice, tran-
quilamente «Hasta en los mas tristes accidentes y en los do-
lores més apremiantes siempre se puede estar contento, con
tal de que se sepa usar de la razén?» (33). :

Acérca de lo cual Bayle, mas severo que nosotros, preten-
de que eso es «no decir naday ; pues «es sefialarnos un reme-
dio del que casi nadie conoce la preparacién» (34). De seguro,
pocas gentes son capaces de semejante maestria, que supone
una potente reaccién del espiritu sobre la carne; pero ésto
no es imposible, pues ahf estd el caso de los maértires para
probarlo, y hasta los fanaticos. a su modo, nos lo aseguran,
sin hablar de los salvajes, en los cuales un valiente puntillo
de honra se eleva a valor sobrehumano.

El caso es que en Descartes, como en una multitud de lu-
gares en Montaigne, la influencia estoica es flagrante. En {os
medios en que llega a prevalecer, se busca una fusién entre
cristianismo y estoicismo en lo que tienen de conciliable y
comin. El trabajo no es aqui muy dificil, puesto que los Pa-
dres de la Iglesia lo han esbozado en los primeros siglos. ¢ No
han acercado siempre al Evangelio palabras como éstas?: «FEl
sabio salva su vida perdiéndola» (35), o lo que dice Epicteto
al hablar de Heracles: «Zeus no le ha evitado penas, aun
cuando fuera su hijo; pero asf €s como se ha convertido en
el héroe que conocemos» (36). De ahi nace un neo-estoicismo
cristiano, del que los dos representantes principales son Justo
Lipsio (1547 - 1606) y Guillermo del Vair (1556 - 1621).

Justo Lipsio defiende el estoicismo hasta lo inverosimil, no
viendo més que «wmaneras de hablary en las oposiciones mas
manifiestas entre él y el cristianismo, hasta en la filosoffa méas
cierta. Guillermo del Vair, hombre politico, hombre de ac-

(’H) Descartes, Correspondance, Carta 9 a la Princesa Isabel - 1645.
(34) Pierre Bayle. Rep. aw Provincial. t. III, cap. 157,

) Epieteto, 1V - L

() Ldem. - 26.
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cién, enfoca el estoicismo de una manera més préctica y a él
conforma vérdaderamente su conducta, impregnéndola, no
obstante, de un cristianismo sincero y ardiente. En resumen,
lo que expresan uno y otro pensador. es la doctrina cristiana,
péro formulada en lo posible con un lenguaje estoico, y esto
es lo que ambos declaran con mucha claridad. Lo que ocurre
es que en este contacto se consumen un poco y empobrecen
un tanto su cristianismo. Bajo su pluma, la fe se convierte en
un racionalismo piadoso sin mucha vida sobrenatural. El in-
tento tendfa a eso, y Justo Lipsio lo reconocera para acabar
de una manera muy conmovedora. En su lecho de muerte,
como uno de los asistentes alabara en alto las virtudes de la
résignacién estoica, el agonizante le interrumpié, diciendo:
«Eso son cosas vanas», y ensefidndole- el crucxﬁ)o, anadxo'
«Aqui tienes la verdadera pacienciay.

Después de estos dos hombres, no hubo neo-estocxsmo pro-
piamente dicho, es decir, sistemético; pero la influencia pro-
segufa. En 1795, Maine de Biran se inclinaba en ese sentido,
hasta tal punto que parecia ver en la doctrina del Pértico ¢l
tnico refugio de su conciencia. Rechazaba la critica de Pas-
cal, y no pensaba que un jansenista. aun con el concurso de
la gracia, pudiera «mejorar a un Estoico». Veinticinco afios
mas tarde, se alisté al lado de Pascal.

Habra que llegar a Renén, que no es ni estoico ni nada,
para ver definir el Estoicismo como «la Religién absolutay,
entendiendo por tal, aquella que resulta «del simple hecho
de una elevada conciencia moral situada frente al univer-

son (37).

(87 Ernest Renan: Marc-Aurdle, pag. 272.




~  ESCUELAS MENORES

OLVEMOS a Grecm para recoger al paso la huella de al-
gunas sectas secundarias y algunas persqp.ahd“ des més o,
menos celebres, esperando que con el

o-platomsmo, 8¢ nos
abra el camino. hacia Roma, el préxuno"'dommlo "Verdadera-
ménte amplxo, despues de Atenas, de nuestras mveahgaclones.

LOS CINICOS® *

La escuela cinica, fundada por Antistenes,: discipulo de
Sécrates e ilustrada por Diégenes, merece su-nombre: por la.
desvergiienza y la groserfa bastante frecuentes de sus. salidas
de tono, péro no sin alguna grandeza, aunque laygdgp,e,wese or-_
gullo que hacfa decir a Sécrates cuando hablaba a su discipu-
lo vestido ridiculamente de pobre de teatro: ' «Antistenes,

pércibo tu orgullo a través de los agu;eroa de tu manto».

Los Cinicos renunciaban efectivamente a las ventajas de -
_este mundo, que los Estoicos se contentaban con déspremar
Renunciaban a todo, porque en todo vefan trampas. pero
también porque es més facil, pensaban, renunciar en seguida
a la vida que soportar las contradicciones, las decepciones,
las incertidumbres y los fracasos. ¢ No es més penoso; obser-
vaban sus pensadores, fracasar que perder? Segin Séneca,
parece ser que Dibgenes el Cinico se dijo a'sf mismo: «Obra
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como quieras, Fortuna; no hay nada en Diégenes que de-
penda de tin.

Sucedié que tal doctor de la secta expresé con tlocuencia
séntimientos elevados referentes a nuestro objeto. He aquf
el discurso—algo afectado quizd por culpa del transcriptor—,
que el Séneca del Tratado De Providentia (5) presta a Deme-
trio, contemporéneo de San Pablo: «Sélo tengo que haceros
un reproche, oh dioses inmortales, y es el de no haberme
dado antes a conocer vuestra voluntad. Yo mismo me hubiera
adelantado a ecsas desgracias a las cuales me rindo ahora con
vuestra llamada. Todo cuanto querais tomarme podéis llevar-
lo de buen grado; pero mis me hubiera gustado ofrécer gue
abandonar. ¢Qué necesidad tenéis de quitar? Podéis recibir.
Sin embargo, aun hoy no me quitais nada; pues no se le
arranca sino al que retiene. No estoy obligado en modo al-
guno; no padezco a pesar mio; no obedezco nada a Dios:
estoy de acuerdo con él, y esto tanto méas cuanto que todo
sucede, lo sé, por una ley inmutable, dictada para toda la
eternidad.»

Evidentemente Demetrio sobreentiende que este décréto
es justo, o mejor dicho, no le juzga: pues no se juzga a su
Juez ; pero conffa, y para el sabio de cualquier época y creen-
cia, ¢no es ésa, después de todo, la dltima palabra?

EL. GRUPO CIRENAICO

La escucla cirendica tiene el mismo lejano origen, puesto
que su fundador, Aristipo de Cirene, también era discipulo de
Sécrates. Enseiiaba en Alejandria y, a ejemplo de Epicuro,
estimaba que el placer es el tnico criterio de los valores de
la vida; pero de ahi conclufa con una légica muy suya, bas-
tante conforme atin con la de Epicuro, que «sblo el insensato
éstima la vida como un bien. El sabio no experimenta por
ella méas que indiferencia, y la muerte le parece igualmente
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deseablex (1) Cicerém y Valerio Méximai nas:dicew que habia
compuesto. una. obra titulada el Desssperade: Taneyapsspiv)
cuyo héroe, dejAndose moriv de hamdbue ‘& pesax des las sin
plicas de sus. amigos, les: explicaba: sw'accibmi‘gresentandoles
un: cuadro trigice: del humano destino. ‘Aristipe fué tan. elo-
cuente en el desarrollo:ide este tema. gue: &b rex Ptolomeo
hubo: de cerrar meaeuel!a por mmdo a unm e.pxdmm de sui-
eidios. i i : P ; :

LA ESCUELA NEO»PITME&!CA
PP

Con Apolome de Twn«as la escuelhf nee- pmeéncau propa-
ne una nueva terapettica del alma. acorde, net cor: los: pensas
mientos filoséficos, como la de los: Epictirtos, o lus Estoicos;
sino con un profetismo de origen: mitico. ' Ses bam: atribuido: a
su fundador gran cantidad: de milagros, queidiscipulos. fervo-
rosos. yr paganos. escépticos: aporian por ese: hecho a; Jesueris-
to. Se mostraba en: él' un diialismo canacterizade. Sw Mona-
da suprema no sufria lo mdltiple.. La ‘materia era la: deprava-
cién del:Uno ; y por esta razén la carne: estabmmaldlta

Se extraia de-ahi un ascetismo- destinade- a- acerca al hom-
bre con' su- Principio y- procurarle dones milagroses en- este
mundo, y-la inmortalidad: en el otro. Solamente: qae este- otre
mundo y su mmortalidhd posemm un carater’ abamwo ¥ no

ﬁ'uaP '

Fw TAREO .

Plutarco expone sus pensamientos sobre el mal en su obra
De Iside et Osiride (cap. XLV. Ed. Didot. T.° I, phgs. 451 y
55). El mal para él es tan positivo como el bien, y de ningu-
na manera se puede hacer responsable de él al Perfecto. Del
Perfecto no puede salir lo imperfecto. No vé explicacién po-
sible de la existencia del mal bajo un Dms bueno y perfecto

(1) Cf: Didgenes Laercio; I. 1. Vida de Avistipo; o 86
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en si mismo, sino en la oposicién de un principio diferente
e independiente de su accién. Es el dualismo en todo su ngur..
y Plutarco gusta de descubrirle antepasados.

«Es una opinién que se remonta a la maés vicja antigiiedad,
dice. Nos ensefia que el universo no flota al azar, sin ser go-
bernado por una potencia inteligenté; y que no es una
razén Unica quien le conserva y le dirige... Pero es ne.
césario admitir dos principios contrarios, dos potencias : ti-
vales. De ahi esa mezcla de bien y de mal, en la vida humana
como en el mundo fisico; si no en el mundo entero, al menos
¢n este mundo sublunar que, lleno de irregularidades y vici-
situdes, experimenta cambios continuos. Pues si es verdad
que nada ocurre sin causa, y que un ser bueéno no puede
producir nada malo, es menester que en la naturaleza haya un
principio particular que sea el autor del mal, como lo hay
para el bien. Casi todos los pueblos, y, sobre todo, los maa
sabios, han profesado esta doctrina.»

Plutarco cita a los Caldeos que vefan, dice, en los planz-
tas igual nimero de dioses, de los cuales dos representaban
el bien, dos el mal y los otros tres participaban desigualmente
de los cuatro primeros (caps. XLVI y VLVIII). En cuanto a
él, su pensamiento se refiere al de Platén. La materia es el
principio opuesto a lo divino. Pero estima que es necesario
un tercer principio para explicar que la oposicién de la mate-
ria a Dios puede jugar, y parece que este tercer principio sea
para él la libertad pecadora. Ademaés, la diversidad de las con-
diciones humanas y la desproporcibr. de los méritos con estas
condiciones parecen sugerirle la hipétesis de las transmigra-
ciones (2).

() DPara el dualismo de Plutarco, cf. Teubner, t.* II, pdags. 517 - 519.




EL NEO-PLATONISMO'

F ILON DE ALEJANDRIA

VET A

L neo-platomsmo se elabora en Alejandria gracias a la

escuela greco-judia, sobre todo por Filén (20'antes de Je-
sucristo), cuya actitud es interesante; aunque sea poco coheren-
" te, ya que la ambigliedad constituye el caricter permanente de
su doctrina. Para él; la revelacién biblica es la expresién de lo
que buscaban los sabios helénicos, y los:trabajos de los griegos
seméjan el comentario filoséfico de la Biblia: Hay algo de ver-
dad en esta afirmcién; pero, al llevarla a su detalle, Filén se
ofusca y cae en lo arbitrario, hermano mayor del error.

En cuanto a la doctrina del mal, he aquf su tesis. Todo pro-
cede de Dios, que es el Ser que subsiste 'y del que ‘emana cual-
quier” mamfestacxon del ‘ser. Pero el''mundo no es por: eso
obra propia de Dios. Hay un m’termedlano que es el Logos,
hijo de Dios y de su obra mas perfecta. Este: Logos es para
Filén-el-lugar de las Ideas, lo cual toma prestado de la teoria
de Platén, y también el medio espiritual donde viven los 4n-
geles, los demonios y las almas. ‘

En este nivel, y sin que se hable atin de ningiin pecado ni
de ninguna corrupcién, el mal es introducido en el mundo;
pues sblo Dios es perfecto, y todo lo que se aleja de él ya
est4 ligado con el mal. Es lo que Leibniz llamar4 mas tarde el
mal metafisico. En cuanto al mal en su propia acepcién, pro-
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viene del descenso de las ideas a la materia, principio sobérana-
meénte imperfecto, coeterno con Dios e independiente de su ac-
cién que él contradice sin cesar. Nos encontramos, pues, frente
a un dualismo platénico netamente marcadisimo, y hasta se
puede preguntar, teniendo en cuenta las tendencias misticas
de Filén, si para él la coexistencia eterna de la materia con
Dios no es la razén de ser y la causa ocasional del Logos, lugar
de las Ideas que deben realizarse en esta materia. Si no hubie-
ra materia, tal vez no hubiese Logos, ni Ideas, ni mundo, sino
solamente el silencio y la paz eterna del Perfecto.

En todo caso, la razén primerisima del mal se halla ya en
el Logos en cuanto principio de la distincién de las cosas, y
de ahi las oposiciones que las mueven a conflicto y ocasionan
las. alteraciones y la muerte. Por eso, al Logos, considerado
en este aspecto, lo llama Filén, Logos divisor Aéyog topesg, mien-
tras que en el otro es la sabiduria y. en tal sentido, espiritual,
Hijo de Dios.

El alma humana animada de un espiritu divino es inmate-
rial e inmortal. Estad destinada a ver a Dios intuitivamente, y
en eso consiste su felicidad. Substancia perfecta, ella sola y
no el compuesto, constituye el verdadero hombre. La mate-
ria es su carga y la.contamina. El trabajo moral consistira, pues;,
en separarse lo més posible de ella y no sélo en domarla. para
utilizarla. Sobre este punto también nos encontramos. con. la
doctrina de Platén, que serd recogida y desarrollada por
Plotino.

En cuanto al origen cencreto: del! mal humane, Filén lo
atribuye, con la Biblia, a un pecado de raza. El hombre es
primitivamente una especie de angel caido.

Fn cuanto a su elevacién por la vida moral, sélo es posi-
ble mediante la acogida en nosotros d=l logos considerado
como. palabra de Dios, emanacién espiritual de Dios, factor
de «gracias» ; pues Filén emplea aqui esta palabra cristiana.

Filén toma prestadas a los Estoicos muchas de sus ideas so-
hre-las. virtudes y los vicios, sobre la actitud del sabio 'y sobre
su influencia en el mundo. Pero no las sigue cuando ellas atri-
buyen al sabio una autonomia orgullosa, como si su virtud no
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la debiera més que a.él mismo. Filén hace}'dépetfdcr la/vir.
tud de la Ley de Dios iy del Logos. th gel"del ’Senor», de

donde nos viene la igracia.

Cosa’ curiosa, para’ 'exbh" r:er
mal, que no puede venir de Dios, sin dejar por eso d $hacer
del hombre la' criatura: de. Dios, Filén distingue entre: lo que
llaman el hombre: creadon,wmmuu, v el hombm formado
mlusscic. ‘El iprimero procede:sélo de Dios; iy corresponde a
la vez a Adén inocente y-al hombre pladosoe :El shombre
formado, ‘es decir; diferenciado y compuesto ' de: elementos
en oposicién unos: con otros; procede del bogous dwzsor; co-
rresponde a Adén pecador o capaz de pecar, y a sus des~
cendientes culpable o falibles. < con bt

Para acordar estas nociones con la Blbha, Fllon dﬂstmgue
los dos relatos' de la creacién del hombre (Génesis k. 26-27, y
Génesis. 11, 7-8). Del primero deduce la formacién de:lo ‘que
llama el hombre creado, que es una especie de 4ngel que
nada tiene de.corporal y'que, por tanto, nada tiene que:ver
con el pecado. Del segundo relato hace: provenir. al hombre
formado, es decir, hecho del limo de la tierra y animado des-
pués por el Logos con un espiritu o alma. que no siempre
serd obedecida. Sin' embargo, no hay culpabilidad anterior a
esta desobediencia. El hombre nace puro, y si:se:habla a
tal respecto del pecado original, no consiste sino en la mezcla
de materia y espfiritu, mala‘eén s{ misma. Por ello, el hombre
permanece puro hasta la edad de la razén. A los axete afos
se instituye la lucha de la carne y el almm que. mucha ‘mal en
el mayor ntimero de los casos.

Hay en el ‘hombre formado que =omMos, ncsotms una’ inte-
ligencia que nos es propia y que se introduce en la:materia
mediante un.:descenso. del ‘mundo de las.formas puras cue
contiene el Logos, segiin las condiciones platénidas;: y hay,
ademas, un espiritu de Dios, que es el espiritu inmortal: Los
que le han obedecido ascienden a Dios por:una via eterna
de forma contemplativa. En cuanto a los malvados, si han
cometido grandisimos crimenes, son condenados a suplicios
fgutallmente eternos. Si no, su castigo. es sufrir, bien sea

1T
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en una sola vida, o en vanas sucesivas, una suerte de infer-
no terrestre que constituye su misma maldad, su esclavitud
en relacién con las pasiones. Es el «pais de los impios», con
que Filén, enemigo de las supersticiones paganas, sustituye
al Hades de los griegos. '

No se podrid decir que todo esto sea muy claro. Filén es
un moralista y un hombre religioso mas que un metafisico.
¢Cémo se arreglan, en su pensamiento, el Logos divisor y
el Logos inspirador; qué relaciones mantiene este L.ogos con
otros intermediarios divinos, &ngeles o atributos personifica-
dos que componen toda una mitologia semisimbélica, semi-
objetiva y destinados a proporcionar, seglin parece, como
una moneda de Dios? Y ¢cémo se arreglan también, en la
creacién del hombre formado, el descenso del alma a par-
tir del mundo de las Ideas y la insuflacién del espiritu de
Dios?...

Para estas doctrinas de interpretacién bastante dificil, se
puede consultar a Emile Brehier: Les Idées philosophiques
et religicuses de Philon d’Alexandrie, 2.* ¢d. Vrin. pags. 99
a 130; J. Martin: Philon, coleccién de los «Grandes Filéso-
fos», Parfs, Alcan, pags. 82 y ss.; y muy especialmente al
P. Lagrange: l.c Judaisme avant Jésus-Christ, cap. XXI, Pa-
ris, Gabalda.

PLOTINO

Plotino es la gran figura del movimiento neo-platénico, y
dentro de él se trata de un pensador de raza. Sus mismos
errores tienen un precio en cuanto abren la via a especula-
cionés que se mostraran fecundas. Plotino era el discipulo
de Ammonip Saccas, a quien Eusebio de Cesarea da como
precursor de Numenio. En Roma es donde este Alejandrino
ensefia hasta su muerte, y sus tratados, las Enneadas, nos fus-
ron conservados, ordenados y editados por su discipulo Por-
firio.

Bien sabido es que la ensefianza de Plotino se dirige por
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completo contra’ aquellos que se niegan a reconocer un go-
biérno moral del mundo,’ bien ‘porque atnbuyan éste al azar

a causa de los conflictos de causahdad y del caos de: 'valores
que en él se éncuentran, bien porque pretendan descubnr en

él huellas de' imperfeccién o de maldad por: partew de su

Creador. A causa de esta tendencia doctrinal; el problema del

mal aparécfa en pnmerimmo plano en las preocupa(:mnes de

Plotino. , : - ; :

Tomando las cosas en con]unto el autor eacrlbe: «PuES-
to que el Bien no permanece sélo, es necesario que el mal
exista por alejamiento del Bien,.es decir, por la inferioridad
relativa de los: seres que, procediendo unos de otros, se ale-
jan cada vez més del Bien. O si se prefiere mejor; por: efec-
to de la decadencia o del agotamiento de:la pofcenma “divina
que, en la ‘serie de las emanaciones sucesivas,' se:debilita de
grado en grado. Hay un dltimo extremo del ser mas allad del
cual nada puede ser engendrado: Eso es el Maln {1}, i ;

Tal es la linea general del sistema. Pero podria compren-
dérsele errbneamente. No se trata de afirmar que todo lo que
desciende de la perfeccién del primer Principio sea un mal.
Plctino no conoce el mal metafisico de Leibniz, y admite que
eso seria s6lo para él, como para Leibniz, una cuestién de vo-
cabulario. Es imposible dejar de admitir que haya una jerar-
quia de perfecciones; sin embargo, todas!son perfecciones,
y en esto Plotino es un discipulo fiel de Aristételes. Y el mal
se encontraré solamente al extremo de la jerarquia descendente
de los bienes. He aquf cémo:

En el comienzo, es decir, en la cima supréma de las co-
sas, se halla el Bien, «principio del que todo depende, al
cual todo aspira, de donde todo sale y del que todo necesitan.
Este Bien primero extrae de su seno la inteligencia, de la que
procede el alma universal, la cual, fija la mirada en aquélla, el
propio Dios vé por ella. «En esto consiste la vida dichosa de
los dioses, vida donde el mal no tiene sitio alguno».

Si todo se detuviera ahi, el mal no existiria; habria tan

(Y Enneades, 1010 VIl
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s6lo bienes de categoria diferente, al estar el primero fuera
de cuadro y ser superior a todos los demas, como perténe~
ciente al «Rey de todas las cosasn. El segundo se relaciona
sin duda con él, al cual todo se refiere, pero pertenecien-
do en propiedad al segundo Principio, la inteligencia, y los
bienes de la tercera categoria al tercer Principio, el alma uni-
versal.

Ahora bien: estos son los verdaderos seres, y puesto. que
no admiten ningGn mal, «fuerza es afirmar que el mal esta
en el no-ser, que en él se halla, en cierto modo, la forma,
que se relaciona con las cosas que en él se mezclan y que tie-
nen cierta comunidad con él. Este no-ser no es, sin embar-
go, un no-ser absoluto; pero difiere del ser no sélo como di-
fieren el movimiento y el reposo, que se relacionan con el
ser, sinc como algo més alejado de la realidad» (2).

Asi, hay un Super-Ser, que es el primer Principio—pues
el primer principio no pertenece al ser; es su fuente—, y
hay un sub-ser, que es el mal, realidad positiva. ya se carac-
terice por la nada de la forma, que no realiza ninguna idea,
ya sca extrafia a la determinacién, a la medida y al bien.

En efectc, «si el mal se encuentra como un accidente en
un objeto, es menester, primero, que el mal sea algo para
si mismo, dado que no es una verdadera esencia. De igual
modo que para el bien c¢xiste el Bien en si y el bien consi-
derado como atributo de un objeto extrafio, asi para el mal
se distingue el Mal en si y el mal como accidenten (3).

«Eu cuanto a las cosas que se dicen malas, son tales ya
porque el mal se encuentre mezclado en ellas (como una
mala constitucién, una visién mala), o porque ellas contem-
plen el mal (como quicnes rehusan la conversién al bien), o
ya porque éllas lo realicen (como los perversosy» (4).

Se percibe con bastante claridad lo vicioso de estos razo-
namientos que habremos de discutir ampliamente a continua-

o e Toocape NTHL
cho bdenn,

o bdems boocap VI



EL. PROBLEMA =§;ig2t:’$‘fivm

¥

pnvacxon ’cotal del bxen, ast’ co‘mq una pnvacr&ri total de ser,
si se entlende del‘ser determmado, mesurado formado que

Para loa
también. desbcrda el Blen, i se 1e llama no-s’éi”pd"f‘ ééiel:er
de determmaclon y porque no, es “esto © aquello no es, sin
embargo, una pura nada, una pura pnvacxon ; )uega un pa-
pd aquel que Anstoteles atrlbuye ala pura potencta

Lo que estd aqui en litigio es, efechvamente, la u),n “de
Aristételes y de Platén. Sélo que, asi como tPlaton olv1daba la
privacién, segin hemos mdxcado més arrfba, "P otmo, ape-
gandose al lado negativo, al aspecto no-ser de la materla,
que la hace extrafia al bien, olvida lo que tlene de pomtwo
como potencza aptltud tendencia y capacxdad receptiva en
relacién con el bien. Conswlerada bajo esta ﬁ]hma relacxon,
también la materia pertenece al orden del. , aun_cuan-
do pueda ser consxderada como un mal, No hay duda que
’lxmlta la forma, pero también la recibe y la puede servir. De
la unién de la forma con ella nace un compuesto quﬂ cons-
tituye un grado:‘orxtologlco nuevo, es decir, ‘un nueva ‘bxen‘

Ahi llego,d Plotino hubxexa pensado [ g, hubxese
visto camblar to almente de oru:ntacxon su slstema épues,
tratandose del, hombre, que es el objeto esencial dn au;mves-
tigacién, hublera comprendldp que la umén ‘del” espintu v
de la matena‘ ‘en este sujeto nuevo, es un do ontolog;co
especial, que tiene su ley propia, y que esta ley puede con-
sistir, y consiste en efecto, en la sumisién en él de lo inferior
a lo superior, de la materia al espiritu, del alma al_cuerpo,
pero por. subordinacién utilitaria, no por destmccxom lo cual
serfa la destruccién de si mismo. .

Plotino no ha seguido este camino. 'Se ha atenido 2 la
materia no-ser, a la materia no-bien, antagonista del bien
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por desplazamiento ontoldgico, si se puede hablar asi. Por
tanto, y teniendo en cuenta el conjunto de los puntos de
vista platénicos, se comprenden perfectamente textos comeo
éstos: «l.o que es el sujeto de la figura, de la forma, de la
determinacién de la limitacién (a saber la materia); lo que
debe a otros sus adornos, pero no tiene nada de bueno para
si; lo que no es relacién con los seres verdaderos, sino una
vaga imagen, en una palabra, la esencia del Mal, si puede
haber en ello semejante esencia (5), he ahi lo que la razén
nos obliga a reconocer como el Mal en si (6)».—«El mal no
consiste en un defecto parcial, sino en un defecto completo
de bien (7)».—«La materia ni siquiera posee el ser que le
permitiria tener parte en el bien. Si dicen que es, lo es por
equivocacién. La verdad es que ella es un no-ser. Hay un defec-
to d= bien que consiste en no ser el Bien (es la imperteccién
de todo ser intermediario); pero el defecto total del bien es
el mal. Cuando el defecto aumenta, el ser puede caer én
el mal y hacerse ya malo; pero llegar a concebir, no tal o
cual mal, como la injusticia, o tal a cual vicie, sino el Mal,
aquel que no es todavia uno de esos males, aquel cuyos ma-
les son como las especies, producidas por la adicién de una
difer>ncia especifica, eso constituye entonces la materian.
—«El mal es una privacién de forma. No subsiste, pues, en
si mismo, sino en un sujeto deformado. Es «una ausencia de
bien» (8).

Este Gltimo texto podria sonar en los oidcs como si se
tratara de definir el mal por una simple privacién; pero las
explicaciones que preceden prueban que no hay nada de
ello. Ademé4s, he aqui un texto de una claridad perfecta y
que arroja gran luz sobre toda la doctrina plotiniana, ale-
jado y muy alejado de Aristételes, con quien se emparéntan

#

(m Una esencia propiamenle dicha fendria una deferminacion, y la
materia-mal es indeterminada: pero uno se expresa ¢omo puede.

(6) Loc. supra cit.

() Emneades. 1.8, 5. Plotino olvida ese bien «ue c¢s en la maferia la
capacidad del bien. )

(8) ldem. VI, cap. 1l; cf. I, cap. V.
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las observaciones de hace poco. «EI mal;t L
materia informe, no puede ser considerado ‘como ‘dna’ klmple T
pnvacmn. Pues es xmpo&ble decir, por: eJemplo que el alma
si es mala, lo es por sf misma, cuando, por sf m"lsma, es'for-
ma y medida, o sea bien. Si el alma es‘mala, es por algo dis-
tinto a ella ‘misma; luego es que el mal existe realmente en
si. La materia es la que constituye, para el alma;'causa de
debilidad o vicio. Ella es, primeramente; la’ que: es mala
y quien constituye el primerimal. A causa:de lai:materia, el
alma que la ha' sufrido: se: hace generadora.del- devenir; en
cornumon :con la matena se convierte en mala. La presencia
deé la materia es lo que constituye la causa de ello. No se
comprometena en el devenir si, gracias- a Ja. presancxa de la
materia, no recibiera en ella la reahdad ue no‘es, pero que ‘
deviene» (9). ; ' ‘
Ya se.vé que todo el ‘bien :e encuentra oontemda, ‘para
este: platomco, en el mundo- de las’ esenc:as puras: ‘en el
Bien pnméro, ‘que esté més al]é de la esencia’ (énéxew“ g obolag)
més €sencia ‘que la misma esencia; en:la’ Intehgenc:a, que
participa inmediatamente de ‘ella, y en’ el Alma universal,- de
la cual participan’ todas las demés almas.' ‘Por ‘debajo ‘de esta
zona, y desde que interviene la contaminacién de la materia,
el que se introduce es el mal. Para deshacerse de él, sérd
menéster operar una retrogradacmn es la famosa converston
de la’ que se tratara al momento (l()) ‘ Co
Si se pregunta de donde proviene /a txtulo mmedxato esta
materia—mal que se halla en el limite inferior de las emanacio-
nes—, Plotino responde que procede de la Naturaleza, que
es un poder inferior al Alma umversal De este ‘modo hay
continuidad en toda,la serie del ser, oon un, doble _rebasa-
miento por arriba y por abajo: el Super-Ser, que es el Bien
soberano, y el sub-ser o no-ser relatwo, que es la materia

o el Mal.

9 Idem "I', 8, 14.
(10) Idem. I, 8, 3.
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No insistamos sobre los cuerpos naturales, que interesan
poco a un autor mistico como el nuestro. Son malos segiin
participen de la materia y que la Idea se ahogue en ella, pri-
vada de vida, entregada a la instabilidad del devenir, en razén
de lo cual los cuerpos se corrompen mutuamente, se agitan
en movimientos desordenados, contrarios a la naturaleza in-
mutable de las esencias. Constituyen el segundo mal, pues ¢l
primero lo es la materia pura, llamada materia primera.

Pero hablemos méas bien del alma, que es el objeto por
excelencia del estudio. El alma nunca es mala por si misma,
como acaban de decir. El alma que merece esta calificacién
es aquella que es esclava del cusrpo v que admite en sf
todo lo que constituye el mal: la indeterminacién, el exceso,
el defecto, de donde proceden la intemperancia, la cobardia
y los demas vicios del alma.

Semejante contaminacién de ésta por el cuerpo no es
necesaria: es obra de una libertad pecadora; pero la oca-
sién de esta contaminacién se ha procurado por el descenso
del alma en el cuerpo, y ahi se plantea un temible proble-
ma. El alma humana est4d naturalmente hecha para vivir con
el Alma universal de donde procede, y mientras permanece
en tal contacto y en ests comercio, es perfecta, tomando
parte con el Alma generadora en el gobierno del mundo, que
éste tiene por su participacién en la Inteligencia y en el pri-
mer Principio. Pero cuando pasa, como fatigada por tal esta-
do, a una existencia independiente, se debilita por su sole-
dad, por su empefio material, abrumada por una multitud de
cuidados y amenarada con todos los peligros que se evoca-
ban hace poco. Guarda, sin embargo, la aptitud para ascen-
der hacia su fuents, y gracias a esa concentracién en si misma
y después por su vuelta, su conversién consigue tan feliz re-
versién. ’

Se advertird que, en esta explicacién del mal humano, el
pecado propiamente espiritual, el peor de todos, como la
soberbia, que pertenece al puro espiritu como al encarnado,
por lo menos en ciertas condiciones de vinculaciones con
Dios, no queda explicado. Por eso, Plotino se vé en la obli-
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Q?D
po leJos de !suswpanented, llegan a no conoderl‘os h éno,» i
a su padre. = 0 IR

Existe ahf, pues, una cspec:e de pecado ongx al, ,
de todos 1os demés El alma es culpable en razon del’ motwo

hecho del mal que conslente ‘uha vez sltuada‘”en “éste”
Su primera culpa ya estd’ castlgada con su’ desgracxada situa-
cién aqui abajo; las ottas, si no son demasxado ‘graves, se ex-
pian en exlstencxas sucesivas, al pasar el alm ‘a otros cuer-
pos més o menos perfectos segun lo que’ merece 7y ‘si sus )
crimenes se hallan fuera de toda medida, “el alma sufre, bajo
la guarda de demonios encargados de su castlgo, 'las pcnas
severas en que ha mcumdo (l l) S

En lo que concierne a la Creacién cons1derada en su con-
junto, Plotino escribe: «Sus bienes son lo que “ella ‘récibe 'de
la Divinidad ; sus males provienen de la naturaleza pnmordzal
segiin se expresa Platén para designar la’ matcna ‘como’ una
simple sustancia que atin no estd adornada por una’ dwxmdad»
El pensador se atlene, pues, a la ‘concepcién' del Ti tmeo, que
hace partir del caos la constxtucwn de este’ mundo Y puesto
que este caos matenal es ya ‘un mal, éste ¢ v’necesarxo, 'v sin
&l no existirfa el mundo. El mal €s necesario ¢on'la riecesidad
de las emanaciones y con la de su limite, que.es la materia

(II) ldcm. 1v, 1, VIL
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pura. la cual impone su no-ser a los seres que estan parcaa‘.
mente compuestos con ella (12). b

El mal es eterno como el mismo universo. La responsm
bilidad no asciende al primer Principio, que obra de confor.
midad con su naturaleza, que es el Bien, y cuya accién, ejer.
cida por la Inteligencia emanada de él, no se extiende sino
hasta donde va el reinado de la Idea, seguida del bien idén+
tico al ser. L.a materia, que no tiene ser y por ende.esta fue,
ra del bien, puede contaminarlo todo y mezclarlo todo con el
mal sin que el soberano Bien responda de ello. Dios no pue-
de cambiar el orden en que consiste su propia ley. El orden
de las emanaciones y el tope fatal con que tropiezan, todo
eso constituye una necesidad eterna.

Esto no es todo. La responsabilidad de las propias almas,
para Plotino, parece estar incluida en esta necesidad. «Tu
eleccién se encuentra en el orden universal—escribe—; ti no
eres un episodio introducido mas tarde en el universo; tal
como eres hay infinidad» (I3). Es la tesis de los Estoicos, y
cuando se objeta a Plotino que en este caso los hombres no
son responsables de sus actcs, responde: «S{; pues la nece-
cidad que sufren no es exterior, sino interior, es suya, y por
eso responden de ella. Es lo que llamamos nosotros espon-
taneidad, y él se contenta con ello, como se contentard des-
pués Leibniz. A esta espontaneidad otras espontaneidades
responden y sancionan los actos (14).

En efecto, el orden y la justicia reinan en el mundo me-
diante la accién del Alma universal. El orden reina, porque
cada naturaleza colabora con todas las deméas para un resul-
tado de conjunto por ¢l hecho de que sigue su propia incli-
nacién. l.a justicia reina porque las consecuencias naturales
de los actos buenos o malos le sirven de sancién, bien en
esta vida, bien en la otra, por el hecho de la metempsicosis

(12) Idem. 1. N
(13) Jdem. TII. 3.
(U ldem. 5.
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y de las .gevicias eventualea qque -se han menmonado ‘no: ha
mucho,, » P ST

El plan d°l mundq a;dmlte la varx¢dad enila. umdad Sm
variedad, la.unidad no se desplegaria y. no;seria unidad uni-
versal, Laivanedad, 8. 8y vez, admite:las desigualdades v lag
oposiciones entre los seres, de tal manera que se destruyen
los ung_s»va» lgs otros; pero de sus elementos nacen.combina-
) évas, i, los malgs de la naturaleza se ttansforman de
p:blen Por, eso, para juzgar equitativamente de
]a qbra szodeencml es menester juzgar cada cosa y cada
acontecumem;o en rel acnon con el todo. Reconocese entonces
que el umverqo es el meJor posnble, t,e _1end €n cuenta que
no_es. él ¢l primer Prlncxpxo. «Que este, mundo no sea 1gual
al modelo mtehgxble que imita, es natural,‘ sip esto o serfa
una elmple imitacién. Pero _pretender. que e C
mal a su modelo, es enganarse pues no. faltq en él mnguna
de las cosas que. podlan servir para compOner una imagen
bella y natural» (15). Tal vez se aclararfa @ o.qul el pensamlento
de Plotino anadlendo, como decfamos més’ arriba, que exis-
ten dwersos 4rdenes de pérfeccién’ des:guales entre si, pero
tales que no se puede reprochar a nadie e] que sea lo qué
es y no otra cosa. El universo actual es una combmacmn
perfecta en sf. Nada falta en ¢l de lo que ‘puede servir para
constituir este orden ; y como cualquier otro, hasta el més per-
fecto, no 1gualana nunca al modclo, no se puede exxgu
nada més;’ “ ' e

vine

Fn cuanto al j ]uxclo que Ie merece la v1da humana en rela-
cién con los bienes y los males que en ella se encuentran, exis-
te parentésco entre el pensamlento de Plotmo y el pensamien-

to €stoico, con matices que pertenecen al slstema de la’ Ema~
nacién. Las cosas con ]as que sufrimos en este mundo no son
verdaderas males, como sus contrarios no son verdaderos bie-
nes. «Evitarlos no es lo que conviene a la voluntad ; eso serfa,
més bien, no tener necesidad de evitarlos», es decir, estar des-
ligados de los lazos de la carne y de las influencias de la ma-

(15) Idem. II, 1, IX. Contra los gnosticos.
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teria que ocasionan tales preocupaciones (16). Después ds eso..
Plotino hace una larga enumeracién de todo lo que -puede
acaecer al sabio, y, al modo de los Estoicos, le desprecia,
dejando, como varios de éstos, una salida hacia el suicidio,
para el caso de que fuera impotente para soportar tantos
males.

Sin embargo, ¢l suicidio no es para él, en principio, una
solucién aceptable. Podrfa uno asombrarse de ello, teniendo
en cuenta su doctrina de la salvacién por desencarnacidn.:
Pero, al tratar asi de extraerse voluntariamente del cuerpo
—dice—, el alma podria llevarse algo del mismo, a saber,
una propensién a unirsele, y condenarse, por tanto, a'la
reencarnacién. Una verdadera liberacién no consiste en que
el cuerpo cea arrancado de ese modo al alma, sino en que el
alma misma, mediante los medios del alma, es decir, espiri-
tuales, se separe virtuosamente del cuerpo. ‘

Arfiade—y este pensamiento es cristiano—que si el lugar
que se obtiene en la otra vida depende del estado en que se
encontraba en el momento de abandonar el cuerpo, no es
menester separarse de él en tanto que ain se esperan pro-
gresos. En todo estado de causa «el hombre virtuoso siempre
se halla sereno, tranquilo, satisfecho. Si verdadé¢ramente es
virtuoso, su estado no puede ser turbado por ninguna de esas
cosas que llamamos males» (17).

Al hablar de la muerte, debemos fijarnos ahora en la
doctrina. Para Plotino estd «la vida en un cuerpo que es
para ella misma un maly. ¢ Cémo considerar entonces la mucr-
te cual un mal verdadero? «l.a muerte serd mejor un bien».
«Por la virtud, el alma se establece en el bien, no conservan-
do en ¢l la unién que existe, sino separandose del cuer-
pon (I8). La vida, cuando abandona a acuél, constituye la
muerte para el alma. l.o es cuando sumesrgida en el cuerpo
se hunde en la materia y se llena de ella, y después, cuando

ey ddems o1y
ATy Idew 1 BV
1

Sy tdens o fine,
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ha abandonado el cuerpo, cae de nuevo en el mismo fango
hasta que opere su vuelta al mundo inteligible y aparte sus
miradas de este cenagal ; tal es su verdadera muerte. Mientras
permanece alli, se dice que ha descendido a los infiernos y
que alli dormitan (19).

Después de cuanto antecede, debe uno darse cuenta de lo
que es el destino humano en su conjunto, de acuerdo con la
doctrina plotiniana del bien y del mal. El bien del alma seria
permanecer siempre en su lugar de origen, en el seno del
Alma universal. Después que ha bajado al cuerpo, por su cul-
pa y, sin embargo, en vista del orden universal—lo que para
Plotino se concilia a maravilla—, su liberacién no puede ope-
rarse sino progresivamente. En la primera infancia, el alma se
halla toda absorbida por las funciones del cuerpo y apenas
si puede elevarse a un funcionamiento superior. Mas tarde,
pasa de la vida vegetativa a la sensitiva, y después a la vida
intelectual. Las virtudes politicas, las virtudes purificadoras,
las virtudes del alma purificada, y las virtudes ejemplares:
son los grados que conducen al supremo término. El ,amor,
la musica y la dialéctica son los coadyuvantes que nos ayu-
dan a huir del dominio de la vida mala y a regresar a la
regién de la beatitud.

Las almas que han sufrido esta purificacién y que no guar-
dan a la muerte nada de corporal, no estin sometidas a la
transmigracién, mientras que otras van a nueves cuerpos hu-
manos, animales o hasta seres inferiores. Aquéllas, al no tener
cuerpo, van a habitar alli donde residen las esencias inteligi-
bles, es decir, en el mundo divino.

(19) Idem cap. VIII. Cf. Platon, La Republica, 1. V1.

»
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A cxvxlxzacmn romana es bastante conocida para que ten-

gamos que detenernos en ella después de lo que hemos’ dx— ‘
cho de la’ cuTtura gtiega, madre suya. Verdad es q
nos no se pusxeron en contacto sino bastanté tarde co la ‘
de Atenas, ‘en"lo que se refiere a la ﬁlosofia v a las artes.
Los pnmeros perfodos de la historia romana estén todoa ellos
ocupados por la guerra, las ciencias 1urfd1cas y'el arte de ‘go-
bernar. La éspada decide en la politica ; pero ‘el alma es mas
dificil de domar. Los vencedores aceptan extraer del alma de
los vencidos lo que atin no ha podido’ germinar ‘en 'su alma
demasiado ‘nueva. Reciprocamente, éstos aceptan'’ el hecho
consumado,‘la gran transformacién, sin' duda, querida por el
cielo. Sin ‘embargo, los'Romanos, al acceder més tatde. ‘a su
vez, a una ¢ultura- general ‘elevada, debian’ p X

que se €rifrentarfan’con los' eternos problemas. Hemios estudxa-
do algunos de estos ‘por anticipado, ahora’vamos a’ eneontrar-:
nos con'otrgs. Veamos' primeramente cémo ‘la ‘nacién;’ consi-
derada de un modo colectlvo, enfoca: la”tuesnén‘ del mal a
la que nada escapa. B R R L e

v
n

L

pproxxmadamente haci
1ando se ‘éncuentran en el 1
romano, poblaézones a las que se puede ide
seguridad y'de las qup decir algo claro en 1
concépcién'de la vida'y de la muerte:’ Alguna
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blaciones inhuman a sus difuntos; otros los incineran, y pa-
rece que cste hecho constituye, por lo que respecta a las creen-
cias, una diferencia fundamental. Los inhumadores creen vivir
con sus muc<rtos, segin lo ha demostrado de manera precisa
[Fustel de Coulanges (l); les cfrecen alimentos y presentes
como a los que sobreviven. Los incineradores los tratan como
exilados, de les cuales nada hay que temer ni esperar, y por
esta razén g2 les ha asimilado a veces con los librepensadores.
pensadores.

Estas tltimas costumbres no prevalecen, y la intimidad del
Romano con sus muertos es clasica. En cuanto a las divini-
dades, no tienen nada del antropomorfismo reidor del Olimpo
helénico; no tienen forma y, sin embargo, se hallaban pre-
sentes en todas partes, en los animales, en las plantas y en los
fenémenos de la naturaleza. Un dios se revela. medxante su-
actuacién, y por ésta se le designa. No es seguro que se le
preste una personalidad ; ante todo es una fuerza, v .esta fuer-
za es bienhachora u hostil, agente del bien o del, mal en con-
diciones infinitamente diversas en las que la moralldad vale
poco. o
Lo que decide en esto es el cenflicto de estas fuerzas entre
si, o su capricho. No se busca en ellos 1égica; tinicamente se
csfuerzan por cenciliarles o conjurar sus efectos, Tal es el
fin de la religién en su cstado primitivo, y con mucha frecuen-
cia, también con posterioridad. La piedad, propiameénte dicha,
es rara y de fecha muy reciente. La teologia es, ante todo,
utilitaria: se trata de jerarquizar las fuerzas ocultas y clasificar
por scries los medios que ofrece la experiencia de concordar-
los en la vida individual o social.

Poco a poco, aparece una precisién méas grande, se estable-
cen los cultos y se concede una personalidad relativa a las di-
vetsas divinidades. Pero el lado pragmatico de la religién do-
mina siempre en este pueblo positivo y rudo. Segin ciertos
intérpretes habria. sin embargo, entre los antiguos Romancs,
bajo el nombre de Anna Perenna, una dicsa de la perennidad,

(O L A anbigne . Capl L
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de la inmortalidad, cuyo culto :mphcarxa‘ la‘creéngx -
solucién eterna ‘de los' problemas humano i pero la osa
bastante incierta. ! PO

En todo caso, existia en la persona de Ceres. una d1vm1dad :
que representaba. ‘poriuna parte, la’ pdtencxa nutriz de la na- v
turaleza; pero encargada’ tamblen de la proteccién ‘de las tum-
bas, como: Demeter; con la' que mas tarde ser4’ confundida,
y como ‘Tellus; la- misma tierra, que a‘'la vez preside la fecun-
didad-yireina sobre los muertos. Ceres figura en los bajo—te-‘
heves ‘dcompaiiada de- F’luton y Proserpma.

‘También estd ]anus, cuya ‘importancia se estima pnmordlal
Es invocado' antes que el mismo Jdpiter o en estrecha unién -
con él, con quien a veces’ parece confundirse. Es, segtin Varron,
el que preside «en los comienzosy, sin que sepamos“blen qué )
es lo que esto quiere decir En todo chso, ‘el destin
no le es extrafio en su conjunto. Con' sus‘dos’ ‘caras’ és el dios
de la entrada y de la salida, y quiza de la vida y de la muerte.

Japiter es la- divinidad romana que.ha conocido més bri-
llante fortuna. Es el dios del cielo y de la luz, el dios de-la
fuerza, cuyo simbolo lo constituye el rayo, pero también el
dios de la justicia, que garantiza log juramentos, que escruta
las conciencias y protege la buena fe. Las ideas morales se le
encomiendan particularmente, a diferencia de lo que deciamos
hace poco de los cultos utilitarios.

. .Entre las divinidades, las habia especialmente malhechoras,
,comq( aquella Madre de los Lares, a la que se trataba de sua-
vizar vertiendo en su camino, durante las ceremonias en honor
suyo, una especie de papilla cocida, Los mismos Lares, mas
o menos confundidos con los Manes, eran, en la primitiva anti-
giiedad, genios a los que se trataba de tornar favorables. Pro-
tegxan las propiedades rurales, las casas y también a los via-
]el’OS, a los navegantes y, fmalmente, a los guerreros.

“En cuanto a los Lémures, son ellos los espiritus de los
muertos, especies de ‘divinidades 'a las que se temen, y de
las que se purifican los lugares habitados, por tzmor a su ma-
leficio. Ovidio nos muestra al padre de familia levantdndose
a medianoche y dando vueltas, descalzo, por las habitaciones

12
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haciendo sonar un gongo para alejarlos, o arrojando por en-
cima de su hombro habas o judias negras con el fin de har-
tarlos.

Quiz4 también fuera Marte, primitivamente, un dios mal-
hechor. Mas tarde es cuando parece especializarse como dios
de la guerra y patrén de los guerreros. Desde entonces, no
hay duda, perdié su mala reputacién anterior; pues si los
Romanos no podifan dejar de sentir los males de la guerra,
jamas les llegé al alma considerarla como mala en si misma.
Es tanto como pedir a un herrero que considere a su forja
como un infierno. La historia de Roma aparece llena de cri-
menes por los que jamas ha sentido remordimiento. Se ha
creido suficientemente excusada con la gloria.

«Tefiida con la sangre del vencido
la espada es inocentey .

ha escrito André Chenier. Pensando en ella, el poeta escanda
estos versos, y anade:

«Todo se ensombra al lado del esplendor guerrero,
nos deslumbra la vista, y sobre el negro crimen
de luz extiende un velo.» (2)

Ademés, Roma nos prueba, mediante otro rasgo empa-
rentado con aquél, que su nocién del mal humano atin es
barbara, y mas que barbara. Admite praicticas que no hubie-
ran sido toleradas en Ninive o Babilonia. Se vé a los amos
enfrentar a sus esclavos unos con otros y obligarles a com-
batir hasta la muerte. A partir del afio 264. afio en que, con
ocasién de los funerales de un Bruto, se organiza el primer
combate de gladiadores, florece tan execrable institucién, si
asi puede decirse, sin que nadie antes de Séneca, haya tenido
la idea de alzarse contra ella. Al principio, no hubo més que

(5 André Chénier, Odes. Epod. L.
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tres parejas como adversarios ; pero después existieron céntena-
res. Se empled para ello a los prisioneros de guerra y esclavos
seleccionados vendidos a.tal efecto por sus. duefios. ' Hubo
empresas de reclutamiento que procuraron a los empresarios
enormes fortunas y éstos.organizaron especticulos de muerte
como en la actualidad puede abrirse una sala .de cine.:Cuan-
do uno de:los combatientes se mostraba recalcitrante, se le
empujaba a la pelea con un latigo o con un hierro candente.
Los muertos y los moribundos eran arrastrados fuera de la
aréna con un garfio, y en’ una sala contigua se remata a- los
segundos y se despojaba a los muertos.

No citamos esto a causa de su atrocldad pues ya veremos
otras en todo el universo; sino que resaltamos un, rasga de la
opinién romana que es bastante sorprendente. En un tiempo
en que abundaban los morahstas y los hombres rehglosos. no
se ha elevado una voz contra semejantes practlcas. Los Pa-
dres de la Iglesia tendrdn que luchar violentamente, y duran-
te mucho tiempo, para curar y alumbrar en este punto el

alma de sus fieles. v

Todas las nociones relativas a la antigua religién romana
son bastante flotantes y nunca se ha tratado de esclarecerlas.
La religién, en Roma, no tienz un carécter particularmente
teolégico o mistico, sino mas bien juridico. Se otorga su de-
recho a la Divinidad y se espera de ella, en recxproctdad la
concesién de un derecho. correspondlente que serd ‘garantia
en la vida humana, curacién de los males y esperanza de los
bienes. Se 'pide a los dioses su proteccién y su favor a cambio
del culto, do ut des. Se coloca de este modo al derecho hu-
mano y la moralidad humana bajo su salvaguarda, en la me-
dida en ‘que ellos mismos se muestran apegados a tales va-
lores. ‘

Este culto romano tiene tres grados. Existe el ‘culto do-
méstico, en el que el padre de familia es sacerdote: se es-
pera de él, naturalmente, una proteccién sobre todo familiar.
Hay el culto gentilicio, que concierne a un parentesco més
amplio, la gens, donde el poder piblico interviene mas, es-
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perando favores mas ampliamente extendidos y una salva-.
guarda méas poderosa. Finalmente, existe el culto piblico, pro-
piamente dicho, a cargo totalmente del Estado, Comprende
la oracién y el sacrificio, oracién ritual, de ninguna manera
interior y mistica, sino precisa hasta el escripulo, sin lo cual
su eficacia quedaria comprometida, y lo mismo ocurre.con
los sacrificios, que aparecen regulados meticulosamente y es-
crupulosamente realizados.

Tal es la antigua religién romana, en la que se abre paso
la idea que se hace de los bienes y de los males, de su origen
y de los remedios que llevan consigo el sufrimiento y la mala
fortuna. Se remonta esto al siglo VI de nuestra era; y bien
sea bajo los reyes, o bajo la Repiblica, o en los tiempos del
Imperio, no se da evolucién aparente. Sin embargo, el des-
pertar de mas elevadas culturas modifica el fondo y le trans-
forma.

Entre las instituciones nuevas, hay una que nos importa
sefialar aqui como testimonio de las convicciones reinantes,
que es la de los aruspices, cuya tarea consiste en interpretar
los signos del cielo, preveer los males e indicar, casi oficial-
mente, lo que conviene hacer para apartarlos. El colegio de
los aruspices entra en escena a iniciativa del Senado, y al
modo de un grupo de expertos o peritos da una consulta
auténtica. Bajo la Reptblica, la seriedad de la institucién no
se presta a muchos abusos. M4s tarde, el aruspice se trans-
forma voluntariamente en un echador de la buenaventura.

Con el mismo espiritu se establece la consulta de los libros
sibilinos, de origen griego, teniendo por finalidad descubrir,
frente a los acontecimientos nuevos, los bienes y los males
que pueden preveerse y las intervenciones oportunas.

Por los alrededores dcl afio 293 antes de Jesucristo data
un nuevo culto que interesa para nuestro objeto, el de Escula-
pio, curador de los males corporales, culto de origen helénico
también y que adquiere en Roma un gran desarrollo. Algo
més tarde, la misma pasién de multiplicacién de dioses y de
utilitarismo practico hard que se designe una divinidad para
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el 'buen funcionamiento de las cloacaside Ramn‘ 2

teresa vivamente a la salud pubhca'; es'la Dea’ dwcina,
igual mbdo que  hubo, cuando los Ramama comenzaron a
tener ‘una flota en el Mediterrdneo, las: diosas Tempestates,
a quienes trataba de aplacarse delante de los altares erigidos
en su honor.” También habra la Victoria que :personifica de
modo distinto’los atributos del = Japiter Victor: de otros tiem-
pos. Esto’conduce al verbalismo mas: decadente,! cuando s&
le. dmmza como Securitas o Aeternitas. Imperii, etc.

“Por'lo’demas, la religién romanasﬂe;helemza cada vez més,
y poco déspués del desastre de Trésiniéno‘(ZW antes de Jesu-
cristo),.al ser aplaétado'por Anibal ‘el Cénsul Flaminio, suce-
de que, en virtud dé nuevos oriculos y - nuevos prondsticos
divinos, el panteén helénico reina en Roma con’ ‘nombrées més
o menos nuevos. Lo que nos mteresav-partxcularmente aqm,
es que’estas innovaciones se producen: casi- 'siempre con oca-
sién de las calamidades piblicas, y,. por tanto, en relaclon
con el obsesionante problema del mal. : :

A tanto se llega, que se produce una podérosa reaccién
en las capas méas cultivadas de la nacién, reaccién que se
colorea de escepticismo en los siglos Il y I antes de nuéstra
eéra. Ennio proclama ya, como lo hard Lucrecio, que no hay
duda de que existen dioses, pero que no s¢ ocupan de nues-
tros asuntos, gue de no ser asi, dice, veriamos descender la
dlcha sobre los buenos y la desgracia sobre los malvados, lo
que no sucede, Por otra parte, la invasién de las ideas grie-
gas se prosigue, a veces, en un sentido elevado, como cuan-
do se trata del despertar del Estoicismo con Séneca, Epicteto
y Marco Aurelio, de quienes ya hemoa seﬁalado sus elevados
pensamientos. . . : o

En fin, mientras Roma

. «bajo el propio martzllo, en polvo se. tornaban.
' (V. Huco.)
se produce la invasién de los cultos orientales, que inundan
de supersticiones, a menudo obscenas y sangrientas, la vieja
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tierra fatigada y ya bamboleante que sostiene la civilizacién
romana. Una inmensa confusién se introduce, en la que hay
de todo, puro e ignoble, de sabiduria y demencia. En vane
Augusto trata de reanimarlo todo; no obra sino sobre formas
y en el sentido de su propia gloria, Las almas se hallan fati-
gadas. A pesar de que Propercio ha dicho: «Mientras viva
César, apenas si Roma temera a Japiter», la masa sé¢ da cuen-
ta exacta de que el mal no estd vencido y que Roma oscila
ya sobre sus fundamentos. Deséase, a la vez, la razén y el
misticismo, y el sistema romano no procura ni uno ni otro.
Desde arriba y desde abajo crece una oposicién. la confu-
sién cunde por todas partes. El culto de Mithra va ganando
graclas a la atraccién, v digdmoslo también, a ciertos aspec-
tos elevados de su moral.

En Virgilio se abre paso una doctrina emparentada con
el neo-platonismo, que atribuye al mal el descenso de alma
én la materia. «Hijas del cielo, las almas se hallan animadas
por una llama divina mientras una envoltura temporal no vie-
ne a entorpecer su actividad bajo el peso de terrestres érga-

nos y miembros moribundos». (Eneida, VI, 730-732.)

Reformas sucesivas tratan de establecer un poco de orden
y de elevacién en el panteén romano; pero estos remedios
son demasiado débiles o demasiado tardios para detener la de-
cadencia. Se esperaba ctra cosa. Mientras las legiones récorrfan
todavia el mundo, y los legistas forjan vinculos para las naciones
y las almas, v nubes de administradores domestican a los pue-
blos antigua o nuevamente vencidos, los pensadores y poetas se
remontan a veces por encima de esta prosperidad viciada que
no alegra al mundo, sino que, en todo caso, la derrama al
precio de la servidumbre y no promete nada a las aspiracio-
nes tras el ldeal.

Entonces es cuando, en la Egloga a Pollion, aquel a quien
se ha llamado el cisne de Mantua, y que les primeros cristia-
nos creyeron profeta, deja percibir la mas alta esperanza que
hace sofiar a los hombres:
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«Y ‘como un alba inmensa ¢n una oscura noche, |
‘en ¢l nacia, sin. nombre, una gran esperanza» (3).

(106 43 anres de J. C)‘

Antes ‘de ver elevau:sc la nueva 1uz. hemoa de dar una
gran. vuelta, y estudiar :primeramente dos persenalidades ae-
fialadas, en las que nuestro problema s¢ aborda con, 4nimo y
valor, y a veces, par lo menos en uno, de eu.os, na, sin feli-
ces. elementos de solucién. REECIIDCRNE I ;

En el momento en que las ambxcron@s de Jul‘ Y Cesar se
habfan manifestado, Ci icerén, apegado a las. an'_guas insti-
tuciones, se retird de 103. negoczos ¥ busco refuglo, en Tuscu-
lum, en la filosofia, que siempre habfa amado, y que le pro-
curé una hermosa coartada, aunque, a decir verdad, por poco
tiempo. Alberto Magno proclamaba a Cicerdn «nulo en filo-
soffan, y si por tal se entiende la metaffslca o la' cosmologia,
ello es exacto. Pero en moral no es’ déspreciable este emi-
nente orador. Santo Tomas le cita muy amenudo con el nom-
bre de Tullio y no sin estima. Con respecto a nuestro proble-
ma, sigue muy de cerca las huellas de los Estoicos, pero con
una- libertad de espiritu y puntos de vista personales dignos
de seiialarse. v

Entre los tratados ﬁlosoﬁcoa fechados en Tuaculum aquel
gue lleva el nombre de Tusculanes y que reunfa cinco diAlo-
gos bajo el titulo de Disertaciones, o Cuestiones, :se refiere
casi por completo al problema del mal. El autor se dedica
primero a juzgar de la muerte. ¢ Es la muerte un mal? Sus in-

(3) Fernand Gregh: La Chaine élernelle. «Virgilion. Virtor Ifugo ha
escrito’ por su lado, comentando el mismo ecanto virgiliano:

«Dios querfa ante todo, rayo del Hijo del Hombre,
que el alba de Belén blanqueara la.faz de Roman.

(Les voix interieurcs. XVIIL)
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quién? ¢lara aquellos quc ya estdn muertos, o para aque-
llos que atin estdn vivos? — Para todos éstos, se le contesta—.
Pero si la muerte es para ellos un mal, ¢se debe a que sufren
por ello y son desdichados? — | Sin duda ! — Pero, ¢cémo se
puede ser desgraciado cuando no se es, y cédmo se puede
sér desdichado por el hecho de la muerte cuando atin se
estd vivo?

Uno se da cuenta de que por ambas partes €so no es re-
plicar. Hay tal vez un maés alld de la muerte, y el temor de
ésta, entre los vivos, es un penoso sentimiénto del que es res-
ponsable la muerte. A esto responde Cicerén con el espiritu
de Sécrates. La inmortalidad no es a sus ojos absolutamente
ciérta, como no lo es ninguna nocién transcendente. Profesa,
con tal motivo, el probabilismo de Carneades, que no con-
cluye jamés sino en verosimilitudes. Unicamente en moral
es donde se afirma su espiritu y su elevada prohibidad triunfa
de sus escripulos. Sin embargo, se adhiere voluntariameénte
a los argumentos del Fedon en favor de la vida futura; pero
entonces, dice, no es una vida miserable la que hay que
esperar, sino una vida con les dioses si se ha merécido o, en
caso contrario, una nueva vida terrenal que no serd necesa-
riamente desgraciada. Todo lo que se dice del Tartaro no es
méas que un tejido de fabulas y no hay por qué detenerse
en ello.

Se vé que Cicerén vuelve al dilema de Pascal. Eterna-
ménte reducidos a la nada o desgraciados, dird el autor de
los Pensamientos ; eternamente aniquilados o dichosos, le gue-
ta decir a Cicerén. Y se burla de las imprecaciones que los
poetas han puesto en labios de los héroes apasionados refe-
rénte a los despojos o a la tumba de sus enemigos, a los que
quieren vor pisoteados, violados, humillados, como si con
ello experimentaran algo. Eso son puerilidades, declara. Con-
cluye que la naturaleza al consagrarnos a la muerte, nos re-
tira de la prisidén y deja caer nuestras cadenas «con el fin de
que podamos encontrar, en el descanso eterno, nuestra ver-
terlocutores lo sostienen; pero les pregunta: un mal, ¢para
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dadera patria, o estar libres para sxcmptc cle sentimiento
dolor» (4). paiiEr e e

En un fragmento del Hortensio, conservado por San Agus-
tin—tratado del que hay que lamentar la pérdida, pues tuvo
una feliz' influencia ‘sobre el vacilante pensador. de Cassia-
cum—, Cicerén da una nota més elevada y firme. «Aplicén-
donos dia y noche a estas investigaciones (de filosoffa), forti-
ficando nuestra’ inteligencia, que es como el ojo del alma, y
teniendo buen cuidado de dejarla debilitarse, todos tenemos
ocasién de esperar que si el 4rgano ‘del sentimiento y del
pensamiento es mortal y perecedero, nos serd suave morir
después de haber cumplido todas las condiciones de la existen-
cia: humana, y- que ‘en lugar de ver eniel aniquilamiento una
desgracia, le aceptaremos como el descanso de laivida. Si, por
el contrario, segun pretenden los ‘antiguos filésofos, que 'son
también los més ‘grandes y los més: celebres, poseemos un
alma ‘inmortal y divina, es menester ‘creer ‘que ‘cuanto més
activa sea’ en esta vida, es decir; ocupada en la sabidurfa y
en el déseo de aprender, tanto menos se mezclard con los
errores 'y las pasiones humanas y méas facxl le sera elevarse y
remontarsé al ‘cielo» (5). :

En cuanto al estudio de la primera Tusculana, se acaba
con un acto de fe'en la Providencia, en el que'se reconoce lo
me)or del alma estoica s «Nada dc 10‘ que ha sido’ det»rmlna-

sualidad, 'no 'es una mano: ciega’ 1a" 'qde nos' ha' producxdo
Debemos ‘el ser, y ‘no puede dudarse de ‘ello, a’'una potencia
que vxglla el género humano, y no“se ha preocupado de ha-
cerncs nacer y conservarnos la“vida’ para precxpxtarnos, des-
pués de habérnos sometido a todas las miserias de este mun-
do. en una muerte seguida de un mal eternon (6). '

" Por elevado que séa este lenguaje, uno se halla obligado
a afirmari que estd muy lejos del altfsimo sentimiento de la

(4) Tusculanes. 1. 19.
() Crs. San Agustin. De Trinitote. I X1V, cap, ult.
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responsabilidad moral que convierte en serio y hasta en tré-
gico el principio cristiano.

Volviendo de la considerzcién de la muerte a la de la vida,
Cicerdén se pregunta, a la zaga de los estoicos, cuéles son los
verdaderos males, en correlacion con la cuestién de saber
cuélés son los verdaderos bienes. La respuesta no es dudosa
para él. Todo su propésito, en las Tusculanes, al hacerle
comprender a su lector que sélo depende de él el ser dichoss,
no llega a confesar que lo que precura la felicidad, a saber,
los verdaderos bienes, pueda hallarse a merced de la fortuna
y no depender de modo exclusivo del sujeto moral. Sostiene
tenazmente y con una elocuencia que no puede asombrar
tratindose de él, y también con gran refuerzo de paralogis-
mos, que sblo la virtud puede contarse come elemento de
felicidad; que el hombre virtuoso no puede adquirir nada
que aumente su dicha, ni perder nada que la disminuya;
que lo que se llama pena no debiera afligirle, ya que la aflic-
cién, a titulo de enfermedad del alma, le estd prohibida al
cabio; que lo mismo ocurre con el dolor corporal, y qué, por
tanto, el sabio pueds ser dichoso, y perfectamente dichoso,
«hasta en el toro ardiente de Falarisy.

Esta doctrina inhumana, la opone a los Peripatéticos de
su época, y a través de ellos, especialmente, a Aristételes y
a Teofrasto, que han hablado mé&s razonablemente que él.
Se niega a distinguir entre lo esencial de la beatitud, que es,
en efecto, la virtud cn ¢l amplio sentido de la palabra, com-
prendiendo los conocimientos y las buenas disposiciones ac-
tivas, y lo accesorio, necesario, sin embargo, en cierta manera
y en cierta medida, para que la virtud pueda desplazarse y
llegar*a conseguir sus fines.

Sin embargo, acabada su hermosa diatriba, quiere suavi-
zar un poco, y convenir que hay tres clases de bienes, en lu-
gar de que la sola virtud reivindique este titulo; pero es a
condicién, dice, de «que los bienes corporales y los bienes

iy Tusculanes. L. propre fiwem.
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extenoreq ‘estén ba)o nuestros pies,: y- no sean ﬂamados bumés :
discutido el pro y el contra, lo que ‘nds/ parece mas vero-
los. pretsendidos’ adversarios ¢ han afirmado jamés otra cosa?
Volvemos a encontrar aqui, una vez més, el verbalismo es-
toica, con una fuerte tendencia a la exageracién: oratoria.

De un tratado ‘al otro, y a veces en’ el curso del mismo
tratado, se ‘observan diversos maticés doctrinales. El autor
lo sabe. En la quinta Tusculane (II), 4n interlacutor, al ha-
cerle observar que existe contradlcclén ‘entre sus puntos de
vista actuales y los de otrd de sus obras, responde ‘En nues-
tra Academia, vivimos «al dfa», diciendo, despues de haber
discutido el pro y el contra, lo que nos paxece lo mas vero-
simil en ese momento .

Al set la virtud el Gnico bien verdadero y, el vicio el dnico
mal verdadero, a cada cual le es licito encontrar la vida hermo-
sa. Si sus sufrimientos corporales se lo xmplden, no es razén
para que los declare como verdaderos males, puesto que, si
tales sufrimientos llegan a ser demasiado importunos, dt él
depende hacerlos cesar mediante la muerte voluntaria (8)
Cicerdn se sitGa asi al lado de Séneca, en contra de los maés
rigidos Estoicos, que prohiben el suicidio. Afiade, ademas,
que, de ordmauo, el sabio sabe soportar y lo hace bi¢n.

Establemda esta doctrina, el pensador tiene autoridad con
ella para exonerar a la Providencia de los reproches que le
dirige el hombre vulgar. Dlalogando con Bruto. sobrino de
Catén de Utica, le dice: «Si existe una verdadera v1rtud——y
la existencia .de vuestro tio Catén no lo permite poner en
duda—, concibo que mantenga por encima de ella todas las
vicisitudes humanas; que mire con ojo mdlferente todos los
azares de la vida, que desdeiie, 1rreprehenslble y pura, todo
lo que no es virtud, mientras que nasotros, que por locas alar-
mas prevenimos:los males que han de ocurrir y agravamos

(7) Tusculanes. V. 27
(8) Tusculanes. V. 40.
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los presentes, preferimos acusar a la naturaleza mejor que a
nosotros mismos» (9).

También rcsulta de la doctrina expuesta que una infrac-
cién grave contra la virtud y la justicia debe considerarse como
algo peor que la muerte. «Quitarle a alguien sus bienes, apro-
vecharse dv! perjuicio causado a su semejante, es més contra-
rio a la naturaleza que la muerte, el dolor y todos los demfs
males corporales o externosy (l0), Por ello, hasta debfa re-
chazarse ¢l plantear la cuestién de saber si, a veces, se puedﬁn
realizar actos malos con vistas a un gran provecho, pues el
obrar mal no puede ser nunca ventajoso (I1).

Hemos visto hace poco a Cicerén desterrar del alma del
sabio todo cuanto lleva el nombre de pasnon, como la triste-
za. No tolera, efectivamente, ninguna, lo mismo la pena que
la inquietud, el temor, el descontento, hasta la piedad y, con
mayor razén, la codicia. Todas estas inclinaciones se engen-
dran una a otra y sélo pueden turbar el alma, destruyendo la
armonfa interior que busca una sabia razén. Son éstas ver-
daderas enfermedades, y el pensador se asombra al ver que
se persiguen con tanta diligencia las enfermedades corporales,
mientras que las del alma tienen tan pocos médicos. Verdad
es, dice, que si la filosofia puede jugar s¢émejante papel, sélo
pertenece a nosotros el aplicar sus preceptos; con ningin
otro podemos contar para ello.

En cuanto a lo que se llama amor, nuestro pensador quie-
re excluirle, segin dice, de las malas pasiones, si se 1&¢ mues-
tra uno que no dé preocupaciones, ni inquietud, ni cause
deseos ni sospechas, y, sobre todo, que no arrastre a una
multitud de desérdenes y de indignidades. En tales condicio-
nes, no lo reprobara. Pero, ¢dénde esti ese amor? Los grie-
gos han tolerado, sin embargo, esa pasién, y ello a despecho
de la misma naturaleza. Parece ser que donde se establecié

W Tuscadares Vo[,
(0) Do officiis, U vy Tusculanes, 1.1
(1) Oc¢ Officiis. HI. XV oL saepe alibi,
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la costumbre fué en el Gymnasxo por-eso Ennio llama a 108‘
gimnasios: escuelas del vicio. Pero,: aun ‘cuando . se oponga
meénos a la naturaleza, el fildsofo no; puede mdlgnarse que se
haya hecho un dios del autor de tantas extravagancias y tan-
tos crimenes: «A pesar de que pongamos:a parte el desen-
freno, las intrigas, los adulterios, los incestos, todo lo que el
amor arrastra de crimenes, reconocidos como tales, y sin re-
ferirnos a los ¢xcesos a que conduce ‘en su furor, ¢no hay, én
sus excesos més comunes y que parecén los mas frivolos,
una agitacién de espiritu, una incertidumbre pueril de la que
un hombre ‘debiera ruborizarse? En' cuanto a pretender:in-
troducir 'en él una moderacién que pueda satisfacer al sa-
bio, ‘tanto valdria icomo pretender desvanar con peso y me-
didan (12 o i cuEmmed o el e

. Volviendo al dolor; del que hasta aqui no se ha dxcho smo
muy poco, vemos que Cicerén tiende a sefialar exactamente
su posicién frente al estoicismo. Por una parte aprueba y-por
otra censura. Primero se queja extensamente de los poetas
griegos y latinos que se lamentan a grandes voces de los do-
lorés de los héroes y les hacen hablai como mujercillas, *aun-
que fuesen Prometeo o Hércules. Este lenguaje que se én-
sefia a los nifios, al lado de las blanduras y molicies de la
educacién que les dan, es mas de lo que conviene para de-
bilitar el alma frente a las pruebas de. la vida, A este respec-
to, tenfa razén Platén cuando destcrraha dc 84 Repubhca
ideal a los poetas.. . s

No es ésa una razén para pretender que el sablo, mtro-
ducido en el toro de bronce ardlente de Falans se halle obli-
gado'a decu-, como le sugiere un estoxco algo absurdo: jQué
agradable es esto! [Qué poco me precocupa! Semejante
obstinacién no es mas que necedad. Lo digno de un hombre
en semejante caso es la pacxencxa, y no una pretendxda in-
sensibilidad que no puede ser sino ficticia,

El do]or siempre se halla lejos de ser el mayor de los ma-
les, segiin han pretendido ciertos ﬁlpsofos, como Aristipo, y

(12): . Tusculanes. IV, XXV.
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como el mismo Epicuro pretendié. Ni siquiera debe decirse
que el dolor puede ser colocado entre los verdaderos males;
es tan solo una prueba para la virtud del sabio. No hay ver-
dadero mal sino en lo que es vergonzoso y criminal, yies una
verglienza para un hombrs de corazén gemir, lamentarse y
llorar. Esas debilidades no hacen mas que agriar el dolor,
lejos de remediarle. En la templanza, en la justicia, en la
fuerza, en la grandeza de alma, en la paciencia, es donde se
encuentran los mejores remedios contra el dolor. Los ejerci-
cios fisicos, las fatigas también lo procuran, segin nos lo
muestran los ejemplos de los Espartacos, de Mario, de los
gladiadores, de los veteranos. Y para acabar, el remedic om-
nipotente aqui, es la inspiracién de la razén. ¢ Es conveniente,
a decir verdad, que los combatientes del circo, barbaros que
a menudo no son mas que bandidos, llegasen a un- despre-
cio del dolor que va hasta lo inverosimil, y que la razén y
la reflexién se mostraran incapaces de producir los mismos
efectos?

Apélese, pues, a todas las potencias del alma, represen-
tandose la vergiienza de una cobardia, proponiéndose gran-
des ejemplos, aliviAndose si conviene y reconfortdndose con
gritos o exclamaciones que no sean gquejas, sino un a modo
de tensar poderosamente su ser, seglin hacen los atletas en
el ejercicio o los guerreros en el combatz. Finalmente, y so-
bre todo, si se sufre por una noble causa—¢acaso no lo ¢s el
honor de sufrir? — penetrdndose de la grandeza de ¢lla es
como se asegura uno contra el miedo y la cobardfa.

No hay que decir que hablando en general no debe colo-
carse el dolor entre los males, como su contrario éntre los
bienes. Los Estoicos se equivocan y jueégan con las palabras,
cuando pretenden que el dolor no es en modo alguno un mal,
aunque por otra parte le huyan si pueden, dificil de soportar
y contrario a la naturaleza. En esto se contradicen; pues ¢no
debe ponerse en el orden de los males todo lo que aborrece
y abomina la naturaleza, como en el de los bienes todo lo
que ella acoge y llama? Mas, puesto que todos los dolores
juntos no alcanzan a la malicia del erimen y del dechonor,
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pacxentemente (|3) i ‘ ;

El lector atento encontrara en el deeﬁnvolmm:ento de
nuestro Qradqr filésofo muchas mdec;sxones de vacabulario y
hasta de-. dactrma pero. lo .esencial es: firme y: bucno En
cuanto a la esperanza que pu»da tenerse de ver practicar
realmente tales maximas, el mismo que: las. fnrmmla es escép-
tico. Después de descnbu .y alabar el comportamwnto del
sabio, confiesa, como otras veces Cleanto, que jamés vié a
uno de ellos. Pero, afiade, la filosofia nds da la idea de lo
que debe ser, suponiendo que pueda serlo alguna vez.

Los deberes humanos, sobre los que Cicerén, ha com-
puesto un tratado especial (De Oficiis), han sido considera-
dos por él con gran nobleza. Se aprovecha del vasto esfuerzo
realizado . por los Estoicos, y. antes que. ellos, | por Sécrates,
Platén, Aristételes y sus émulos. Con frecuencia.no se halla
lejos del Evangelio. Los odios vigorosos que reclama Alceste
con motivo del mal moral le encuentran aquiescente, auh
cuando la urbanidad aporte a ello las idiosincrasias necesa-
rias. La obra compuesta para su hijo, . por entonces en Ate-
nas, en.la escuela del filésofo Cratipo, es ¢l t¢stamento de
‘un padre digno de este nombre y mérece la fortum que se le
ha reservado en todas las épocas.

Hay que sefialar en €ste pagano un ram, yies su pmtesta
contra aquéllos que hacen de la justicia un negocio © cues-
tién nacional,” no xmporténdoles nada cuando' se refiere al
extranjero. Los que piensan y obran asf, dice, wrompen los
vinculos de la Sociedad Universal del género humanoy (14).
Elevada concepcién que, en esta’ fecha de la historia, esta
bien lejos de ser corriente,"

Un tedlogo catdlico no puede dejar de sefialar cuan ri-
gxdos son sus prmcxplos de rectitud y honradez No forma

(13) De Officiis. 111, x.
(14) Idem. IIL. vi
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parte de los grupos relajados que ha habido a veces que
combatir. Plantea muchos casos de conciencia y los resuelve
como hombre concienzudo y de corazén. En materia de pro-
babilidad, por ejemplo, es claro. En su tratado se halla esta
hermosa férmula: «En caso de duda sobre la justicia de una
accién loable, abstente; la equidad brilla por su propio res-
plandor ; la duda sélo, ya parece meditar la injusticia» (15).

Es de lamentar, sin embargo, que este hombre tan justo,
y que ha dado de la politica definiciones tan elevadas, parez-
ca admitir sin restricciones el derecho de conquista. La prac-
tica perpetua de Roma, que responde a lo que San Agustin
llama grande latrocinium, no le escandaliza (i6). Sin embar-
go, quiere que la guerra tenga como finalidad la paz, es de-
cir, seglin lo explica, la garantia contra todo insulto. La res-
triccién no es suficiente. Parece que Cicerén, a ejemplo de
muchos de los patriotas de nustros dias, piensa en la justicia
de maifiana, una vez adquiridos y cuidadosamente entrojados
los frutos de la injusticia.

En suma, a despecho de sus vacilaciones y de sus incer-
tidumbres, no se puede decir que, en el estudio de nuéstro
problema, Cicerén haya probado la inferioridad en lo que
concierne a lo que podia llegar un noble pensamiento antes
del Evangelio. Sus tesis metafisicas son vacilantes e inexis-
tentes; pero su conviccién de hombre se establece sobre tres
bases que constituyen lo esencial de un pensamiento espiri-
tualista: la creencia en una Divinidad justa y bienhechora,
la inmortalidad del alma y la ley del bien. Con esto, el pro-
blema del mal puede encontrar una solucién y, en conjunto,
la encuentra.

LUCRECIO
(98 - 53 (?) antes de J. C.) @

Al ocuparnos de Lucrecio, nos retrotraemos, al parecer,
hasta Epicuro. Y, en efecto, sus soluciones son en conjunto

(1) Idem. 1oy,
b (6 Tdem Lo
¥
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EL.PROBLEMA DEL MAL 3
las mismas de éste.” | Pero qué diferencia de tono! Epicuro
simula, ‘por lo ‘menos, : la ‘serenidad ; ‘aqui la ‘pasién se desbri-
da. Eplcuro €s un antiguo de verdad ; Lucrecto ‘es un moderno
y casi’ un romantico. Es un vehe’mente*, y' no sorprendena
ver a un psiquiatra apoderarse de su caso para colocarle entre
sus clasificaciones, tal vez con alguna idea preconcebida, pero
sin .que sé le pueda decir que no tiene razén (17). Para este
crftico el De Natura Rérum.es como: «la Sinfonfa heraica del
libre pensamienton,: pero compuesta por un hombre conturba-
do, con'el que pueden’ simpatizar, a tal titulo; los méas since-
108 creyentea, Si, trata de matar; el mxateno, es porgue pasee
hasta el gufnmlento la mqmetud del mismo. Aspira a devolver
a los, ,hqmbres una paz queé él no tiene y que, tal vez, sofidn-
dola, conquistara despues. Semejante esfuerzo es tan conmoye-
.dor como triste, tanto:mas. cuanto que,: ptesentando combate
al misterio, este poeta: dice todo lo gue’es mene,sth para. jus-
tificar..con ello la mﬂuencxé y hacexla aun ,mas, ‘profunda a
nuestras miradas. .

“Un temor supersticioso’ inculcado 'en su infancia paréce
haber sido el punto de partida de'su confusxon. Al aspirarsa la
liberacién, piensa, como en otros tiempos Epicuro, que era
menester atacar la supersticién mediante la ciencia. «Si se vie-
ra bien la causa de su mal, dedicariase, dejando aparte cual-
quier otro asunto (jam rebus quisque relictis), a estudiar pri-
meramente las leyes de la naturaleza; pues es.la eternidad
quien es su causa.y no una. hora»:(18). Busquemos; pues, las
verdaderas causas, y descartemos por ello la‘espehie de demo-
nologfa con que se las ha sustituido en tiempos de ignorancia.
El procedlmlento era bueno ;pero con la cond1c16n siempre
necésana de sustituir . lo falso por lo verdadero, y, en la espe-
c1e las superstlclones por la rehglon verdadera, por. lo menos,
la que puedc, descubrir el hombre :

Alli, donde prcuro habia fracasado Lucncno tampoco
iba a tener éxito: no era més que poeta. xba a la zaga. Pero

(7 Ch Dr. Logre: La Angusliv de Luerecio, 1947.
(18) 1. 11, 1.071-1.076.
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el lado negativo del procedimiento se sosténia con .una maes-

tria que no puede por menos de admirarse, de igual modo

que uno se lamenta y ama a este iconoclasta que derrocaly

démole no por malicia, sino por algo parecido a la desespe-
.s

racién.

El poema da comienzo con un himno a Venus. Este princi-
pio podria engafiar, pero veremos que los ritos de la diosa
aparecen alli para algo, y pronto nos sentiremos edificados con
lo que piensa el autor respecto al amor. No ocurre lo mismo con
el caro Epicuro, del que un elogio ditirimbico, resumido des-
puéds, ocupa un espacio muy considerable en el primer li-
bro (19). Este inflamado himno hace del filésofo samosata
algo méas que un dios, precisamente porque ha destronado a
los dioses, arrojindoles a una regién donde no pueden dafiar.
Su culto se declara de lleno; su aparente goce exulta. Pero
por més que haga, la opresién del mal no se desata asi. Lo
que expresa a pesar suyo, no es la liberacién, ni la exorciza-
cién decisiva de este temor de la muerte, a quien quisiera
ver como la arrojan fuera, «la cabeza lo primero», sino mas
bien sus sentimientos de angustia. '

i Ah, esta muerte «que todo lo ennegrece, sin dejar sub-
sistir en nuestra alma un placer limpido !» La idea de la con-
denacién posible va detras, y diriase que el poeta se debate
contra ella mientras la niega: «No hay ningin medio de conte-
ner, ningdn recurso, puesto que es menester temer las penas
eternas después de la muerten.

Saber lo que es esto; si, saber, he ahi lo urgente. La im-
portancia de fijarse en lo que hay o no después de la muerte,
se le aparece a Lucrecio igual que a Pascal. Sin ello, no se
ocuparia de los 4tomos. «Yo comprendo que no se profundice
la opinién de Copérnico, |pero éstal», decia el solitario de
Port-Royal, y Lucrecio: «¢en qué estado deben los mortales
pasar el tiempo que queda por correr tras de la muerte? He

(I 1.1 62-80.
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8l pom lo dmﬁnoa* encuentra :ana aolucxémapwg&adoxa ‘piensa 4
que ‘al fin. estard tranquilo’ y: podré- ’mmqwlwar a los: demas. L
Pero serd tan poco lo que ‘asté tranqmlw ‘qm se mutaré.

PR RTIEERR TS IS StE o U i BRI

*La mqtﬁetuw idel: destino se’ halla provocada en nosotros de ’
muchas méaneras’ mas para Lucrecio; la'gran ‘cuestién se plan-
tea, sobrefodo, ante:el: espectaculo delicielo. " Pues,  cuando
contemplamos estos’ espacios infinitos, dice, se despierta y le-
vanta. 'su cabeza :una angustia hasta''entonces ahogada  por
otros cuidados. ¢ No hay allf una potencia infinita y divina que
hace girar en movimientos diversos todas esas blancas clarida-
des?.(21)..«Veo esos horribles espacios del universo qus me
encierrany, décia Pascal. .«El silencio eterno de esos espacios
infinitos. me ‘asustay. No hay duda que el gran solitario cristia-
no, si no hubiera tenido el recurso de asirse a los brazos de la
cruz, hubiera podida, como el poeta latino, ‘abocar:en la nada
y en la desesperacién. Pero él habfa tenido su noche'ilumina-
da y de certéza;conservaba sobre él "su testimonio, y de
véz en cuando ponia en-ella su mano. Pues blen. ¢ por qué el
poéta no habréa tenido la suya?

La ha tenido, y, cosa curiosa, con los mismos caracteres
de iluminacién mistica ; ‘pero a la inversa. Lo que ilumina a
Pascal es'una inmensa esperanza. Lo 'que ilumina a Lucrscio
es una liberacién, después de rechazar todo temor y toda es-
peranza. El espacio infinito donde nadan'los mundos se le apa-
rece tal como lo veia su maestro Epicuro,'y é] no ha visto, alla
en la altura, sino dioses inofensivos, hijos también de la na-
turaleza, y abajo, cuando llega a ser' transparente’ para él la
tierra, el vacio puro, sin ninigin lugar para el Aqueron {(nus-
quam apparent: acherusia templa).: De esto se siente seguro;
pues ‘el espesor de’la tierra no impide a su rirada’ visionaria
distinguir bajo sus pies todas las perspectivas del ‘abismo (quae-
cumque infra per inane gerantur). Ahf estd lo esenc1al pues

(200 L. IIT. 1.071-1.076.
(20 L. V. L207-1.211.
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el miedo al infierno es lo que parece dar lugar a este extraiio
ateismo que admite los dioses, con tal de que la Naturaleza
los encuadre, con tal, sobre todo, de que sean serenos (divum
Numen sedesque quictae)y (22).

¢Se aquieta con eso? Desde el momento en que nada hay
que temer después de la muerte, la misma muerte es indife-
rente, y no debe retener nuestro pensamiénto. [Ay! tendrd
la misma obsesién que antes; pero obsesién, dirfa yo, no es
temor ; habla de ella para tranquilizarse e intentar tranquilizar
a los demé4s. Por eso persigue a aquellos de sus razonamientos,
capciosos a veces, que conservan, a este respecto,. terrores
vanos.

Cree de buen grado que el temor a la muerte y al Aqueron
es la causa de todas las agitacioneés y de todas las desviaciones
humanas, comprendiendo en ellas los crimenes més negros y
las gestiones mas absurdas. Ella causa las guerras, eféctos del
estallido de la acumulacién de nuestros vicios. La acusa hasta
de motivar suicidios, por desaliento y' desesperacién de una
vida que debe acabar asi. Segtin él, los hombres no corren
tras los honores y riquezas, y esto hasta el crimen, sino para
escapar a la angustia de la muerte. Es una diversién, un «diver-
timento» que dirfa el pensador moderno. Quien se libra de
esta angustia vive apaciblemente, y también «piadosamenten,
pues su serenidad emparenta su vida con la de los dioses.

¢Cual es el sistema de pensamiento que debemos retener
después de esta pseudoliberacién de la que se hace apédstol
Lucrecio? No cree en una divinidad soberana al modo de los
grandes Helenos y de los mejores entre los antiguos. Por enci-
ma de sus dioses inertes y vagos no hay més que la Naturaleza,
y la que él llama Naturaleza es una especie de Fatum al que
arroga los atributos de un dios malo e inexorable: «Polestas
magnas, mirasque vires quae cuncta gobernentn. Semejante
poder no se deja intimidar por las grandezas humanas; se
mofa del imperio v oprime las vidas individuales {res humanas

R DV N B B E AR
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opterit), Es un poder violento, irénico y .cruel, cuya cvoracxom i
se repxte varlas veces en el poema (23). :

Por eso no hdy infierno subterraneo; ‘ni hay Aqueron pero .
hay ‘en la misma tierra, ‘o mejor en las’ almas, otro 'infierno,
que es el temor inttil 'de los dioses allf donde aun persiste ; la
preocupac:én del porvenir y de los malos bandazos de la suer-
te (casum'quem cuique ferat sors) (24),'y la fnala adaptamon
de la naturaleza a las' exigencias de la vida humana 'Del pri-
mer punto se puede liberar, y el poeta traba]a en ello; pero
queda el resto. Si Lucrecio pretende’ desembarazar a la huma-
nidad de los falsos temores, no es en favor de‘una: loca espe-
ranza. No cree en una edad de oro, ni‘en ‘el pasado, ni ¢n &l,
porvenir. l.os hombres primitivos vivian:a la manera de las
fieras (more ferarum),’ 'luchando con estas Gltimas y hostigados
por perpetuos temores, ‘Sin embargo,:eran més dichosos que
nosotros, que ‘al compllcar la.vida hemos multxphcado los do—a
lores (25). IRt ; ;

"La obr§ de la Naturaleza se halla fracasada sl se la relacio-
na con'el’ ‘hombre y su felicidd. (Neqaaquam nolm divinitus
esse paratam naturam rérum, tanta stat praedzta culpa) (26).
El autor se ensafia 'mostrando que Ta tlerra. habitacién del
hombre, apenas si es habitable y resulta més una madrastra
que una Naturaleza benevo]a Las «armonfas dcl uriiverson no
le convencen. I : o7 b .

El poeta tiene, el sentx" 1ento sxemp presente de la mesta-
blhdad de las coaas como la de los’ n'el ﬁn‘
del mundo y lo enfoca desde todas las formas posni;les ruma,
fulguracxon, mcendxo, onvulsxones, mundacxon, temblores de
tierra, diluvio, etc., todo esto puede producxrse en cualquler
instante y en un instante (27) «Todo marcha hacm el ,feretro»,
hasta la Txerra, que pronto aera «como ‘una vie;a que’ no puede

;’H*“ Leideiogeiin
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25 L. V., in fine.

(26) L. V. 195-200.

@7 L. V. 897,
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pariry (28). Y no hay duda, se debe esperar un retorna
cterno fundado sobre la inmensidad de los tiempos, ‘durante
los cuales se agita la materia, y sobre la variedad infinita de

los movimientos provocados por el azar. Teniendo en cuenta

esas dos condiciones «no puede dejar de creerse que muchas

los caminos de la vida, corriendo aqui y alld, rivalizando en

el mismo orden que ahoray» (29). De modo que el mal del mun-

do y de la vida no sélo serfa incurable, sino que estaria sujeto

a una perpetua reincidencia, a una obstinacién fatal. Solamen-

te que eso, afiade el poeta, casi no puede interesarnos perso-

nalmente, puesto que, en todo caso, la continuidad de nues-

tra persona se romperia.

Dificilmente podria encontrarse un pesimismo méas radical,
Asi cuando plantea la cuestién de la felicidad, Lucrecio sos-
tiene, aunque de manera menos sistematica, la tesis de la fe-
licidad negativa que volveremos a encontrar en Schopenhauer.
Censura a aquellos que no saben ver, desde los lugares eleva-
dos del pensamiento, «a los demds hombres, que buscan al azar
los caminos de la vida, corriendo aqui y alld, rivalizando de
genio, disputdndose los_honores, y esforzdndose mediante un
duro laborio de dia y de nochk, por alcanzar la cima de la rique-
za y de la prospieridad». ; Oh miserables espiritus de los hom-
bres, escribe, que derrochais asf una vida tan corta! jEscu-
chad, pues, a la Naturaleza! ¢Qué os grita, qué reclama, sino
apara los cuerpos la ausencia de dolor y, para el espiritu, el
goce de un sentimiento dichoso gracias al alejamiento de lgs
preocupaciones y de los temores?» Tal es la felicidad del sabio,
mejcr que las agitaciones de la persecucién. Y tal es el sen-
tido de suave mari magno, célebre y a veces bastante mal com-
prendido. '

L.a misma esencia de la felicidad, para Lucrecio, es la au-
sencia de angustia; es una deshinchazén f:liz del corazén an-
gustiado. Pero todos no la obtienen. El infierno de la vida,
d¢l que se ha hablado mas arriba, se extiende a las angustias

@8 Lo s,
(295 1. TH. 851-858.
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los verdugos, las argollaa Ia pez, la cspada; enro;ec;das, Iqu
antorchas. Y, en lugar'de estas penas,'la'conciencia’ es quien
mediante el anticipo del femor, aplzca el aguqén y el létigo.
Y el insensato no percibe entonces el fin' de' las desdlchas.
puesto que teme todavfa que la muerte no haga sino agravar
y etérnizar sus penas (30)

En el mejor caso, nuestra vida es monotona guramOs y gl—
rarémos siempre en los mismos c1clos, aunque tuviéramos que
atravesar mil generaciones o no morir nunca, No vivimos sino
una_espécie de vida inerte, abandonando al suefio la parte
mas grande de nuestra edad, sofiando despiertisimos, cami-
nando el espiritu atormentado d¢ vanos terrores, semejando, a
veces, a un miserable borracho al que persiguen sombrias
quiméras, vagando con alma incierta'(3l) "

Hay una ‘pena esencial por cuya, ‘razbén «cada cual trata
de huirse a si mismo, sin poder, como es evidente, evadirse,
quedando apegado a si a pesar de s, y odidndosen. N& era
ese amor absurdo de la vida que se apodera de nosotros a
despécho de nuestra misma apreciacién (mala vitae tania cu-
pido) ; se recurrfa al suicidio. El propio autor sucumblra aél;
pero, después de todo, ¢ para qué? La muerte, a quien se llama
en una noche de pena vendna con’ bastante presteza; la vmla

oA

Vver c rﬁo lo ttata y
canta alai 1nversa{ el autor del De“Natura Rerum‘ Lo que
asombra’ es que &l lo 'véGnicamente en “a paslon y no habla
de’la amxstad tan’ alabada por su maes'cro. El'amor, esta escla-
vitud, ‘esta fuina, esta obseszén esta Iucha cuerplo- a cuerpo,
ests ‘herida que ‘hace ‘caer al herido. como’ siempre, del lado
de la llaga, que arroya uno contra otro' comd furias a dos séres
decididos a gozdr'y a hacer sufrir, apretdndose ‘viclentamente

(30) L. III. 1.110-1.120.
(31) L. III. 1.046-1.053.
(32) L. III. 1.053-1.075.
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aplastdndosc a besos y mordiéndose sus labios... el amor asf
descrito por Lucrecio, le parece una simple locura, un supli-
cio de Tantalo; pues la sed del deseo, en vez de estancarse,
se exaspera, y la unidad buscada siempre huye.

«Os halldis separados, solos como los muertos,
migerables vivientes a quienes mata el beso.»

dird Sully Prudhomme (33). Y Lucrecio tiene buen cuidado én
decirnos que todo esto se halla hasta «en un amor dichoso» (34),
sin contar que en él se encuentran, y el poeta lo sefiala, todas
las miserias que nuestra humanidad arrastra tras si, y que las
hermosas como la feas se esfuerzan en vano por disimular (35).

Pero, entonces, ¢en qué se ccnvierte la famosa liberacién
que nos habia prometido después de haberla descubierto, a
la luz del éxtasis? Siempre estd presente; consiste en no te-
mer nada allf donde no hay nada que desear; pues el hombre
muere por completo, y si no es dichoso mientras vive, a lo
menos puede estar tranquilo. Una gran parte de sus males
procede de cus temores; apartado éste no le queda por acep-
tar mas que la nada de todo lo visible y la nada final.

El Dr. Logre se pregunta si Pascal no pénsaria en Lucrecio
cuando decfa de los incrédulos: «¢Pretenden habernos ale-
grado cuando nos dicen que consideran nuestra alma como
un poco de aire y de humo, y al decirnoslo también con tono
de voz orgulloso y contento? (aqui no es estz el caso). ¢ No es
para decirlo con tristeza, como la cosa maés triste del mundo ?»

Si se le acuciara a Lucrecio, tal vez no se negarfa a decir
que es triste, en verdad, morir cuando se ama la vida, y él
mismo nos ha dicho gue, aun cuando sca neciamente, siempre
se la quiere. Pero sentia tal miedo al Aqueron, y atribuia a este
miedo tantcs males y tantas inquietudes humanas, gue, por

ey Nolitudes,
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contraste, el aniquilamiento le parece una liberacién. Se dedi--
ca a probar que no hay que temer a la muerte. «Mira, dice,
cuén indiferente nos es el tiempo infinito que ha precedido a
nuestro nac1m1ento ¢No es ése un espejor revelador de lo que
serd para ‘nosotros el tiempo futuro, una vez muertos? ¢ Hay
en eso algo terrible? ¢Se puede imaginar un suefio mas se-
guro» (36).

iY ved! A eso se resigna el desdichado poeta, como nues-
tro Leconte de Lisle: ‘

«el corazén humedecido siete veces en la nada divina» (37).

Ha rechazado a los dioses crueles que se complac:an en el
mal, y no ha llenado el lugar vacio. De ese modo, el poema
que ha comenzado por una visién idilica—el himno a Venus—,
se termina, o més bien toca a su fin, pues esta inacabado, con
una terrible descripcién de Ja peste de Aténas el afio 429 an-
tes de Jesucristo, azote del que Tuccidides le habia propor-
cionado el cuadro y que, como es natural, agrava. ¢ Ha que-
rido Lucrecio este contraste? No se sabe; en todo caso ahi
queda, y este poeta que habia cogido la pluma para aquietar
a los humanos, a ejemplo de Epicuro, en lo referente a los
dioses amenazadores, los llena de terror, para acabar, con
el espectdculo de las fechorfas de la Naturaleza liberadora.
Ila manejado al principio una pluma de cisne; para acabar
escribe con ‘un estilete de hierro, al que sucedera el puiial.

Lucrecio es un magnffico poeta, un psicélogo profundo y
un pensador. Su desgracia es no haber conocido al Dios de
consolacién y de amor. Creemos que se hubiera arrojado a
sus pies y después en sus brazos. No se vé en él la resistencia
del orgullo. Pero vino demasiado pronto para una salvacién
visible. Muére unos veinte afios antes de la venida de Jesu-

36) L. I11. 972-978.
37 Poémes antiques. «Midir.
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cristo. | Paz a su memoria! Parece ofrsele decir, como el 86+
crates de Lamartine:

«Amigo, hacia el oriente girad vuestra pupila,
pucs la verdad vendrd por do la luz titilay, (38)

N amavtine, La Mort de Socrale,



' EL PENSAMIENTO JUDIO

: TP DR

I hubiéramos: querido. seguir el ‘orden de los tiempos y el

-~delas relaciones étnicas, hubiésemos unido’ el pensa-
mientoijudio al de:Babilonia y Ninive; los cuales;‘por lo: me-
nos, en:su punto de partida, muestran' con:élafinidades: tan
evidentes. Pero hay en él otro principid, queipor encontrarse
en:el cimiento o fundamento del prinéipio eristiano sera, en
su unién con el cristianismo, de lof"cit‘:c nos ocuparemos para
situar el sentumento de Israel en: lo concermente al prol‘ﬂema
del' mali: v H i o ik IR TRV A i

Dicho problema ocupa entre los hebreos un' lugar consi-
derable y ‘atn dommante, en su doble forma del dolor y del’

ev1dencm.* iporque«:el*‘]uda(smo es ”m&s i'udo”y-vmcnos culto’;
mas no se necesita ‘el refinamiento’ para sufrir’'y para morir,
y los llamamientos ‘de la‘conciencia son- ‘det todas las edades ‘

En los ‘comienzos de la conquista canaries; ‘Isra¢l se mostré
vxolento y muy poco sentimental. ‘Hubo asesma*to “y se sufrie-
ron choques ‘con tan jovial indiferencia’ que se presté poco a
las misericordias o ‘a las lamentaclones Pronto’ llegé el tiem-
po, sin’ embargo en que la expenencxa trajo la’ compaslon, Ia
preocupacxon del problema moral y la reflexiéri'amarga sobre
si mismo.

203
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l.os profetas se cinen, sobre todo, a las desgracias y a los
crimenes piblicos; pero sus trenos y sus censuras valen para
todos, y en lo privado son objeto de meditacién. La oracién
se¢ hace eco de ello, y los libros sapienciales disertan sobre
esto con una acuidad de percepcién y de manifestacién ver-
daderamente magistral. Saben que el mundo estd decaido, y
las tribulaciones de la nacién se¢ figuran que son las de la
humanidad y las de las almas.

[.a toma de Jerusalem por Nabucodonosor y los horrores
que la acompaifian son, a la vez, una realidad y un simbolo.
Se referivan a ellos durante mucho tiempo, y el tema del aban-
dono de Dios, de sus temibles justicias, de su misterio en la
confusién de los buenes y de los malvados, de sus severida:
cdes con respecto a sus hijos mas queridos, de sus macizas
venganzas, si asi pueden llamarselas, envolviendo en una soli-
daridad tragica a las familias, los grupos étnicos y las gene-
raciones, ese tema multiple y vario fué desarollado en todos
los escritos porque angustiaba a todas las almas.

A través de toda esta lamentacién se descubria un tema
méas consolador, pero que permanecfa henchido de misterio:
el del justo sufriendo voluntariamente por los culpables, acep-
tado por Dios para su redencién y convirtiéndose en un sal-
vador. Asi se iba delineando el rostro de Cristo, objetivo se-
creto de todo el Antiguo Testamento, y a quien profetas y
salmistas adicionan los rasgos en un desorden aparente, en
el cual reconoceré el porvenir la unidad sorprendente (1).

Mas esto no constituia alli mas que presagios; la multitud
judia estaba mal iniciada en ello o los concebfa a su manera
carnal. El misterio restaba sufrimiento y desorden moral. Se
hubiera podido pensar en compensaciones en el méas alla, y,
al final, efectivamente, el anuncio de Cristo acercando su
realizacién, hubiera imbuido en ellos tales esperanzas; pero
durante largos siglos, Israel estuvo a tal respecto en plena igno-
rancia. Su schéol se asemejaba al Hades de los cantos homéri-

() Count. \-D. Sertillanges. «Ce que Jesus voyail du haut de la Croic.»
Paginas vi-00 Flammarion



EL PROBLEMA' DEL. MAL

es .cierto;: uh ‘sujéto asombmbcbu E&a‘ *pueblo dequa
retrasado. en dicha cuestién, en relacién a Egipto y a Persia,
¢no es un escindalo? Pero precisamente, este pueblo predes-
tmado parece haber sldo absorbido de, tal manera por ‘su gran-
diosa mijsién colectwa, que la suerte de. gus muertos como
mdnvxduos le hubxera mtcresado poco; pues hasta repugnaba
darles una suerte envxdlable que no fuera, debida al Deseado
de las Nacxones. La misma somnolencxa del schéol ¢no cons-
titufa una espera? - :

El escandalo de la desgracna mmerecxda\ y del cru;nen 1;n-
pune subsist{a, pues. Ensayibase el paliarle mediante diver-
sas consideraciones, todas hipotéticas y pasageramente arbi-
trarias ; reparacién de situacién in extremis, trabajo oculto de
la conciencia, ‘goces y suplicios 'secretos, sanciones para las
personas mterpuestas hl]OS, panentes, etc. Todo esto ‘era muy
‘pocc satlsﬁactorlo Si'se’ wntentaB*fﬂicon cﬂo,’“ea que el ape-
go a la'vida, tan arrmgadq en el jidio,” velaba' los desérdenes
y las pruebas ' cuya trama estaba’ reqonoclda como reaﬁzada
por completo. Se proclamaba la felxclﬂac] del'j ]usto y el castx-
go del’ impfo, sin creer mucho en’ eﬂﬂs.z aﬁrmando asi la
mlrada pladosamente oculta y la ev de' cia del contrano.'Lo
cual era una, pesadllla de la que no podlan,dcfe?derse. v
Parece que los “Gltimos testlgos Ae : )uc%gis%po antes de CnS-

‘ cxag 'emu v ?n raz
aﬁ !Qs ul"w mas jases de 1a
eép‘ebt"aculo de] muncio

ge——se desesp°ran hasta del propxm mund_o “de” este ba]o mun-
do». De tal manera, que la esperanza de‘ Tsranl se transforma
uNo debe realizarse ésta ‘'sino sobre os restos cLl mundo, gra-
cias a un Salvador venido de lo altor (2).

(?) M-J. Lagrange. «Le ]uriaume m,ant Jesus-Christs, pig. 237. Edito
rial Gabalda.
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Esbozados estos puntos de vista generales, conviene entrar
un poco mas adentro en ese alma de Israel, emparentada con
la nuestra de igual modo que el alma de la encina amplia la
de sus raicss.

Dos fuentes se nos ofrecen para conocer a la nacién judia:
su legislacién y su literatura religiosa. Ni en una ni en otra
encontraremos puntos de vista metafisicos andlogos a los que
hemos encontrado en los filésofos clasicos o los que recoge-
remos en los pensadores del futuro; pero si estos puntos'de
vista no estin expresados, se hallan latentes, y los haremos
resaltar, de acuerdo con el principio cristiano, cuando haga-
mos maés tarde, no ya la historia, sino la doctrina.

LA LEY

La ley mosaica es aniloga, exteriormente, a las legisla-
ciones que hemos encontrado en la antigua Caldea, en Asiria
o en Egipto; y los grandes jefes de Israel, Moisés a su cabeza,
que han promulgado dicha ley, han jugado idéntico papel
que los Hammurabi, los Nabucodonosor, o los Faraones. Pero
este aspecto iexterior no lo es todo. Cuando aparezca mas tarde
el Evangelio y haya producido sus frutos de civilizacién cris-
tiena, se podré juzgar, remitiéndose a él, de la ola ininterrum-
pida de acontecimientos y de pensamientos de los cuales fué
punto de partida el éxodo de Abraham ante el llamamiento
divino, y del que la ley mosaica ha sido el primer testimonio
en el terreno social. Esto es de peso y basta para conferir a
dicho cédigo un carécter aparte. Es una atraccién y una pre-
paracién. Como atraccién, se preocupa de los fundamentos con
una insistencia desconocida en las legislaciones extranjeras,
y, como simple preparacién, se mantiene en los limites que
habremos de justificar cuando estudiemos a Israel como pue-

blo de Dios (3).

o) Conf. U AL Le mal dans la cité de Dicw,
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La misién especial de lsrael, como :preparador del futuro,
estriba en conservar en el mundo ‘el culto del. verdadero Dios,
que un,dxa debe manifestarse en forma humana. Maonotefsmo
y mesianismo son, pues, sus dos_caracteres esenciales.. Fuera
de esto, reviste poca importancia, Es, entre las tierras aridas
de la antigiiedad religiosa, el escaso arroyuelo :que més tarde
se ensanchard en un ‘hermoso lago. mediterrdneo, en espera
de que.le recojan los ocednos. No. conviene dejar que esa
corriente se altere. Por ello, la idolatria es el mal esencial en
relacién con este pueblo, y se la castiga con el maximo rigor.

La blasfemia, que se asemeja a:aquélla; la violacién del
sabado,  cuya idea.va unida a la.de Dios creador; la magia,
la nigrgmangia, la adivinacién, que: suponen. puntos de .vista
qupgrstlcwsos Y que, por. eso hemos: encontrado con mucha
frecuencia hasta aqui, estdn congndexadas como grandes males
y castigadas-en consecuencia. e S0l

A la persecucién de la ldolatria y de la. guperstncnén se
refiere la prohibicién de las imégenes talladas, que podrian
deslizar el culto de la Divinidad hacia su simbolo. Los anti-
guos crman de grado en las estatuas, ammadas, es dear. en
la habltabxhdad del dios en su imagen. Yahve, que es el dios
universal, no puede estar expuesto a un encogimiento tal de
su gloria. :

Como. derivacién de la idea de DlOs se presenta la. del
hombre creado a su.imagen. Esta nocién. se halla lejos:de
haber producido todos sus frutos enlsrael; podemos afirmar
gue, atin. en el régimen cristiano, .estamos muy| lejos .de; ella;
pero la legislacién mosaica aparece impresa,.a este respecto
y a pesar de todo, con un caricter muy acusado. Los atenta-
dos contra el prdjimo son considerados .con bastante rigor,
pues a causa de ellos se prohiben las sevicias y aln la simple
dureza. con relacién a los animales: «No uncirds juntos al asno
y al buey.» «No cerrards la boca del buey que estruja el gra-
no.» «No cogerds juntos a los pajarillos y @ su madre.» Y ello
va hasta la apariencia més inocente. «No cocgerds al cabrito
en la grasa de su madre.» Hay que ver en eso unla preocupa-
cién educativa, .una atraccién hacia costumbres mas suaves,
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que lsrael no confirmaba alrededor suyo, y que él mismo no
llevaba en la sangre.

Como en casi todas partes, el homicidio estd castigado con
la muerte. Los golpes y heridas provocan la pena del Talién:
«Ojo por ojo, diente por diente, mano por mano, pie por
pie, quemadura por quemadura y golpe por golpe.» El robo
es, naturalmente, un delito grave. La difamacién es pasadera
con penas proporcionadas a la importancia del propésito y a
su perjuicio. En caso de falso testimonio ante €l juez, se in-
flinge al acusador la pena merecida por el crimen con que
injustamente se culpo al inocente.

Los dafios a la familia son juzgados con tanta mayor gra-
vedad cuanto que Israel ha vivido mucho tiempo bajo un ré-
gimen patriarcal. El padre no tiene el derecho de vida y muer-
te como entre los romanos; pero la obediencia es materia de
derecho y puede ser requerida ante la justicia. La desobedien-
cia estd castigada, y la mujer adiltera condenada a la lapi-
dacién.

La esclavitud existe en Israel, pero con atenuaciones que
la acercan a la simple domesticidad, y estin severamente pro-
hibidas las violencias contra los esclavos. El trato ad libitum
admitido por los romanos se le considera aqui como cosa horri-
ble. Un amo que causa la muerte de su esclavo por sevicia es
castigado severamente. Si le mutila, estd obligado en compen-
sacién a ponerle en libertad. Si el esclavo huye, los terceros
no deben llevarle otra vez a su amo.

La pena de muerte se ejecutaba méas frecuentemente me-
diante la lapidacién, y en caso de homicidio, el pariente mas
préximo al muerto era el que arrojaba la primera piedra. En
este caso. ademds, y aun cuando el homicidio haya sido come-
tido por imprudencia, la justicia privada puesde sustituir a la
accidn ptblica. La venganza es de derecho, y quien la ejerce
toma el nombre de goél (el que reivindica).

Como pena aflictiva, ademds de la muerte, existe la flage-
lacién, cuarenta veces 39 azotes. La prisién es, al comienzo,
un lugar de detencién preventiva ; sélo mas tarde, en tiempos
de los reyes, es un castigo. En cuanto al derecho de guerra,
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se halla fijado por la ley de un modo particularmente temible -
para el vencido. Ya explicaremos esto en otra ocasidn pré-
xima (4), B S T

Tal es la ley. Pasamos; como es. natural ‘en sxlencxo todo
lo que es economia o politica. ¢Era perfecta esta:ley? Cierta-
mente, no; todo el.mal humano no aparece excluido:de ella.
Pero puede decirse, sin paradoja, que es perfecta como pre-
paracién. para Jo perfecto. Si hubiera, sido simplemente per-
fecta ¢ng.le hubiera sido arrebatado su papel preparatorio?
Un. nifio que posee todas.las cualidades de un hombre, inquie-
ta més que agracla todo el mundo se dice: no vivird. La ley
mosaica vivird. Si un dia debe morir, serd de muerte- gloriosa,
como la aurora muere al llegar el dfa. Aquel quc deba poner-
le fin, declarara con orgullo que no qu»so més que llevarla &
su. termmo

Y " 'LOS CANTOS SAGRADOS. .

f ’

Lo que un pueblo piensa mas profundamente es aquello
que canta. Cuando se trata del mal, la reaccién inmediata es
el grito ; pero icuéntos cantos no son més que un grito modu—
con mucha frecuenma, este caracter Sc lamentan del destino
y del hombre, enfocando de esa manera el mal en sus dos
formas: el sufrimiento y el pecado Nunca lo hacen, sin em-
bargo, sin referirse a las causas, ni sin proclamar el remedio,
y constituye, por tanto, unja doctrina completa que pliegan a
los ritmos e insindan, armoniosa, en’ las profundldades del
alma 1gualmente armomosa

/Dichoso aquel varén que no se deja llevar de log consejos
ni se detiene en el camino de los pecadores,  [de los impios,
ni se asienta en la cdtedra pestilencial de los libertinos,

4) Loco supra (‘ztato

14
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sino que tiene puesto todo su gozo en el camino de Yahvé,

y medita en él dia y noche! ‘

Serd como ¢l drbol plantado junto a las corrientes de las aguas,
el cual dard su fruto en el debido tiempo,

y cuya hoja no caerd nunca;

y cuanto él hiciere tendrd préspero efecto.

Asf se expresa el primero de los salmos. No se podfa inau-
gurar mejor la coleccién. No se podia afirmar con menos pala-
bras que el mal es el enemigo de la vida humana, que cons-
tituye la ruptura de los vinculos entre €l hombre y Dios, que
se contrae por olvido culpable y por contagio, y que tiene
siempre su salario de muerte.

Estos temas estdn reiterados de todas las formas y con
una insistencia que pudiera decirse victoriosa. El Salmo CXVII,
que admiraba tanto Pascal, los vuelve a recoger con el mos-
coneo de una monotonia genial, que no adormece, sino para
mejor apoderarse del alma, gracias ia una especie de hipnosigs.

i Con qué acentos no se eleva la lamentacién al Autor de
todas las cosas !

jOh, Dios! jOh, Dios mio! ¢Por qué me has desamparado?
Los gritos de los pecados mios alejan de mi la salud;
clamaré, joh, Dios miol, durante ¢l dia y no me oirds;
clamaré de noche y no por mi culpa.
T4, empero, habitas en la Santa morada. (S. XXII. 24.)

Los gritos de rebelién son frecuentes contra el triunfo del
mal y la opresién del bien. Sin embargo, la confianza sobre-
nada siempre y la leccién siempre es la misma: en todo hay
que considerar el fin.

A pique estuve de resbalar;
a mi me vacilaron los pics;
porque me llené de celos al contemplar los impios,
al ver la prosperidad de los pecadores.
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Mtrdd como esos arendo pecadores abundan' c!e bzemn,y amon-
i [tonan nquezas. L

eLuegoaen vano he mrdado puro mi corazén? ! .

Ponﬁame ¥ diacurrlr sobre este mwteri st Pt qu

pero dificil me era el comprend‘erlo, ol sl

hasta que yo entre en el santuario de Dios

y conozca el paradero que han de tener,

Péneslos sobre caminos resbaladizos cetn

vy los dejas hundir y no son mds que ruina. (S. LXXIL 217

FRECE NS B f ! .1

El mal mata al malo
dice el salmo XXXIII 22.

Apenas los pecadores brotaran como eI heno
y brillaran todos los malvados, :
cuando perecerdn para siempre. (S. XCL 8

El impfo ha parido la injusticia;
concibié el dolor y parié el pecado i N
Abrié y ahondé una fosa,
y ha caido en el abismo que preparo 8. VIL 1516)

El tema de la vida breve. del sufnmxento ¥ de la muerte
encuentra en estos cantos acentos llenos de melancolia ¥y de
triste agombpo. ' -

Los"dzas Jel homBre s0n como el heno,
cual flor del campo, ast florece y se seca:
por que el viento pasard por ella, y dejard de exmttr
y le desconocerd el lugar mismo que ocupaba (<. C‘u 15 16.)

Todos nueistros dias se han dasvanecido,
como tela de arafia serdn reputados nuestros afios; -
setenta afios son los dids de nuestra vida;
cuanto mds, ochenta en los muy robustos;
lo que pasa de aqui, achaques y dolencias.
Presto seremios arrebatados, pues va llegando lg debtlzdad de
[la vejez. (s. LXXXIX. 9-10.)
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Amargura tanto mayor cuanto que los hebreos de aquellos
tiempcs, segin dijimos, no esperaban después de la muerte
mas que una supervivencia vaga y lidgubre, conforme la en-
contramos en Homero. El schéol equivale al Hades. Vegétase
alli en estado de «sombran, de sombras que se consumen. sin

verdadera vida y alegria. (S. XLVIII, 15.)

En muriendo ya no hay quien se acuerde .ti,
dice el fiel a Jahvé,
y en el infierno, ¢quién te tributard alabanzas? (S. VI. 6.)

¢Hards td4, por ventura, milagros en favor de los muertos?
¢Se levantardn las sombras para alabarte?
¢Habrd alguno que en el sepulcro publique tus misericordias,
o desde la tumba tu verdad?
¢Cémo han de ser conocidas en las tinieblas tus maravillas,
ni tu justicia en la regién del olvido? (S. LXXXVIL 11-13.)

El sentimiento del pecado es lo que domina en las ele-
gias davidicas, cuyo principal autor, el propio David, lloraba
un enorme crimen.

Ademas del Miserere que deplora el adulterio y la insidia
homicida, hay muchos salmos penitenciales. La «contriciénn
no es alli un término vano; el corazén se muestra verdadera-
mente despedazado; pero, atin aqui, la confianza persiste.

Desde lo mds profundo clamé a ti, joh, Yahvé!
Oye, sefior, bengnamente mi voz;
Estén atentos tus oidos
a la voz de mis plegarias.

Si examinas, Sefior, nuestras maldades,
¢quién podrd subsistir?
Mas en ti se halla el asicnto de la clemencia
y on vista de ta ley he confiado en ti. 50 CXNIXL 1)
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angun vw:ente puede aparecer Jusio en tu preaenc{a SN
A N T o (S. CXLIL 2

Creemos,que los: Salmos son, entre los monumentos litera<

rios de la antigiiedad,.los testimonios més completos del alma.

situada en presencia del destino, del mal gue la ata, .del pe-

cado que la mancilla y de la esperanza que la levanﬂa‘ gracias
a su 1mpulao hacia Dios, i

1 fsta 'tarea.»)
El primero que mencionaremos €s el Eclesi .?Atnbuldo a
Salomén por una tradicién constante, su pe mismo_ es tanto
més chocante cuanto que es el fruto de 1 una persona dichosa,
de un hombre colmado de gloria, de riquezas y de voluptuosl-
dades. ¢ Y qué campana funeral ha doblado nunca de manera
més ldgubre para enterrar la esperanza de los hombres?

Vanidad de vanidades, dijo ¢l E clemaatéa,
vanidad de vanidades
y todo vanidad...

Conocido es este leitmotiv del poema. El autor dﬂ)a hablar
en él lxbremente a su alma; realiza su confemén personal con
la del universo. No ‘teme anotar hasta sus més sombnas im-
presiones, sus méas profundos desalientos, libre p;c\ra dar al
final, cuando toque el fondo del alma, el lmpulso del nadador
que le hace subir hacia la luz. E

El Eclesiastés no comprende la vida y no la admite. Ese
misterio le oprime y le abruma. Un sentimiento profundo del
circulo perpetuo de las cosas, de las repeticiones eternas, da
a su pensamiento cierta monotonia terrible. Son como paleta-
das de tierra que se @rrojan con lagubre tranquilidad sobre el



214 A. D. SERTILLANGES, O. P.

féretro de nuestras ilusiones. Es él, quien primero se espanta
de sus audacias y se turba. De vez en cuando profiere un
grito, para perojarre después, perdido, en el seno de la Sabi-
durfa, que todo lo sabe. Se abriga con esta paternidad inson-
dable que nos gufa, y gracias a este recurso tan solo, no le
invade la desesperanza.

Vanidad de vanidades, dijo el Eclesiastés
jvanidad de vanidades!, y todo vanidad.
¢Qué saca el hombre
de todo el trabajo con que se afana sobre la tierra
o bajo la capa del sol?
Pasa una generacién y le sucede otra,
mds la tierna queda siempre estable.
Nace el sol y se pone,
y vuclve a su lugar...
¢Qué es lo que hasta aqui ha sido?
Lo mismo que serd.
Nada hay nuevo bajo el sol...
Yo, el Eclesiastés (el predicador), fui rey de Isarel en [eru-
y me propuse inquirir e investigar curiosamente [salem,
acerca de todas las cosas que suceden bajo los ciclos...
Yo he visto todo cuanto sec hace debajo del sol,
y he hallado que todo es vanidad y afliccién de espiritu. ..
(I.-1-14))

El autor enumera ahi todos los dominios de la vida y todes
sus formas: trabajo, reposo, placer, ciencia, empleos, acumu-
lacién de riquezas, amplias previsiones del porvenir, la locura
junto con la prudencia, las mujeres, sobre todo, esas delicias
de los hijos de los hombres, y, para terminar, la gloria pdstuma..

Porque no ha de ser eterna la memorig del sabio,
como no lo es la del necio.
Y los tiempos venideros
sepultardn en el olvido todas las cosas.
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Por tanto, he cobrado tedio a mi. pmma vida,.
viendo que debajo del aol no hay mds que males,
u que todo €s. uamdp)d u. aﬂzcczén de. espmm ‘(n.-wm

Estq, por. Ip que se rcﬁere al mdmduo ; pero tambxen men-
ciona la ‘suertc de los demas.

Vqlvz mi atenczdn a otraa cosas . .
y vi lag tropelzas que se cometen deba;o del sol
y las ldgrimas de los inocentes,
sin haber nadie que los consuele
y la imposibilidad en que se hallan
de resistir a la violencia, .
estando, ‘como estdn, destituidos de todo socorro
Por lo que preferi el estado de los muertos
al de los vivos,
y juzgué mds feliz que unos y otros
al hombre que todavia eptd por nacer,
y no ha visto los males : e
que se hacen bajo el sol. (1V.-13) ¥

i

Todo esto, en nuestro texto, esta sembrado de reflexiones
Gtiles y. de consejos llenOS de prudencia; pero el desencanto
persiste y no se da a conocer el misterio de la destinacién:

' He, visto la pena que ha dadoe Dips
“alos hijos de los hombres para su tormento EINe Lo

Todas las cosas que Dios hizo son buenas, usadas en su tlempo,
-y el Sefor ha puesto en su corazén la eternidad,
pero sin que pueda entender perfactamiente
las obras que Dios crié desde el principio hasta el fin,
(HL.-10-11)

No creemos se pueda ir més lejos en el desaslrmento pesi-
mista ; y si el desdén de Marco Aurelzo por su propia grande-
za nos ha parecido sorprendente, el de un Salomén ahito de
placeres, abrumado de prosperidad, si asi puede expresarse,
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y no teniendo en sus preferencias los mismos escriipulos, es
aun més impresionante como juicio sobre cuanto pasa.

Pero lo esencial no se halla ‘todavia en eso. Lo que més
nos choca, en lo que se se refiere al destino, no es su vanidad,
ni su dureza, sino su injusticia. Salomén acaba de decirnoslo:
el hombre no comprende. El mismo Salomén renuncia a com-
prender; no tiene mas que su confianza, y el servicio que
rinde al pensamiento judio es el de conservarle esta confian-
za en el estado puro, si asi puede decirse, rechazando deli-
beradamente los falsos remedios con los que se habian con-
tentado pensadores menos audaces. L.os salmos, por su lado,
han rozado el problema en este aspecto, pero no podian reza-
garse en él. Un libro va a acometerlo con una energia y una elo-
cuencia como jamés ha sido superada, a nuestro parecer, en
ninguna época y por pueblo alguno. Tenemos en él una de
las perlas mas preciadas de los libros santos.

EL LIBRO DE JOB

Gran incertidumbre reina sobre la fecha de composicién
de este libro. No es menos la que persiste en la cuestién de
saber qué parte conviene conceder a la historia y cuél a la
moralidad doctrinal. Lo més probable, dadas las costumbres
orientales, es que, como punto de partida, haya servido un
hecho real, pero el autor del maravilloso poema se ha apode-
rado de ese hecho y le ha desarrollado de manera que ele-
v6 a su héroe a la laltura de un prototipo, y sus discursos a la
de un tratado.

El tema de Job es demasiado conocido para que sea nece-
sario comenzar de nuevo su analisis. Este hombre, otrora po-
deroso en su ciudad, cubierto hoy de tlceras y acurrucado so-
bre un montén de inmundicias, arrojadas, como él, fuera de
las murallas ; este desesperado que maldice a gritos el dia
de su nacimiento, la noche en que se dijo: se ha concebido
un hombre; y estos amigos, semejantes a muchos otros, que
aprovechan la humillacién del amigo para glorificarse a ex-
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pensas suyas y' dirigirle lecciones altaneras, todo’ €80 se halla‘i
presente en la memoria de todos, asi como la pintoresca inten-
cién que consiste en hacer de Job la jugada en: una apuesta
entre Dios y el Adversario. Podemos pasar sobre todo eso. Lo

que nos importa es saber la doctrina: que se. oculta en este

relato, y en sus desenvolvimientos interminables y espléndi-

dos. Allf ‘estd, y se comprende, el drama real, el verdadero

sujeto de este poema tnico. La persona. de Job: es alli poca

cosa; los acontecimientos no son nada. En el fondo, es una

batalla de ideas y un conflicto de sentimientos tragicos. El ver-

dadero héroe, y casi pudiera decirse; el Acusado, es el Fier-

no. Este libro es como una requisitoria, y me atreveria a decir,

como un examen de conciencia de Dios hecho por. el hom-

bre. ¢ Qué piensa el Creador de su obra? ¢ Cémo la gobierna?

¢ A qué obedecen esas licencias que concede al mal y ese apa-

rente abandono en que deja al bien? ¢Hay respuesta a tales

preguntas? 'Y ¢qué actitud impone ora la tespuesta, ora el

misterio ?

La pregunta estd vuelta en todos los sentldos, y, a través
de los rodeos infinitos que emplea el autor para resolverla, se
pueden discernir, al parecer, las proposiciones siguientes:

Dios es, con la mayor evidencia, omnipotente, como aquel
que creé de la nada todas las cosas.' Su mirada se tiende so-
bre nosotros y nada nos sucede sin que su voluntad lo ordene
y lo'permita. Por tanto, El es el responsable de todo cuanto
nos acaezga. A ningn poder le es factible nada sin su con-
sentimiénto, y el propio Satin no puede ir més alla de sus
mismas cadenas. Por otra parte, Dios es soberanamente justo.
Es, pues, imposible que distribuya al azar los bienes y los
males. ¢ Qué decir, entonces, cuando el inocente es castigado?

Los amigos de Job no ven més que una solucién: el que
este pretendido inocente no lo es sino en apariencia y que
Dios castiga en él crimenes ocultos, Que se arrepienta, pues,
lo més pronto y recobraré ¢l favor divino. Sin eso, el hombre
piadoso le abrumaré con su reprobacién, pues éste no vaci-
larfa entre las afirmaciones de un pretendido inocente y la
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certeza superior de las divinas justicias. Asf habla Elifar, el
primer opinante. TR

A las seis tribulaciones, te libertard,

hiere y cura con sus mgnos.

porque él mismo hace la llaga y la sana;

no desprecies, pues, la correceién del Sefior;

Dichoso el hombre a guien el mismo Dios corrige,

y enderezaré a Dios mi oracién...

Por tanto, yo rogaré al Seror

de la indignacién divina...

y han quedado consumidos por el alicnto

y han perecido a un soplo de Dios,

han sembrado males y males han recogido,

es que los que han cultivado el vicio,

Al contrario, lo que yo he visto

o cudndo los buenos han sido exterminados.

si perecié jamds ningdn inocente;

Considera, te rucgo,
y a la séptima ya no te tocard el mal. (V.-79; v. 8. 1719,

Es sencillo. Es, quiza, demasiado sencillo, y Job no se es-
forzard mucho para arrojar al suelo el fragil castillo de naipes.
El esta tan convencido como sus amigos de la omnipotencia
de la justicia divina, pero es consciente, por otro lado, de la
rectitud de su corazén y de la pureza de su vida. Defiende
con la maxima energia lo que llama su causa. No sabria admi-
tir que, para alabar a Dios, fuera menester incomodar a un
amigo vencido.

Pero, ademas, ¢cuél es esta tesis de una injusticia automa-
tica de la que tendremos una experiencia constante? Esos tres
pretendidos varones prudentes ¢tienen los ojos cerrados?

Porque vosotros decis en vuestro interior:
¢Dénde astdn los pabellones de los impiog?
¢Qué se hizo de la casa del opresor?
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Preguntad a cualquier viajero .. .
u hqllqréqy que piensa lo mismo que yo;,
y es que ¢l impio estd, resgrvado i |
para el dia de la venganza, ol T
y serd conducido al dia de la ira del Senor. [
¢Quién hasta entonces osard darle en cara

con su mala conducta? i

¢Ni quién le daré el pago del mal qwe htzo?

Al cabo serd llevado ol sepulcro o

y quedard yerta e inmévil, L P

y arrastrard tras de st a todos los hombres

y tendrd otros delante que le precedieron. (XXI.-2833.)

No puede generalizarse este cuadro, pero esitan auténtico
como el otro. ¢lba Dios a entregarisu:.obra al azar? Nunca
tuvo semejante pensamiento el santo varén sufridor, y de ahi
provienen los angustiosos spbresaltos y. losi tragicos giros: de
esta elevada conciencia. No comprende €l que Dicis le haya
concedido la vida para condenarla, sin razén, al sufrimignto.

¢Por qué me sacaste del vientre de mi madre?
Qjald hubiera yo perecido antes que ojo mortal me viera.
Me habrian trasladado del seno niaterno al sepulcro
como si no hubiese existido, (X18-19) !
. i Al
{Por qué no dc)an ahora gustar en paz el poco tiempo que
le queda, en vez de agobiarle? i

¢Por ventura, no as breve el ntmero de mis dics?
Déjame, pues, lamentarme de mi dolor por un momento
antes que yo me vaya allé de donde no volveré,
a aquella tierra tenebrosa cubierta de las
negras sombras de la muerte. (X.-2021.),

{Ah! Aqui tenemos los cristianos una respuesta que nos
permite escapar de la angustia. La «negra sombra de la muer-
ten es para nosotros, si asi lo queremos, una luz radiante,
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Esta confianza pronto debié madurar en Israel, segin sabe-
mos; pero Job no tiene conciencia de ella. Hay un pasaje,
magnifico en ciertas traducciones, que hace pensar por parte
de Job en una especie de resurreccién, Pero es un error de
lectura (5). El pais de los muertos es para Job

lierra o regién de miseria y finieblas,

en dondc ticne su asiento la sombra de la muerte,
y donde fodo estd sin orden

y en un caos u horror sempiterno. (X.22)

Y algo mas lejos, gime:

El sepulcro serd mi casa
y tengo preparado mi lecho en las tinieblas.
He dicho a la podredumbre: Erds mi padre,
y a los gusanos: Vosotros sois mi madre y mi hermana.
Segin esto, ¢qué esperanza es la que me queda?
y ¢quién es el que toma en consideracién mi paciencia?
Todas mis cosds tendrdn fin,
y descenderdn a lo mds hondo del sepulcro.
¢Crees td quie entre ¢l polvo tendré al menos reposo?
(XVIL.-14-16.)

i Triste csperanza ! Ni siquiera esta asegurado €l reposo.
['n cuanto a una retribucién, una compensacién, una repara-
cion de la justicia, Job no cuenta con eso. [in su virtud, se
comprende muy bien la interrogacién, sieinpre filial, pero
atormentada, que dirige a su Dios:

El hoinbre nacido de rmujer vive corto tiempo.
1y cstd alostado de miserias.
Nace cormo la flor y luego es cortado,
huye y disaparece como sombra y jamds permancee en un mis-
[mo estado.

(o Vdéase taopruebha en Paul Dhorme, Le Livee de Job, cap. XIX,
versos Ui L tiabhakda,
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¢Y i te_dignas abrir los ojos sobre un ser semejante !
-y citarle a juicio contigo?.. ,

¢Quién podrd volver puro al que v

de impura simiente fué concebido? Nadze
Breves son loa dias del hombre; B
i tienely con.tga’g el ndmero de sus meses; S
scrialdstele los términos. de. su vida, RO

mds allé de los cuales no podrd pasar. o ‘
Retlrate pues, de él, pam que repose
mientras llega su dia dcpeado o
como el dta de duescan;so al Jornalero (XIV 1—7)

ik |

'En otros t;rmmos, una v1da asf encerrada en sf mxsma tan
cqrta tan penosa siempre, aun cuando fuera un tanto pcca—
,dora——gcomo no habfa de serlo dada ; u:slgra qaturaleza —,
no )ustlﬁca tales sevendades Una desgracia extrema no tiene
proporcién con el caso moral de un hombre, después de todo,
integro, que ha hecho lo que ha podido a lo 1argo de sus dias.

Job no teme alinear aqui sus buenas obras, como méd tar-
de hard San Pablo su  propio eloglo, velandose el ros-
tro (II. Cor. XI- Xl1l), y en contraste pinta el cuadro de la deca-
dencia pavorosa que ha sufrido desde aquellos tiempos en
que sug pies se. bafiaban en nata, y en los; que, cuando son-
, lguxen, no podxa creerse y rec gim con avidez este
signo de favor., (XXIX y XXX). ¢Cémo’ cpmptenderle? Evi-
dentemente, €30 no se comptende. Estos datos reunidos: un
Dios justo y responsable de nuestras vxdas un destino terres-
tre encerrado en si mismo, reducido a ese poco de tlempo y
manifestando una oposicién tan ﬂagrante entre el comporta-

miento del hombre y su suerte, todo ello constxtuye un es-
céndalo.

Se ve entonces lo traglco de la. sxtuacxon. 51 toma el parti-
do de un Dios al que adora, Job se halla obllgado a negarse
a sf mismo, y cerrar los 0jos a la )ev1dencxa. Si mira con mirada
clara, con la plena conciencia de si propio, estd obligado a
blasfemar de Dios. De esta intrincada situacién nacen el inex-
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tricable desenvolvimiento del poema. Los contrarios apare-
cen allf igualmente verdadzros; se les glorifica sucésivamente
a uno y a otro; se les coge, se Jes vuelve, se les golpea’ como
parn hacer brotar de ellos la luz. La luz no viene, y Job se agi-
ta como hombre enfebrecido ; se debate, se exalta, se embria-
ga halta rozar la blasfemia, y luego cas, abrumado; en inena-
reables Uistezas y cn suiigy desesperacién, :

Se comprende muy bien qué es lo que le falta al desgracia-
do patriarca para apaciguarse. Conoce a Dios y su justicia;
pero no sospecha de es2 amor inexorable que hace todo cuan-
to es menester para obtener su efecto y triunfar de los obk-
taculos; que estd dispuesto, plra asegurar su reinado inena-
rrablemente bienhechor, a infllingir el sufrimiento y a sufrirle,
a torturar lo que ama y a escalar él mismo la cruz. Adn no ha
llegado el momento de las ravelaciones, y la sumisién de Job
estad tan llena de sombras que no puede faltar el verse atra-
vesada por vehementes protestas y exclamacionss.

Entonces aparece el Eterno:

¢Quién es ese que obscurece mis designios
con palabras de ignorante? (XXXVIIL-1)

i Un trueno ! Trueno que no aclara el punto en litigio ; otra
vez més, no ha llegado la hora; pero la descripcién deslumn.
brante que Dios hace de su obra en el universo, la evidencia
que muestra de manera fulgente de su derecho a la confian-
za y al abandono entre sus manos, obliga a inclinar la balan-
za. Job, anonadado por la admiracién y el respeto, se inclina
y rinde, al fin, sus armas.

Confieso, Sefior, que he hablado indiscretamente
y de cosas que sobrepujan infinitamente mi saber...
Ya, Sefior, te conocia de oidas;
pero ahora parece que te veo con mis propios ojos.
Por eso yo me acuso a mi mismo
y hago penitencia envuelto en polvo y cenjza. (XLIL-26)
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(Erad esa una solucién? En modO“iigﬁno‘ el i:idlélema per-
manece 'por entero; pero existe un supuesto que le da solu-
cién a ese misterio. Escomo si Dios dijera: soy mas poderoso
y:més sabio de lo que td pensabas; acaba de probértelo me-
diante mis obras. Yo soy quien ha hecho todo, y lo que yo he
hecho estd bien hecho. ¢ No debes pensar que lo mismo ocu-
rre en lo que a ti concierne? Todo forma una armonia. Si el
cielo gira, es que convenia que girase. Si sufres, es que era
bueno que sufrieras, y debes creerlo creyéndome a mif.

Eso es lo que hace Job. Su heroismo moral da como solu-
cién al problema del mal una apasionada confianza. Puesto
que esp es lo tnico que le han dejado, se apega a ello y, al
no poder esperar claridad cuando alza orgullosamente la ca-
beza, se precipita de rodillas.

Semejante herofsmo merecia su recompensa. El poema se
termina, pues, como podia preverse, dadas las luces de la
época. Las compensaciones afluyen e inundan a ]ob de pros-
pendad de igual modo que fuera abrumado por los sufri-
mientos. Recupera el doble de lo que habfa perdido. Vive des-
pués de eso ciento cuarenta afios—]con lo cual puedé olvi-

dar sus penas !—. Ve a sus hijos y a los hijos de sus hijos has-
ta la cuarta generacién, y muere, al fin—jcomo no podla ser
por menos |—, «muy viejo y lleno de dias».’

Puesto que se encuentra satisfecho, todo esta bxen para &l
Puede decirse que el problema se ha resuelto en lo que le
concierne. Pero considerado en su generalidad, el problema
subsiste. ¢Dénde se encuentran semejantes compensaciones
en la vida corriente? Una experiencia Banal nos asegura que
el mirffico desenlace de Job es enteramente facticio. La vida
no ofrece nada parecido. Perq a titulo de. sxmbolo, es perfec-

o. Quiere decir que Dios tiene medios de hacer justicia. Si
de ordinario casi no los usa en este mundo. es que posee otros
medios. Dejad a.Dios el espacio necesarlo, si asi puede de-
cirse, pero creed; vuestra esperanza no quedara defraudada.

Esto es lo que Israel comprendera a su debido tiempo. Me-
diante la accién de los profetas y a consecuencia de su fe in-
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quebrantable en un Dios justo, irA surgiendo poco a poco la
idea de la inmortalidad remuneradora que el misterio cristia-
no llevard infinitamente mas alta todavia.

Podra ser abordado entonces con posibilidades de éxito,
para que concluya el problema del mal humano. -

EL LIBRO DE LA SABIDURIA

El cautiverio de Babilonia parece haber sido para Israel
la ocasién de una expansién doctrinal que permitiera una
solucién mas feliz a nuestro problema. A despecho de las
resistencias saduceas, que a este respecto denuncia el Evan-
gelio (6), la fe en la inmortalidad fué arraigindose en Israel.
Asi lo testimonia el Libro de la Sabiduria, de fecha relativa-
mente reciente y que forma una feliz transicién entre el Anti-
guo y el Nuevo Testamento.

Las afirmaciones del autor son netas y terminantes. El res-
tablecimiento del equilibrio, roto por el reinado del mal en
este mundo, no sufre ya mas oscuridad.

Dijeron los impios entre si discurriendo sin juicio:
«Corto y lleno de tedio es el tiempo de nuestra vida;
no hay consuclo en el fin del hombre
o después de su muerte.
No se ha conocido nadie que haya vuelto de los infiernos
o del otro mundo...
Venid, pues, y gocemos de los bienes presentes:
apresurémonos a disfrutar de las criaturas mientras somos jé-
Embriaguémionos con vinos exquisitos (venes.
y cubrdmonos de olorosos perfumes
y no dejemos pasar la flor de la edad.
(oronémonos de rosas antes de que se marchiten. ..
Oprimamos al justo desvalido:

) Nan Lucas. XX, 27
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no perdonemios a la viuda,

ni respetemos las canas del anciano d'e nuentroa dlas
Sca nuestra fortaleza la ley de la )usixcw,

pues lo flaco de nada sirve...

Tales cosas idearon

cegados de su propia malicia.

Y no entendieron los misterios de Dios, : .

y no llegard a ellas el tormento de la muerte eterna.
A los ojos de los insensatos parecié que morian

y su trdnsito o salida del mundo se miré como una desgracia,
y como un amquxlamxento su partidg de. entre nosotrors
Mas ellos, q;la verdad, reposan cn paz.

Y si delante de los hombres han padecido tormento

su esperanza estd llena de la inmortalidad., . .
Su tribulacién ha sido ligera y su gulardon serd grancle
porque Dtos hallolos dzgnos de'si. (L2125 1 5)

Aunque el autor no barece haber tenido revelacién sobre
el régimen del més ialla por lo que concierne @ log malvadod,
proclama la sorpresa que el espera al afirmar el contraste de
su situacién, comparada con la de los justos.

Entonees los justos se presentardn con gran valor
contra aquellos que los anguatiaron
y robaran el frutol de sus fatigas;
a cuyo aspecto se apoderaron de estos
la turbacién y un temor horrendo; »
y asombrarse han de la repentina salvacién de los ]ustos,
y arrepentidos y arrojando gemidos de su angustiado corazén
dirdn dentro de si:
(...) Descarriados hemos ido del camino de la verdad
no nos ha alumbrado la luz de la justicia...
Nos hemos fatigado en seguir la carrera de la iniquidad
y no hemois conocido el camino del Sefior.
¢De qué nos ha servido la soberbia?
¢Q qué provecho nos ha traido la vana ostentacién
de nuestra riqueza?

15



226 A. D. SERTILLANGES, O. P.

Pasaron como sombras todas esas cosas

y como mensajero que va en posta,

o cual nave que surca las olas del mar,

de cuyo irdnsito no hay que buscar vestigio...
Pero los justos vivirdn eternamente

y su galardén estd en el Sefior

y el Altisimo tiene cuidado de ellos. (V.1-15)

Después de tales conceptos parece que es poco el camino
que recorrer para llegar a la plena claridad evangélica. En los
salmos mas recientes se encuentran ya afirmaciones semejan-
tes, hasta superiores, sobre aquello de que la beatitud del
justo no se presenta Gnicamente como una retribucién de jus-
ticia, sino como la reunién de los amigos de Dios con su

Padre :

No permitirds que tu santo experimente la corrupcxon
Hicisteme conocer las sendas de la vida;
me colmards de gozo con la vista de tu rostro,
y en tu diestra se hallan delicias eternas. (€. XVIL-811)

Veremos, sin embargo, que juzgadas restrospectivamente,
y a partir de la doctrina cristiana, por entero explicita, por lo
menos en su substancia, las afirmaciones del pensamiento ju-
dio méas avanzado son ain muy vacilantes. Es tiempo de en-
trelabrir el Libro de los Siete Sellas. Decimos entreabrir, pues
ya se imagina uno que el trabajo doctrinal que hay que reali-
zar con gran amplitud, después de estos puntos de vista his-
téricos, se inspirard por completo en ese divino secreto.



EL DENSAMIENTO CRISTIANO

el ' i r ; ;

ONVIENE todo el mundo en que, el Cristianismo ha ope-

rado: una revolucién incomparable, una revolucién tan
apacible y pura en sus medios, como poderosa. en sus efectos.
L.o que prueba, sin duda, que el secreto de la accién: extensa
y duradera no siempre radica en una politica de violencia y
de astucia, sino en el contagio de la verdad y de la justicia,
de la generosidad y del amor.

Primera leccién, a nuestro parecer, en cuanto a la concep~
cién del bien y del mal en la doctrina cristiana. La expresara»
San Pablo de modo negativo al decir: «(No_se debe hacer el
mal pam que de él salga un bien.» (Rom. XII. -21.) Y también,
esta vez positiva y negatxvamente «No te dejes vencer por

el mal, sino triunfa del mal por el bien.» (Id. I” 8)

La espiritualidad judaica, gracias a los patnarcas, a los
profctas, a los cantores inspirados y a 1os varones pxudentes,
habia preparado esta renovacién; pero estaba enquxstada y
se convertia en un 1mpedlmento Menester fué que 1legara la
ruina del puleblo judio vy la destruccxon de su nemplo para per-
mitir el desga)e espmtual predlcado por ]esu.s e mdxspensabl'e
para el progreso del porvenir. i Cuéntas lecciones se. ‘deducen
de todo esto! Ahora bien; parece que el con]unto ‘de carac-
teres atrxbuxdos a la revolucién crlstlana, precxsamente en
cuanto a revolucxon, se vuelve a encontrar en la doctnna del
_bien y del mal, que constituye su fundamento, de igual modo

227
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que se produce, segin decunos constantemente, con relacién
a cualquier doctrina. Que si, ademds de esto, los remedios
opuestos al mal se encuentran aqui de modo apropiado tanto
como se les puede alcanzar en esta vida imperfecta, tenemos el
derecho de ver en ello un criterio en favor de la verdad evan-
gélica ; pues «la nocién del mal y su curacién—ha escrito justa-
mente Amiel—es la medida mejor de la profundidad de una
doctrina religiosan» (1). .

No hay que buscar en la doctrina de fe una definicién filo-
séfica del mal, un anélisis cistemético de sus causas, de su
modo de caminar y de sus efectos; todo ello no es mas que
teoria, y el Evangelio apunta a la practica. Pero lo que no se
halla expresado a este respecto, estd, por lo menos, implica-
do en él, ya sea mediante una formal inclusién, bien por eli-
minacién de los contrarios. .

Hay que resaltar, lo primero de todo, en el pensamiento
cristiano, una confesién sincera y a la vez categérica y mesu-
rada de la realidad del mal, que tantas palinodias, cobardes
o pseudo virtuosas, trataba de disimular en las doctrinas que
hemos expuesto.

El cristiano no pretende desecar el mar de los dolores,
como el epicureo, ni negarle, como el estoico. Habla de
buen grado del valle de ldgrimas que conduce a ese océano,
sin mantener, por ello, sentimientos desesperados. Lo que se
rechaza es el orgullo que se entiesa o blasfema, que se afirma
por encima de la vida o la maldice con furor.

Debe pensarse que ese retorno a la sencillez de la ojeada
es ya un escape, una atenunciadn de lo trdgico antiguo, que, €0
pretexto de ser prometeico o estoico, o bien burlén, mantenia
las almas en estado de inhumana crespacién. La humanidad
doliente tiene hoy el derecho de llorar. El llanto sollozante
de Gethsemani y la humilde oracién: «Padre, si es posible,
aparta de mi este cdlizn; y més atn, el sentimiento de dere-
liccién que no teme expresar Jests desde lo alto de la cruz:

(O Diario intimo, 13 de diciembre de 1808,
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«jDios mio, Dios mio! ¢Por qué me has abandonado?»,
lecciones que han sido comprendidas por los cristianos, y ql "
dolor ha sido transformado, sin hablar de sus Justxﬂcacxones y
de su transfiguracién ulterior.

El repudio de los sofismas y la aﬁrmactén de los hechos,
tal como: son. en relacién con nuestra humanidad, tal cual es,
constituye el primer beneficio aportado por el cristianismo a
un mundo atormentado por el mal. |

Lo mismo ocurre con el pecado. L.a humanidad « crxstxana se
confiesa pecadora en su totalidad, y cada cristiano se da
golpes por su culpa ‘con simplicidad,i casi diriase que con
gesto natural. Pues bien ;: sabemos que somos pecadores, de-
cia Peguy, y no le gustaba ese adjetivo introducido en el 4ve
Maria: «Ruega por nosotros, pobres pecadores.»¢Por qué
pobres? Primero que ello no estd en el latin, y, ademads, ¢no
parece como si fuera algo extraordinario? ¢No es la lglesxa
una sociedad de pecadores? : T P ~

Si; la Iglesia es una sociedad de pecadores, y se ha cons-
titufdo en consecuencia. Su poder de revelacién tiene méas im-
portancia en ella, quizd, que su poder de santificacién, aun
cuando sea éste el fin, como es evidente. '

Asi, bajo sus dos formas: sufrimiento, pecado, se ha re-
conocido el mal humano en su autenticidad, lejos de las exa-
geraciones apasionadas y de las ciegas atenuaciones que han
dado lugar a los diversos grados de optimismo y de pesimismo.

Es evidente que el cristianismo no puede alistarse en nin-
guno de esos dos campos, considerados por separado. Sélo
puede poner de acuerdo los dos temas, absorbiéndoles a am-
bos, llevados uno y otro a un extremo que hace-que su acuer-
do sea, precisamente, tan posible como indispensable.

El hecho central del Cristianismo es la Encarnacién; y de
izual modo que la Encarnacién prueba ese extremo del mal
gue le hacia humanamente incurable, ella aporta consigo la
extrema esperanza que sdlo la plenitud del bien puede saciar.
L.a Buena Nueva ¢s eso; y la Buena Nueva tiene por antece-
dente la terrible nueva del mal dominador, del mundo entero
sumido en el mal, segin dice San Juan (I. v. 19), y de la ausen-
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cia total del recurso adecuado para su revelacién, segln lo
pruebia copiosamente Pakcal.

Pesimismo y optimismo se dan asi la mano. No hay por
qué clegir. Se les toma a ambos: al uno como el hecho del
hombre solo; al otro como el hecho del hombre convertido en
Dios, en ¢l Hombre-Dios ; el uno tomado como punto de par-
tida; el otro tomado como término; pues el término es apo-
teosis.

El cristianismo no puede considerar la vida sino en serio
y hasta en tragico, pues que lo trdgico se encuentra en el co-
razén de sus dominios, donds se halla plantada la Cruz. Y
ha de tomarla gozosamente, digdmoslo mejor, con exultacién,
pues si algo prueba la Cruz es que Dios es amor, segin nos
dice el apéstol (I. Juan. IV, 8), y si Dios es amor, la vida que
ha creado no puede ser mala en su fondo; con él unido como
asociado no puede ser infecunda. Sean cualesquiera las even-
tualidades, podemos contar con el gozo, que es el fruto na-
tural del amor. Las apariencias contrarias nada hacen ahi;
pues los misterios de Dios no son méas profundos que su ca-'
rifio, y sabemos bien que somos ciegos respecto a las inmensi-
dades del destino total de la vida.

Quedan por aceptar los plazos y los medios; pero no se
llama mala la vida de un trabajador por el hecho de que deba
hacer su aprendizaje y en el oficio se golpee o vea que le
golpean los dedos.

El cristianismo es, pues, optimista y pesimista a la vez;
pero como en fodo hay que considerar el fin, lo que en él
triunfa es el optimismo. Contempla compasivamente y con
amor el sufrimiento presente y hace valer el Sursum Corda
al dejar oir las palabras de su Masstro: «No tenéis que temer
mi pequenito rebaiio, porque ha sido del agrado de vuestro
Padre celestial daros el reino eterno.» (LLuc. XlI1-32.) Reino in-
terior, ademas, y por ello inmediato, esperando que se exte-
riorice. Alegria secreta y mezclada de sufrimiento, en espera
de la alegria pura que no se extingue.

Ademas. que el cristianismo acepte el sufrimiento y real-
ce en todo momento las grandezas, la potencia constructiva y
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las multiples utilidades providenciales, no le’ impide movili-
zar contra él en el plano humano a todos sus adeptos, y pre-
sentar la obediencia o la desobediencia a sus érdenes a tal
respecto como la materia principal del juicio. Asf lo ha de-
clarado su Maestro (S. Mateo, XXV, 31-46). Esto no se con-
tradice en modo alguno; pues la utilizacién del dolor es tarea
de Dios; su confortacién fraternal lo es. del hombre, y en am-
bos casos obra y triunfa el amor. :

Queda que todo, en la vida, el mal y el bxen, puede con-
currir al bien, lo cual ya suponfa el estoicismo, pero sin po-
der asegurarlo, carente. de un ensanchamiento suficiente del
d‘stmo humano y de una providencia que dominaba il Fla-
tum. Lias p)erb:pectw{aﬁ cristianas son muy iotras, v son éstas
quienes permiten la inversién de valores operada por el Ser-
mén de la Montafia: «Bienaventurados los que loran, porque
serdn consolados. Bienaventurados los que sufren persecucién
por la justicia, pues de ellos es el reino de los cielos.» (S. Ma-

teo, V. 5, 10)

El cristianismo no tiene entonces por qué resistirse, ni mos-
trarse grave, como si el dolor estuviera por debajo’'de él & le
fuera extrafio. Eis un amigo; le acoge piadosamente cuando
llega, y hasta puede ir a su encuentro cuando le es dado ver
en él la imagen de su Cristo, el colaborador de su reino.

Todo esto nos permite comprender el por qué pensadores
como Schopenhauer, Hartman y otros han podido alabar la
fé cristiana por su pesimismo, mientras que un Leibnitz, un
Pope o un Bolingbroke la alabaron por su optimismo. Obe-
dece ello a una razén que no es en modo alguno privativa de
nuestro problema, pero que en él se deja traslucir de una ma-
nera particularmente sorprendente, a saber, el impulso asom-
broso que lleva a esta doctrina a los extremos en todos los
sentidos y que la expone asi a todas las criticas, aunque tam-
bién la permite triunfar en todas ellas, de cualquier lado que
vengan.

La doctrina trata de situarse en el centro de todo; ahi se
coloca, v asf es como puede conceder todo, porque ha com-
prendido en ella cuanto tiene nombre de ser. El bien existe ; el
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mal existe, y Dios se entroniza y, mediante Cristo, se encuen-
tra entre nosotros. Partiendo del Dios encarnado, deben poder
alcanzarse los extremos y unirlos en él. Pero a condicién de
haber explorado a fondo uno y otro. No se trata, pues, de
enganar, de ser parcial. Hay que sondar la llaga ; hay que de-
terminar el 6rgano sano; hay que buscar el remedio. Nada
de timidez por ninguna parte.

Igualmente, las miserias de la naturaleza jamas han sido
detectadas con més penetracién y franqueza que por les Pa-
dres de la doctrina y por los moralistas cristianos y los esplen-
dores de la creacién, los del alma y las inmensas posibilida-
des de una y otra, tampoco han sido proclamadas nunca con
voz mas elevada. Tal es la verdad intesgral; y el misterio de
Dios constituye el vinculo, por cuya razén el dltimo capitulo
futuro se titulard El Misterio; pero éste es de tal suerte, que
el mal se encuentra al fin reabsorvido en el bien, porque Dios
es el Bien, puesto que es el Ser.

El ser con eterno oleaje manando de su seno,
como un rio nuirido por esa inmensa fuenite,
sc escapa de si, y torna para acabar donde todo comienza. (2)

Conviene resaltar, una vez méas, que esta doctrina general
no se aplica sélo a esta forma del mal que se llama dolor,
sino también al pecado. El cristianismo ha ahondado en el
abismo del pecado hasta profundidades desconocidas en los
antiguos modos de pensar. (A qué se debe esto? Precisa-
mente a lo que constituira en seguida su fuerza en la terapéu-
tica que pretende oponerle.

Cémo no habia de ser horrible el pecado, situado {rente a la
intimidad divina propuesta a nosotros, realizada en nosotros
por Cristo, ejerciéndose no andédnimamente y en masa, como
para los paganos adoradores de divinidades césmicas o hasta
para misticos como Plotino o Jamblico, al ver la divinidad en

¢y Lavneartine, Peendéres Medilalions. «Diosy,
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ellos al modo como estd inmanente en: todo el umverso "Nos-

otros creemos en una intimidad de profundldad ‘distinta; que
rompe los' cuadros exteriores de lo divino, si cabe la expre-
sién, para llegar al mismo corazén de la vida divina, con Aquel
que es el igual del Padre, el origen,. con él, del Espiritu, y
al mismo tiempo uno de nosotros, al formar cuerpo con nos-
otros: por una solidaridad cuyo grado no depende sino de
nosotros mismos.

¢Cémo calificar una ofensa en estas condiciones? ¢ Cémo

medirla? No hay més que el signo mﬁmto (o) para medir
su cifra. ‘ ‘

Esto ‘'se refiere a un pecado que merece verdaderamente
tal nombre, es decir, a una desercién de la ley establecida
por el amor, en una materia suficiente para implicar la nega-
cién de su principio. Eso es lo que llamamos un pecado mor-
tal. Pero una ofensa, aunque sea ligera, ¢ cémo habria de ser
soportada con sangre fria por aquel que se siente frente a
Dios asi calificado en relacién con nosotros y no solamente
frente a su obra? De persona a persona, siendo una de ellas
divina e intima hasta ese punto, ¢ no se imponen a la otra todas
las delicadezas, igual que entre amigos el menor gesto es de
gran valor? El verdadero fiel no querra, por nada del mundo
y por poco que sea, ofender a su Sefior. Perezea el universo
y perezca mi proplo bien, por lmportantc que sea antes que
cometer un «pecado venialy. L R |

Pero, por otra parte, ¢ cémo no seria también infinitamente
reparable el pecado, con la caucién infinita de nuestros Her-
mano divino, con la accesibilidad infinita de Aguel que es
«manso y humilde de corazén» y qus nos ofrece a despecho
de toda prevaricacién, cuando nuestro propio corazén ha re-
currido al suyo, el reposo de nuesiras almas? (S. Mateo. X1-29.)

La desgracia decisiva de Judas no es el haber traicionado,
sino haber rechazado el amor. kin vez de dirigirse para arrojar
con furor sus monedas de plata a los pies del gran sacerdote
y sufrir su ironia despreciativa, si se hubiera prosternado a los
pies de Jestis, que nos espera siempre, el dulce Maestro le
hubiera alzado y apretado contra su corazén. Prefirié la soga,
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y ese fué el crimen supremo. Por esto, y sbélo por esto. mas le
hubiera valido a este hombre no haber nacido nunca.

Pero eso no es todo. El optimismo cristiano, con su pesi-
mismo antecedente y conexo, se refiere no solamente a la
humanidad y, en el hembre, en el espiritu, se extiende a la
misma creacién material, v por ella a la carne, fragmento del
mundo, del que somos huéspedes conjuntos. «la creacién
gime entera hasta ahora y sufre los dolores del partoy, dice el
Apéstol. «Y no solamente ella; nosoiros, con todo eso, que
tenemos las primicias del Espiritu, suspiramos en lo intimo
del corazén, aguardando la adopcién, la redencién de nuestro

cuerpoy. (Rom. VIII, 23.)

LLos que dicen que el Cristianismo no sacrifica la carne se
engafian muy de veras: hace de ella el templo del Espfritu,
y la eterniza. Como fuente de maldad quiere purificarla ; pero,
como germen de porvenir, la exalta; nos une a Cristo cuerpo
a cuerpo, y no sbélo alma con alma. La religién «en espiritu
v en verdad» es una religién también carnal, porque la carne
estAd unida al espiritu, a diferencia de los dualismos antiguos
que juzgaban la bajada del espiritu en la carne como un cata-
clismo, y acababan rechazandola, evadiéndose de ella. Asi
juzgaban Platén, Plotino, los gnésticos y otros méas. Aristéte-
les, lejos de lo verdadero en pro de otros puntos, habia visto
claro en eso. Para él, la carne también es el hombre. Por eso
¢l Concilio d= Viena, sin quersr canonizar su doctrina, ha de-
clarado como él, que el alma no es un angel encerrado en la
prisién de la carne, sino la forma de existencia de un cuerpo
humano.

Ademas, ¢ cdmo sacrificar la carne cuando se la ve asumi- -
da por el mismo Dios? El Verbo se hizo carne, y es nuestra
carne, tomada de nuestra especie, apresada en la corriente
de nuestras generaciones, la que se halla divinizada en El y
por El es garantia de la muerte. Cristo resucitado no muere ya
otra vez (Rom. V1. 9) y no puede salvar su carne sin salvar la
nuestra, de la que es parte. Cristo estd llamado a resucitar
completamente. Y asi, la apotedsis de la carne es fruto natu-
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ral .de la Encarnacién, y, por ello. un rasgo eaencxal de la reh- "
gién crlshana y b Fo ‘:s i

La apotedsis umversal ﬂuye de ella: 1gualmente ‘pues nues—‘ ‘
tro medlo ‘estd’ unldo a nosotros; la naturaleza esté unida a
Cristo. Todo procede de una sola venida en él, y al salvarse
en ella—-—pues El mismo se ha salvado mediante su cruz—, sal-
vé a toda’ la humianidad carnal y al universo todo.

Esta manera de preveer para el cristianismo’ la‘rcabsorcién
del mal al final de la historia, en lugar de'los eternos recomien-
zos considerados por numerosas doctrinas ‘o del statu quo per-
petuo aceptado por otros, es una gloriosa sefial a favor de un
sistema fundado sobre la Encarnacién. El' Maestro de los tiem-
pos ha proyectado éstos fuera de si y los vuelve a atraer bajo.
su propia conducta. Su creacién no  gira en. redondo, aun
cuando recorra un amplio circulo en el que los extremos
se unen.

El judeo-cristianismo es una creacién de Dlos a titulo de
fermento de la creacién ‘entera, y espera el reino de Dlos’ y
el gozo de sus elegidos como realizacién de los fines mismos
de la creacién. El advenimiento de Cristo estd concebido como
el Medio viviente de esa realizacién terminal. Por eso, dicho
advenimiento representa la plenitud de los tiempos, es decir,
su acontecimiento decisivo, que irradia en todos sentidos, uti-
lizando para producir sus efectos todas las fraccxoneu del tiem-
po: pasado, presente y futuro, y todos los recuraos dcl alma
humana en funcién del tiempo: expectacion, posesnon recuer-
dn; salvo que, en lo que al Cristo eterno se reﬁere, la expec-
tacién es ya una forma de posesién’ por- la gracia, y por la
misma gracia, al unir a ello la presenma eucanstlca. el recuer-
do es tanibién una posesién.. ' :

Por el hecho de esta mc]usnon de. ’todos los tiempos en el
Gnico Advemmlento de Cristo, la entrada en Dlos de la histo-
ria ya aparece lograda en cierta manera Esta consegmda en
el Cristo glorioso y sélo ha de acabar con la apoteésis de su
Cuerpo mistico, es decir,-de sus adheridos explicitos o secre-
tos desde siempre y hasta el fin de los siglos.
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¢Cémo puede hablarse después de esto de un Dios autor
del mal, segiri han admitido, para irrisién sin duda, o por
desesperacidén. ciertas sectas; o de un dualismo que opone a
Dios una actividad paralizadora o perversa: materia indepen-
diente y anarquica. poder espiritual malhechor, como el Reino
del Mal de Mané o como el Ahriman de los Persas?

Dios es Dios, es decir. el Padre Todopoderoso, del que
Cristo nos ha dicho que sin su permiso no cae del techo ni un
paijarillo. ni un cabello de nuestra cabeza, lo que supone un
dominio total sobre los tltimos elementos de la materia y so-
bre la misma materia pura, de la que depende la individuali-
dad de todas las formas de seres. Dios es creador de todo el
ser. Fuente de toda actividad. Fin dltimo de todo fin transito-
rio, de tal modo que, estando todo incluido en él—auténomo,
y sin embargo sin realizar adicién a su ser, no haciendo sino
participarle—, nada puede oponerse a él de una manera de-
cisiva. L.a materia limita su accién, pero segiin él la entiende.:
El pecado viola los principios de su gobierno. si asf puede de-
cirse ; pero entra, contrapesado por su sancién, en el gobier-
no mismo. En cuanto a Satanis o a-un poder perverso sea
cual fuere, estd sometido también al soberano Poder, a despe-
cho de su autonomia relativa.

Sucede que algunos cristianos ven en Satands una especie
de Anti-Dios, como quien dijera una divinidad del mal, com-
partiendo con Dios casi ex-aequo el imperio de la tierra. ¢No
le llama la Escritura el Adversario? (I. San Pedro, v. 8). Es
adversario, efectivamente, como todo perverso; pero en el
interior de la Providencia y sin ningtn poder contra ella, de
la que es. al contrario, un elemento igual que el pecador.
¢ Acaso puede éste nada contra Dios? Podra desobedecerle
v turbar asf el plan tedrico de su obra, su misma obra-al nivel
del tiempo. Pero contra la voluntad decisiva de Dios, y la rea-
lizacién de sus dltimos fines, el pecador nada puede. Y lo
mismo Satanas, [ste, después de todo, no es més que un con-
denado, se ha enganado groserammente Bayle al escribir: «l.os
ortodoxos parecen admitir dos primeros Principios al hacer al
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diablo autor del pecado» (3). Satands no es autor de ningtin
pecado, salvo del suyo. Es msngador de pecado como todo
mal consejero y tentador entre los hombres, pero el autor
del pecado humano es el libre albedrio, y no existe otro. Y no
existe mas causa del mal natural que la misma naturaleza caida,
bajo el gobierno del Perfecto. :

Todo esto serd esclarecido mas tarde, pero habfa que
plantearlo al principio como uno de los elementos de la doc-
trina cristiana.

Decfamos mas arriba que la Encarnacién, doctrina central
del Cristianismo, denuncia con incomparable poder la grave-
dad del mal humano y su caracter mcurable fuera de la inter-
vencién divina. Lo entendemos, en este momento, de todo el
mal humano y de todas sus consecuencias. Pero el mal humano
tomado en su actualidad, depende hlstoncamentte de un pri-
mer mal medlante el cual la brecha ha sido ab:erta y ha con-
taminado la raza, en razén de una solidaridad de la que habre-
mos de apreciar més tarde las modalidades, a dec:r verdad
misteriosas. Es lo que se llama el pecado ongmal ’

Es muy cierto qgue éste reviste, en "la economla cristiana,
una importancia capital. A él se religa muy particularmente Ia
Encarnacién. No es que sin él la Encarnacién no hubiera teni-
do razén de producirse ; hubiese podido tener!como motivo
bien la reparacién de otros pecados que no' fueran el pecado
hereditario, o bien, como lo han pensado santos Doctores,
.para la belleza del plan universal, la unificacién’ en Dios de
todos los reinos de la creacién (4) y la habilitacién de la cria-
tura para un culto adecuado, para una alabanza perfecta con
respecto a su Creador;

Pero de hecho, el pecado de raza es el 'que ha dado oca-
sién a la venida de un Hombre-Dios, en estado de levantarla
por entero y sacarla del mal, el de origen y el que toda la
historia inserta en él e insertard siempre.

(9) Dictionnaire, pdg. 2.330. Rem. IL.
(4) Es Cristo quien wecapltula» en El toda la creacién ul mismo tiem-
po que la salva del mal. (San Ireneo. Contra Hereges. TIL XVI, 6).
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En auscncin de este pecado de raza, la doctrina cristiana
admite que el hombre hubiera gozado sobre la tierra de un
destino siempre provisional e imperfecto, pero exento de gran-
des dolores, de propulsién al pecado y de degradacién de
sus fuerzas que van a dar en la muerte. Estado milagroso en
relacién cen las leyes presentes de la naturaleza, normal en
relacién con nuestra naturaleza espiritual y con el estado pri-
mitivo de la creacién.

Puede decirse, razonando por junto y no refiriéndose sino
a las causas inmediatas, que el pecado original es responsable
de todo el mal humano. Pero conviene saber que esta solucién
del problema es muy incompleta; pues, primeramente, el
mismo pecado original, como primer mal, pide que se le ex-
plique: la tentacidén por Satanis, seguido de su propia caida,
requiere una explicacién semejante. y, ademas, descartado
el primer pecado humano, se hubiera podido preveer otros;
pues ningin descendiente del primer hombre se hubiera en-
contrado en mejor posicién que él para guardar su integridad.
Los pecados ulteriores no hubieran sido, sin duda, heredita-
rios, eso es todo; igualmente hubiesen dejado menos de plan-
tear muchos problemas en cuanto a su posibilidad teérica, a
su naturaleza y a sus consecuencias. »

El mal tiene, pues, mucha méas amplitud, mucha mas pro-
fundidad que el que evocamos al referirnos simplemente al
pecado original. Queda que éste ocupa un puesto de primer
orden, un puesto central en la cuestién que nos preocupa, y
que no se equivoca uno cuando se dice de Cristo que nos ha
sido enviado «para borrar la mancha originaly, aun cuando su
obra, una vez empefiada por este motivo, sobrepase inmensa-
mente este resultado. ,

Pero, ademéds, bomrada la mancha original, quedan sus
efectos. No convenia a Cristo trastornar el género humano
retrayéndole a su punto de partida. Valia més utilizar una
situacién que, cracias a él, podia llegar a ser mejor en su
término. Utilizar las faltas ¢s arte mas grande que evitarlas.
Con Cristo. la humanidad puede elevarse més alta que las co-
linas del Fdén de donde debia lanzarse hacia su Gltima vida.



EL PROBLEMA DEL MAL %

Y es decir que el mérito puede ser més grandc. hs pruebas
atravesidas y realizados los esfuerzos cuando es otro’ premio
que el gozo apacible de una'vida dichosa. Eso es lo que la
Iglesia quiere decir cuando canta en recuerdo’'de la primera
falta: jFelix culpa! Dichosa falta que nos ha valido tal Re-
dentor. Se’ dice tal Redentor y no sélo tal redencién porque
hay que tener en cuenta agui a la misma Persona que, fuera
de los resultados de su obra, llena el alma cristiana, cuando

piensa’ en este Hermano, de un orgullo exultante y de un
amor mdec:ble

Si se echa una mirada de conjunto sobre la doctrina cris-
tiana en lo relativo al problema del mal, se debe afirmar el
inmenso progreso realizado en relacién con' las solucxones-——-o'
ausencia de solucién—, que hemos hallado hasta aqux en
nuestro camino. Existe entre los pensam!en’tos antxguos y la
Buena Nueva evangélica, en este punto, la dlferencm ‘que hay’
entre la blisqueda tanteadora y la maduracién, entre lo par-
cial y'lo total, la insatisfaccién permanente y el contento hu- -
mano en tanto en cuanto el misterio nos’lo puede procurar en
este mundo.

Y si existe aqui algo chocante, es que el escandalo del
mal se haya vencido por otra especie de escandalo. El escéan-
ralo de la Cruz, del que habla San Pablo, es flagrante. Es hasta
doble. Escandalo del lado de los hombres que rechazan a su
salvador y crucifican al Hombre-Dios; pero, sobre todo, es-
candalo del lado del Cielo, si asi puede decirse, escandalo
de lo que se deberia llamar la humildad de Dios, si el misterio
del comportamiento divino no se explicara mejor por el amor.

Para acabar, se podria interpretar todo el cristianismo como
una victoria del bien sobre el mal, no por la eliminacién de
éste en la vida presente, ni aun jay! en el otro, como lo han
sofiado ciertos Doctores, como Origenes, sino por su entrada
en un orden donde ocupa su lugar y ejerce su funcién.

La Biblia, desde el comienzo, ha fijado a este respecto el
pensamiento creyente. La creacién es buena; la humanidad
tiene un destino digno de ella y digno de su Dios. Si el pecado
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se introduce alli y disloca el plan, al momento se ofrece la
redencién, o mejor dicho, es un elemento del plan total, del
plan eterno, y gracias a ella ¢l porvenir podra ser de nuevo
bueno y atn mejor.

L.a visién cristiana de la historia es escato]oglca. ApuntaA
a los fines dltimos. El ideal supremo es la sumisién de todas
las cosas a los elegidos, de los elegidos a Cristo y de Cristo a
Dios para una felicidad eterna. Pero las fases del tiempo se
dejan a la mezcla de bienss y males. Los bienes son preliba-
ciones y medios ; los males son pruebas y medios también. La.
criatura razonable, con Dios, puede conquistar todo goce y
gozar hasta en el sufrimiento. La esperanza provee a ello; el
amor lo confiere. Y en cuanto a la creacién material, su suerte
estd unida a la del espiritu, de manera que ella también debe
ser liberada de la corrupcién, es decir, de todos los males que
ahi se manifiestan y llegar a un equilibrio dichoso cuya férmu-
la no nos es revelada. .

En el interior de esta doctrina general, una multitud de
nociones intervendrdn para el esclarecimiento de un proble-
ma en el que toda la naturaleza y la vida toda estdn incluidas;
pero la tdltima paldbra pertenecerid siempre a la Persona y al
papel del Redentor.



LOS PRIMEROS TIEMPOS CRISTIANOS

" EL ANTICRISTIANISMO GNOSTICO

OR los mismos tiempos en que se constituia, mediante el
esfuerzo de los testigos del Evangelio, -la doctrina que
acabamos de exponer, formébase, al margen del grupo apos-
télico y a favor del hervidero de ideas de aquella turbulenta
época, todo un movimiento bastante confuso, pero que ofrecia
caracteristicas comunes en oposicién con lo esencial del pen-
samiento cristiano. Conocemos pocos de los trabajos de este
grupo, aun cuando parecen ser muy numerosos. Lo que sa-
bemos de ellos nos fué procurado por textos aislados, y sobre
todo por las reputaciones de los Padres, desde Ireneo hasta
San Agustin. Su sede radica en Oriente, en.particular en la
regién de Efeso, de Antioquia y Alejandria. Los nombres que
sobresalen son los de Simén el Mago, que operaba a la som-
bra de San Pedro; de Menandro, de Saturnino de Antioquia, -
de Basilio el Egipcio, de Isidoro, de Valentin, de Marcién, de
Manés, en fin, que da su nombre al maniqueismo.

El nombre de gnéstico en si es muy inocente. Se trata del
culto del conocimiento, y ¢quién no le ha reivindicado de
buen grado?. Clemente de Alejandrfa y Origenes adérnanse
con él. Pero de él se hacfa pabellén de una mercancia adul-
terada, cuyo fondo estaba constituido por un dualismo deci-
dido, al ser Dios supremo la perfeccién misma, pero teniendo
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frente a él un poder independiente y malo, sobre todo mate-
rial, generador del mal en el hombre y en el universo.

Hemos visto los alicientes de esta doctrina en Platén, luego
en Plotino, a pesar de que éste haya combatido a los gnés-
ticos. Para estos tltimos, el mundo de la materia no era obra
del Dios supremo, sino de divinidades secundarias que pro-
cedfan de él por emanaciones, y jugando diversos papeles se-
glin los sistemas. El mundo procedia, pues, de un demiurgo
imperfecto, no de una creacién, tara congénita que viciaba
todas las especulaciones ulteriores. Sucedib, como en el caso
de Valentin, que un panteismo de forma emanatista vino a
agravar la posicién viciosa de los problemas.

Las consecuencias que de ahi se deducfan eran numerosas
y todas ellas no pertenecian al orden especulativo. Al ser
mala la materia, la carne no podia sino estar corrompida en
su misma naturaleza. La procreacién era, por tanto, perversa:
de ahi la condenacién del matrimonio, de la familia y, para
muchos también, de la propiedad. Para otros, que extendian
su condenacién al orden social, la ley no era mas que una
tiranfa ; la autoridad, organizadora de este mundo malo salido
de la maldita materia, era rechazada en beneficio de una

pura anarquia.

Un sentimiento fatalista, mezclandose a todo esto, condu-
cia a la depravacién de las costumbres mas que a la resisten-
cia del mal, al juzgar a éste sin remedio. Y asi es como en
los medios extendidos, en el siglo Il y en parte del 1ll, falsos
sistemas relativos al origen del mal, propagaron el reino de
éste (1).

Un lugar especial hemos de reservar aqui al maniqueismo, a
causa de la influencia duradera que ejercié y, atn puede de-
cirse, que ejerce. Bajo su forma primitiva, mezclada de mito-
logias absurdas, pronto ha perecido; pero en su fondo era
duradero, y, por ello, debia constituir un obstédculo en el
camino de San Agustin. Ademés de Africa, gané el Turkes-

() Para los detalles, ver I7. de Faye, (inostiques et gnosticisme. Pa-

ris, 1913.
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tn y la Chine, v, en Occxdente Esparia, el Medxodla de Fran-
cia, donde inspira la secta poderosa de los Cataros o Albi-
genses del siglo XIII, debelada por un santo espafiol, Santo
Domingo de Guzmén, La impresién por cella ‘producida fué
tan fuerte que, hasta nuestros dias, a todo duallsmo radical,
como al antiguo, se le denomina maniquefsmo.

Sin embargo, el cristianismo ha abatido el maniqueismo
propiamente dicho; pero no ha hecho desaparecer la tenta-
cién del mismo. Desde el siglo XVIII al XX,' comprendido
éste, el sistema ha producido ain algunas victimas, mas o
menos convencidas. Es el caso de Pierre Bayle, ‘de Stuart-Mill,
de Wllfned Monod de H. G. Wells, de A Splr, de Emile
Lasbax, etc. /

Hemos sefialado més arriba las relaciones del mamquelsmo
con las ideas persas. Poco més de un siglo, antes de Manes,
Marcién habfa sostenido un dualismo semejante, estunando
que el Dios de los judios y el Dios del Evangeho no podia
ser el mismo. Este dltimo era el verdadero ¥ no era responsay
ble de la creacién imperfecta del primero. Habfa intervenido
para levantarla de nuevo mediante Cristo. En éste, la libe-
racién debia obtenerse gracias a la renunciacién de la came.
efecto de la antigua creacién.

Manes. espmtu humeante y ‘quimérico, hace abocar el anti-
guo dualismo no a dos pr1nc1ptOs solamente, sino a dos rei-
nos en lucha, con peripecias que dan lugar a relatos abraca-
dabrantes. El resultado es el mundo actual, mezcla confusa
de bien y de mal, atribuido el primero a Dios y a sus parti-
darios celestes, y el segundo a Satanés y a sus seides o agen-
tes, hijos de la Materia. Y como el bien y el mal se reparten
la creacién exterior, también se combaten en el alma de cada
hombre. Cuando el mal se separa de nosotros alcanza su
fuente primera, y después de la conflagracién del mundo,
que se halla prevista por la doctrina, esta masa mala, viva y
bulliciosa, se encontrara en un globo celeste que le servird de
eterna prisién. Dicho globo éstard envuelto en una nube de
almas que no habran sabido purificarse durante esta v1da et-
cétera, etcétera,

-
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No hay duda de que Dios trata de eliminar el mal en el
mundo entéro; trabaja; pero esta purificacién se hace tam-
bién por los alimentos de que se sirven los elegidos mani-
queos y por el género de vida que observan. En efecto, hay
entre ellos, elegidos y auditores. La dosis de mal se halla més
cargada entre los auditores que entre los elegidos, pero me-
nos que en el resto de los hombres.

Muchedumbre de ensuefios, en los que intervienen los
astros y los elementos ; multitud de ignominias referentes a la
generacién, el matrimonio (que prohiben), los sacramentos y
las purificaciones rituales completan el cuadro y dan lugar
entre ellos a abominables précticas. Creen que los animales y
las plantas estin habitados por las almas no purificadas, de
modo que aquellos que se entregan a la ganaderia y a la
agricultura son homicidas (2).

LLos Maniqueos se representan a Dios como ser corporal,
v también al Mal. Le llaman Tierra, y de este modo descrimi-
nan la materia. L.a suponen penetrada de un aire maléfico
que se insintia por todas partes (3). Dicen que el pecado no
es el hecho de la voluntad, sino una victoria del Principio
Malo, de modo que el paso del mal al bien no es efecto de
un esfuerzo virtuoso, sino de una purificacién exterior.

A despecho de todo esto, el maniqueismo, como cualquier
dualismo, se muestra cual una especie de homenaje a Dios
en aquello que més le gusta: dudar de la potencia divina y
verla compartida por un principio contrario que sospecha de
su bondad. Segin el sentir de los Romanos, y al decir de Cice-
rén, la bondad de Jipiter pasaba delante de su poder; pues,
pensaban, hay més grandeza en el ser que hace el bien que én
el que tiene grandes riquezas. A causa de esto, a Jdpiter le
llamaban Optimus Maximus, pero Optimus de preferencia (4).

(2 Cfs. San Agustin: De Haeresibus, cap. XXXIV.
(1 San Agustin: Confesiones. L. 'V, cap. V.
) Cleerdn. PDe Natura Deorum. I 1L
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LOS PADRE.S DE LA lGLESlA

Traba;o I:enfan ahf los Padres de la Igleaxa. Tomando de
punto de partxda, como los ‘gnésticos, la perfecc:on absoluta
del Primer Principio, se esfuerzan por mostrar, manteniendo
la creacién inmediata de todas las cosas por -Dios, que la
existencia del mal no dafia a la sabidurfa, al poder yala
bondad divinas. El universo es bueno en si mismo y refleja la
perfeccién de su Creador. El mal que sufrimos es obra nues-
tra. Procede del mal empleo del libre albedrio que Dios nos
habia dado muy sabiamente como instrumento de progreso.
Tal es la tesis de Ireneo (5).

Antes que &l San Justino. luego Taciano, Tedfilo de Antio-
quia, Melitén de Sarces, en las obras o fragmentos que nos
han de]ado, insisten sobre las ideas fundamentales que hemos
sefialado, sin elaborar por ello una doctrina completa.

Entre los Orientales, hay que citar a Tito de Bostra en su
obra Adversus Manichaeos, libri tres (6). Da muy’ claramente
lo esencial de la doctrina cristiana del mal, afirmando que,ral
proveénir todo de Dios, todo es bueno en cuanto a su substan-
cia; que no hay realidad mala en esta relacién y que todo,
para acabar, concurre al orden en vxata de la realizacién de
los planes divinos. :

Hacia el mismo tieripo, San Basilio cxpone, con mas fuer-
za ain, que el mal no tiene substancia propia; pues, dice,
una deformidad no subsiste como un animal. El mal no es
més que la privacién del bien. Por otra parte, el D;os bueno
no puede ser causa del mal, y esta es una prueba de que &l
mal no tiene existencia substancial. Hay que confesar que
este ﬁltxmo argumento puede parecer una petlcxén de princi-
pio: lo cual depende de las suposxclones previas que' se
adopten.

Igual doctrina en San Juan Lnséstomo. que se apodcra

(8 Ch 'EXeyyvg- 1V - 38, Ed. Sticren, Lelpzig. 1833,
(6) P. G.t. XVII, col. 1132-1133.
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sobre todo de la tesis blasfematoria, segin dice, del soberano
Mal opuesto a Dios.

De la escuela de Africa, ilustrada por Tertuliano y Lac-
tancio, no hay nada particular que decir; no se saca de ella
mas que indicaciones en cierto modo negativas, sin ensayo de
construccién. San Ambrosio se halla en el mismo caso. Todos
se limitan a defender el honor de Dios frente al mal y a ‘com-
batir el maniqueismo en nombre de la fe antes que con pun-
tos de vista racionales. Asi ocurrird hasta San Agustin.

Pero hay que hacer una excepcién para la brillante escuela
de Alejandria, representada por Clemente y Origenes, dos
grandes espiritus que han ejercido gran influencia sobre su
tiempo.

CLEMENTE DE ALEJANDRIA
(150 2 - 220 ?)

Gnéstico de nombre, como ya hemos sefialado, Clemente
se encuentra muy lejos de los errores que pululan en la secta.
Reivindica una hermosa apelacién y no permite a los herejes
que se hagan con aquéllos un penacho ostentoso. Nos procura,
mediante el suyo, un retrato del gnéstico algo amigo del énfa-
sis, pero simpético, con huellas de nobleza. Su propio espiritu,
es muy claro y su fidelidad a su fe digna de ejemplo. Es eclécti-
co en cierta medida : pero, sobre todo, es platénico, y con una
inspiracién platénica utiliza el pensamiento de Aristételes, de
los Estoicos y de la propia escuela de Epicuro. La verdad no
tiene nombre propio, dice; ella es ella, y quien la encuentra
tiene derecho a ser oido.

Platénico en los cimientos, no tiene por tanto la menor ten-
dencia al dualismo. Su oratoria se lo prohibe. Admite que la
materta no tiene ninguna bondad propia, al no proceder de
la Idea en virtud de una participacién especifica ; pero eso no
es una razén, dice, para que sea mala, ni para que sea in-
creada, como creyd Platén (7). Al ser obra de Dios, no podia

(7 Strom' IV, XXVI.
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verse en ella un principio malo, y por esto se encuentta exr"
clufdo todo maniquefsmo. ‘

Parece bien que después de Justmo. de Ireneo o de Tertu- !
liano, Clemente esté desprovieto de una idea clara referente
ala dls'tmc:én de la materia y del espiritu. Para &l también,
como para San Agustin en su primera juventud, el alma o
espintu es una materia infinitamente tenue, mﬁmtamente sutil,
pero también materia. «El alma, dice, es tan dellcada y de
naturaleza tan sencilla que la denominan i mcorporean (Strom.
Vi). Ademas, el alma, los angeles v los demonios son consi-
derados por é] como un fuego sutil. Esta termmo]ogla parece,
sin duda, habersela pedxdo a Heradlito.

.En todo caso, el alma estd hecha para ver a DlOS y gozar
con él de la beatitud. Por esto debe gua.rdarse del mal, es de-
cir, de toda ofensa a la razén emanada de Dios y que. consti-
tuye en el hombre la imagen de Dios. En caso contrano. su
prévaricacién hace al alma digna de los castigos eternos.

ORIGENES = '
(184 2.253 7). :

Sucesor de Clemente en la Escuela de Alejandria (Didas-
calea), Origenes fué considerado en su tiempo como un hom-
bre extraordinario, primero por la potencia y claridad de su
inteligencia, que hacfa que le llamaran el hombre de diaman-
te (adamantius); por su erudicién prodigiosa, ahondada en
todas las fuentes, y por la fuerza de su caricter que sabia
probar después en los tormentos. No dejaba de sefialar lo que
habia de audaz y casi arriesgado en sus tesis, y de él se decfa
en las escuelas: en aquello que es bueno, nadie le sobrepasa ;
en lo que es malo, nadie es peor (ubi bene nemo melius; ubi
male nemo pejus).

Conviéne saber, primero, que las obras de Origenes no han
llegado a nosotros en una integridad perfecta. Algunas se han
perdido, otras alteradas o interpoladas, segiin se' piensa, por
los herejes, hasta por su propio traductor, Rufino. Varias de
sus tesis, que cuesta mucho creerlas auténticas, son, en todo



248 A. D. SERTILLANGES, O. P,

caso, conforme &l mismo declara, simples tentativas. Busca,
y lo que encuentra no siempre es seguro.

En lo referente al problema del mal, he aqui su tesis.

Partiendo de.nociones platdnicas sobre lo uno y lo multi-
ple, v animado, por otra parte, de un profundo sentimiento
de la justicia y de la libertad, estima que la creacién ha debi-
do presentar en el comienzo una igualdad perfecta de todos
sus seres. lan sblo seres espirituales, libres, y todos iguales. .
El principio de razén suficiente, ante todo, ¢no parece exi-
girlo? ¢ Dénde encontrar un principio de distincién y desigual-
dad entre seres que se presentan todos ex-aequo en lo que se
réfiere a la potencia creadora? Y sobre todo, ¢ cémo hallar en
eso una razén justa alli donde la justicia no tiene ocasién de
ejercerse aun? Un sujeto es hombre, otro guijarro: ¢por qué
éste mejor que aquél?

Para Origenes, la causa de la diversidad y de la desigual-
dad de las naturalezas estd en el libre albedrio. Las criaturas
libres, iguales en el comienzo, fueron sometidas a una opcidn.
Las que optaron por Dios fueron elevadas a la dignidad angé-
lica, mas o menos eminente en la jerarquia de los espiritus
segin el mérito de su adhesién. Las que optaron contra Dios
con mas o menos malicia, fueron unidas a cuerpos més o
menos opresores segin su grado de imperfeccién (8).

Hay, por este hecho, cuatro grados de criaturas razona-
bles: en la ctspide, los 4ngeles; los astros animados de los
antiguos, de los que Origenes habla poco, porque considera
su existencia como problematica; los hombres, espiritus infe-
yiores unidos a un cuerpo por su pecado, y, finalmente, los
demonios, espiritus perversos que sélo meditan el mal. En
cuanto a la creacién material, en vez de suponerla apetecida
por si misma en razén de su belleza, Origenes la considera
como una prisién para las almas pecadoras, las cuales se dis-
tribuyen en los diversos cuerpos segln el grado de sus res-
ponsabilidades (9).

En el siglo XIX, con Julius Miiller, de Marbourg, y el lausa-

(&) Cf. De DPrincipis. 1. 1X; Conlra Cels. 111, G0 y «libi,
) Loc. c#,
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nés Charles Secretan, veremos reaparccer seme)antes oc
ras, salvo que Secretan,’ ‘en'vez ‘de hacer de la materia -
simple prisién, atribuye’ su origen a la caducidad de'los seres
‘que no se han decidido por Dios, como los 4ngeles, 'ni contra
Dios, como los demonios, ni por la independencia, como los
hombres, sino que han permanecido voluntanamente néu-
trales.

Para Origenes, pues, la oscilacién del mundo y la malicia
que en él se descubre se explican ficilmente por sus hipéte-
sis. Dios no responde de ello sino a titulo de creador de las
libertades iniciales, y Origenes estima con justo tftulo que esta
creacién era un bien. Si de ella resulta un mal, es en virtud
de un desarrollo de las cosas que la libertad preside. Y, ade-
mas, ni en el curso de la accién, ni al final, Dios abandona
a la criatura a sf misma, a saber, en cuanto a su albedrio
desfalleciente y en cuanto a las consecuencias de sus actos.
En el curso de la accién, existe la gracia. Al final, piensa
Origenes que por parte de Dios habrd una vuelta al estado
inicial, es decir, a la igualdad dichosa de todos los seres. Con-
cepcién ciclica que no es una doctrina de progreso indefinido,
sino que, a pesar de todo, supone un optimismo.

Todo debe acabar en el bien y la felicidad. No el que la

" justicia desarme siempre, ni que el libre albedrio deje de ser
una causa determinante del destino de los seres; Origenes
piensa, por el contrano, que, per mediacién de Cnsto, Dios
sabra someterse todas las. criaturas y salvarlas. (No es Fse su
fin como creador? Y la redencién ¢no es la reanudaclén de
este pensamiento inicial después de la caida que habfa com-
prometldo el plan? Dios no puede ser frustrado. Por persua-
sibn y progresivamente, por necesidad bajo la influencia de
penas medicinales, los pecadores se convertirdn; los demo-
nios volverdn de su malicia; no habré infierno; las almas no
serAn almas, sino espiritus puros y perfectos. Entonces un
tnico e idéntico fin Gltimo nos unird a todos en el seno de
Dios Creador nuestro (10).

(10) De Principiis. VI
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Esta concepcién del rescate universal ha obsesionado a mu-
chos pensadores en el curso de los afios ; muchos poetas sobre
todo se han hecho eco de ello. Hugo es especialista y lo axpre-v
«a a veces con elocuencia:

«En nombre de los inocentes, Dios, perdonad los crinencs;
Padre, jcerrad el infierno! Juez, en nombre de las victimas,
Gracia para los verdugos.»

Sus costumbres exageradas le arrastran, como siempre, a
las exageraciones. Se le ve describiendo, igual que Origenes,
el dltimo fin de las cosas y muestra a Jestis conduciendo a
Belial ante su Padre:

sAmbos serdn tan bellos, que Dios cuya mirada resplondece
no podrd distinguir, Padre deslumbrado de gozo,
a Belial de Jesis.»

Para el poeta, este fin serd el verdadero comienzo, el prin-
cipio de la vida eterna:

Entonces un dngel
gritard: jComienzo!

Para el filésofo alejandrino, segin ha comprendido Santo
Tomas, tratariase, por el contrario, de altenativas indefinidas
de reintegracién y de caida. Pero eso es lo dificil de determi-
nar; los textos se hallan en oposicién al haberse entregado
su edicién a demasiados azares. A veces, con frecuencia, me-
nester es decirlo, Origenes parece no acordarse de todo esto
y se expresa como el comtn de los cristianos. En todo caso,
siempre ha combatido la metempsicosis de los Pitagéricos y
de los Platénicos. y con mayor razén el emanatismo hindd o
¢stoico con la reabsorcién final en Dios. Lo que ha sostenido,
jamés lo ha opuesto a la verdadera fe: siempre ha creido
avanzar por un camino libre, y siempre ha sabido guiarse, se-
gan él mismo dice, «con el arte del piloto», al tener por guia
la Revelacién, ’
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Si se siguen a la Jetra sus concepc;oneg eacatolég"‘
él se trataria de suayizar la doctrina, ;radxgxoml d |
cambiar el mﬁerno en sxmple purgatorio. Perg. qlgungs pen".u
ron que eso ¢s ppgax muy caro, doctrmalmente hablando, un
resultado afin tan. 1mperfecto. Pues no bastq, dirén, que toda
acabe . bxenﬂ cuando todo ha comenzado bien: es menester
también ‘que todo marche bien en el camino. No obstante, la
h:pol;esxs ‘de Origenes no consigue nada a tal respecto, yla
conducta de Dios no aparece esclarecxda con relacién ‘a los
males que no ha podido dejar de-preveer y que llenan el
mundo esperando la consumacién.

, pmn?

Diran otros, es cierts, que suponer semejante resultado es
procurarse una admirable facilidad para justificar la Providen-
cia: pues bien estd lo que bien acaba, mientras que un plan
que conduce, en las manos de un Sefior todopoderoso y om-
niscente, a la eterna condenacién de todo un grupo de seres
nos plantea un angustioso problema que no se puede eludir
con facilidad. :

No es este el momento para discutir nosotros estas cosps.

SAN AGUSTIN

Concedemos un lugar aparte a San Agustin porque es el
primero que ha tratado de sistematizar, filoséficamente, la doc-
trina cristiana del mal. Hasta él no se percibe, aun en Ale-
jandria, més que sistemas incompletos y vacilantes; y en otras
partes, puntos de vista fragmentarios, en orden disperso, opo-
niéndose a heréjias o procurando cbjeto para la reflexién reli-
giosa, pero sin grandes miras de conjunto y sin concatenacién
rigurosa.. ; -

Agustin es un ﬁlosofo es un pcnsador de genio, y el es-
fuerzo que ha realizado para desprenderse del error le invita
a fortificarse en la verdad mediante una construccién coheren-
te que satisfaga su espfritu y sirva para preservar a los demés.

Muchas veces en su vida, al margen de su esfuerzo siste-
matico, se volverd hacia esa secta maniquea que momenta-
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neamente le ha seducido, y, si puede decirse asi, le pedira
cuentas. ¢ Saben bien lo que dicen los maniqueos cuando ha-
blan de un soberano bien y de un soberano mal? Su soberano
bien es pasible, sin lo cual no hubiera podido sostener tantas
guerras contra el mal y comprometer en ellas las almas salidas
de él, segilin pretende la secta. Eso no es, pues, un soberano
bien. Y su soberano mal no es mas soberano en su orden;
porque tal como lo describen, a saber, como una especie de
«nacién» peiversa y horrenda, no presenta en él menos valo-
res de vida y de existencia como son admirables sus bienes.

La misma incoherencia en lo que concierne al alma. Afir-
mase que es de la misma naturaleza de Dios, después de lo
cual, comprobando sus contiendas con ella misma y su derrota
en el pecado, no tiene mas recurso que creer en la interven-
cién de un espiritu malo que lucha contra ese espiritu pseudo
divino. Pero ¢ qué necesidad hay de que el alma sea divina
para proceder de Dios? Es imperfecta, y en razén de su imper-
feccidn es por lo que puede dividirse contra si misma. Se man-
da y no se obedece; pero es porque el mando es débil. «Exis-
ten dos voluntades porque una de ellas es incompleta, y ésta
pertenece a la otra, que falta a la primera». Ademas, si de-
bémos apelar a tantos principios como contradicciones hay en
el alma, no son éstos solamente dos, sino un nimero indeter-
minado de principios que serd menester afirmar; pues sucede
constantemente, tanto en bien como en mal, que la voluntad
sea molestacda en diversos sentidos (I).

En el terreno moral, Agustin acusa a los maniqueos de
haber sido tendenciosos e hipécritas en la elaboracién de su
doctrina, como si prefiriesen mejor atribuir a Dios la capaci-
dad de sufrir el mal y a otro cualquier poder la malicia de im-
ponérselo, que a ellos mismos la capacidad de hacerle (2).

Otras muchas reflexiones le acuden después en relacién
con sus antiguos errores: las rumiara toda su vida, y cuando
trata de darse cuenta de lo que le arrastré en otros tiempos a

(1) Confesioncs  ho VI oo 1IN
(0 Idem. 1. 1. c. L
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lo que él llama ahora «un infierno de erroresy (3) he aqui
lo que piensa de ello ‘«No es sano de eapfntu (Senor) aquel
que se pone a censurar vuestra creacién. Por €80 mi juicio no
estaba sano cuando me deeagradaban tantas cosas en vuestras
obras. Y como mi alma no tenfa més<ns1:XMLFault xmlns:ns1="http://cxf.apache.org/bindings/xformat"><ns1:faultstring xmlns:ns1="http://cxf.apache.org/bindings/xformat">java.lang.OutOfMemoryError: Java heap space</ns1:faultstring></ns1:XMLFault>