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LOS MUNDOS DEL HOMBRE
I

El mundo representa un enigma dificil de resolver. Enun primer
enfoque, los obsticulos no parecen mayores si se juzga el progreso en
verdad admirable de las ciencias que lo investigan. Pero un examen
mas detenido y reflexivo suscita dudas respecto del conocimiento de
la totalidad de las cosas existentes. La inseguridad surge a raiz de que
las ciencias avanzan mas facilmente en las técnicas destinadas a mane-
jar la realidad que en el saber propiamente tal. El pensamiento se
mueve con rapidez innegable en el campo de los intereses tecnolbgi-
cos. En cambio, el paso se retarda cuando se pretende concebir la
naturaleza misma de los cuerpos fisicos y de los seres vivos. Si bien la
ley cientifica es idonea para determinar las relaciones constantes entre
los hechos, la aptitud disminuye cuando investiga en qué consisten las
variables que intervienen en esas conexiones. Es més sencilla de cono-
cer la ley de la gravedad que la naturaleza del campo gravitacional. Las
ciencias son diestras para explicar el cambio y, por consiguiente, el
manejo de las cosas, pero no son tan hébiles para conocer el espesor y
la consistencia de la realidad. Alcanzan resultados asombrosos respec-
to del devenir, pero sus éxitos no son tan brillantes cuando se trata de
los seres que se constituyen en la fluencia de los hechos. De ahf que a
pesar del desarrollo sorprendente de las ciencias, el mundo persista en
presentarse COmMo un enigma,

El hombre también es otro problema sin resolver, que apenas esta
siendo entrevisto por las ciencias humanas. En el presente, no estamos
muy lejos de los planteamientos de Montaigne, cuando definia al hom-
bre como un “sujeto maravillosamente vano, variable y fluctuante”
(1), cuya “naturaleza estd siempre intermedia entre el nacer y el mo-
rir, dando de si misma una apariencia obscura y sombria y una opi-
nién débil e incierta’ (2). Al definirlo, Montaigne lo dejaba indefini-
do. La definicién del hombre es ser indefinido, mas que indefinible.
Algo asi ocurre con las ciencias humanas, puesto que a pesar del desa-
rrollo casi increible a que han llegado, es un hecho que continuamos

(1) Ensayos, I, i.
12} Ib., 11, xii.



preguntindonos *'é{qué es el hombre?™, Las respuestas son multiples
y dispares. Estamos lejos de una contestacion cabal y definitiva., En
ruestro tiempo, ademas de no saber lo que es, el hombre "“sabe que
no lo sabe' (3]}, Asl, pues, el hombre es tan incierto como lo es el
munda.

Con todo, la intencion del presente ensayo no es pensar el mundo
separadamente del hombre, aparte el uno del otro. Mas bien nos inte-
resa el mundo del hombre, a saber, ¢l mundo y el hombre integrados
en la “relacion hombre-munde’™. Ds esta manera, surge en el caming
reflexivo un nueve enigma ineludible, que se suma a los dos anterio-
res. Es una dificultad todavia mas seria, porque no podemos evitar
que un tercer problema se superponga a los precedentes. MNos sale al
paso una conexion enigmatica entre dos enigmas. E| problema total
Y Mayor parece descomponerse, por consiguiente, en tres preguntas.
“iqué es el munda?”, “équé es el hombre?” y " écudl es el mundo del
hombre?”. Son tres instancias escalonadas que de algun modo habre-
mos de recorrer, Y al hacerlo, hemaos de pensar una especie de ecua-
cion filoséfica de tercer grado, © sea, compuesta de tres incognitas.

Cuando los matemiaticos resuelven ecuaciones de este tipo, redu-
cen las cantidades desconocidas a magnitudes conocidas. Pero esta
forma de despejar las incbgnitas nos estd vedads, porgue nada hay
fuara del mundo y del hombre que lo habita. No disponemos de una
magnitud filosofica exterior 2 ambos a que pudiéramos recurrir para
ayudarnos en nuestro examen, Afortunadamente, segan ia aguda for-
mula de Hzidegger, el hombre es "un ser en el mundo”. Siendo asi,
alguna experiencia vaga posee la persona humana de las cosas del
mundo; algo también exparimentard acerca de si mismo y, por fin,
aungue fuere obscuramente, el hombre tendrd alguna noticia de su
lugar o situacidon en la realidad englcbante en que tiene fijada su resi-
dencia. Lo sabra a travéas de |a experiencia vital.

El problema se suscita al intentar el paso de una experiencia vaga
y casi instintiva a una experiencia filosofica valida e inteligibla. Sin
duda, constituiria un acto de soberbia pretender algo mas que una
visién incipiente ¥ preliminar del precblema como fruto de estas me-
ditaciones. Sélo podemos anhelar que al término de ellas desconoz-

(3) Veéase Max Scheler,"La idea del hombre v la historiaen”El porvenir del
humbra,"p.El‘l, Ecpaca Calpe Argertina, Buenoe Aires, 1942,
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camos menos de lo mucho que ignordbamos en el instante inicial.
Nos satisfaria alguna claridad en los planteamientos. Buscamos algtn
resplandor que permita vislumbrar, ya que no una luz que ilumine
cabalmente.

I

Para abordar el problema, hemos de internarnos siguiendo la ruta
del lenguaje. Ensayaremos, ante todo, una especie de arqueologia
del lenguaje, para extraer lo que la historia del hombre depositd en
la palabra mundo. Los arquedlogos trabajan las ruinas o piezas mate-
riales de la vida humana. Las descubren, reconstruyen e interpretan
para conocer y rescatar ia existencia de los hombres que ya fueron.
Pero los testigos materiales no son los Gnicos vestigios del pasado
humano, porque también estdn a nuestro alcance los restos inmateria-
les representados por las palabras. Es posible excavar las reliquias
verbales, removerlas para separar los estratos de las diferentes signi-
ficaciones y determinar qué dijo el hombre cuando modulé la pala-
bra mundo. El andlisis nos sitda de inmediato en el mundo de Roma,
de donde procede el vocablo. En ese terreno humano hemos de aven-
turar, ante todo, la empresa arqueoldgica que habra de entregarnos
los primeros testimonios.

Dijimos que el mundo se presenta como un enigma, El “enigma”’
tiene el alcance de una “palabra oscura’’. Las Sibilas hablaban en enig-
mas, esto es, sus oraculos estaban expresados en "'palabras obscuras’’,
de sentido no manifiesto, por lo que exigfan una interpretaciéon. Po-
dria decirse, asimismo, que el conjunto de la realidad existente cons-
tituye un “arcano’. Pues bien, “arcanus’ es equivalente a “callado”
en latin. Se da en el silencio, en el sigilo de la mudez. Aunque se
escuche con atencion, no se le oye, porque estd encerrado enun “ar-
ca’”’ o “urna sellada’”’. Mundus puede haber significado, primitivamen-
te, “cofre’” o '‘caja”. La "caja del mundo” seria un receptaculo que
contendria toda la realidad. En tanto enigma, el “mundo’” es obscuro
y en cuanto arcano, esta callado. Para atisbar algo, es necesario despe-
jar la penumbra, o bien hacerle romper el silencio que lo enmudece.
Hay que sacar a luz las partes que lo componen, hay que arrancarlo
del silencio que lo acalla. ¢Qué dice la palabra mundo cuando habla
acerca de si misma? ¢Qué entrega la argueologia del vocablo?
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Los romanos llamaron mundus (4) a la boveda celeste, al cielo
estrellado, a la inmensidad que se alza sobre las cabezas de los seres
humanos. En el lenguaje usual, abarcaba los cielos, el universo lumi-
noso, los astros. Algo tenfa que hacer con la morada de los dioses. La
béveda celeste en movimiento era la semiesfera superior del mundo,
que tenia su contrapartida en una concavidad inferior, también semi-
esférica, que comunicaba con e! mundo infernal situado bajo los pies
del romano, asi como la boveda celeste se levantaba por encima de
sus cabezas. En la época imperial romana, la palabra “‘mundus” se
reservd para nombrar el mundo terrestre, a la tierra, a los seres que la
habitan, a la humanidad. Mundus significé, ademas, pulcro, cuidado,
limpio, ordenado. En otros términos, mundus comprende un entre-
cruzamiento complejo de planos. Seria aquello indeterminado que
existfa antes de la llegado del hombre y que subsiste sin él. También
incluye concepciones cosmoldgicas imprecisas, de las cuales no se tie-
ne conciencia lGcida, que méas proceden de la mente humana que del
objeto mismo. Se amalgaman a la mezcla, las convicciones religiosas
y las cualidades ético-estéticas de pulcritud y de orden. Esta es la
mixtura gue constituye el sedimento arqueologico del vocablo mundo
en los antiguos romanos. Se entremezclan asi, multiples planos de la
realidad, en que a la instancia propiamente fisica se une intimamente
la valorativa. Se establece un cimulo conexo de representaciones, en
el que la dimensidon natural de las cosas se entrevera al ambito espiri-
tual, religioso, éticoy estético. Solo en el devenir historico posterior
se diferenciardn las diversas capas anexas a |a totalidad del ser.

El mundus de los romanos equivale mas o menos al cosmos de los
griegos, o para decirlo con mayor propiedad, el término latino traduce
el vocablo griego: La realidad total también es representada por una
esfera que abarca todo lo existente. La boveda celeste o cielo estrella-
do presenta la forma de una semiesfera, que se completa con la semies-
fera de la tierra, o si se quiere, del mundo de la naturaleza, El cosmos
es unitario y cerrado. En su disposicion impera el “orden”, que es un
buen orden, en tanto prevalece en él la proporcion, la medida, la
armonra, la puleritud y el esmero en tanto perfectibilidad. Al parecer,
la palabra fue puesta en circulacion en el sentido universal en los cir-
culos pitagéricos. Siguiendo esa tradicion, para Heraclito, el “cosmos

{4) Cf. A. Erneut y A. Meillet,” Dictionnaire étymoiogique de la langue latine”
"istoria des Mots” Klincksieck, Paris, 1959,
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es el mismo para todos, no lo hizo ninguno de los Dioses o de los hom-
bres, sino que siempre fue, es y serd, fuego siempre viviente, que segin
medida se enciende y segin medida se apaga’’ (5). Rige un orden o
medida en ambas fases que se alternan, Este buen orden o medida
dentro de la concepciéon general griega, es obra de una especie de De-
miurgo, de una divinidad que realiza un trabajo, de un espfritu cons-
tructor, de un gran artesano u obrero, que introduce formas en la in-
forme materia legendaria. La representacion griega del cosmos, geo-
céntrica, lo imagina conforme a una disposicion ordenada y orde-
nadora.

No siempre los griegos concibieron al mundo como una realidad
ordenada, Antes de la idea de ““cosmos’’, propia de una ciencia un
tanto avanzada y que mantiene nexos con la astronomia, se advierte
una vision primera mas primitiva, mas bien en conexién con la meteo-
rologfa, No se discierne claramente entre los cuerpos celestes de la
lejania y las nubes, los vientos, los arcoiris, los truenos y reldmpagos
adscritos a la espacialidad meteorolégica. A menudo se considera a
los cuerpos celestes como “nubes inflamadas’'. En esta fase primitiva,
los griegos designan con la palabra “‘ouranos”, empleada en los textos
homéricos, lo que las ideas cientificas mas maduras habran de llamar
“cosmos’’.

En la vision mas temprana e ingenua de los comienzos no aparece
el orden en el mundo. No podria afirmarse que esa vision implique el
desorden, puesto que para pensar éste es necesario tener la idea de
orden. La idea de desorden esta referida a la de orden: es lo sin orden.
La realidad se manifiesta brumosa, confusa, indefinida e indetermi-
nada. “Antes de todo fue el Abismo” (6), (caos), indica Hesiodo. O
sea, una profundidad vacia, sin Iimites netos hacia arriba ni abajo. Al
azar, al acaso, a la indeterminacién del “ouranos” sucedera el orden,
la regularidad de un "cosmos’’ definidamente determinado.

Es sugestivo que en la aparicion de la idea de “‘cosmos’, |a perio-
dicidad astronomica del sol, de la luna, del cielo de las estrellas fijas,
de las estaciones, no hayan influido tanto como otro tipo de experien-
cias. El orden en el mundo proviene, ante todo, de |a conciencia del
orden que rige en el &mbito social. En esto la arqueologia de la pala-
bra “mundo” no muestra el sedimento histérico y social del vocablo
{5) Diels-Kranz, frag. B 30.

{6) " Teogonia! verso 116.




“cosmos”. Antes que el orden en el mundo, ‘‘cosmos’ ha significado
el orden en la conducta, en el Estado, en el gobierno, en suma, desig-
na un buen orden social. ""Cosmos’’ era el titulo del magistrado jefe
de Creta encargado de las reglamentaciones (7). Primitivamente tam-
bién design6 el orden apropiado en un ejército, bien organizado y diri-
gido por el estratega. Se advierte aqui una proyeccion del orden social
humano al orden natural césmico. Es visible la aplicacion de una
experiencia de lo social a la totalidad de lo existente (8).

No hay orden social posible sin normas, sin leyes reguladoras de la
vida colectiva, sin ““dike’”’. La ley social o 'dike’’ fue trasplantada del
mundo humano al mundo de las cosas. La norma social u ‘‘orden jus-
to” se transfigurd en la ley natural o césmica ordenadora. La expe-
riencia social permitio el trdnsito del “‘ouranos’’ carente de leyes al
“cosmos” regulado por las leyes o principios naturales. Por eso, para
entender el “‘cosmos griego”, es necesario agregar al “mundus’’ ro-
mano una significativa sedimentacion de esencial social. El mundo
social traza sus bosquejos sobre el mundo césmico, sujeto a un orden
regulado por leyes naturales.

El sondeo arqueolégico de los vocablos mundus y cosmos ha
puesto en evidencia un complejo contenido fisico, valorativo y espiri-
tual. A pesar de esa diversidad de planos, el mundo o el cosmos de los
antiguos es equilibrado, mantiene una relacion proporcionada entre las
mdltiples capas. A lo mds se torna notorio un cierto destaque tedrico,
ético y estético. La armonia y el equilibrio estaban destinadas a que-
brantarse en el cristianismo primitivo y medieval. Las convicciones
cristianas volveran la vision del mundo en favor de las creencias religio-
sas. ‘'Mi Reino no es de este mundo”, aclarara Jesus (Jn. 18,36). Ma-
teo pregunta: '‘éde qué le sirve al hombre ganar el mundo entero si al
fin pierde su alma?’’ (16,26). Jesus rechaza las tentaciones de Satanas
en el desierto, cuando le ofrece “todos los reinos del mundo y la glo-
ria de ellos” con tal de que lo adore (4,8). A causa de estas oposicio-
nes, dira Juan el Evangelista que el Hijo de Dios “en el mundo estaba
y el mundo no lo reconocié” (Jn. 1,10). El hombre arriesga la salva-
cion de su alma en el mundo, de ahi que ‘‘quien quiera salvar su vida,

(7) Cf. Liddel y Scott, A Greek-English Lexikon", Oxford, 1966. También D.
Chantraine, "'Dictionnaire étymologique de la langue grecque’’, Kliencksieck,
Paris, 1968. Cf. J. Burnet, "'Early Greek Philosophy’’, Intri., XI11. Olof Gi-
gon, **Problemas fundamentales de la filosofia antigua’, cap. 111, 1.

(8) Véase Nota7.



la perderd; pero quien pierda su vida por mi, la encontrard’ (Mateo
16,25), Asi, pues, el desequilibrio en pro de los valores religiosos es
total e incontrarrestable en la vision cristiana primitiva y medieval del
mundo. Poco o nada se espera del mundo. El contenido obscuro y
riesgoso del mundo contrasta con la luminosidad griega del cosmos.

Basta esta incursion muy inicial en la ruta del lenguaje para obte-
ner las precisiones bésicas sobre el mundo del hombre. Es posible
avanzar mas tanto si se ahonda en la fase preliminar antes expuesta,
como si se ensaya transponerla en ese transito que Alexandre Koyré
ha denominado, certeramente, “‘del mundo cerrado al universo infini-
to”". Pero un intento de tal naturaleza no es indispensable, porque ya
disponemos de dos evidencias fundamentales para nuestro propositos.

La primera evidencia muestra que el mundo del hombre no es
uno, sino multiple, El “cosmos” griego difiere del “‘mundus’ romano
y ambos se diferencian, casi substanciaimente, de la vision cristiana de
la realidad. Es esencial comprender que no debe hablarse del mundo
del hombre, sino de los mundos del hombre. El mundo cerrado y fini-
to de los griegos, romanos y cristianos medievales se rompe en el Re-
nacimiento y en los siglos XVII y XVIII, dando lugar a un universo
abierto e infinito. El abandono del mundo antropocéntrico del cris-
tianismo medieval, en el que el hombre tenfa un seguro hogar, conmo-
vié hasta en la médula de los huesos a Pascal. En el universo, “‘{cuén-
tos reinos nos ignoran?”, se lament6. Dejé testimonio de su angustia
al confesar que “el silencio eterno de estos espacios infinitos me ate-
rra” {9). En todo esto encontramos un nuevo apoyo en cuanto a que
es mas correcto hablar de los mundos del hombre.

La sequnda evidencia es relativa a la composicion de la palabra
“mundo”, que arqueol6gicamente alberga muchos estratos y experien-
cias historicas variadas. El vocablo en apariencia simple acumula un
contenido complejo, dificil de desentrafiar. Para reducir estas circuns-
tancias al planteamiento més sencillo posible, diremos que dos |ineas
diversas se confunden en una sola: el mundo de los hechos no esta
diferenciado del mundo de los valores, Discernir ambas esferas serd
la tarea que realizaron Nicolds de Cusa, Keplero, Bruno, Descartes y
Leibniz. Este periodo de la ciencia y de la filosofia se extiende de Co-
pérnico y Galileo a Newton. Son testimonios que reafirman la necesi-
dad de hablar en plural de los mundos del hombre.

{9} "Pensamientos’’, 90 y 91, del texto establecido y anotado por J. Chevalier.
La Pléiade, Paris, 1954, pag. 1113.
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Por tanto, la palabra mundo entrega muchas voces, es multivoca,
¢Cémo lograr que cada una de ellas module separadamente su mensa-
je? Podriamos atenernos al desarrollo del pensamiento cientifico, que
por su misma esencia rechaza todas las consideraciones basadas sobre
las nociones de valor, de perfeccion, de armonia, de sentido y de fin,
con una desvalorizacion completa del ser y el divorcio total del mundo
de los valores y el mundo de los hechos” (10). Tal camino seria arduo
y prolongado. Conseguiriamos acotar nitidamente el mundo de los
hechos, pero se alejaria el mundo de los valores hasta desvanecerse a la
distancia. Es preferible, por eso, dejar de lado el testimonio histérico
del lenguaje para substituirlo por el testimonio fehaciente de la reali-
dad. Dejemos, pues, que atestiglie la voz de los hechos reales en la do-
ble dimensi6n féactica y valorativa, Es el camino méas adecuado vy serio
para pensar con orden, sin equivocos, el problema de ‘‘los mundos del
hombre”,

En las palabras, segin hemos visto, restan vestigios de experien-
cias humanas significativas. Fragmentos desprendidos.de la vida,
sobreviven a la fugacidad en una especie de lenguaje silencioso. He-
mos de pasar de |os rastros a |a realidad que dejo las huellas. Una des-
cripcion objetiva, en lo posible desnuda de una 6ptica interpretativa,
permitird percibir apartes, con claridad, el mundo de los hechos y el
mundo de los bienes valéricos, el orbe fisico y el &mbito espiritual,

Para esto, recurriremos a un descubrimiento hecho en 1879 por la
entonces pequefia Marfa de Sautuola, hija del ingeniero Marcelino de
Sautuola, cerca de Santillana, en la provincia espafiola de Santander.
La nifia realiz6 el hallazgo de la Cueva de Altamira. Sus ojos contem-
plaron, maravillados, tres bisontes prehistéricos pintados en rojo y
negro por artistas andnimos del paleolitico superior. En la semiobs-
curidad de este oculto recinto de la naturaleza, hemos de atestiguar ios
mundos que se insertan en la realidad humana.

La entrada de la antiquisima caverna es estrecha y baja. Conduce
a un atrio en cuyo fondo se abren galerias de piedra caliza. Una de
ellas desemboca en vestibulos sucesivos que conducen a otros tantos

(10) Alexandre Koyré,"Du monde clos a I‘univers infini” Presses Universitaires,
1962, pédg. 3.
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pasillos. Abundan las estalacticas, que cual cardmbanos semejan con-
creciones de una misteriosa nevada prehistorica. Las estalagmitas difi-
cultan el paso; aqui y aculld son notorias las huellas dejadas por los
osos de las cavernas. El otro corredor desciende a la llamada ‘“‘galeria
de las pinturas’”. El techo de la sala de entrada es amplio, pues mide
18 metros de largo por unos nueve de anchoy dos de altura. Esta
pintado con figuras policromas de bisontes que se apretujan en un
impetuoso rebafio, a los pies de una gran corza de dos metros, situada
en el lado opuesto a la entrada y que vuelve la cabeza hacia el acceso
a la caverna. Cada protuberancia de la roca tiene pintado un bisonte,
Los colores empleados son rojo, negro Y amarillo ocre. En la galeria
de las pinturas también figuran ciervos, jabalies y caballos. Los artis-
tas del paleolitico superior o edad del reno fueron diestros al deco-
rar la piedra, a la que trabajaron héabilmente en relieve, tanto para
realzar como para esfumar los trazos. La boveda pétrea se dinamiza
con los animales en movimiento,

Pues bien, mientras en una galeria se observa s6lo la obra de la
naturaleza, en las galerias de pinturas estd presente, ademaés, la mano
del hombre, que aprovecha una formacién geolbgica quizéd cuantos
cientos de miles de afios anterior al ser humano. El camino para cono-
cer el origen de estas formaciones difiere de la explicacién de las pin-
turas rupestres. No es comun, no obstante, compartir un mismo pla-
no material. Una es la entrada a la Caverna de Altamira y doble el
acceso intelectual a las realidades que contiene. Los sistemas de refe-
rencia son auténomos. El estudio teérico de estos dos mundos se
sujeta a categorias disimiles.

Asi, por ejemplo, la explicacion cientifica de las estalactitas se
reduce a analizar la composicion quimica de las sales que la forman y
a determinar el proceso que origind las caprichosas concreciones. El
agua filtra a través de la béveda y a su paso disuelve las sales calcéreas,
gotea, y al evaporarse el liquido, deja Jas blancas columnas estalactiti-
cas, que cuelgan como un fantéastico bosque mineral invertido. Algo
semejante ocurre con el frio riguroso del invierno, que congela el agua
de la lluvia en el borde del tejado de las casas, dejando carédmbanos en
lugar de estalactitas. La fisica, la quimica, la geologia y otras ciencias
explican, satisfactoriamente, la naturaleza de estos fenédmenos y dan
cuenta adecuada del proceso de formacién de las cosas de la natura-
leza. ;
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La ciencia procede, a través de formulas generales, las leyes cien-
tificas, que establecen relaciones matemdticas constantes entre los fe-
némenos. No le interesan en si mismas las estalactitas de Altamira, de
Lascaux, de Hornos de la Pefia, de Pech-Merle o de Marsoulas. La sin-
gularidad del objeto se diluye hasta desaparecer en la generalidad de
la ley cientifica, igual que las sales calcdreas se disuelven en los hilillos
de agua que filtran de la boveda. Cuando la investigacién de un pro-
blema fisico estd terminada, la ciencia prescinde de los hecho singula-
res estudiados, los olvida, abandona el mundo concreto con sus parti-
cularidades. Se atiene a lo comun de los fenémenos, estatuye un uni-
verso dé leyes abstractas que, curiosamente, habran de permitir prever
el flujo de los hechos. Antes de intervenir el cientifico, el rio de la
vida flufa entregado a su propio impulso, libremente, pero después
serd encauzado por diques l6gico-epistemolégicos, por represas catego-
riales, que indicarén una direccién Gnica posible al devenir.

Dos notas esenciales deben destacarse en este sencillo andlisis:
a), las ciencias del tipo de la f(sica y algunas ciencias humanas explican
por las causas, esto es, establecen leyes o relaciones invariables entre
los fenbmenos; y b), estiman fatil e inesencial los rasgos singulares de
la realidad. La singularidad cualitativa de los objetos se esfuma en la
generalizacién cuantificada de la ley cientifica. Bucéfalo, Babieca,
Rocinante y los demds insignes corceles son atrapados por la obra uni-
formadora de la ciencia. De estas famosas cabalgaduras sélo resta el
caballo anodino e impersonal de los textos de zoologia.

Las figuras zoomorfas de Altamira exigen, pues, dos sistemas cog-
noscitivos diferentes. La explicacién causal, que prescinde de las sin-
gularidades cualitativas es valida para la galeria geolégica, pero no
puede ser traspasada a la galeria de las pinturas rupestres. La ciencia
tiene mucho que decir sobre el origen y 1a composicion de la roca; es
imprescindible para analizar el material empleado en las pinturas, posi-
blemente grasa de reno con colorantes minerales. Los antropélogos
entregan preciosas indicaciones sobre los instrumentos que manejaron
los artistas primitivos muy cercanos al primer dia de lacreacién. Los
soci6logos investigaran la organizacién social de los grupos humanos
que se refugiaron en las grutas, que encendieron las fogatas cuyos
restos todavia se encuentran esparcidos, que enarbolaron las armas
con que dieron muerte a los animales grabados en bévedas y galerias.
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El carbono - 14 dataré la época aproximada en que el europeo aurig-
naciano o magdaleniense dejo en las pinturas rupestres las huellas de
sus ansias y sentimientos. La ciencia se mueve dentro de estos |imi-
tes. Investiga el mundo de los hechos, pero le esta vedado transponer
otras areas fuera de aquellas en que tiene la palabra unica y definitiva.

Empero, los bisontes de Altamira, el caballo moteado en negro
de Pech-Merle: los mamuts de la Cueva de Rouffignac; los caballos,
toros y renos de Lascaux; los rinocerontes también de Rouffignac; el
ciervo de Mas d’ en Josep; el arquero de la Cueva de la Arafia; los alces
de la Cueva del rio Angara, en Siberia; la figura humana sentada con
flechas en !a mano de Castellén de la Plana, se despliegan en un mun-
do que no es el de los hechos naturales: son hermosos. La pintura ru-
pestre primitiva tiene un encanto estético. El hombre en tanto caza-
dor, un animal mas en los bosques y estepas, mato al bisonte y al reno,
los arrastrd a la gruta en que vivia, a la Cueva de Altamira, para ali-
mentarse y vestirse, pero en seguida se hizo artista al devolverles la
vida, grabandolos en salvajes y vertiginosas embestidas, o heridos en
los flancos, o paciendo en las llanuras (11). Trajo los cuerpos, pero les
restituy6 la figura al pintarlos animadamente. En el nacimiento del
arte cuaternario surge el espiritu creador de un mundo nuevo, Aflora
un criterio valorativo del cual no dispone el arsenal de la ciencia, salvo
respecto de la verdad o falsedad de una hipotesis. Fuera de los valores
relativos al conocimiento, la ciencia carece de competencia para juzgar
acerca del valor del arte, de la ética, del derecho, de la religién y de-
maés seres que se caracterizan por valer.

Cuando el hombre de ciencia se pronuncia sobre el reino de los
valores, no lo hace en tanto tal, sino en cuanto espiritu dotado de sen-
sibilidad artistica. El investigador cientifico deberia rehuir todo crite-
rio valorativo, fuera del concerniente a la verdad, so pena de incurrir
en inconsecuencia, pero como es un ser humano y, por ende, habita al
menos en dos mundos, se siente impulsado a acceder al mundo de la
belleza.

{11) Para una informacién mds completa, constltese Marqués de Lozoya 'Historia

del arte hispanico. Salvat, 1930. Elie Faure,"Historia del arte! tomo |, Ed.
Poseidon, 1944, Georges Bataille;' Lascaux ou la naissance de I'art)' Skira,
Laussane, 1955, Louis-René Nougier," Arte prehistérico, en tomo | de la

“istoria del arte”Salvat Editores, Barcelona, 1976.
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El artista ama la luz, la claridad necesaria para trazar figuras, colo-
rearlas e incluso para jugar con las sombras. Cuando en grutas retira-
das, a veces subterraneas, tenebrosas, Gnicamente alumbradas por ma-
cilentas fogatas, entre el restallar de las chispas, mortificados los ojos
por el humo de la lumbre, el artista prehistérico delinea formas vy les
infunde color, es muy posible que no sea impulsado sélo por el afan
estético. El aliento que movibé sus manos debe haber sido, indiferen-
ciadamente, estético y religioso a la vez, En esas épocas remotas, gla-
ciales, en el albor de la Humanidad, Dios no frecuentaba la exteriori-
dad de los espacios, gustaba méas de la soledad de los rincones. La
semiobscuridad de la caverna rodeaba de misterio a los mamuts, bison-
tes, toros, ciervos, caballos, osos, jabalies y a las escasas figuras huma-
nas. Una aureola mdgica los circundaba. Han debido rendirse cultos
primitivos en las espaciosas salas de las cavernas, a fin de favorecer la
caza y conjurar los peligros que amenazaban al hombre. Los dictados
religiosos van siempre acompafiados de una estricta preceptiva ética,
que también ha debido encontrar eco en las largas galerias y al amparo
de las sombras. Asf, pues, motivos estéticos, religiosos y morales dan
fuerza a los frescos de Altamira. Estdn presentes, pero no en cual-
quiera parte. No lo estdn en los monticulos estalagmiticos, ni en las
agujas calcareas que cuelgan de la béveda, ni en la piedra que en oca-
siones sirvio de tela al artista cuaternario. Aparecen, eso si, en el 4b-
side de la Caverna de Altamira, donde el cazador primitivo expresé en
figuras simples y realistas, casi siempre hermosas en su composicion,
en el bisonte embistiendo o el jaball en furioso galope, las potenciali-
dades que andando el tiempo se trocar{an en arte maduro, en comple-
jas religiones y en elaborados c6digos e instituciones,

Si las ciencias del tipo de la fisica no tienen intervencién en estos
problemas, tampoco poseen idoneidad las ciencias humanas, que estu-
dian el curso historico de la existencia del hombre, sus costumbres, las
instituciones sociales, las manifestaciones artisticas y religiosas. A es-
tas ciencias del hombre tampoco les compete dictaminar sobre la vali-
dez de una religion, o la legitimidad de un hecho moral, o el valor de
una obra de arte. Todo esto es materia de determinadas disciplinas
axiolégicas, El mundo de los hechos y el mundo de los valores gene-
ran distintos sistemas de pensamiento, que esqueméaticamente pueden
designarse como ciencia y filosofia.
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Pensando en estos dos mundos del hombre, équé no posee la na-
turaleza, de qué carece el mundo de los hechos? o revirtiendo la pre-
gunta, {qué es patrimonio inalienable del mundo de los seres valiosos?
O en otros términos, ¢qué escapa al alcance de la ciencia y convierte
en infructuosos los intentos de investigar los dominios culturales ate-
niéndose al modelo de la metodologia cientifica?

El mundo de los valores estd animado por un sentido cuya ausen-
cia es patente en el mundo de los hechos. Los pensamientos tienen un
sentido |6gico; las obras de arte, un sentido estético; lo sagrado vy ei
rito, un sentido religioso, y un sentido pragmatico, la técnica. El sen-
tido es especifico del mundo de los valores. O en otras palabras, si-
guiendo a Spranger, “'se llama cultura al conjunto de productos dota-
dos de sentido que existen en un tiempo determinado para un grupo
humano” (12).

Ahora bien, “{qué es tener sentido?’’. Expliquémoslo grafica-
mente.

J. Dechelette, autor de un Manual de arqueologia prehistorica,
sostiene que la caverna de Altamira es la Capilla Sixtina del hombre
cuaternario. Para averiguar la esencia del sentido que es propio del
mundo de los valores, desplacemos la mirada de la Capilla Sixtina pre-
historica y fijémosla en la béveda y el muro posterior de la capilla
renacentista. De un golpe recorremos casi dos decenas de milenios, La
sencillez y el ingenuo sentido primitivo han quedado atréas en el tiem-
po. Los ojos sobrecogidos contemplan la historia del hombre, el dra-
ma cristianc del ser humano, desde la Creacion hasta el Juicio Final.
La vida del hombre se despliega en los grandiosos e inmortales frescos
de Miguel Angel, Escuchemos a Elie Faure describir la Sixtina:

“Es preciso oirla. Qirla, si. Es el drama més alto del Génesis. El
simbolismo del formidable espiritu biblico multiplica en él su fuerza
al contacto con la razon. No se ve sino al hombre confrontado con su
destino. Nada se sabe ya de la vida que esté en derredor. Se halla uno
al borde del abismo primitivo. Los suaves azules, los grises plateados y
los rojos sombrios eran como un vaho dorado, igual al de la estela de
los planetas y a aquel con que la via lactea llena los espacios siderales.

{12) J. Roura-ParellaSpranger y las ciencias del espu‘rituf' Ed. Minerva, México,
1944, pég. 92.
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Dios erra en su soledad. Nacen los astros. La chispa pasa del dedo de |
Dios al dedo del hombre. La abuela sale del suefio joven y desnuda,
ensefiando sus senos y el vientre inagotables. El primer dolor nace
de la primera esperanza. El diluvio aniquila la vida y estrecha los bra-
zos para mejor dislocar los miembros anudados como ramas de vid.
Maternidades colosales adivinanse en la sombra; rugen los profetas y
las Sibilas abren y cierran el libro del destino. En el fondo, durante las
jornadas postreras, la bestialidad primitiva amontona racimos de cuer-
pos al nacer de los ayuntamientos, derrimbase el templo y la tempes-
tad arranca hasta la misma cruz. El viento que soplo al principio, s0-
pla hasta el fin y arremolina, como si fueran hojas, las figuras de la
belleza, de la fecundidad y de la juventud’’ (13). El hombre confron-
tado a su destino es la formula que da sentido a los frescos de Miguel
Angel.

Una inspiracién afin se intuye en la Quinta Sinfonia de Beetho-
ven. Schindler, fiel compafiero de Beethoven en los Gltimos afios de la
vida del musico, relata que preguntado éste acerca del sentido del te-
ma de “cuatro notas’’ que se repite dos veces en el allegro, habria res-
pondido: ‘‘Asi el destino golpea en la puerta’””. Tanto la |fnea visual
de Miguel Angel como la melédica de Beethoven, trazan la torturante
mano del destino, que ora alienta al hombre, ora lo aniquila. El hom-
bre confrontado a su destino, o bien el destino llama a la puerta, son
formulas que sitGan al ser humano ante su sino.

En efecto, los quince movimientos de esta sinfonia gigante de for-
mas y colores, los quince frescos de Miguel Angel, que van desde
“Dios separando las aguas” al "Juicio Final"”, confluyen en una uni-
dad tematica. El sentido central de toda la obra es la suerte del hom-
bre ante los riesgos de la existencia. O si se quiere, el hombre confron-
tado a su destino, o las formas cdmo el destino golpea en la puerta de
la vida. Si se les considera desperdigados, uno a uno, y no en la se-
cuencia total, se escapa el sentido Unico que da coherencia a los fres-
cos. La unidad del sentido se fragmenta en la multiplicidad de los
frescos. Del concierto de todos ellos, aparte del valor indudable de
cada uno, en la unidad de la creacioén pictorica, surge patético y con-
movedor el sentido o intencidn que los ensambla vividamente.

La naturaleza inanimada estd desprovista de sentido. Seria in-
sensato preguntarse por el sentido de las estalactitas y estalagmitas

{13) Ob, cit., vol. I11,"El renacimiento/pégs. 144-5.
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de la Caverna de Altamira. No obstante, es conforme a la razon pro-
curar comprender y valorar el sentido de las pinturas rupestres que
decoran la béveda de la Capilla Sixtina cuaternaria. El mundo fisico
suele devenir segiin direcciones, pero seria inatil ir tras un sentido
valioso en la fluencia de los hechos, Segin la segunda ley de termo-
dinamica, es indispensable que existan diferencias de potenciales para
que se produzcan intercambios energéticos, La caida de agua que
aprovechan las plantas hidroeléctricas, produce energia gracias a los
bruscos desniveles, El calor se propaga de los cuerpos calientes a los
més frios; a una temperatura uniforme no hay irradiacion térmica, La
corriente eléctrica se genera gracias a las diferencias de voltaje. La
termodindmica sefiala una direccion en la naturaleza, donde el viento
energético sopla desde los centros de alta presion a los de baja. El
sentido espiritual no debe confundirse con la direccion de la fisica.

Mientras la trayectoria natural del devenir arrastra a los seres en
su curso, los somete a la fugacidad, cuando el hombre imprime un sen-
tido nuevo a la materia y a la vida, crea formas duraderas, dotadas de
perennidad. Si las obras son altamente valiosas, el tiempo se detiene
en ellas. El espiritu creador deja de ser efimero y aunque perezca en
la momentaneidad de su ser fisico, permanece y subsiste en la dimen-
sién espiritual. “El hombre en el mundo” difiere en mucho respecto
““del hombre y su mundo’”’. Adviene asi un &mbito novedoso en el
cual se objetiva el espiritu. A la realidad natural se le sobrepone una
realidad valorativa, provista de sentido. Los entes fisicos se transfigu-
ran en portadores de valores, La roca neutra que sirvié de tela en la
Cueva de Altamira y los colorantes quimicos, sufren una metamorfo-
sis radical en mano del artista rupestre. Reciben en depobsito un valor
artistico, ético y religioso que los transforma, magicamente, en porta-
dores de valores. El sonido en la musica, |a sensacion visual en la pin-
tura obran a modo de pedestal que sostiene la obra de arte. En tanto
portadores, sustentan el mundo estético del hombre, en el que la acus-
tica y la éptica no tienen opcion alguna.

En efecto, un poema no es una secuencia de versos independientes
unos de otros. Tampoco los frescos de la Sixtina representan un des-
pliegue de formas individualmente auténomas. Cada verso tiene senti-
do en relacién con el sentido general del poema, asi como cada fresco
se entiende en su referencia al sentido global de la obra. Si se descom-
pone un poema en versos aislados, si éstos a su vez se desmontan en las
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palabras que lo componen, si las palabras se reducen a las letras que las
forman y si de estos signos se retrocede a los sonidos que representan,
se ingresara al mundo fisico de la acustica, junto con renunciar al mun-
do estético del hombre, Como un nuevo y extravagante Adén, el indivi-
duo seré expulsado nuevamente del Paraiso espiritual del hombre,

El mundo de la naturaleza es inagotable en sus sorprendentes parti-
cularidades. El mundo creado por e! hombre, su mundo, también es
infinito en la multiplicidad variada de los bienes culturales. Pero existe
una diferencia notable: mientras el mundo natural no ha cambiado, sig-
nificativamente, desde que lo habita el hombre, el mundo construido
por el ser humano experimenta de continuo substanciales transforma-
ciones. Los cataclismos de la naturaleza tienen su equivalencia, poseen
una lejana similitud, con los sismos que se producen en el mundo del
hombre, esto es, con las crisis de la cultura. Vivimos, justamente, en
medio de un trastorno cultural, en que el suelo de la espiritualidad tiem-
bla con inusitada violencia. Son dolorosos los sacudones del alma a que
estamos sometidos. La existencia de nuestras generaciones transcurre
en una especie de periodn glacial, en el que la invasién de los hielos
parece congelar ei espiritu. Incluso, la escarcha penetra al rincon en
que la vida se ha refugiado en el afadn de perdurar. La intimidad del
hombre se ha tornado yerta. Vivimos una época espiritualmente glacial,

{Cébmo adviene este mundo del hombre sujeto a continuos y reite-
rados vaivenes?

El ser humano puede estimar valiosas ciertas realidades en cuya
existencia no ha tenido intervenciéon alguna. Proyecta entonces un va-
lor a un trozo del mundo fisico, como cuando aprecia el valor econo-
mico e industrial de los yacimientos petreliferos, de los bosques, de las
cafdas de agua. Pero también crea obras altamente apreciables, como
los frescos de la Caverna de Altamira o de la Capilla Sixtina, como las
teorias cientificas y filosoficas, o las estructuras juridicas, |as organiza-
ciones industriales, los cuerpos politicos, las comunidades religiosas, las
universidades, etc.

Tanto cuando reconoce valor a las cosas naturales como cuando
produce o crea los bienes de la cultura, la especie humana no hace otra
cosa que cultivar los valores que estima positivos. Segln Rickert, la cul-
tura es “ya sea lo producido directamente por el hombre actuando se-
gun fines valorativos, ya fuere si la cosa existe desde antes... como lo
cultivado intencionadamente por el hombre en atencion a los valores
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aue en ella residen” (14}, Antes consideramos a la cultura como “'un
conjunto de productos con sentido que exisien en un tiempo determi-
nado para un pueblo”. Como el sentido finalmente se resuelve en valo-
res, la concepcion de Eduardo Spranger es afin y muy proxima a la
vision de Rickert. La realidad cultural es tal por poseer “un sentide™ y
tiene sentido en cuanto es depositaria de un valor,

Ahora bien, en las culturas historicas se cultiva toda la amplia gama
de los valores, pero constituye una constante que siempre prevalezca un
tipo de ellos sobre los restantes. Asi, los valores |ogicos vy estéticos no
tuvieron contrapeso en ¢l mundo griego; en las culturas de Oriente y en
el cristianismo primitive y medieval, los valores de orden religicso des-
plazaron preponderaniemente a los demas, La cultura moderna, la
nuestra, tiende a un aplastante y deshumanizado predominio de la cien-
cia y de la técnica. Lz vida actual esta organizada a base de la ciencia
tecnologica, que a |a verz es tecnologia cientifica. Los restantes valores,
decaidos y desfallecientes, parecen desterrados del mundo de la cultura
y de la vida humana, Llevan una existencia precaria ¥ macilenta en el
area reducida que se les ha concedido casi por gracia. Los valores prag-
méaticos ejercen un predominio hegeménico y desestabilizador. Pero la
utilidad no tiene una justificacién en s/ misma. Constituye un recurso,
un hien instrumental, un medio necesario para que advengan los valores
de! espiritu. La cultura pragmatica subvierte el orden jerarquico, el me-
dio pasa a ser un fin: el “reino de la utilidad™ substituye al “reino de los
fines”. Mada mas semejante a una cultura de lo atil, que un mercado en
que la libre competencia nos compra y nos vende, nos aherroja, al ver
una mercaderia transable en cada hombre.

Mas que nunca es ahora necesaria una institucionalidad en que se
luche por los valores del espiritu, en que se defienda el mundo de los
valares frente a la arremetida del mundo de los hechos. Es el papel de
las Universidades, de las Academias, de las Institutos de Cultura, de las
|glesias, de las comunidades educativas en general. El hombre deste-
rrado en el mundo de los hechos debe retornar al mundo de los valores,
de los fines. MNada mas grave que la sociedad humana se convierta en
una sociedad de hormigas, sin respeto a la persona y en la que el indivi-
duo no tiene relieve ni derechas. La manipulacion humana debe ser re-
sistida en |las comunidades espirituales,

(14)"Ciencia cultural v ciencia natural! Espasa-Calpe Argertina, 1943, pdg. 50,

“La naturaleza es Bl conjunio de lo nacido por si, oriundo de si v entregado
a su propic crecimiento’, b,
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{En qué forma compendiar, muy brevemente, estas reflexiones
sobre el mundo, el hombre y sus reciprocas relaciones? Intentémoslo.

Los filésofos estoicos descubrieron la Humanidad. La razén divina
es comun a los hombres, ilumina a todos los seres humanos por igual.
No existen diferencias esenciales entre los individuos, tampoco las hay
entre los pueblos y las naciones. O en las palabras de Marco Aurelio:
“8i la inteligencia nos es comun a todos, también nos es comun la ra-
zon, que hace de nosotros seres razonables,.. Siendo asi, la ley es co-
muan a todos. En consecuencia, somos conciudadanos... vivimos todos
bajo un mismo gobierno. En fin, el mundo es como una gran ciudad”’
(15}. Es el acentuado cosmopolitismo de la época imperial de la filoso-
fia estoica. Somos “ciudadanos del mundo”’.

Pero hay dos mundos. Los filosofos estoicos los confundieron en
uno solo. La realidad de los hechos difiere de la realidad cultural, La
razén de ser de la naturaleza no se asemeja a la razon de valer de la
cultura. Ambos orbes concurren en la naturaleza del ser humano, E|
hombre es asi ‘‘ciudadano de dos mundos’’. En cuanto al mundo, posee
dos dimensiones. Son los mundos del hombre. Uno es independiente
de la especie humana, mientras el otro es producido y construido por el
hombre. En este dobie aspecto, la misién de la Humanidad es infundir
un sentido valioso en la neutralidad del mundo de los hechos. Es un
cometido que para cumplirlo cabalmente, exige que reine el equilibrio y
la medida en el mundo de los valores. Se evitara asi la causa de la crisis
de la Humanidad, que Husser| atribuye a que no deben “‘apartarse con
indiferencia las cuestiones que para una humanidad auténtica son las
cuestiones decisivas”. Porque “de simples ciencias de hechos, se forma
una simple humanidad de hecho’ {16).

Las obras culturales, antes de serlo, se dan en el espiritu subjetivo
del creador. Realizadas, se transfiguran en el espiritu objetivo de la rea-
lidad cultura. Contrasta esto con la situacién del hombre, dotado de

[15:-"Pensamientos," Libro IV, 4. Textos traducidos por E. Bréhier, en’Les stoi-
ciens, La Pléiade, 1962, pdg. 1160.

(16)"La crise des sciences europénnes et la phénoménogie transcendantale. Galli-
mard, 1976, |, 2, pdg. 10,
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una existencia momenténea y fugaz, pues su vida finaliza en un polvillo
impalpable. No obstante esta fragilidad, el hombre sobrevive en el pen-
samiento, en las artes, en la moralidad, en el derecho, en la religiobn y en
los demas valores encarnados en los bienes culturales. Se sobrepone asi
a una existencia transitoria y efimera. Tanto los pintores rupestres de
Altamira como el Miguel Angel de la Capilla Sixtina quedaron atrés en
el pasado, se desvanecieron sus individualidades en el tiempo, mas per-
sisten, perennemente, los frescos rupestres de la prehistoria y los del Re-

nacimiento, Esuna perennidad que seria imposible sin “los mundos del
hombre"’.
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ANALISIS Y COMENTARIO

“E| estudio de Mario Ciudad, titulado Los mundos del hombre,
nos sitia por de pronto ante tres dificultades fundamentales, que es
preciso indagar en profundidad. La primera de ellas dice relacion con
la esencia del mundo, con su ser propio y especial, esquivo a mostrarse
a las continuas inspecciones de la inteligencia humana. El segundo
problema que nos propone el autor no es menos complejo. Se trata de
explicitar, en la medida de o posible, la naturaleza del hombre, cuya
apariencia es obscura y sombria y de la cual tenemos una opinion dé-
bil e incierta, segin las palabras de Montaigne. La tercera duda que
incita la reflexion del autor pretende esclarecer, provisoriamente,
las relaciones primordiales entre el hombre y el mundo, es decir,
entre estas dos entidades de suyo enigmaticas y de las cuales el sen-
tido com(in tiene a lo mas vagas apreciaciones. En todo caso, el
andlisis filosofico que realiza Ciudad en esta obra tiene especial cuida-
do en detenerse a examinar la relacion hombre-mundo, privilegiandola
por sobre las otras cuestiones enunciadas.”

“A |a transparencia de este propésito declarado, es preciso agre-
gar también la constancia que esta sola tarea tiene en el itinerario espi-
ritual de nuestro filésofo. La lectura de alguhos de sus libros y opUs-
culos nos lleva a la conclusién que el tema de la relacion entre el hom-
bre y el mundo constituye el eje central de sus meditaciones, partici-
pando asi de una preocupacién que es comln en parte significativa
del pensamiento contemporaneo.”’

“Conviene analizar brevemente el objetivo de esta obra de Ciu-
dad, con la finalidad de percibir de antemano el desarrollo de la inves-
tigacion misma. Este objetivo se puede sintetizar de |a siguiente mane-
ra; interesa pensar el mundo del hombre. {Como hemos de compren-
der esta sentencia? Tal expresion no designa el' mundo exterior, el
universo o el planeta en que residimos, sino mas bien aguellos “mun-
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dos”’ interiores que, perteneciéndole al ser humano, buscan incansable-
mente objetivarse en la realidad, ya sea en el cotidiano mundo de los
hechos, como asimismo en el sorprendente universo de los valores. Si
bien el hombre se encuentra inserto en el mundo, genera a partir de
si mismo otros “‘mundos’’ que es necesario conocer y pensar mas alla
de las certezas inmediatas en gue nos sumerge nuestra experiencia
cotidiana. Ya no debemos solamente habitar en el mundo, sino que
ademas residir en nosotros mismaos, esto es, ser ciudadanos en nuastra
esencia. Desde esta perspectiva, entonces, ‘‘pensar el mundo del hom-
bre’’ no significa otra cosa que asumir reflexivamente todas aquellas
dimensiones fundamentales que hacen del hombre un creador de mun-
dos, y por qué no decirlo, un re-creador de si’ mismo."”

"Ensayaremos, ante todo, una especie de arqueologia del len-
guaje, para extraer lo que la historia del hombre deposito en la pala-
bra mundo, dice el autor al comienzo de la segunda seccién de la obra.
Se trata, en consecuencia, de utilizar el sendero de las palabras con el
objeto de acceder a una comprensiéon mas precisa de lo que ha sido el
mundo para el hombre, especialmente, para aquellos que vivieron en
los origenes de la civilizacion occidental., Esta modalidad de acerca-
miento al problema en estudio no es privativa del autor e, incluso mas,
constituye una especie de propedéutica que esta presente en los més
variados estudios filosoficos. Sin embargo, en el caso de Mario Ciudad
se debe subrayar que |la modalidad en cuestion tiene el rango especia-
lisimo ce método filosofico. En efecto, ‘‘la arqueologia del lenguaje’’
es, por asi decirlo, el primer modo de hacer filosofia, el peldafio insus-
titurble para lograr un mejor entendimiento de los problemas que se
avizoran en esta compleja disciplina. No se trata de un mero recurso
estilistico. Tampoco es un ejercicio filologico.”

"Si bien esta afirmacién pudiera considerarse infundada o, a lo
menos, digna de una precipitacion de nuestro espiritu, conviene verifi-
carla a la luz de algunas producciones del propio autor. En un ensayo
igualmente reciente, titulado El lenguaje silencioso de las palabras,
afirma Mario Ciudad: "“E| habla cotidiana obliga a mantener ocultas
innumerables otras significaciones, que restan encubiertas, Uno de los
caminos o métodos de la filosofia consiste, precisamente, en descubrir
lo encubierto, en revelar lo velado, en hacer visible lo invisible’’. De
acuerdo a lo que sostiene el texto en cuestion, el hombre que se dedi-
ca al estudio de la sabiduria utiliza los sentidos mas ocultos y primige-
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nios de las palabras con una doble finalidad. En primer término, po-
der acceder a la verdad, al dominio de lo efectivamente substancial y
perenne. El camino filoséfico que aqui se dibuja no es otro que la
aprehension de la verdad mediante el analisis del lenguaje. En segundo
término, y no por ello menos significativo, cuando el hombre profun-
diza en las significaciones encubiertas de la palabra, logra trascender su
experiencia cotidiana, su trato familiar y sin duda rutinario con el len-
guaje. Ir mas alld de los usos y significaciones habituales del lenguaje
es, en alguna medida, ir mas alld de nosotros mismos. Verdad, trascen-
dencia y realizacidon humana son las propiedades esenciales de este mé-
todo filos6fico que el autor hace suyo. A este respecto, no debe olvi-
darse la admirable sentencia del escritor Octavio Paz, que sostiene que
el hombre es inseparable de las palabras”, por cuanto sin ellas nos re-
sulta en Gltima instancia inasible, enigméatico, profundamente desco-
nocido.”

“Esta forma de acercamiento a los problemas filoséficos no es, en
modo alguno, una experiencia nueva que nos propone el autor, sino
que constituye mas bien la reiteracion imaginativa de una metodolo-
gfa, de un modo de filosofar largamente experimentado. Asi, por
ejemplo, el andlisis del lenguaje resulta ser un camino propicio vy tal
vez insoslayable en el caso del ensayo Dialéctica de las imagenes, pu-
blicado en los Anales de la Universidad de Chile, en el afio 1964, De
igual manera, el libro Bergson y Husserl: diversidad en la coincidencia,
de 1960, exhibe los primeros atisbos de lo que sera posteriormente
una actitud filosofica constante. En fin, y con el propésito de evitar
una enumeracion excesiva, conviene recordar la presencia de este mé-
todo en el ensayo El “‘sistema’ en el sistema de Spinoza, aparecido en
la Revista de Filosofia, de la Universidad de Chile, en 1977.”

““Del mismo modo como en la naturaleza se presentan a veces
trastornos inesperados y de dolorosas consecuencias, hay también re-
mezones que se verifican en el mundo del hombre, no menos peligro-
sos. Se trata, como el autor lo afirma, de la crisis de la cultura. En re-
lacion a este problema, que a todos compete, nos dice nuestro filoso-
fo: “Vivimos, justamente, en medio de un trastorno cultural, en que el
suelo de la espiritualidad tiembla con inusitada violencia. Son doloro-
sos los sacudones del alma a que estamos sometidos. La existencia de
nuestras generaciones transcurre en una especie de periodo glacial, en
el que la invasion de los hielos parece congelar el espiritu, Incluso, |la
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escarcha penetra al rincon en que la vida se ha refugiado en el afan de
perdurar, La intimidad del hombre se ha tornado yerta. Vivimos una
época espirituaimente glacial. La certeza de estas afirmaciones es
tan poco discutible como la belleza del lenguaje que las refiere.”

*Los mundos del hombre concluye con una decidida exhortacién
al respecto: “‘Mds que nunca es ahora necesaria una institucionalidad
en que se luche por los valores del espiritu, en que se defienda el mun-
do de los valores frente a la arremetida de! mundo de los hechos. Es el
papel de fas Universidades, de las Academias, de los Institutos de Cul-
tura, de las Iglesias, de las comunidades educativas en general. (...) Na-
da més grave que la sociedad humana se convierta en una sociedad de
hormigas, sin respeto a la persona y en la que el individuo no tiene
relieve ni derechos,"”’

“Antes de finalizar este comentario, deseo sefialar algunas de las
virtudes maés relevantes de esta obra de Mario Ciudad, al menos desde
mi punto de vista particular. La primera de ellas es la originalidad que
posee. En efecto, el autor se cuestiona el tema de este ensayo a partir
de una vivencia del mismo, haciendo de lado las varias formulaciones
tedricas existentes. En estas circunstancias, el problema y el autor de
la obra se confunden en una rica sintesis, que sobrepasa con mucho a
las afirmaciones que exhibe esta investigacion. A ello se debe que re-
sulte extraordinariamente complejo delimitar en qué sitio nos habla el
“universo de los libros” y en cuél se explicita la voz y experiencia de
nuestro filésofo. Hay, ademds, una segunda cualidad que quiero men-
cionar. Se trata de la creatividad que proyecta esta indagacion filosé-
fica, que ademés de analizar con claridad un determinado problema,
abre nuevas perspectivas para enfrentarlo, nuevas dificultades que me-
recen ser estudiadas, tanto por el fil6sofo como por el humanista, No
solamente conclusiones ofrece esta obra. Mas bien, restan preguntas,
inquietudes, posibles senderos, que el autor nos incita a recorrer.”

30



