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La digitalizacién de la revista
Hitos. Anuario de Historia de la Filosofia Espafiola,
asi como la maquetacién de este quinto numero,
ha sido posible merced a la colaboracién con
la Editorial Tantin.
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Q{ITOS. ANUARIO DE HISTORIA DE LA FILOSOFIA ESPANOLA

Hitos es una revista digital de caracter académico y dedicada a publicar
trabajos de historia e historiografia de la filosofia espaiiola, asi como a
resefiar publicaciones de actualidad en ese campo y también libros escritos
por filésofos espafioles. La revista se propone asi mismo reeditar trabajos
histéricos de interés en el presente.

Hitos es una publicacién de la Sociedad Cantabra de Historiadores de la
Filosofia Espafiola (SCHFE), que aparece en principio con una periodicidad
anual y seguira una estructura basica de cinco secciones: Presentacidn,
Articulos, Notas, Inéditos y Resefia de libros. La presentacién del nimero
sera obra de su coordinador y explicard su contenido y finalidad. En el
apartado “Articulos”, se incluyen entre cuatro y seis trabajos de
investigacién de una extensién media de 15.000 palabras. El apartado
“Notas” contiene informaciones de polémicas, cursos, seminarios, etc., o
necrolégicas, trabajos bibliograficos, etc., con una extensién media de
10000 palabras. En el apartado “Inéditos, se editan materiales no publicados
de autores clasicos o de historiadores de la filosofia espaiiola. El apartado
“Resefias de libros” incluye entre cuatro y seis “Revisiones de libros” con
una extension media de 5000 palabras, y “Recepcién de libros” con una
extension media de 500 palabras. Los numeros monograficos de la revista
podran introducir modificaciones, tanto en el numero, como en la extensién
de los trabajos que forman parte de cada una de las secciones.

Hitos es un anuario sin animo de lucro, dedicado a difundir investigaciones
en el campo de la historia de la filosofia espafiola, por lo que sus articulos,
notas y resefias estan disponibles para su descarga libre en un espacio
disefiado y mantenido por la SCHFE y por la Editorial Tantin. Las citas de los
contenidos de los articulos, notas y resefias publicadas por Hitos deben
hacer referencia a los autores y a su origen en este anuario que los publica
bajo Creative Commons 4.0 licence. BY-NC-SA.
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WITOS. YEARBOOK ON HISTORY OF SPANISH PHILOSOPHY

Hitos publishes Works on History and Historiography of Spanish
Philosophy, as well as reviews of publications in that field and of relevant
books by Spanish philosophers. The Yearbook also intends to republish
historical works of interest in the present.

Hitos is a publication of the Sociedad Céntabra de Historiadores de la
Filosofia Espafiola (SCHFE), which will be published annually and will follow
a basic structure of five sections: Presentation, Articles, Notes, Unpublished
and Book Review. The presentation of the number will explain its content and
purpose. In the “Articles” section, between four and six research papers of
an average length of 15,000 words are included. In the “Notes” section,
reviews of controversies, courses, seminars, obituaries, etc., are included,
with an average length of 10,000 words. In the section “Unpublished”, we
include some unpublished material by well-known authors or historians of
Spanish philosophy. In the “Book Reviews” section, between four and six
Book Reviews with an average length of 5,000 words will be included.

Hitos is a non-profit Yearbook, so its contents are available for free
download in a space designed and maintained by the Publisher Tantin.
Citations of the contents of articles, notes and reviews published by Hitos
must refer to the authors and their origin in this yearbook, which publishes
them under a Creative Commons 4.0 licence. BY-NC-SA.
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Presentacion

Filosofia patrimonial

El objeto de estudio del historiador de la filosofia espafiola es el patrimonio
filosofico de la entidad histérico-geopolitica Espafia, que es una parte del
patrimonio filoséfico universal. Componen este patrimonio todos los
productos filosoficos, creados o recibidos y adaptados por filésofos
espafioles o afincados en Espaifia, y que han desempefiado en ella a lo largo
de su historia la funcidén sociocultural caracteristica de ese producto
civilizatorio occidental.

El historiador de la filosofia espafiola expone el patrimonio filoséfico
espafiol, sea cual fuere su relevancia dentro del patrimonio filoséfico
occidental y formando parte de éste. Pues solo si se conoce adecuadamente
ese patrimonio y su funcién civilizatoria en y desde Espafia, se podra valorar
su lugar en una pretendida historia de la filosofia universal o Historia de la
filosofia sin mas.

Si el patrimonio filoséfico espafiol no se estudiara, ni conociera, se hundiria
en el olvido y terminaria por desaparecer. Los filésofos espafioles no
tomarian en consideracién a sus predecesores, ni a sus contemporaneos,
renunciarian a pensar por si mismos y se limitarian a poner notas a pie de
pagina de otras filosofias occidentales. El patrimonio filoséfico espafiol se
convertiria asi en mera proyeccién o reflejo del patrimonio filoséfico
aleman, inglés, norteamericano, francés, etc.

Tenga o no caracteres culturales diferenciales, el patrimonio filoséfico de
una sociedad y su cultura se compone de sus ideas y creencias rectoras, y es
asi la base de su autonomia e independencia. Sin patrimonio filoséfico
propio una sociedad no piensa ni decide por si misma, ni puede ser libre. El
historiador de la filosofia espafiola cuida y da a conocer el patrimonio
filoséfico espaiiol.

El patrimonio filoséfico de Espafia no esta escrito exclusivamente en lengua
espaiiola, sino también en otras lenguas, por ejemplo, en la latina de la
academia o de los humanistas en el Renacimiento. Precisamente, en este
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numero de Hitos, prestamos atencion al V Centenario de la escuela filoséfica
espafiola mas relevante en la Historia de la filosofia moderna: la Escuela de
Salamanca.

Suele identificarse el origen de esta Escuela con la llegada de Francisco de
Vitoria, en 1526, a la Catedra de Prima de Teologia de la Universidad de
Salamanca. Sin embargo, son varias las concepciones corrientes de esta
Escuela y de su humanismo.

En su articulo, “500 afios de Escuela de Salamanca”, Ramén E. Mandado
examina la trayectoria de esta Escuela, destacando su incardinacién en el
Renacimiento y el Barroco, los elementos fundamentales de su doxografia, la
continuidad y las diferencias que existen entre las dos generaciones de
escolasticos que hubo en ella, las empresas que inspiraron en América e
incluso la huella que dejaron en el mundo contemporaneo.

Ambrosio Velasco sostiene en su escrito que la Escuela de Salamanca
representé la primera interpretacion critica de la Modernidad global, que
promovia un “nuevo mundo” frente a los modelos europeos de conquista y
colonizacién del continente americano. Se trataria de una concepcidn critica
y propositiva, basada en un humanismo pluricultural y republicano,
defensor de los derechos de las personas y pueblos americanos, sobre todo,
del derecho a la diversidad cultural y la autodeterminacién de todas las
naciones del orbe indiano. En este sentido, el pensamiento de la Escuela de
Salamanca representaria a juicio del autor un humanismo cosmopolita
anticolonialista.

El profesor Ignacio Ezquerra estudia un miembro destacado de esta
Escuela, Diego de Covarrubias, en quien la creacidén tedrica en el campo
del derecho fue de la mano con la practica juridico-administrativa, de que
hizo gala en el desempefio de cargos, no menores, como los de oidor de la
chancilleria de Granada, la presidencia de Castilla o el obispado de
Segovia. Estas responsabilidades le exigian aplicar los principios de la
Escuela de Salamanca, a la que pertenecia en cuanto seguidor de Francisco
de Vitoria. Ignacio Ezquerra repasa las principales contribuciones de Diego
de Covarrubias, para destacar, por un lado, cierto gradualismo en su
defensa del iusnaturalismo y la traduccidén practica en términos de
relaciones internacionales; y, por otro, su compromiso con la elaboraciéon
de un sélido aparato juridico en apoyo de la soberania real.

En su nota, “El Congreso Internacional: La Escuela de Salamanca: pasado,
presente y futuro”, Pablo Nicolas Sanchez informa sobre el contenido de las
mesas y contribuciones de ese macro Congreso, acontecido en febrero
2026, y concluye: “el congreso mostré que la Escuela de Salamanca sigue
siendo una forma exigente de pensar la universalidad sin imperialismo, la
normatividad sin reducirla a coaccién, la economia sin cinismo y la dignidad
sin retérica”. A su juicio, en esta conmemoracién, “Salamanca volvié a
presentarse como un lugar donde el estudio solitario se convierte en
responsabilidad publica, donde la tradicién funciona como disciplina del
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porvenir y donde la razén aprende a hacerse comunidad”. Las Actas del
Congreso seran publicadas préximamente.

Ademas, este numero de Hitos publica cuatro articulos de tematica varia.
Ante todo, “José Ferrater Mora, pensador universal”, de Carlos Nieto Blanco,
que introduce al lector en la figura y la obra de José Ferrater Mora, al tiempo
que revisa distintas facetas de su vida y aspectos de sus escritos, que ponen
de manifiesto su talla como pensador universal.

En su articulo, “Acorde y melodia. El sano historicismo de Eduardo Nicol”,
Juan Luis Fernandez Vega expone la formacién del historicismo de Nicol,
que a su juicio hunde sus raices en la fenomenologia, la dialéctica y la
semidtica, y “se materializa mediante una combinacién, a la vez real y
cognitiva, entre la coherencia de lo verticalmente unido en una época
(metafora musical del acorde) y el movimiento de transformacién horizontal
de una época a otra (metafora de la melodia)”. El historicismo sano de Nicol
maduré segun Fernandez Vega en un intenso debate con otro historicismo
del exilio espaifiol del 39 en México: el personalismo de José Gaos.

Jéssica Sanchez Espillaque, en su articulo “De hominis dignitate: EI impacto
humanista de la Institucion Libre de Ensefianza en la filosofia de Antonio
Machado”, estudia la influencia ejercida por la ILE en la formacién del gran
poeta sevillano, en particular, en su reivindicacién humanista de la dignidad
humana. Desde aqui la autora postula una antropologia machadiana de la
dignidad y la modestia, que dotan de humanidad al hombre y lo alejan del
mero ‘“sefiorito”.

Esta seccién de articulos incluye por ultimo el trabajo de Luis D. Bedia,
“Miguel Antonio de la Gandara. Un ilustrado victima de la intriga y el poder
politicos”, que es una aproximacién general desde sus Apuntes sobre el bien
y el mal de Espafia (Napoles 1759) a la figura del abate Gandara y su
pensamiento. Luis Bedia insiste en la defensa incondicional de la libertad,
que protagonizé Gandara, en su evoluciéon hacia la “fisiocracia”, en su
concepcioén de la felicidad de la nacién y del lujo, en su utilitarismo, en su
concepcion empirista de la filosofia, y en su lugar dentro del Proyectismo
espafiol del siglo XVIII, principalmente. Concluye aludiendo a la
considerable repercusién de sus Apuntes..., por ejemplo, en el liberalismo
espariol del primer tercio del siglo XIX.

La seccién de notas incluye el informe de fiigo Garcia-Moncé, “El método
de la vida humana. A propésito del primer Congreso Internacional sobre la
Escuela de Madrid”. Garcia-Moncé comenta algunas de las ponencias
presentadas en ese Congreso internacional, agrupadas en temas como el
método orteguiano, la teoria de las generaciones, la filosofia de la Escuela
de Madrid, la Universidad de las sombras, y el método de la vida humana. A
juicio del autor, lo “que marcaria de forma decisiva dicho movimiento no
habria sido la mera institucionalidad, sino un legado comun, y un didlogo
constante entre sus obras que hace de nuevo necesaria la idea de grupo, a la
vez complejo pero determinado; la idea de una Escuela de Madrid.”

En su nota, “La Edad de Oro de la Revista de Occidente”, Xavier Agenjo
informa de la presentacién de la primera fase de la digitalizacién del
Archivo Ortega, que tuvo lugar en la sede de la Fundacién José Ortega y
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Gasset-Gregorio Maraiiéon el pasado 15 de abril de 2026. En concreto, esta
fase inicial se centra en la digitalizacién de la primera época de la Revista de
Occidente, comprendida entre 1923 y el inicio de la Guerra Civil. El
proyecto es fruto de la colaboracién entre la Fundaciéon Ortega-Maraifién y la
Comunidad de Madrid, en el marco de un convenio suscrito entre ambas
instituciones

Gerardo Bolado, en “José del Perojo y Figueras (1849-1908). Algunas
anotaciones”, aporta algunos datos y consideraciones nuevas sobre la vida y
la obra de este intelectual neokantiano. Los Anexos I y II contienen dos
documentos relevantes para sostener que su fecha de nacimiento fue 1849,
no 1850 como suele afirmarse erréneamente.

Esta seccién se completa con dos notas necrolédgicas sefialadas. Un tedrico
del orden juridico-politico y de la comunicacién tan influyente en Espafia,
como Jirgen Habermas, merecia una despedida espaiiola como la que le
dedica Fernandez Vega en “La muerte vuelve a Starnberg: un adids espaiiol
a Habermas”. Adiés a la persona, porque sus escritos nos siguen
acompafiando, y él con ellos. Sobre todo, Hitos debia una despedida al
historiador de la filosofia y el pensamiento espafiol, gran amigo y
colaborador de la Revista, con quien siempre estaremos en deuda, el
catedratico Pedro Ribas Ribas.

José Luis Mora ha regalado a Hitos y sus lectores el in memoriam, “Pedro
Ribas Ribas (1939-2026). Ser traductor... ser mediador”. Ademas de aportar
datos biograficos, y apreciar su legado como historiador de la filosofia
espafiola, José Luis Mora ha querido incidir en su faceta de traductor,
plenamente reconocida en el mundo académico. Introduce asi una de las
ultimas tareas de Pedro Ribas en ese campo, que se publica precisamente
en este numero de la revista: la ediciéon espafiola de los escritos kantianos
sobre el terremoto de Lisboa. A su juicio, Pedro ejercié siempre de
mediador, nunca de intermediario, es decir, tendié puentes entre los autores
y las realidades idiomaticas que pudieran ser transitado por lectores y
estudiosos.

En efecto, gracias a la generosidad de Pedro Ribas, Hitos puede publicar en
este numero 5, dentro de la seccién de inéditos, su edicién de los tres
escritos de Enmanuel Kant “Sobre el terremoto de Lisboa”, que el gran
traductor entregé a la revista poco antes de dejarnos el pasado 9 de enero.
Esas tres publicaciones kantianas forman parte del conjunto de ensayos que
en esos afios 50 del siglo XVIII dedicé Kant a la fisica, la geografia y a otras
ciencias de la naturaleza. Es para nuestra revista un privilegio poder ofrecer
este texto a sus lectores. Nuestro agradecimiento por ello a la familia de
Pedro, en particular, a su viuda Ortrun Troitzsch.

Por 1ltimo, la seccién de resefias se hace eco de ocho novedades
bibliograficas. Gerardo Bolado resefia el tratado de Javier San Martin,
Creencia y realidad. Desde un didlogo con Ortega y sus intérpretes (Editorial
Sicémoro, 2025), y el ensayo de Ricardo Tejada, L’aventure de I’essai
(I’Harmattan, 2025). Ildefonso Murillo comenta el libro de Agapito Maestre,
Filosofia espanola de los siglos XX y XXI. Del pensar hispdnico. (Almuzara,
2025). La Direccién de la revista rinde cuenta de la antologia del escrito de

'Z/itos. Anuario de Historia de la Filosofia Espafiola ISSN: 2990-1502
N.2 5,2026, pp. 7-11.



11

Menéndez Pelayo, Historia de los heterodoxos espafioles (Seleccién de
textos) (ediciones Calenda, 2025). Juan L. Fernandez Vega resefia la ultima
edicién de la obra de Luis Araquistain, EI pensamiento espafiol
contempordneo (Editorial Universidad de Cantabria, 2025). Julius Richard
comenta el ensayo de Chantal Maillard, Para una educacién senti-mental.
Principios de ética aplicada. Cinco ratones ciegos (Galaxia Gutemberg,
2026). Xavier Agenjo Bullén presenta el libro de Francisco Marcos Marin, La
escritura fluida: IA y la transformacion del texto. (UPSA ediciones, 2026).
Héctor Arévalo resefnia el libro de José Gaos, Filosofia de la técnica (Herder,
2022). En fin, del libro de Virginia Aspe Armella, Aristotle and New Spain
(Routledge, 2025), da cuenta rendida el profesor Abel Aravena Zamora.

Direccion de la Revista
En Santander, a 9 de mayo de 2026
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500 anos de la Escuela de Salamanca

500 years of the School of Salamanca

Ramoén E. Mandado Gutiérrez
Universidad Complutense de Madrid

Resumen: El acceso de Francisco de Vitoria a la Catedra de Prima
Theologia de la Universidad de Salamanca en 1526, sirve 500 afios después
para recordar a los escolasticos que son conocidos como Escuela de
Salamanca, pues su proyeccion en la Historia de la Filosofia y la Modernidad
fue muy importante. En este articulo se examina la trayectoria de esta
Escuela, destacando su incardinacién en el Renacimiento y el Barroco, los
elementos fundamentales de su doxografia, la continuidad y las diferencias
que existen entre las dos generaciones de escolasticos que hubo en ella, las
empresas que inspiraron en América e incluso la huella que dejaron en el
mundo contemporaneo.

Palabras clave: Humanismo medieval, renacentista y Barroco.
Contrarreforma, Metafisica sistematica, Racionalismo, Filosofia practica,
Iusnaturalismo, Arbitrismo, Comparatismo universalista.

Abstract: Francisco de Vitoria's appointment to the Chair of Prima
Theologia at the University of Salamanca in 1526, 500 years later, serves as a
reminder of the Scholastic thinkers known as the School of Salamanca, given
their significant influence on the History of Philosophy and Modernity. This
article examines the trajectory of this School, highlighting its place within the
Renaissance and Baroque periods, the fundamental elements of its
doxography, the continuities and differences between the two generations of
Scholastics within it, the projects they inspired in the Americas, and even
their impact on the contemporary world.

Keywords: Medieval, Renaissance, and Baroque Humanism; Counter-
Reformation; Systematic Metaphysics; Rationalism; Practical Philosophy;
Natural Law; Arbitrism; Universalist Comparatism.
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En la celebrada obra EI otofio de la Edad Media (1919), el historiador
holandés Johan Huizinga se refiere a la influencia del Cristianismo en estos
términos:

El Cristianismo durante largo tiempo impidié casi por completo que se
intentase el segundo camino... que conduce a la evolucién vy
perfeccionamiento del mundo. La Edad Media apenas habia conocido esta
aspiracién (a la evolucién y perfeccionamiento del mundo). El mundo era
para ella tan bueno y tan malo como podia ser. Es decir todas las cosas,
puesto que Dios las ha querido, son buenas; los pecados de los hombres son
los que tienen al mundo en la miseria. Aquella Edad no conoce ninguna
aspiracién consciente a mejorar las instituciones sociales o politicas como
resortes del pensamiento y la acciéon. Practicar la virtud en la esfera propia de
cada cual es lo Unico que puede servir de provecho al mundo... (Huizinga:
20085, 50)

Aunque estas palabras se referian a la Filosofia escolastica que durante el
bajo medioevo predominaba en Francia y los Paises Bajos, ]J. Huizinga no
tiene reparo en extenderlas al conjunto del Cristianismo, asumiendo que
aquella filosofia expresaba tanto el nucleo ideolégico de la ortodoxia
catdlica, como el ethos cristiano de un largo periodo oscuro, Dark age, de la
historia humana (Holmes: 1975).

Obligan a rebajar en mucho las afirmaciones de J. Huizinga, la oposicién
doctrinal y politica de muchos escolasticos a la dependencia mutua de los
poderes civil y eclesidstico o su apoyo a no pocas revoluciones
bajomedievales en defensa de fueros e instituciones gremiales y urbanas.
Pero si algo las pone en cuestion, es la existencia de corrientes diversas de
pensamiento filoséfico y teoldgico dentro de la propia tradicidén escolastica.
En todas ellas hubo quienes elaboraron doctrinas y defendieron reformas
sociales o politicas que fungieron como resortes de pensamiento y accion.
No fueron pocos ni menores los maestros escolasticos conscientes de que
practicar la virtud en la esfera propia de cada cual no es lo inico que puede
servir de provecho al mundo. Las numerosas y plurales controversias,
relectiones, disputationes... etc., que acogian las universidades escolasticas
del bajo medioevo, evidencian que los participantes en ellas, incluso
asumiendo riesgos de ser condenados por herejia, no sélo se aplicaron a la
reforma teoldgica y candnica de la Iglesia, sino también a la humanizacién
del Derecho, la Politica, la Economia y la Cultura, incluyendo en ésta la
Ciencia experimental (Crombie: 1974, 17 y ss.). No es anecdético que Martin
Lutero enviara a Tomas de Aquino al infierno por haber pecado gravemente
de soberbia, cuando pretendié explicar racionalmente la existencia de Dios.

La historiografia mas rigurosa reconoce hoy que las grandes novedades
humanistas del siglo XV europeo ya se advierten en el siglo XIV y algunas
de ellas incluso en el siglo XIII: El entramado ideolégico de la Divina
comedia de Dante Alighieri sin duda es escolastico, pero el dolce stil nuovo
de su estética literaria prefigura ya el Renacimiento; el Ciceronismo de
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Petrarca es humanista, pero no es ajeno a los usos escolasticos de su Alma
Mater Boloniense; la preocupaciéon porque el uso comercial del dinero sea
interés y no usura se advierten ya durante el siglo XIV en los tratados
escolasticos sobre el lucrum cessans, damnum emergens, montes pietatis...
etc. De igual modo, desde finales del siglo XIII los derroteros nauticos se
basan tanto en portulanos y cosmografias clasicas como en calculos
matematicos de la posicién (compasso de navegare) y en el siglo XIV el Art
de navegaci6 incluido en el Ars Magna de Ramon Llull, explica el fundamento
cientifico de los instrumentos de navegacién que llevaran los mallorquines
en sus viajes atlanticos a Canarias. Todavia en 1602 la utopia teocratica y
comunista, que propone La Ciudad del Sol de Tomaso Campanella, se
alimentara tanto de del humanismo renacentista (Tomas Moro, Francesco
Doni por ejemplo) como de las diversas utopias escolasticas de los siglos
XIII y XIV (Alvarez: 2012). En una palabra, sin la pulsién racionalista y el
reformismo de los grandes maestros de la Escolastica no hubiera sido
posible el Renacimiento ni la Modernidad en su conjunto. Por lo mismo,
conviene sefialar que resortes intelectuales de la tradicién escolastica
pueden reconocerse aun en exponentes destacados de la Filosofia
contemporanea e incluso resultar utiles en las actuales construccién y
defensa de los Derechos humanos.

Sea como fuere, las objeciones puestas a la imagen del pensamiento
medieval cristiano, que nos traslada ]J. Huizinga, inducen a ponderar el
radicalismo, sea éste idealista o materialista, con el que a menudo se ha
entendido la dialéctica histérica: Los tdépicos sobre el Medioevo y el
Catolicismo tienden a ver las contradicciones y conflictos que se advierten
en ambos como un agon, como una sucesién de luchas por la hegemonia,
mas que a verlos como una res gestae, como un parto lento, doloroso incluso
y siempre inacabado pero alumbramiento al fin y al cabo, de la Razdén
(Heers: 1995, 45). Una oportunidad para comprobar que cualquier posiciéon
dogmatica sobre las contradicciones de un fenémeno histérico, dificulta mas
que facilita la comprensién de su dialéctica, nos la proporciona el conocer la
sucesion de tesis, innovaciones y empresas que s€ acogen a una misma
tradicién intelectual.

Sirva lo expuesto hasta aqui como exordio a un repaso de la trayectoria que
ha tenido en la Historia de la Filosofia la conocida como Escuela de
Salamanca, conocida también como Escuela Ibérica de la paz y mas
recientemente como Escuela Iberoamericana de la Paz, de la que este afio se
conmemora su quinto centenario: La conjuncién de teoria y praxis en esta
Escuela, persiguié metas ambiciosas y no siempre faciles de caracter
teolégico, evangelizador, filoséfico, politico, juridico, econdémico,
antropolégico y cultural, por lo que cosechoé éxitos y sufrid fracasos, pero no
tuvo los altisimos costes revolucionarios que tuvieron otras innovaciones de
la Modernidad. Su principal producto teorético lo constituye el conjunto de
escritos publicados bajo la direccién de Luciano Perefia por el CSIC, que se
conoce como Corpus Hispanorum de Pace. Sus efectos se advierten en todos
los cambios que trajo la primera Modernidad, pero sobre todo en el
discurso teorético (Metafisica), en el Derecho Internacional (iusnaturalismo),
en la Ciencia econémica (arbitrismo) y en la Antropologia cultural (mestizaje
de la evangelizaciéon). Ademas, tal insercién en la Modernidad europea
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permite establecer un claro vinculo de continuidad entre la Escuela de
Salamanca y la Escuela universalista espafiola, que se conforma en el s. XVIII
con novatores, cientificos y jesuitas expulsos e incluso con el renacimiento
iusnaturalista del s. XX.

La conmemoracién aqui del quinto centenario de esta Escuela debe
reconocer y divulgar, incluso in partibus infidelium, las aportaciones que los
Salmanticenses hicieron a la cultura y la filosofia modernas, con el cuadruple
proposito de:

- Rescatar a sus principales protagonistas de la pretericién o el olvido y en
algun caso incluso de la difamacién.

- Reivindicar el papel de Iberoamérica en la construccién de la
Modernidad y por tanto en la Historia general de la humanidad.

- Servir de inspiracién a las iniciativas, empresas o instituciones que hoy
pretenden revitalizar el humanismo, la defensa de los derechos humanos
individuales y colectivos, el respeto intercultural, el acceso universal al
conocimiento cientifico y una tecnificacién civilizada de la vida.

- Contribuir a una recuperacién correcta, es decir ni vergonzante ni
edulcorada ni chauvinista, de la autoestima colectiva que se aprecia hoy
en el mundo hispanico y el hispanismo.

1. El Catolicismo de la primera modernidad: de la estética de la
ambicioén a la estética del desencanto.

Como es bien sabido la llamada Escuela de Salamanca hace su aparicién
en la escena histérica en el s. XVI por obra de los dominicos, en especial los
del gran Convento salmantino de San Esteban.! Nos ayuda a comprender la
modernidad que va a desplegar esa Escuela, la leyenda que se incluye en
un grabado del libro Milicia y descripcion de la Indias (Vargas: 1599), en
donde el hidalgo y conquistador Bernardo de Vargas Machuca, a su regreso
a la Corte, explica cuanto le ha ensefiado la vida en América. El grabado
representa al propio autor con su espada envainada, sefialando un globo
terrdqueo y utilizando un compdas y otros instrumentos para mediciones
geograficas. El libro recapitula la experiencia militar de su autor en Nueva
Granada, defiende el tipo de pacificacién en la que éste ha participado de
modo relevante, se opone a los planteamientos de Bartolomé de las Casas,
pero opta decididamente por el entendimiento y colaboracién con los
indios. Lo ha escrito un militar culto, consciente de los problemas que
presenta la encrucijada histérica en donde se encuentra y que conoce bien
los debates morales y juridicos convocados por la Corona sobre la
legitimidad del dominio espafiol en América. Ademas, en cartas y otros
escritos, el autor del libro ha manifestado su propodsito de establecerse
definitivamente en las Indias. Estariamos, pues, ante el testimonio de un

! Aunque se pueden rastrear claros precedentes de la Escuela de Salamanca desde el s. XV
en el nuevo aristotelismo que se impone en los Studia humanitatis de la Universidad de
Salamanca, por maestros como Alfonso de Madrigal (E! Tostado), Pedro Martinez de Osma o
Fernando de Roa, se ha tomado el afio de 1526 como el de fundacién de la Escuela de
Salamanca por ser éste el afio en que Francisco de Vitoria asumié la Catedra de Prima
Theologia, las mas importante de la Universidad salmanticense.
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baquiano, término por el que se conocia a fines del s. XVI al espafiol que,
como escribe la erudita Isabel Sanchez Vasco, después de una larga
permanencia en el Nuevo continente, por voluntad propia quiso ser también, y
mads bien, americano (Sanchez: 2025).

La leyenda que acompaiia al grabado y abre el libro reza asi: A la espada y
al compds. Mds y mds y mds y mds. El conjunto de grabado y leyenda
representa bien la evoluciéon que tuvo durante el s. XVI el ethos de la
naciente modernidad, en especial tras su paso por América: Ambicién sin
limite de gloria y poder (mds y mds y mds y mds), que no sblo se consigue
por una conquista armada, ya innecesaria para quien aparece en el grabado,
sino sobre todo por la exactitud en el conocimiento de la realidad (el
compas que mide). A su orgullo nobiliario y guerrero, ese Caballero andante
o Condottiero o Adelantado, acaba afiadiendo la conciencia de verse
destinado a nuevos horizontes desconocidos pero cognoscibles, ante los
cuales sblo cabe seguir buscando mas. Como le ocurre a D. Quijote, el
hidalgo que escribe el libro no es un medieval, sino un moderno.

El Renacimiento traté de recuperar la estética de la ambicion que imbuyd a
la civilizacién grecolatina de idealismo racionalista y pragmatismo imperial.
En las postrimerias de esa civilizacién San Agustin incluyé ademas el modo
mistico y cristiano de ambicionar la verdad: Una vez conocida la Verdad,
nada que no sea la Verdad podria satisfacerme ya.? De ahi que para
comprender la expansién hispanica durante la primera Modernidad, no
deba minusvalorarse su componente evangelizador y catdlico. La funcién de
los frailes, es decir del Catolicismo, tanto en los ambitos universitarios como
en las empresas ultramarinas de la Corona castellana, era justamente la de
velar porque se mantuviera en ellas el contenido cristiano de la ambicién
humanista con la que estaba naciendo el mundo moderno. A su manera, se
percaté bien de esa funcién la memoria colectiva conservada por un
indigena de la Amazonia brasilefia que, hace pocos afios, aun recordaba a
quien firma este articulo, como con ellos (los conquistadores) venian siempre
frailes que amansaban su ferocidad. Para la estética de la ambicidn cristiana y
renacentista, el mds y mds y mds y mds debia consistir sobre todo en alcanzar
la verdad de la utopia.

Sin embargo también en lo referido al Nuevo Mundo la realidad estaba
llena de contradicciones, pues en las empresas americanas de los europeos
operaba un deus ex machina, en ocasiones incluso un Estado Leviathan, capaz
de justificar cualquier crimen. Sin duda el ethos de la primera Modernidad
era dialéctico. La estética de la ambicidn que exhibia Bernardo Vargas
Machuca consistia, para no pocos de los que pasaban a Indias, en pura y
simple codicia, cuando no en la ferocidad del homo homini lupus. Incluso
clérigos catdlicos encargados de apaciguar esa ferocidad en ocasiones se
transmutaban en conquistadores o encomenderos o bandeirantes (Taunay:
2004, 418). Pronto, escolasticos del Alma Mater salmanticense (Francisco de
Vitoria, Pedro de Coérdoba, Antéon de Montesinos, Domingo Soto, etc.)
denunciaron y combatieron ese inaceptable estado de cosas, consiguiendo
el apoyo de la Corona a sus demandas e incluso que ésta llegara a
plantearse la legitimidad de su poder en la Indias (Calafate/Mandado: 2012,

2 San Agustin de Hipona, Confesiones, libro X, capitulo 23.
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151 y ss.). Las fuertes resistencias de muchos encomenderos a abandonar
sus medievales derechos de conquista fueron empujando, a quienes los
denunciaban y combatian, a una suerte de posibilismo doliente y escéptico
que bien pudiera caracterizarse como estética del desencanto. Aunque
asumian el hecho consumado de la Conquista, seguian solicitando la
abolicién de repartimientos y encomiendas o al menos la persecucién de los
abusos que se perpetraban en ellas. Para lograr esto ultimo trataban de
acceder a los mecanismos administrativos y de poder que estaban a su
alcance. Semejante estética del desencanto se puso de manifiesto
especialmente con ocasién de las fuertes resistencias de los encomenderos,
incluidas rebeliones armadas y guerras civiles entre ellos, a la aplicacién de
las Leyes Nuevas promulgadas por Carlos I en 1542. Un ejemplo del
posibilismo resignado que hubo en aquella estética del desencanto fue la
tolerancia con la esclavitud de negros africanos que, durante un tiempo,
manifestd el Bartolomé de Casas, a pesar de que ya habia renunciado a su
encomienda y estaba oponiéndose con vigor a la esclavizacién de los indios.
Finalmente rechazara también la esclavizacién de africanos.

Por lo que atafie al ejercicio intelectual que regia en la estética del
desencanto cabe destacar dos exponentes importantes: La sucesién de tesis
distintas sobre unas mismas cuestiones, examinadas con procedimientos
escolasticos de critica, y la evaluacion de los diferentes modelos
evangelizadores que predominaban en cada orden religiosa, segun su
particular carisma dentro del Catolicismo. Si bien todas las 6rdenes
religiosas perseguian un mismo proposito evangelizador e incluso
compartian y mixtificaban sus modos de evangelizar, unas se centraban mas
en los procedimientos estrictamente doctrineros (dominicos, agustinos,
mercedarios...) y otras recurrian mas a procedimientos antropolégicos,
como el conocimiento de costumbres e idiomas locales o interacciones
artisticas (franciscanos, jesuitas...).® A la transformacién de la estética de la
ambicién en estética del desencanto, se debera en buena medida el devenir
o res gestae intelectual de la Escuela de Salamanca y el mestizaje
universalista de la cultura hispanica.

2. La Primera Escuela de Salamanca: De la doctrina académica a la
jurisprudencia mundana

Por mas que el pensamiento de los Salmanticenses* se formara y difundiera
en universidades y colegios escolasticos, pronto excedié los ambitos
académicos. Fue inevitable desde el momento en que su producciéon
intelectual se ocupaba en asuntos de lo que acabara por denominarse
Teologia prdctica, y no so6lo en asuntos de Sacra Teologia. Ademas la

3 Un buen ejemplo de ello sera la introduccién del modelo misional jesuitico en Juli, junto al
lago Titicaca, por Alonso de Barzana en 1576, para sustituir al modelo doctrinal dominicano
que habia fracasado repetidamente alli. Aunque el modelo evangelizador jesuitico no
erradicaba todos los errores del modelo anterior, ni atentaba contra el orden social
establecido por el Virrey Alvarez de Toledo, al menos en sus comienzos lo intenté y trajo
novedades importantes. Cfr. Gonzalez (2014).

4 Aunque el gentilicio salmanticense es atribuible a quien procede de la Universidad de
Salamanca, en este articulo el sintagma Jos Salmanticenses se refiere a quienes componen la
Escuela de Salamanca.
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coyuntura histérica de la naciente modernidad inducia a ello, pues la
gravedad de las denuncias, que llegaban desde las Islas occidentales, llevé
a la Corona a solicitar consultas antes de adoptar medidas de autoridad. Se
acude por eso a los conocimientos de Francisco de Vitoria, un catedratico de
Teologia en Salamanca, dominico que ha estudiado y profesado en La
Sorbona, que comparte el propésito reformador de los Humanistas y cuyo
magisterio estd ejerciendo un poderoso influjo en destacados tedlogos y
juristas espafioles (Domingo de Soto, Melchor Cano, Bartolomé Carranza...)
(Zorroza: 2024, 165-191). El motivo es facil de entender: Si el juramento
académico obliga a Francisco de Vitoria y sus discipulos a sostener la
verdad y la justicia ante cualquier instancia, incluidas la Corona y el Papado,
sus consejos seran los que mejor sirvan al Rey Catodlico o al Rey Cristiano
para tomar decisiones que nadie pueda acusar de favorecer la extorsién, el
robo, la guerra de rapifia, la esclavizacion arbitraria...etc. En las aulas y
claustros conventuales Francisco de Vitoria esta sosteniendo lo que dejara
escrito en 1523 en su Relectio de Indiis: Carecen de legitimidad las Bulas
alejandrinas de Donacion de 1493, por las que el Papa Alejandro VI otorgé a
los Reyes de Espafia y Portugal titulo valido para el dominio exclusivo de las
tierras descubiertas y por descubrir. Lo sostiene asi porque no considera
que sean ni racional ni teoldégicamente aceptables el poder universal del
Emperador y el poder temporal del Papa. Tampoco los indios tienen
obligacion de someterse a la autoridad de éstos ni de convertirse al
cristianismo; quienes no lo hagan no deberan ser considerados por ello ni
pecadores ni poco inteligentes. En suma, los seres humanos son libres por
naturaleza y duefios legitimos de sus propiedades, por lo tanto espafioles y
portugueses estan en las Indias ocupando ilegitimamente unas tierras que ya
tenian duefio. La modernidad de esta doctrina es indiscutible. 8

Sin embargo lo que mas convierte en modernos a los escolasticos
salmanticenses es el triple ejercicio mundano de filosofia que supone (a) el
creciente compromiso de la Teologia dogmatica con la Teologia practica, o
si se prefiere de la religiosidad particular con el pensamiento (protestas
publicas de Pedro de Cérdoba, Antén de Montesinos, Bernardo de Santo
Domingo, Bartolomé de las Casas...), (b) la presién politica sobre el poder
del Estado (solicitud y participaciéon en Juntas y Consejos de la Corona) y (c)
la concrecién del pensamiento teolégico y moral en legislacién racional
(elaboracién de un corpus juridico indiano):

5 Siguiendo tesis planteadas ya por escolasticos medievales, Francisco de Vitoria insistira
mucho en que se puede hacer el mal aun conociendo a Dios y se puede hacer el bien
aunque se le desconozca. Es decir, lamoralno depende de la fe. Esto resultaba
especialmente importante para el trato con los paganos, ya que el hecho de que no fuesen
cristianos no presuponia que no fuesen buenos. Vitoria proporcioné con ello dos
instrumentos fundamentales para la secularizacién moderna: una imagen nueva de la
divinidad (resultaba imposible explicar que Dios fuera a la vez infinitamente poderoso e
infinitamente bueno) y una nueva explicacién de la paradédjica presencia del mal en el
mundo: Puesto que la libertad es concedida por el mismo Dios a cada hombre, no es
necesario que el hombre actue eligiendo siempre el bien. La consecuencia es que el
hombre puede provocar voluntariamente el mal. Vid. Relectio de indiis (Carta magna de Ilos
indios), edicién de Luciano Perefia Vicente (1989).
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Desde el 20 de junio de 1500, fecha en la que Isabel la Catdélica ordena que
los esclavos llevados a Sevilla por Cristébal Colén sean liberados,
resarcidos y devueltos a América si asi lo desean, la Corona se ve
constantemente comprometida por las noticias cada vez mas graves que
llegan de las Indias. Los frailes dominicos discipulos de Francisco de Vitoria,
desencantados con lo que han encontrado en la Isla de La Espafiola, pronto
enviaran memoriales y cartas de denuncia, asumiendo graves riesgos
personales. El 21 de diciembre de 1511, tercer domingo de adviento, Antén
de Montesinos en representacién de la comunidad de frailes presidida por
Pedro de Cérdoba, pronuncia un sermén en la Catedral de Santo Domingo,
donde se acusa a los encomenderos de la isla, a los regidores de su capital
y al propio obispo, de estar en pecado mortal porque someten a los indios a
todo tipo de abusos contrarios al Evangelio. Vale la pena por su
expresividad reproducir este fragmento del sermén:

Para daros a conocer estas verdades me he subido aqui yo, que soy la voz de
Cristo en el desierto de esta isla. Y, por tanto, conviene que con atencién no
cualquiera, sino con todo vuestro corazén y con todos vuestros sentidos, la
oigdis; la cual voz os serd la mas nueva que nunca oisteis, la mas aspera y
dura y espantable y peligrosa que jamas no pensasteis oir.

Esta voz os dice que todos estdis en pecado mortal y en él vivis y moris por la
crueldad y tirania que usais con estas inocentes gentes.

Decid: ;Con qué derecho y con qué justicia tenéis en tan cruel y horrible
servidumbre a estos indios? ;Con qué autoridad habéis hecho tan detestables
guerras a estas gentes, que estaban en sus tierras mansas y pacificas donde
tan infinitas de ellas, con muerte y estragos nunca oidos habéis consumido?
¢Coémo los tenéis tan opresos y fatigados, sin darles de comer ni curarlos en
sus enfermedades en que, de los excesivos trabajos que les dais, incurren y
se os mueren y, por mejor decir, los matais por sacar y adquirir oro cada dia?
Y (qué cuidado tenéis de quien los adoctrine y que conozcan a su Dios y
creador, sean bautizados, oigan misa, guarden las fiestas y domingos?

¢Estos no son hombres? ;No tienen animas racionales? ;No estais obligados a
amarlos como a vosotros mismos? jEsto no entendéis? ;Esto no sentis? ;Cémo
estais en tanta profundidad de suefio tan letargico dormidos? Tened por cierto
que en el estado en que estdis no os podéis mas salvar que los que carecen y
no quieren la fe de Jesucristo.®

Un factor importante del compromiso vital del pensamiento salmanticense
a favor de los indios fue su recurso a los resortes sinodales de la Monarquia
absoluta, lo cual no dejaba de ser también un ejercicio de filosofia mundana.
Con ello no s6lo buscaban que fueran sentenciadas a su favor las denuncias
remitidas a la Corona sino, algo mas importante aun, que a iniciativa del
propio Rey o del Consejo de Indias constituido en 1524, se convocaran
Juntas para dilucidar la racionalidad (recta ratio) de las decisiones de
gobierno destinadas a aquellos territorios. En este sentido debe destacarse

6 El sermén de Montesinos lo transcribe Bartolomé de las Casas en su Breve historia de la
destruccién de las Indias, Libro III, caps. 4 y 5 (original de la Biblioteca Nacional de Madrid).
Ademas en el cap. 5 Las casas resumird un segundo sermén que pronuncié Montesinos al
domingo siguiente reiterando las denuncias del primero, a pesar de las presiones que las
autoridades de la Isla estan ejerciendo contra Montesinos y sus compafieros para que se
retracten. Finalmente los dominicos serdan acusados ante la Corte por las autoridades de La
Espafiola, lo que llevara a la Corona a convocar la Junta de Burgos.
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que los Salmanticenses, en especial los de origen criollo como Alonso de
Veracruz, promovieran siempre la autonomia politica de los territorios
americanos de la Monarquia Catdlica y su constituciéon como reinos distintos
de Castilla, lo que en ultimo término encaminaba a éstos a su independencia
(Perefia: 1992, 499).

Finalmente y como consecuencia inevitable de lo anterior, los
Salmanticenses se involucraron en el tercer ejercicio de filosofia mundana
indicado antes: que las conclusiones o dictAimenes de las Juntas, cuando las
hubo, ademas de orientar los objetivos de la politica interior y exterior de la
Monarquia Catdélica, elaboraran una jurisprudencia o Derecho Indiano,
decididamente iusnaturalista (Bernal: 2015, 183). El resultado fue un conjunto
variopinto de normas (cédulas, pragmadticas, reales ordenanzas, instrucciones,
autos acordados, capitulaciones, decretos, mandamientos...etc.), dispuestas
por un conjunto no menos variopinto de autoridades (regidores, cabildos,
obispados, virreyes, concilios locales, audiencias, reales consejos...etc.) que
los Salmanticenses instaban a que fueran unificados y debidamente
codificados por la propia Corona. Asi, como resultado de la primera de las
Juntas convocada en Burgos en 1511, se promulgara un afio después un
primer intento de corpus legislativo que refundia las disposiciones que
venia dictando la Corona en favor de los indios desde el reinado Isabel la
Catolica: Reales Ordenanzas para el buen regimiento y tratamiento de los
indios. Un afio mas tarde estas Leyes de Burgos son incluso ampliadas al
ordenar el Monarca, desde Valladolid, mejoras en las condiciones de
trabajo de los indios, la prohibicién del trabajo infantil y medidas para la
proteccion de las mujeres indigenas.

Una segunda Junta tuvo lugar en Salamanca en 1541 para debatir sobre la
justicia de la conquista de América, las encomiendas y el trato que debia dar
a los indios, cuyo resultado fueron las Leyes Nuevas de 1542 o Leyes y
ordenanzas nuevamente hechas por su majestad para la gobernacion de las
Indias y buen tratamiento y conservacion de los Indios.

Finalmente se convocé una tercera Junta en Valladolid en 1550 para
examinar la aplicacién de las Leyes Nuevas, es decir el trato efectivo que en
verdad estaba recibiendo la poblacién indigena y codificar con mayor
exactitud sus derechos. Un capitulo importante de esa Junta lo constituyé la
controversia sobre la esclavizacién. No concluyé la Junta con dictamen
oficial alguno, pero los argumentos exhibidos en ella por los Salmanticenses
Bartolomé de las Casas, Domingo Soto y Melchor Cano consiguieron que el
primero de ellos fuera nombrado Protector de los indios y que Carlos I se
planteara seriamente el abandono de sus posesiones americanas. En todo
caso los debates de la Junta de Valladolid influyeron mucho en las
disposiciones posteriores de la Corona, especialmente en las muy
importantes Ordenanzas de descubrimiento, nueva poblacion y pacificacion
de las Indias que Felipe II dicté entre 1573 y 1576 en Valladolid, Valsain y El
Escorial.

No se convocaran ya mas juntas de este tipo, pero en 1624 el Consejo de
Indias encargara a Antonio Ledn Pinelo refundir y sistematizar toda la
legislacién indiana, que se habia generado hasta entonces, en una
Recopilacion de las Leyes de los reinos de Indias. Esta magna obra de
jurisprudencia se completé por los jurisconsultos Aguiar de Acufia, Juan
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Solérzano y Juan Antonio Paniagua antes de concluirse en 1636. Fue una
tarea rigurosa y monumental que recopilé 6385 normas, indicAndose qué
rey promulgoé cada una de ellas, asi como el lugar y el afio en que lo hizo. El
conjunto fue sistematizado en 218 Titulos, cuatro Tomos y nueve Libros.
Finalmente fue promulgado como cédigo unificado de jurisprudencia
indiana por el ultimo monarca de la Casa de Austria Carlos Il en 1680. Estuvo
en vigor hasta las emancipaciones americanas del XIX e incluso después ha
seguido inspirando elementos importantes de los cédigos civiles
hispanoamericanos (Sanchez: 2005, 21-28).

Como se deduce de lo anterior, la mas importante de las Juntas convocadas
en el s. XVI fue la que se desarrolld entre 1550-1551 en el vallisoletano
Convento de S. Gregorio. Sus debates a menudo han sido objeto de
simplificaciones y estereotipos, como el que afirma que Juan José de
Sepulveda y Bartolomé de las Casas disputaron en ella sobre si los indios
tenian alma humana o animal, cosa que no ocurrié ni sobre la que los
dictaminadores de las universidades de Salamanca y Valladolid tuvieron
nunca que decidir.” Los Salmanticenses que intervinieron en los debates,
Domingo de Soto y Melchor Cano, sobre todo, pues Francisco de Vitoria por
entonces ya habia fallecido, acabaron centrandose en tres asuntos
cardinales:

- La legitimidad moral y juridica de la empresa americana que la propia
Corona venia promoviendo desde 1492 (debate sobre los justos titulos
para el descubrimiento y la posesion)

- La persecucién de las crueldades, desmanes y atropellos que estaban
perpetrandose en las nuevas posesiones (debate sobre la legitimidad de
la guerra de conquista)

- La tarea que, dada la situaciéon creada, debia ejercer la Corona para
imponer justicia y razén (debate sobre la esclavitud y la necesidad de un
Derecho indiano)

Veamoslo con algun detenimiento:

Aunque Carlos I, para cumplir con su obligacién de sostener la Fe catélica
por ser el Emperador de Sacro Imperio Romano y no pecar gravemente de
negligencia, poniendo con ello en riesgo la salvacién de su alma, se planted
seriamente retirarse de las Indias, hizo caso finalmente a quienes le
advirtieron de que los efectos de tal abandono podian empeorar mas ain la
penosa realidad existente. La situacién creada en las Indias era tan
endiabladamente dialéctica que se aconsejé a Carlos I atenerse a la recta
ratio del Derecho natural. La Junta de Valladolid le sefialara al Monarca los
ocho Justos titulos, no todos de igual importancia, a los que debia acogerse
pero sobre todo someterse, la legitimidad del poder de la Corona en
América, en especial si se veia envuelta en guerras. Es evidente que en ello
se traslucia la estética del desencanto en donde los Salmanticenses llevaban
décadas instalados. En los Justos titulos se consagra el iusnaturalismo como
norma universal, pues se concibe la humanidad como una comunidad de

? La bula Sublimis Deus de Paulo III en 1537 impulsada por los dominicos espafioles ya habia
dejado zanjada esta cuestién
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pueblos e individuos con la misma dignidad de origen y reconocimiento
juridico, en la que los derechos del individuo no son una concesion del rey y
el derecho de este no siempre prevalece sobre el del individuo:

El primero de los justos titulos era el ius peregrinandi et gerendi o derecho
de todo ser humano a viajar y comerciar por todos los rincones de la tierra,
independientemente de quién gobierne o cual sea la religién de cada
territorio: Si los indios no permitieran el libre transito, los espafioles
tendrian derecho a defenderse y establecer libertad de paso, pero no a
quedarse con los territorios de los indios.

El segundo titulo era el jus praedicandi o derecho de todo ser humano a
expresar y difundir sus ideas y creencias: Los indios podian rechazar
voluntariamente la conversién, pero no impedir el derecho de los espafioles
a predicar su fe. En caso contrario podrian éstos defender con las armas su
derecho, pero no obligar a los vencidos a escucharles y menos aun a
convertirse en cristianos. Sin embargo los salmanticenses hacen notar que,
aunque esto sea causa de guerra justa, no necesariamente ha de procederse
a ella e incluso es desaconsejable hacerlo a causa de los males mayores que
causaria (muerte de seres humanos y animadversiéon de los indios hacia la
Fe cristiana).

De menor importancia por ser corolarios de los dos anteriores, eran los
otros seis titulos que podrian amparar una guerra de conquista: Que los
soberanos paganos forzaran a los conversos al Cristianismo a volver a la
idolatria... que la mayoria de los indios, una vez convertidos al Cristianismo
solicitara al Papa un gobernante cristiano... que entre los indios se
perpetraran la tirania, el dafio a inocentes o los crimenes sacrificios
humanos... que los pueblos aliados y amigos de los espafioles fueran
agredidos y sojuzgados por terceros (caso de los tlaxcaltecas y otomies
sometidos a los aztecas)... o que los indios carecieran de leyes justas,
magistrados, técnicas agricolas, etc., circunstancias todas ellas que en
opinién de los Salmanticenses en 1550 pocas veces concurrian ya en las
Indias, siendo por tanto mas que dudoso que en adelante pudieran alegarse
para justificar una conquista. En todo caso, se insistira en que el recurso a la
guerra habria de ser excepcional, en ultima instancia, soélo si fuera necesario
para los propios indios y procediendo con la maxima prudencia y
contencion.

En términos mas universales, debe hacerse notar que aquella Junta de
Valladolid examiné el fenédmeno de la guerra de un modo decididamente
moderno, es decir sometiéndolo también a racionalidad y jurisprudencia:
Siendo la guerra uno de los peores males que puede sufrir el hombre, el
Estado sélo puede recurrir a ella excepcionalmente y bajo muy severas
condiciones: En defensa propia, siempre que tenga posibilidades de éxito
(si de antemano estd condenada al fracaso, no se justificaria el
derramamiento inutil de sangre), con caracter preventivo (si un tirano esta a
punto de agredir el bien comin, o como castigo contra un enemigo
declarado culpable por los jueces... ). Por tanto son consideradas injustas las
guerras de conquista, las de pillaje, las que busquen el honor caballeresco,
la gloria militar e incluso, como ya se ha indicado, las que tengan por objeto
convertir al cristianismo a infieles o paganos. Pero aun asi la guerra debe
declararse mediante una serie de requisitos materiales y formales:
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- Es obligatorio antes de emprender una guerra, apurar todas las
opciones de didlogo y negociacién, pues solo es licita la guerra como
ultimo recurso de la justicia.

- La violencia de la guerra debe ser proporcional al mal que combate, si
se utiliza mas de la estrictamente necesaria la guerra se convierte en
injusta

- Aunque es el gobernante legitimo quien debe declarar la guerra, su
decisién no es causa suficiente para comenzarla, pues si el pueblo se
opone a la guerra ésta es ilicita.

- Si el gobernante emprende una guerra injusta, es licito y preferible
deponerlo y juzgarlo.

- Una vez desatada la guerra no desaparecen los limites morales ni se
puede amparar todo en ella (atacar inocentes, ejecutar rehenes, permitir
saqueos y violaciones, etc.).

Con este tipo de planteamientos las Juntas en no pocas ocasiones
resultaron incémodas para las autoridades de todo tipo y nivel. Para la
Corona lo fueron, no ya por los problemas de conciencia que le planteaban
al Monarca, sino por las luchas de poder e intrigas de corte que se
escondian tras los debates, en especial los que enfrentaban a tedlogos y
juristas. Ademas, las denuncias que provocaban las Juntas debilitaban el
prestigio y la politica exterior de la Monarquia Catdlica, pues facilitaban la
propaganda que en su contra hacian sus enemigos en Europa (Francia,
Inglaterra, los Orange de Holanda, los Principes Protestantes) e incluso en
alguna ocasién puntual el propio Papado. Por todo ello la Corona siempre
procurd, sin éxito, que los tedlogos y juristas de las Juntas dejasen de
expresar publicamente sus intervenciones en ellas.

De todas formas el prestigio intelectual de los Salmanticenses y la austera
rectitud de conducta que, por lo general, se advertia en los frailes, llevé a la
Corona a seguir sus admoniciones creando un marco juridico especifico
para el Nuevo Mundo, basado en la estricta recta ratio del Derecho Natural y
dotado de rigurosos instrumentos administrativos y politicos que procuraran
su cumplimiento.8 Por eso el poder de los primeros conquistadores en las
Indias fue pronto sustituido por la autoridad de Virreyes o representantes de
la Corona con amplia preparaciéon juridica, politica, diplomatica,
administrativa y militar (Nicolas Ovando, Antonio de Mendoza, Pedro de
Lagasca, Francisco Alvarez de Toledo, etc.); por eso mismo se procurd que
los encomenderos dieran paso a baquianos inteligentes como Bernardo de
Vargas Machuca. Es decir, la empresa indiana que se habia emprendido a
comienzos del s. XVI con la renacentista estética de la ambicion, al final de
esa centuria era tenida cada vez mas como un deber asumido con la estética
del desencanto que ya imbuia la Contrarreforma y el Barroco. La Filosofia
académica y escolastica de los Salmanticenses que argumentaba semejante
transformacidén, fungia también como moderna Filosofia mundana porque

8 Recuérdense, como ejemplos del prestigio intelectual o autoridad moral que la Corona
reconocia en los frailes, la regencia del Cardenal Cisneros, el gobierno de los frailes
Jerénimos en La Espaiiola, la recia oposicién de los Franciscanos enviados por la Corona a
la Primera Audiencia de México, la arriesgada oposiciéon del dominico Melchor Cano al
Papa Paulo IV en apoyo de la Corona, la llamada de Felipe II al agustino Andrés de
Urdaneta para que abriera el tornaviaje a las Filipinas... etc.

'g/itos. Anuario de Historia de la Filosofia Espafiola ISSN: 2990-1502
N.2 5, 2026, pp. 13-45



500 afios de la Escuela de Salamanca 25

buscaba modelos humanistas, justificacién civil, jurisprudencia racional,
etc., pero no sélo.

3. La Segunda Escuela de Salamanca: Del Iusnaturalismo a la
Ilustracion.

La estética del desencanto que en relacién con el Nuevo Mundo cuestionaba
el arcaico derecho de conquista, contribuyé en buena medida al
debilitamiento del antropocentrismo renacentista, el cual tenia también
otras concausas: la ruptura de la unidad religiosa en Europa, las guerras de
religién que le siguieron, las frecuentes crisis econdémicas y sociales
provocadas por el mercantilismo, los contradictorios equilibrios politicos
que necesitaron las monarquias absolutas para sostener su hegemonia...etc.
Por todo ello la estética del desencanto desde el ultimo tercio del s. XVI
acabdé instalandose en la Contrarreforma y el Barroco.

Sin embargo en el caso de los Salmanticenses, seria una simplificacién
reducir esa estética al pesimismo de quien advierte un desmoronamiento
general o una creciente debilidad en sus ideales. El lugubre soneto de
Francisco de Quevedo miré los muros de la patria mia, no refleja en absoluto
la disposicién intelectual de quienes vivieron su desencanto no como una
triste fatalidad, sino como un ejercicio de desengafio... de recuperacion
dificil y arriesgada de la lucidez perdida. Es decir, la racional Teologia
practica de los Salmanticenses, nunca transmitié la debilidad teorética que
elude la Metafisica, ni su posibilismo juridico y politico dentro del Antiguo
Régimen expresé la decadencia de una moral sin vida. En términos mas
contemporaneos, los Salmanticenses no mostraron la autodestruccién
nihilista que F. Nietzsche advirtiera en el pesimismo barroco. Cualquier
exégesis posmoderna del legado salmanticense, en especial del que arraigé
en América, deberia eludir hoy tal simplificacién.®

3.1. Recta ratio y synderesis

Desde la segunda mitad del s. XVI y todo el s. XVII los Salmanticenses
siguieron respondiendo a los desafios culturales, religiosos, politicos,
cientificos, econdémicos, tecnolégicos etc., que planteaba la Modernidad,
sosteniéndose sobre todo en dos criterios de la tradicién escolastica,
particularmente reveladores de una voluntad potente: La recta ratio
(capacidad del raciocinio para generar discurso sistematico, criticismo
libre, universalidad axioldgica y judicativa, etc.) y la synderesis (adecuacién
de los grandes principios al sentido comun, discernimiento de
circunstancias, obligatoriedad de la experiencia, necesidad de casuistica,

®Valga como ejemplo el optimismo antropolégico que subyace en la doctrina de Luis de
Molina sobre los bienes naturales y sobrenaturales, en donde defiende la capacidad
humana para obrar el bien frente al pesimismo que subyace en la doctrina luterana de la fe
sin obras (las buenas obras no bastan para salvar el alma).

La tradicional insistencia de los manuales en la oposicién de la Escolastica al Escepticismo,
en el caso de la Escuela de Salamanca debe ser mejor ponderada. El quod nihil scitur del
escéptico Francisco Sanchez no deja de recordar el en verdad no lo sé del escolastico
Domingo de Soto. De modo parecido puede advertirse un sutil influjo del escepticismo
moderno en el pensamiento de Francisco Sudrez (revisién del Aristotelismo, doctrina del
libre albedrio, funcién de la gracia divina y de la scientia media en la polémica De auxiliis...
etc.). Vid. Yangali (2016), 118-1317.
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etc.). Para no pocos Salmanticenses esos dos criterios, ademas de encontrar
acomodo en las exigencias empiristas de la nueva Ciencia natural o en la
secularizacién del Poder politico y el Derecho, no eran necesariamente
refractarios al catolicismo tridentino y facilitaban la integracién en éste de
las nuevas culturas que estaba conociendo la expansiéon evangelizadora.
Ciertamente este modo de pensar no siempre prevalecié en las diversas
espiritualidades y o6rdenes religiosas de la Contrarreforma ni eludié los
rigurosos controles que vigilaban la ortodoxia catélica en ellas, pero no
fueron pocos los miembros de tales 6rdenes que lo procuraron, sobre todo
en América, asumiendo los riesgos de todo tipo que ello comportaba.

Si en la primera mitad del s. XVI quienes encarnaron la Escuela de
Salamanca fueron frailes conventuales, principalmente dominicos y en
menor medida Franciscanos, Agustinos, Mercedarios, Carmelitas...etc. a
partir de la segunda mitad del s. XVI se van incorporando a esa némina los
Jesuitas, religiosos de nuevo estilo y con una novedosa ratio studiorum en sus
colegios, que difundiradn con éxito una nueva Teologia practica (Theologia
Christi) y una humanista Filosofia mundana, llegando en el s. XVII a ser los
Salmanticenses con mayor predicamento dentro y fuera del Catolicismo.
Bien se puede concluir de ello la existencia de una segunda generacién o
Segunda Escuela de Salamanca en la que destacara el rigor teorético de
Francisco Sudarez, pero también la autoridad intelectual de los Juan de
Mariana, Luis de Molina, Alfonso Salmerén, Carlos de Sigiienza y Géngora,
José de Acosta...etc. A esta ndmina de jesuitas habria que afiadir las de otras
o6rdenes religiosas que, aunque con menor incidencia, también tuvieron su
papel en la conformacién de la segunda Escuela salmanticense. Es el caso
de los Agustinos (Fray Luis de Ledn, Juan de Guevara, Pedro de Aragén,
Diego de Zufiiga, Andrés de Urdaneta...), los franciscanos escotistas (Juan
de Rada, Diego Murillo, Alfonso Bricefio...) e incluso la de los dominicos
(Tomas de Mercado, Bartolomé de Ledesma y sobre todo Domingo Baiiez
principal opositor a la corriente jesuitica) (Ramirez-Egio: 2020, 310 y ss.).!0
Siguiendo con la tradicién escolastica, estos autores tampoco adoptaron una
doctrina tnica en la Escuela, si bien predomindé la que se vinculaba
criticamente al aristotelismo; sus desacuerdos y polémicas llegaron a ser en
alguna ocasién particularmente enconadas y agrias como lo fue, por
ejemplo, la controversia sobre la predestinaciéon o la conciliacién del libre
albedrio con la omnipotencia de Dios que enfrentdé a Jesuitas con
Dominicos.!! Sin embargo tales enfrentamientos se produjeron dentro de

10 No se debe confundir la Segunda Escuela de Salamanca con la Segunda Escol4stica,
aunque puedan compartir algunos de sus elementos

Ul.a polémica denominada De auxiliis, que se prolongé desde 1582 hasta 1607, trataba de
discernir en qué medida la salvacién o condenacién del alma dependia de la gracia divina y
la predestinacién, del libre albedrio del individuo o de las consecuencias del pecado
original. El dominico Domingo Bafiez consideré que el jesuita Prudencio de Montemayor
argumentaba con términos heréticos, por lo que éste fue acusado de Pelagianismo ante
el Santo Oficio. El agustino Fray Luis de Leén defendié a Prudencio de Montemayor, al
estimar que la denuncia contra éste se sostenia en motivos semejantes a los que el propio
Fray Luis hubo de enfrentarse en 1576 y por los que fue encarcelado y finalmente
exonerado. Fray Luis de Leén, a su vez, acusé a Domingo Béafiez de sostener la doctrina
luterana segun la cual el hombre, corrompido como consecuencia del pecado original, no
puede salvarse por sus propios méritos, sino tan sélo si Dios le concede su gracia. Como
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una misma fidelizacién de sus protagonistas con el Catolicismo, la cual
dotaba a éste de un vigor intelectual que, en punto a modernidad, competia
bien con los idedlogos centroeuropeos de la Reforma. El ejemplar estudio
del historiador y jurista aleman Thomas Duve sobre la Escuela de Salamanca
lo explica en estos términos:

De forma distinta a como sucede en la légica moderna, que piensa en
sistemas jerarquicos y cerrados, los maestros salmantinos trataban de incluir
en el proceso de reflexién el saber proveniente de distintos lugares. A este
proceder subyacia la conviccién de que podian hallarse muchas verdades
parciales cuyo aparente caracter contradictorio no debia ser percibido como
un conflicto, sino como un indicativo de la existencia de distintos modos de
acceso a un orden final comtin. Este se encontraba ya presupuesto, aunque
resultara inaccesible como tal al discernimiento humano. No podia ser
encorsetado en un sistema conceptual coherente y cerrado en si mismo del
que pudieran ser deducidas todas las respuestas necesarias. Mas bien,
debian ser definidos ciertos puntos en torno a los cuales ordenar el saber
relevante. Estos puntos eran los llamados loci communes. Para la evaluacién
de una cuestiéon concreta se debia proceder a incluir en el proceso de
generacién de conocimientos a las distintas autoridades que eran
consideradas relevantes en el marco de la Quaestio a resolver, materia que
solia partir de una determinada situacién cotidiana. Por ello, la rigurosa
seleccién y compilacién de las autoridades relevantes, punto de partida de
cada argumentacién propia, resultaba tan importante... No se trataba de ser
original, sino de decidir entre estas autoridades segun las reglas de la razén
practica, es decir, de acuerdo a las ensefianzas de la prudencia. Esta serie de
lugares comunes, el método dialéctico y el recurso continuo a ciertas
auctoritates confirieron a la Escuela de Salamanca su Gestalt especifica...

La Escuela de Salamanca se muestra aqui como una comunidad de discurso
caracterizada por un determinado método, un particular modus de
racionalidad (Erkenntnisverfahren) y una serie de referencias reciprocas que
ponen en relacién a la ratio y las auctoritates de una forma muy particular. El
método de trabajo seguido por sus miembros apunta en muchos casos a la
produccién de lo que en la metodologia juridica moderna es llamado una
‘norma para un caso’ (Fallnorm), es decir, una norma que se extrae sélo para
un caso concreto a partir de unos fundamentos tedricos generales (Duve:
2018, 11-12).

3.2. Expansion del estilo intelectual salmanticense

Es comprensible, por tanto, que las obras y el pluralismo intelectual
caracteristico de los Salmanticenses, se difundiera con éxito en las
universidades de su tiempo (Alcala, Valladolid, Evora, Coimbra, Lima, Santo
Domingo, México, Oxford, Padua, Roma, Lovaina, Paris...), asi como entre

resultado de ese enfrentamiento Prudencio de Montemayor fue apartado de la ensefianza,
Fray Luis de Leén amonestado y Domingo Bafiez exculpado. Sin embargo la polémica
continué al publicar Luis de Molina en 1588 su Concordia liberi arbitrii cum gratiae donis,
que al sostenerse en el magisterio de jesuitas conimbricenses como Francisco Suarez y
Pedro de Fonseca, derivé en un enfrentamiento general entre jesuitas y dominicos. Estos
buscaron que el Papa Clemente VIII condenase la Concordia de Molina, pero Pablo
Ven 1607 cerrd la polémica, reconociendo la libertad de jesuitasy dominicos para
defender sus respectivas tesis, prohibiendo que cualquiera de ellas calificara a la otra como
herética.
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autores ajenos e incluso opuestos a la Monarquia Catdlica y al Papado (S.
Puffendorf, R. Descartes, P. Gassendi H. Grotius, G. Leibniz, T. Hobbes, ].
Locke, D. Hume...). El arraigo de maestros salmanticenses como Francisco
Suarez, Alonso de Veracruz o Manoel da Noébrega en universidades
portuguesas y americanas justifica que dentro de la Segunda Escuela de
Salamanca, también se identifiquen escuelas particulares derivadas de ésta
como la Conimbricense o la Novohispana o en los ultimos afios se hayan
agrupado todas ellas en las denominaciones mas universales de Escuela
Ibérica de la Paz o Escuela Iberoamericana de la Paz (Beuchot: 1996, 11-23).

El discurso teolégico y filoséfico que los salmanticenses llevaron a América
y Filipinas inspiré la modernidad que hubo en no pocas reformas politicas,
sociales, culturales y econdémicas que tuvieron lugar alli, lo cual obliga a no
reducir el pensamiento catdlico exclusivamente a sus expresiones mas
inmovilistas y eurocéntricas. Por el contrario, el influjo salmanticense aporté
discurso intelectual a la proto-modernidad indiana o como ha expresado el
historiador y arquitecto argentino Ramén Gutiérrez, la Contrarreforma y el
Barroco impulsados por los Jesuitas representaron una auténtica Ilustracién
americana (Rodriguez: 2000, 11-13). No es posible abordar en la extensiéon
de este articulo las distintas doxografias y empresas que se inspiran en
maestros de la Segunda Escuela de Salamanca, pero al menos queden aqui
consignados los nombres de algunos de éstos: Prudencio de Montemayor,
Fray Luis de Leén, Domingo Bafiez, Pedro de Fonseca, José de Acosta,
Antonio Ruiz Montoya, Pedro da Fonseca, Ferndo Rebelo, Anténio Vieira,
Pedro Simdes, Manoel da Nébrega, Alonso de Barzana, Juan de Matienzo,
Cristébal de Mendoza ...etc. Los escritos, la actividad docente y misional e
incluso la implicacién politica de estos maestros, continuaron en el ejercicio
mundano de Filosofia que se venia abriendo paso en la Escolastica desde el
Medioevo. Sus mayores influjos de modernidad fueron los que ejercieron en
Metafisica sistematica y Teologia natural, Filosofia practica, Ciencia natural,
Arbitrismo y Ciencia econdémica y en Derecho Internacional vy
administrativo.

3.3. Metafisica sistematica y Teologia natural

Cuando se examina el devenir de la Metafisica en el pensamiento moderno
continental, por ejemplo el que jalonan R. Descartes, B. Pascal, G.W. Leibniz,
B. Espinoza, N. Malebranche, Ch. Wolf, I. Kant, G.F. Hegel, A. Schopenhauer
y M. Heidegger; llama la atencién que, dentro de las criticas y discrepancias
de estos filésofos con la Escolastica, se advierta en ellos la resiliencia de dos
potentes factores de especulacion racional provenientes del aristotelismo:
La terminologia teorética y la necesidad de un sistema metafisico. En tal
resiliencia los historiadores de la Filosofia destacan hoy el influjo de
maestros pertenecientes a la Segunda Escuela de Salamanca, sobre todo,
Francisco Suarez y, en menor medida, Gabriel Vazquez, Luis de Molina,
Pedro de Valencia, Rodrigo de Arriaga, Domingo de Soto, Hurtado de
Mendoza y Oviedo, Pedro da Fonseca, Antonio Rubio, Benito Pereira, etc.
(Felipe: 2025).

En lo referente a la resiliencia de la terminologia teorética de la
Escolastica, conviene seflalar que los Salmanticenses revisaron la
comprensioén del vocabulario tradicional en la Metafisica Tomista (términos
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como ente de razdn, ente univoco, ecceidad, esencia, existencia, distincion
real-formal, etc.) acuciados por los retos intelectuales que les plantearon el
Nominalismo, el Escotismo y el redescubrimiento renacentista de
Aristételes. Ello muestra una vez mas el poderoso arraigo grecolatino y
judeocristiano de la cultura occidental y el pluralismo analitico y doctrinal
de la Escolastica.

Para comprender la influencia de los Salmanticenses en la necesidad
intelectual de sistema metafisico que pervivié en buena parte de los filésofos
modernos, conviene recordar la antigua y estrecha relacién entre Logica y
Matematica: Los retos del Nominalismo indujeron a los Salmanticenses a
asumir algunos elementos de éste, pero sobre todo les indujeron a aquilatar
la semantica y la pragmatica de la terminologia aristotélica heredada.
Inevitablemente, al hacerlo revisaron las reglas con las que se articula esa
terminologia, su sintaxis, lo cual, a su vez, les indujo al analisis légico y en
ultima instancia a la busqueda de exactitud en el lenguaje. Tal necesidad de
exactitud es la que rige en el more mathematico o en el more geométrico
racionalista y no es otra cosa que la atavica y dialéctica necesidad que tiene
la cultura occidental de sistema metafisico.

Domingo de Soto en su introduccién de 1547 al manual Summulae
logicales, criticoé algunos aspectos de la interpretacién escolastica de la
Légica aristotélica provenientes de Tomas de Aquino y sobre todo de Pedro
Hispano. Soto propondra su revisién, distinguiendo diversos tipos en los
términos con los que el Lenguaje intenta aprehender la realidad (conceptos
mentales, palabras habladas, términos escritos...). El fundamento 16gico de la
aprehensién de lo real no serian sélo las doce categorias aristotélicas (nivel
mental universal y natural de tal aprehensién) sino también el uso hablado y
escrito del lenguaje (nivel convencional y particular). Se abre paso con ello
no sélo una mayor precisiéon en el andlisis légico tradicional en la
Escolastica, sino también la distincidbn moderna de los mecanismos
lingiiisticos que operan en el discurso metafisico, como son la explicacién, la
comprensién, los tipos de objetividad, los modos de proposicién, los
instrumentos  de categorizacién (términos  categorematicos vy
sincategorematicos) e incluso una teoria de la suposicién. Esta busqueda de
rigor en la definicién y clasificacién de los instrumentos lingiiisticos que se
usan en el analisis 16gico y en la argumentacion, sera utilizada por Domingo
de Soto no sélo para explicar la Metafisica aristotélica, sino sobre todo como
criterio rector en la comprensioén de la Fisica, en especial en la explicacién
de la caida de los graves. De igual modo el criterio de estricta sujecion a la
légica se advierte también en sus escritos de indole moral y jusnaturalista
(Pérez-Sols-Lucia: 1994, 455-476).

Sin embargo, como ya se ha indicado antes, la principal aportacién de la
Segunda escuela salmanticense a la querencia sistematica de la Metafisica
moderna, es decir a una mundanidad rigurosa en el pensamiento teorético,
residird en las cincuenta y cuatro Disputaciones Metafisicas publicadas por el
Jesuita Francisco Suarez en 1597, las cuales, si bien se exponen siguiendo el
procedimiento tradicional de la Escolastica, introducen en el discurso
metafisico de ésta un rigor analitico y unas novedades doctrinales
importantes.
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El procedimiento tradicional de andlisis era el siguiente: (a) enunciacién de
las diversas antitesis que se plantean en el debate metafisico, (b)
explicaciéon pormenorizada de los argumentos que sostiene cada antitesis
(c) explicacién del raciocinio que induce a F. Suarez a adoptar una tesis o
posicién doctrinal propia (d) didlogo que la posiciéon de Suarez permite
sostener con las diversas fuentes y maestros de la tradicién filoséfica y sin el
cual no es posible que una comprensién cabal del asunto debatido. El
nuevo rigor analitico suarista residira en un estricto uso lingiiistico de la
légica que transforma la Metafisica de lo trascendente en una Metafisica
trascendental. Es decir, el pensamiento teorético de Suarez eludira
especular sobre un principio originario e indiferenciado de la realidad, el
Ser como universal sin individuacidén, y centrard su raciocinio
exclusivamente en la realidad existencial del ente en cuanto ente, sea éste
creador o creado, supuesto o empirico. Ello equivale a reordenar la
transfisica de Aristételes, simplificando la diferenciacién tedrica entre
esencia y existencia en la que tanto insistia la interpretacién tomista. En
estricta sujecidén al realismo aristotélico, Francisco Suarez centré su
raciocinio sistematico y metafisico en explicar con exactitud terminolégica
lo que existe (sustancia ontolégica independiente, persona individual, materia
prima en acto, los diversos tipos de causa...etc.). Con este modo de proceder
no se renunciaba al realismo metafisico de Aristételes, pero se estaba
abriendo paso al Ontologismo moderno y a la llamada por los racionalistas
Teologia Natural (Teodicea). Por otra parte la insistencia en la
existencialidad de lo real, que mostraba el proceder intelectivo de
Francisco Suarez, justificaba la adecuacién de la Teologia especulativa
(Sacra Theologia) tradicional de la Escolastica a la Teologia Practica y a la
Theologia Christi, que se estaba abriendo paso con fuerza tanto en la
Reforma como en la Contrarreforma (Poncela: 2010, 337 y ss.)

Las Disputaciones Metafisicas, fueron difundidas con éxito y rapidez en
Europa y América incluso fuera de los colegios jesuiticos. Su influjo se
advierte sobre todo en el pensamiento racionalista inmediatamente
posterior (R. Descartes, G. W Leibniz, Ch.Wolf y B. Spinoza) por lo que
Martin Heidegger considera a su autor el padre de la Metafisica moderna.
Por otro lado el rigor del pensamiento metafisico de Suarez (por ejemplo el
que exhibe en apoyo a la Ciencia Media de Luis de Molina o al referirse a la
omnisciencia divina y los contrafdacticos de la libertad, prestigiara el
argumentario catdlico frente a Jansenistas y Protestantes. Asimismo la
metafisica suarista animara el iusnaturalismo misional jesuitico o el discurso
fundacional de las primeras Revoluciones atlanticas (Declaracion de
independencia de los EE. UU., Argumento altoperuano de la Academia de
Charcas). En maestros de la Segunda Escuela salmanticense como Francisco
Suarez o Juan de Mariana, o Luis de Molina se nutrieron incluso los anti
aristotélicos novatores espafioles de finales del s. XVII y ciertamente se
gest6 también la Ilustracién (Navarro: 1996, 15-44).

3.4. Filosofia practica

Los autores de la Segunda Escuela salmanticense ampliaron los asuntos
que la Escolastica relacionaba con €l ejercicio de las virtudes dianoéticas, es
decir dieron particular relevancia a la aplicacién de la Metafisica, la
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Teologia Natural y la Etica a la Filosofia practica o mundana. A tal fin
examinaron la actuacién politica de todo tipo de autoridades, incluidas la
Corona y los o6rganos sinodales de la Monarquia (Consejo de Indias,
Virreyes, Audiencias, Tribunales de justicia, Capitanias, etc.), lo cual les
oblig6 a ocuparse de asuntos tan mundanos como el poblamiento (fundacién
de ciudades, cabildos, hospitales de indios, misiones, reducciones...etc.), el
establecimiento de instituciones y programas educativos (Doctrinas,
Escuelas, Colegios, Universidades, Academias, Catedras, Rationes
studiorum, etc.) o la regulaciéon de los flujos comerciales y la economia
(inflacién monetaria, valor mercantil del dinero, calculo del interés
comercial, etc.). Cuando ese pensamiento mundano recaia sobre asuntos
eclesiasticos (reglamentacion de la vida clerical, celebracién de
procesiones, practica consiliaria y de confesionario...etc.), sus conclusiones
teoldgicas o pastorales no siempre tuvieron facil acomodo en la estricta
disciplina tridentina, aunque a la postre prevaleciera su fidelizacién con el
catolicismo. La complejidad de todo ello obligé a los autores de la Segunda
generacion de Salmanticenses a elaborar una amplia casuistica que, si bien
nunca contempld todas las circunstancias y dilemas posibles, facilitaba el
ejercicio de sindéresis jerarquizando los criterios, los principios generales y
las normas morales y juridicas. Como ya se indicé antes, en todo ello se
advierte una sutil influencia del Escepticismo moderno.

La doctrina que mejor representa este proceder intelectual fue el
probabilismo de Francisco Suarez y de su discipulo Bartolomé de Medina,
cuyo criterio ultimo de moralidad y jurisprudencia ya no era verdad, sino
otro mas prudente o si se quiere mas escéptico: la seguridad de no elegir
mal. Con un criterio semejante procedié también el congruismo de Roberto
Belarmino y de Gabriel Vazquez, lo que no impidié a este ultimo oponerse a
su maestro Francisco Suarez y a los jesuitas Conimbricenses Luis de Molina
y Pedro da Fonseca, en la apertura de todos ellos al Nominalismo escotista y
a doctrina de la Scientia media en el conocimiento divino. A pesar de su
complejidad, el probabilismo se difundié con éxito entre los moralistas
catdlicos de la Contrarreforma. Protestantes, Jansenistas, Regalistas y mas
tarde los Ilustrados, lo atribuyeron tal difusiéon sobre todo a la creciente
influencia politica de los Jesuitas, pues estimaron que la casuistica, ademas
de facilitar la laxitud moral, justificaba un tipo de hipocresia politica
particularmente arraigada en esa orden religiosa (jesuitismo) (Echavarria:
20117, 43-64).

3.3. Ciencia natural

La Segunda Escuela de Salamanca incrementé el interés por la Nueva
Ciencia Natural que ya habian mostrado sus predecesores: En la primera
mitad de s. XVI el salmanticense Domingo de Soto explicé por primera vez
la caida libre de los cuerpos con criterios modernos (segun el tiempo de
caida y no la distancia recorrida) y el cosmoégrafo portugués Pedro
Nunes (Petrus Nonius) que estudié y profesé en Salamanca, someti6 la Fisica
aristotélica al rigor analitico de la Ciencia Matematica. En la segunda mitad
de ese siglo los salmanticenses defenderan ya sin ambages el sistema
copernicano y el prestigio de sus estudios sobre Astronomia seran los que
lleven al Papa Gregorio XIII a encargar a la Universidad de Salamanca en
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1578 la reforma del calendario Juliano. Destaca en el interés de los
Salmanticenses por la Nueva Ciencia el cosmoégrafo y astrénomo Jerénimo
Muiioz, que estudié por primera vez la supernova en 1572. Tanto en su
ensefianza como en sus disputas con tedlogos continué en la Segunda
Escuela los trabajos de Ciencia Natural de Domingo de Soto. Se formé y se
mantuvo estrecha relacién con otros cosmégrafos europeos, hasta el punto
de que sus calculos y métodos de mediciéon de movimientos astrales fueron
los utilizados por Galileo. El papel de Jerénimo Mufioz fue decisivo en la
sustituciéon de la cosmologia y astronomia aristotélico-ptolemaica por el
empirismo matematico de los William Gilbert, Johannes Kepler, Galilei
Tycho Brahe, Thadeus Hagecius, Reginer Gemma el Frisio...etc. (Navarro:
2019, 15-19).

3.4. El arbitrismo, nacimiento de la Ciencia econémica

La Filosofia practica y la secularizacion del saber en la Segunda Escuela de
Salamanca, también se pusieron de manifiesto en los analisis que ofrecieron
sus maestros de las frecuentes crisis socioecondémicas padecidas por la
poblacién durante los siglos XVI y XVII. No sélo denunciaron las causas de
las bancarrotas declaradas por la Corona, sino que explicaron las medidas o
arbitrios que debian adoptarse para salir de ellas y no repetirlas
(Arbitrismo). Al abordar este asunto con criterios de recta ratio, los
Salmanticenses eludieron interpretaciones simplistas de las ensefianzas
evangélicas sobre la riqueza y la pobreza, en cambio partieron del derecho
natural establecido por Dios a la propiedad individual y a la libre
circulaciéon de personas, bienes e ideas, sosteniendo que, con el ejercicio
racional tal derecho, los seres humanos mejoran su bienestar, se conocen
entre ellos e incentivan sus sentimientos de hermandad.

Aunque este modo de pensar ya se puede encontrar en la predicaciéon de
franciscanos y dominicos durante el ultimo medioevo, especialmente en
Duns Scoto, los Salmanticenses de la segunda mitad del s. XVI lo vincularon
a una explicacién de la economia basada en la mecanica natural de los
fendmenos comerciales. Los primeros testimonios de esta concepcién
moderna se encuentran ya en la Primera Escuela de Salamanca, en la
correspondencia que Francisco de Vitoria mantiene con laneros burgaleses
afincados en Amberes sobre la legitimidad moral de comerciar para
incrementar la riqueza particular (Gonzalez: 1989, 267-296). Con la misma
orientacién, otros autores de la Primera mitad del s. XVI, como Luis de
Alcala, Domingo de Soto y Martin de Azpilicueta, expusieron tesis razonadas
sobre el precio justo, la propiedad privada y el valor de la moneda. Diego
de Covarrubias, por su parte, sostuvo que salvo en circunstancias de gran
necesidad general donde todas las cosas deben de ser comunes, el derecho
a la propiedad individual incluye el derecho exclusivo a los beneficios que
pudieran derivarse de esa propiedad, aunque éstos sirvan también a la
comunidad.

Los autores de la Segunda Escuela Salmanticense vincularon el derecho a
propiedad privada, con la legitimidad y conveniencia de la propiedad
privada mercantil. Asi, Luis de Molina consideré que ésta ultima era una
institucién humana con efectos practicos positivos ya que, por ejemplo, los
bienes estaban mejor cuidados si eran de un duefio que si eran propiedad
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colectiva; tan sélo era necesario administrar adecuadamente ese derecho
para que su ejercicio beneficiara también a la comunidad y en cualquier
caso no le perjudicara. Pero en lo que mas destacaron los Segundos
Salmanticenses fue en su explicacion del binomio valor-precio
fundamentada en el hecho empirico de que ambos se establecen en virtud
de factores subjetivos: El precio justo de un bien sera el que se alcance en el
mutuo y libre acuerdo de las partes, sin monopolio, engafio o intervenciéon
indebida del poder publico que lo distorsione. Un elemento importante de
esta teoria sera la justificacién del interés devengado por el dinero obtenido
en préstamo. Fueron sobre todo Bartolomé de Medina y Mancio del Corpus
Christi en su Tratado sobre la Usura y los Cambios, quienes mas insistieron en
ello: el interés cubre el riesgo del prestatario a perder su dinero, ademas de
perder la posibilidad de su usufructo. El dinero funciona como una
mercancia mas cuyo coste no es inmoral ni injusto por si mismo, sino su
abuso. Para evitarlo es preciso una férmula matematica que calcule con
objetividad que el interés; en esa férmula el tiempo serd un factor muy
importante pues, por lo general, es mas provechoso poder usar del dinero
que de su simple propiedad, en especial si su abundancia lo deprecia.
Ademas, el aumento y diversidad del comercio lucrativo implica que no
todos los préstamos deban soportar igual interés: No serda lo mismo un
préstamo para hacer la guerra o para el lujo, que otro para el consumo
necesario o la producciéon de bienes y servicios comunitarios.

Mencién especial en este asunto de la moralidad en el préstamo, merecen
los analisis del intercambio mercantil de su época, ofrecidos Tomas de
Mercado y sobre todo por el ya aludido Martin de Azpilicueta (Doctor
Navarro). Este ultimo, a caballo entre las dos etapas de la Escuela de
Salamanca, desarrolldé una teoria empirista del valor particularmente
completa y metddica: Analizando las variaciones de precio de los metales
que llegaban de América, comprobd que en los paises en donde éstos eran
escasos, los precios de los bienes que se adquirian con ellos eran inferiores
que en los paises en donde dichos metales abundaban. Eso significaba que
el oro y la plata eran también mercancias cuyo poder adquisitivo disminuia
cuanto mas abundantes eran. En su obra Manual de confesores y penitentes
(1556) y en los apéndices a ésta que llevan por titulo Comentario resolutorio
de usuras y Comentario resolutorio de cambios, €l Doctor Navarro, expone ya
un antecedente de la moderna Teoria cuantitativa del dinero, anterior y
mucho mas elaborado que el difundido por Jean Bodin en las Respuestas a las
paradojas de Monsieur de Malestroit (1588), a quien se le ha atribuido la
paternidad de esa teoria.

Finalmente en el pensamiento econémico de la Segunda Escuela de
Salamanca destaca también Juan de Mariana, cuya obra es particularmente
apreciada en nuestros dias por cuatro motivos: (a) por su justificaciéon de la
propiedad privada como motor de riqueza general, (b) por insistencia en el
funcionamiento estable y previsible de los mecanismos que mueven la
economia, (c¢) por su defensa de la mayor libertad posible en la actividad
econdémica y (d) por limitar del papel del Estado en el funcionamiento de los
flujos econémicos, en especial por su oposicién a que la Corona pueda
devaluar a su antojo la calidad de moneda. Juan de Mariana puso al servicio
del pensamiento econdémico su gran erudicidén filoséfica, teoldgica e
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histérica, sin arredrarse ante las muchas dificultades que hubo de enfrentar,
en especial por su tratado De rege et regis institutione. Bien puede afirmarse
que Juan de Mariana puso al servicio de sus escritos econdémicos, De
ponderibus et mensuris (1599) y De monetae mutatione (1609), toda la
tradicién intelectual (metafisica, teolégica, moral y jusnaturalista) de la
Escuela de Salamanca (Merle: 2014, 89-102).

Reputados economistas del s. XX pertenecientes a la Escuela austriaca de
economia como August von Hayek o Ludwig von Mises, han reconocido
como precedentes suyos a los maestros Salmanticenses. El Premio Nobel
Joseph Schumpeter en su Historia del andlisis economico (1954), considera
que los maestros espafioles de la Escuela de Salamanca son los creadores de
la ciencia econémica moderna (Schwartz: 2021, 149 y ss.). Aunque éstos en
el siglo XVI, no elaboraron una doctrina econémica completa, formularon las
primeras explicaciones empiristas de la mecanica del capital y
comprendieron los flujos econémicos como un fendémeno global de la
humanidad. Por lo mismo eludieron en el analisis de la economia el
concepto ontolégico del valor, predominante hasta entonces y distinguieron
en la determinacion del precio de los bienes tanto su coste de produccién
como su coste de oportunidad. Es evidente que el pensamiento econémico
de los Salmanticenses, aunque defendiera el derecho a la propiedad
privada, desmerecia la base material de los grupos sociales rentistas y
menos contributivos (nobles, clérigos e hidalgos) y en cambio prestigiaba la
de los burgueses, al entender que su inquietud mercantil no era reprochable
per se, sino que podia prestar un servicio necesario al bien comun. Con ello
beneficiaba al grupo social mas desprotegido, los pecheros, pero sobre
todo se desmiente una vez mas el supuesto prejuicio anticapitalista que Max
Weber atribuyé al catolicismo (Diaz: 2025, 245-254).

3.5. Iusnaturalismo, Derecho Internacional y Derecho
Administrativo

La aportaciéon de la Escuela de Salamanca a la Filosofia practica de la
Modernidad, mejor conocida hoy, es su defensa de la dignidad y libertad
humanas con caracter universal, mediante la fundamentacién de una Ley y
Derecho Natural, en lo que fueron pioneros. En esa misma tarea la Segunda
generacion salmanticense procedera a sistematizar el fundamento teorético
de todo ello y a ampliar o detallar exhaustivamente su implementaciéon
normativa (su concrecidn casuistica en cédigos juridicos e instrucciones de
aplicacién). Ya se ha aludido antes a este asunto al referir el pensamiento
metafisico de los segundos Salmanticenses, pero ampliemos ahora algunas
consecuencias importantes de ese pensamiento:

- Iusnaturalismo

Los Segundos Salmanticenses recurrieron al hecho de que la voluntad
divina necesita ser conocida mediante el razonamiento, por haber sido
revelada en unas Sagradas Escrituras a menudo interpretables de modo
contradictorio. Con ello argumentaban su conviccién de que la voluntad de
Dios también se revela en la razén humana, pero su insistencia, en ese
planteamiento tradicional de la Escolastica, les servia ademas para justificar
que era justamente la condicién racional humana lo que debia formular el
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Derecho natural, lo cual, a su vez, inducia a concluir que todo aquel
individuo que tuviere naturaleza racional formaria parte del sujeto
legislador. Tal argumentacién no concluia exactamente en el Sujeto
trascendental kantiano, pero encaminaba a ello y en todo caso privaba de la
exclusividad legisladora al mas noble, o mas fuerte o mas poderoso o mas
rico.

Este modo iusnaturalista de entender la Ley prevaleceria sobre las
diferencias que hubo entre los segundos salmanticenses. Por ejemplo
Gabriel Vazquez (1549-1604), un jesuita opuesto a una buena parte del
pensamiento de Francisco Suarez, argumentaba que, con independencia de
Dios, la Ley natural tiene una consistencia autonoma derivada de la doble
condicién bioldgica y racional de la naturaleza humana. La Ley natural, por
tanto, seria también doble: Una ley natural primaria o naturaleza racional que
estableceria las pautas y criterios morales en la conducta humana (mensura)
y una ley natural secundaria o ponderacién sinderética, que decidiria de
modo practico, la norma o el juicio moral con el que se apliquen las pautas o
criterios de la Ley natural primaria (lex).

De todos modos, al margen de las diferencias que hubo entre los segundos
salmanticenses, para todos ellos el actuar con justicia seria, por ley natural,
un deber propio de los seres racionales y todos quienes comparten la
racionalidad, también han de compartir y respetar la ley y el derecho que
proceden de ella. Y puesto que ningun ser humano vive aislado, sino en
sociedad, esa Ley y ese Derecho naturales deben ser aplicados tanto a
asuntos individuales como colectivos, en especial al establecimiento de un
orden social justo (Cruz: 2013, 121-133).

Con planteamientos juridicos y morales de este tipo se formularon
derechos humanos individuales e inalienables, ciento cincuenta afios antes
de que fueran agrupados el 26 de agosto de 1789 por los revolucionarios del
parisino Jeu de Paume. En este particular no fue menor la distincién que
establecieron los Salmanticenses entre derechos de caracter material (a la
vida y a la propiedad) y derechos de caracter espiritual (a la libertad de
pensamiento y a la dignidad personal).

- Derecho internacional

La sistematizacion teorética la Ley y el Derecho Natural que, segun se
vio antes, establecia la Segunda generacién de Salmanticenses no era una
disquisicion abstracta, por el contrario acababa afectando a los intereses de
los Estados europeos, sobre todo en lo referente a la navegacién, el
comercio, la diplomacia y la guerra. El examen pormenorizado de estos
asuntos por los maestros salmanticenses revistidé especial importancia, pues
dio lugar a las modernas especialidades juridicas del Derecho maritimo, el
Derecho mercantil y el Derecho militar humanitario, pero sobre todo a lo
que entonces se denomindé Derecho de Gentes y hoy se conoce como
Derecho Internacional. En esta taxonomia juridica se consagraba la
separacion entre la potestad civil y eclesidstica, que en asuntos
internacionales y diplomaticos era decisiva pues privaba al Papa de la
autoridad necesaria para legislar sobre posesiones ultramarinas. Esta
residia en el acuerdo de las partes segun principios racionales de Derecho
natural, lo que en ultimo término exigia establecer alguna Institucién civil de
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legislacién y arbitraje superior a los Estados, algo dificil de conseguir pero a
la larga inevitable tras las escisiones religiosas de Europa. La prevalencia de
la recta ratio natural en todos estos asuntos (diplomacia, comercio,
navegacion, milicia, jurisdiccidén supranacional), expresaba un poderoso
sermo hominis que, en la practica, equivalia a la razén secularizada del
Capitalismo industrial y del Enciclopedismo Ilustrado que se difundié en s.
XVIIIL

Téngase en cuenta que por entonces, segunda mitad del s. XVI, todavia los
tedricos ingleses fundamentaban la legitimidad de la Corona Inglesa en que
el poder real es por designio divino (el tnico receptor legitimo del poder de
Dios es el rey), de manera que los stubditos deben acatar las érdenes de
este, si no quieren contravenir tal designio. Frente a esto los Salmanticenses
estaban sosteniendo ante la propia Corona, que el receptor de la soberania
divina es el pueblo, el cual la delega en el principe gobernante bajo
diversas condiciones. El mas destacado en este sentido fue Francisco
Suarez, cuya obra Defensio Fidei Catholicae adversus Anglicanae sectae
errores (1613) es la primera y hasta hoy una de las mejores defensas
modernas de la soberania del pueblo: Los hombres nacen libres por su
propia naturaleza, no son siervos de otro hombre y pueden desobedecer e
incluso deponer y ajusticiar a un gobernante injusto.

En este asunto conviene advertir un detalle importante: Francisco Suarez, al
igual que Luis de Molina, afirma que el poder politico no pertenece a una
sola persona, pero, a diferencia de éste, considera ademas que el
propietario del poder no es el 6rgano administrativo que resulte del juego
politico o negociacién entre las soberanias individuales (el gobierno de
turno), sino la conciencia humana en su totalidad expresada por la
comunidad, el pueblo considerado como un todo moral y juridico superior a
los érganos de gobierno que puedan surgir en €l en cada momento (lo que
en la jurisprudencia municipal espafiola se entiende como propiedad
publica no enajenable o EI Comiin). Para Suarez el poder politico de la
sociedad soélo es contractual si respeta la soberania del pueblo, es decir si
desde su origen, se forma con el consenso de voluntades libres y no sélo por
el juego politico impuesto por el mas fuerte. La consecuencia de esta teoria
contractualista es que la forma de gobierno natural y con mayor legitimidad
que existe es lademocracia republicana, mientras que las
monarquias surgen como instituciones secundarias, que no pueden sustituir
al Comun y que sélo son legitimas si el pueblo las adopta y en la medida en
que las adopta libremente. Por eso para Suarez el imperio universal, que
defendian Luis de Molina o Anténio Vieira, es tan sélo un desideratum al que
pueden aspirar el Rey Catdlico o el Rey Cristiano, pero que en la practica no
parece posible... ni deseable.

Un ejemplo expresivo de la concepcidén secular de la sociedad civil que
tenian los salmanticenses segundos, es la imagen que Luis de Molina ofrecia
del estado-nacién: Este seria analogo a una sociedad mercantil en la que los
gobernantes equivaldrian a los administradores, pero donde el poder
perteneceria a cada uno de los administrados (accionistas), los cuales
pueden y deben participar en ello conjuntamente, es decir formando
mayorias mediante el juego o negociacién de intereses individuales, sin
otras interferencias. Véase como, en la practica, Molina elude la idea de que
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el poder del gobernante es una emanacién del poder divino, para centrarse
en la idea de que el poder del Estado sobre el individuo o grupos de
individuos no es mayor que el de este sobre si mismo.!2

Durante los siglos XIX y XX se ha minusvalorado a los jusnaturalistas
ibéricos, incluso devaluando su efigie en el Palacio de la Paz de La Haya, al
considerarlos tan sélo precedentes de los Hugo Grocio, o Puffendorf o
Giambattista Vico, sin embargo la confesién de estos mismos filésofos y
sobre todo lectura de los textos que los maestros ibéricos dejaron, es clara y
contundente en la evidencia de que fueron ellos los verdaderos creadores
del Derecho Internacional.

- Derecho administrativo

Cuando la Corona espafiola hubo de articular administrativamente sus
nuevos territorios en América y Asia acudié a la capacidad politica y
organizativa de personajes ya mencionados en este trabajo como Nicolas de
Ovando, Pedro de Lagasca, Francisco Alvarez de Toledo, etc., que se habian
formado con maestros salmanticenses y poseian experiencia diplomatica,
militar y administrativa. Estos personajes, auténticos creadores del llamado
Imperio espafiol, son los que trasladaron el caracter sinodal de la Monarquia
Hispanica a numerosas disposiciones administrativas y a una amplia
casuistica, sin cuya eficacia no podria haber mantenido su implantacién
ultramarina durante trescientos afios.!® Ya se ha hecho referencia en estas
paginas al Derecho Indiano y a la ingente labor de compilaciéon de éste
realizada por Antonio Leén Pinelo, Aguiar de Acufia, Juan Solérzano y Juan
Antonio Paniagua, pero recordemos que su codificacién servia para el
funcionamiento administrativo de instituciones civiles (Virreinatos,
Audiencias, Capitanias, Gobernaciones, Cabildos, Republicas de Indios y de
Espafioles, Academias, Reducciones, Misiones, Gremios, etc.) en los que se
estaban introduciendo, aunque fuera de modo parcial, los criterios
lusnaturalistas de los Salmanticenses. Un buen exponente de cémo fueron
abriéndose paso estos criterios en la normativa y administraciéon de justicia
tradicionales, es el libro publicado por el fiscal Jerénimo Castillo de
Bobadilla en 1567, titulado: Politica para corregidores y sefiores de vassallos,
en tiempos de paz y de guerra y para juezes eclesidsticos y seglares, juezes de
comision, regidores, abogados y otros oficiales publicos. (Tomas: 1982, 179-
251).

Seria demasiado prolijo detallar aqui el influjo salmanticense en cada una
de las instituciones politico-administrativas de la Monarquia, pero a modo de
ejemplo sefialemos la que posiblemente mejor puso de manifiesto ese
influjo, el Cabildo, que atendia la gobernanza de intendencias,
ayuntamientos o municipios. Esta institucién, proveniente del derecho
consuetudinario medieval de Castilla, se expandira con gran éxito en el

12De justitia et jure libri decem (Edicion del Instituto de Estudios Politicos, Madrid, 1968).
Tract. I. disp. 12: "Cum Respublica nihil aliud sit, quam collectio omnium suarum partium ...
sane ejus partium sunt, in commune tamen ab eis possessa: quare si, quia redundant,
dividenda sint, per Reipublicae partes sunt distribuenda, et unicuique sua portio debetur.”
Véase también en Tract. II, disp. 1, col. 3. y en Tract. II, disp. 27, col. 115.

13 En este sentido muchas de las criticas que se han hecho a la burocracia administrativa (a
la prudencia de los papeles), exigida por Felipe II, no parecen justificadas.
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Nuevo Mundo, hasta el punto de que en los Cabildos sera donde se formen
las primeras Juntas que emancipen América de la Corona Espafiola en el s.
XIX. La proximidad del Cabildo a la vida cotidiana del pueblo, su caracter
comunal y participativo, facilitaba sin duda la recepcién del discurso
iusnaturalista. Desde su implantaciéon en América la Institucién del Cabildo
experimenté transformaciones, pero en ellas se mantuvo una similitud
esencial con los Cabildos de Castilla y la orientacién iusnaturalista de las
disposiciones que les eran propias. Lo deja bien claro la Ley 13, del Titulo 2
del Libro Segundo de la Recopilacién de las Leyes de Indias hecha por Leén
Pinelo:

Porque siendo de una Corona los Reinos de Castilla y de las Indias, las Leyes
y orden de gobierno de los unos y de los otros, deben ser lo mas semejantes
y conformes que se pueda: los de nuestro consejo en las leyes y
establecimientos que para aquellos estados ordenaren, procuren reducir la
forma y manera del gobierno de ellos al estilo y orden con que son regidos y
gobernados los reinos de Castilla y de Ledén en cuanto hubiere lugar y
permitiere la diversidad y diferencia de las tierras y naciones.!4

La simple mencién de las funciones que debian ser reguladas vy
administradas por los Cabildos da buena idea de la amplitud y complejidad
normativa que dependia de ellos: Determinacién y gestién de obligaciones
fiscales propias de cada localidad o alfoz (contribuciones, alcabalas,
portazgos, etc.), policia, administraciéon de justicia en primera instancia,
elevacion de protestas y demandas a instancias superiores, nombramiento
de procuradores del Concejo ante los tribunales, otorgamiento de cartas de
vecindad y permisos de residencia, regulacién del trabajo y vigilancia de
sus condiciones, mantenimiento de caminos carceles, hospitales y escuelas
elementales, cooperacién con los representantes de la autoridad real en la
cobranza de impuestos y alcabalas ajenas, organizacién de milicias locales
en caso de guerra, proteccion de la frontera, convocatoria de Concejo
abierto para tratar asuntos del Comun o cuando fuera preciso acudir a la
Autoridad Real, verificacion y publicacién las credenciales y disposiciones
reales (pasaportes, decretos, ordenanzas, etc.).!5

Desde el segundo tercio de s. XVII y de modo paulatino, en las
universidades hispanicas se dejé de producir pensamiento teorético nuevo,
reduciendo sus funciones, casi exclusivamente a la reproduccién y control
ideolégicos y a la expedicién de titulos profesionales. En tales
circunstancias el humanismo moderno de la Escuela de Salamanca se
conservé en la periferia universitaria de algunos Colegios y en circulos
extracadémicos, pero sobre todo en algunas empresas evangelizadoras. Por
otra parte los enemigos tradicionales del catolicismo, en especial de los
jesuitas, asi como el predominio iuspositivista en la politica y legislacién
durante el Despotismo ilustrado, contribuyé también a la pretericiéon e

14 Una excelente edicidén espafiola, digital y facsimil, de la Recopilacién de Leyes de los
Reinos de las Indias, se encuentra en la Biblioteca juridica digital de (1998)
www.boe.es/biblioteca_juridica/publicacion.php?id=PUB-LH-1998-62&tipo=L&modo=2

15 (Whatley: 1922, 573-596) y (Cafio: 2019, 192-213).
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incluso al olvido de la Escuela Salmanticense. Sin embargo mucho de cuanto
lo que en ésta hizo bien logré perdurar.

4. La huella salmanticense en la Proto-modernidad indiana, en la
Escuela Universalista y en el renacimiento contemporaneo del
Iusnaturalismo.

Tanto el discurso metafisico como el iusnaturalista, de la Escuela de
Salamanca, sufrieron resistencias universitarias, eclesiasticas politicas e
incluso econdémicas, en especial con la supresiéon de los jesuitas en 1767,
pero el humanismo de sus innovaciones, de algin modo y por diversos
caminos, logré subsistir e incluso llegar a nuestros dias. Aunque sea
brevemente y para concluir estas paginas, sefialemos tres exponentes de
esa subsistencia, la Proto-modernidad indiana, la Escuela Universalista y el
renacimiento del Iusnaturalismo del siglo XX.

4.1. La Proto-modernidad indiana de América

La produccién cultural y los tipos de vida social que surgieron en el Nuevo
Mundo representaron un tipo de inculturacién, el mestizaje, que incluso con
sus carencias y contradicciones, tuvo y sigue teniendo una trascendencia
histoérica y social indiscutible. La huella de la Escuela de Salamanca en ese
mestizaje es importante. Tal fue, por ejemplo, el entramado social y
econdémico que se construyo en las Republicas de indios, en los Hospitales de
Indios, en las Reducciones o en las Misiones. Cada uno de estos modos de
inculturacién tuvo su especificidad organizativa y funcional, pero todos ellos
compartieron un fundamento doctrinal de inequivoca raigambre
salmanticense: Adhesién a las doctrinas morales y juridicas sobre los Justos
titulos, autogestién de la vida comunal y la propiedad, inculturacién del
Cristianismo en las tradiciones indigenas, proteccion expresa por el Estado
frente a encomenderos y esclavistas, ordenacién de la presencia de
europeos en las comunidades indigenas...etc. La modernidad sociocultural,
que se instaurd al seguir estos criterios, pudo haber nacido espaiiola pero
sus protagonistas fueron inequivocamente americanos. En ellos el mestizaje
no fue una forzada mezcla de sangres, sino algo gradual, voluntario y sujeto
a planificacién. A su amparo los indigenas protagonizaron un tipo novedoso
de convivencia y civilizacién que bien puede calificarse como la Proto-
modernidad indiana de Ameérica, lo que permitié6 a uno de sus mentores,
Josep Manuel Peramas, afirmar que En América y entre los indios guaranies
existio algo parecido a lo que concibi6 Platon (Peramas: 1793).

4.2. La Escuela universalista:

Desde finales del s. XVII y durante todo el s. XVIII, se forjé un movimiento
ilustrado propiamente hispanico, obliterado por los historiadores, pero que
en las ultimas décadas estd recibiendo alguna atencién mayor. Es el
fenémeno intelectual de los llamados Novatores, quienes iniciaron la
[lustracién hispana ya durante el reinado del ultimo monarca de la Casa de
Austria, aunque acabaron por confluir con los circulos ilustrados de corte
francés auspiciados por la nueva dinastia borbénica (Lépez: 1996, 95-111).
El nuevo impulso intelectual novator e ilustrado no provenia de los circuitos
universitarios tradicionales, sino de academias, sociedades cientificas y

'g/itos. Anuario de Historia de la Filosofia Espafiola ISSN: 2990-1502
N.2 5, 2026, pp. 13-45



Ramdn E. Mandado Gutiérrez 40

econdmicas, publicaciones periddicas, logias mas o menos secretas, algunos
colegios religiosos y centros de formacién militar. En tal microcosmos
podemos encontrar un grupo de autores que buscaban un tipo de
conocimiento universal y mundano, es decir sobre el mundo y para el
mundo, fundamentado en una comprensién holistica las diversas ciencias,
que comparaba los resultados de éstas sin premisas teolégicas y al margen
de adscripcion religiosa alguna. Se dio lugar con ello al nacimiento de
nuevas areas modernas de conocimiento como la Comparatistica y la
Antropologia cultural. Hoy se conoce ya a ese fenémeno como Escuela
Universalista o Escuela Universalista hispano-italiana, compuesta por medio
centenar de autores, la mayoria de ellos jesuitas expulsos, entre los que se
encontrarian Antonio Eximeno, Tomas Vicente Tosca, Juan Bautista
Corachan, Juan Andrés, Lorenzo Hervas y Panduro, José Finestres, José
Celestino Mutis, Mateo Aymerich, Miguel Casiri, Francisco José Gumilla,
Junipero Serra, Pedro Murillo Velarde, Jorge Juan, Antonio de Ulloa, Javier
Clavijero, Antonio José de Cavanilles, Juan de la Concepcién, Manuel
Lassala, Juan Bautista Colomés, Josep Manuel Peramas, etc. (Aullén: 2020).

Si la procedencia mas comun de la Escuela Salmanticense fue castellana, la
de los Universalistas fue levantina, pero la articulacién del saber que éstos
ultimos ofrecieron procede del propésito de humanista de los primeros. Del
mismo modo, su cultivo moderno de la Ciencia presenté una clara
continuidad con la apertura al empirismo nominalista, los estudios de Fisica,
las concepciones epistemoldgicas y en general con el estilo intelectual de la
Escuela Salmanticense. El moderno método de investigacién, que busca
conclusiones apodicticas mediante la comparacién sistematica de elementos
diversos, tiene sus primeras manifestaciones precisamente en la Escuela
Universalista. Otro Tanto puede decirse de la busqueda de utilidad en el
ejercicio teorético (Filosofia practica), pues el trabajo que en este terreno
hicieron los Salmanticenses, fue conocido y prolongado por los
Universalistas en sus estudios de Medicina, Arquitectura, Fisica,
Cosmografia, Botanica, Antropologia, Bibliografia, Historiografia o
Lingtistica (Pons: 2021, 279-296).

4.3. El renacimiento contemporaneo del iusnaturalismo.

Como es sabido, I. Kant en Principios Metafisicos del Derecho distingue
entre Legalitdty Moralitdt: Mientras que la legislacién juridica incumbe al
comportamiento externo, la legislacién ética incumbe al comportamiento
interno (forum externumy forum internum). Sélo el obrar con la conviccién
de que respetar la ley es un deber moral garantiza un comportamiento
racional y moderno. Por diversos motivos que ahora no vienen al caso, este
planteamiento formal o iuspositivista ha regido la legislacién en los Estados
modernos. Sin embargo desde el ultimo tercio del s. XIX se viene
produciendo en la Filosofia del Derecho una creciente reivindicacién del
lusnaturalismo, en la que la huella de los pensadores de la Escuela de
Salamanca vuelve a aparecer. Frente a la aceptacién general del formalismo
moral y juridico, Heinrich Ahrens advirtié que la concepcién kantiana resulta
insuficiente para constituir racionalmente un Estado de derecho, por suponer
que el verdadero fundamento de la moralidad es un precepto subjetivo de la
conciencia (imperativo categérico), sin ulterior explicacién posible.
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En el ambito hispanico, las objeciones mas destacadas fueron las que los
krausistas, con Francisco Giner de los Rios al frente, hicieron a la separacién
entre legalidad y moralidad. Este ultimo en su obra de Principios de Derecho
natural (1871), considera que la autonomia del Derecho con relacién a la
Moral, si no se pondera por el jurisconsulto y el propio juez mediante una
interpretacion de la norma acorde a su espiritu mas que a su letra
(epiqueya), suscita finalmente graves problemas practicos a la sociedad y al
propio Estado (Manzanero: 2015, 47-62).

Ya en el s. XX el renacimiento contemporaneo del iusnaturalismo
encontrara un apoyo importante en analistas morales del mundo
contemporaneo como Johannes Messner y en jurisconsultos y jueces de
Cortes Internacionales como Gustav Radbruch o Anténio Cangado
Trinidade. En todos ellos se advierte la huella de los Salmanticenses, en
especial la de Francisco de Vitoria y Francisco Suarez:

El sacerdote austriaco opositor al nazismo Johannes Messner expres6 una
actualizacién social, econdémica y juridica dentro del catolicismo del discurso
lusnaturalista. Su obra mas importante, La Ley natural, compuesta durante su
exilio en Gran Bretafia, de algun modo renové el compromiso mundano y
empirista del pensamiento catdlico, en linea con el que tuvieron los
salmanticenses. Transmiti6 en ello una alternativa al capitalismo y al
socialismo acorde con la llamada Doctrina social de la Iglesia y con la
renovacion ideoldgica promovida por Leén XIII o el cardenal Newman. Sera
sobre todo en su obra de 1961 Sociologia moderna y Derecho Natural
escoldstico, en donde mejor se advierta su relaciéon con el iusnaturalismo.

Gustav Radbruch, Jurista y profesor de Derecho Penal, Procesal y de
Filosofia del Derecho en Heidelberg, Koenigsberg y Kiel, fue miembro del
Partido Socialdemécrata (SPD), diputado de Reichstag, ministro de justicia
durante la Republica de Weimar, desposeido de su Catedra por el régimen
nazi. Hasta la llegada del nazismo sostuvo una comprensién racionalista y
positivista del Derecho, asumiendo que ajustarse a la formalidad juridica y
relativista del Estado, es lo que garantiza al sujeto politico tanto legitimidad
como validez moral. Tras la II Guerra Mundial, G. Radbruch formé parte de
los tribunales que enjuiciaron los crimenes del nazismo, el cual habia
accedido a la capacidad de legislar como resultado de una elecciéon
juridicamente irreprochable. En su regreso a la vida judicial y universitaria
G. Radbruch evolucion6 en su pensamiento hacia las posiciones
lusnaturalistas que sostuvieron la prevalencia del Derecho Natural sobre
cualquier positividad juridica, pues esa es la proteccién que tiene el propio
Derecho frente a leyes abiertamente injustas y arbitrarias: Existen principios
de derecho mads fuertes que cualquier proposicion juridica, de modo que
cuando una ley los contradice pierde su validez juridica. (Radbruch: 1946,211).

Una figura relevante del iusnaturalismo contemporaneo ha sido la del Juez
brasilefio Anténio Cancado Trinidade, recientemente fallecido, quien desde
sus cursos universitarios y como Presidente de la Corte Interamericana de
Derechos Humanos o con sus votos particulares como Juez de la Corte
Internacional de Justicia de La Haya, ha reivindicado en todo momento a los
Maestros de la Escuela de Salamanca como Padres del Derecho
Internacional. Sirvan estas palabras suyas para concluir el recorrido
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histérico que han expresado estas paginas, como homenaje a su memoria y
a la Escuela salmanticense en los 500 afios de su nacimiento:

La contribucién de la Escuela Ibérica a la formacién y consolidacién del ius
gentium fue notable. Vitoria y Suarez, entre otros, sentaron las bases de un
Derecho de aplicacion universal (commune omnibus gentibus), de un Derecho
para toda la humanidad. Lamentablemente, el creciente influjo del
positivismo juridico a finales del siglo XVIII y durante el siglo XIX, personificé
al Estado, dotandolo de “voluntad propia”, y reduciendo los derechos de los
seres humanos a los que el Estado les “concedia” a éstos (positivismo
voluntarista). Se dificulté con ello la comprensién misma de la comunidad
internacional y se debilité al propio Derecho Internacional, reduciéndolo a un
derecho exclusivamente interestatal, que no rige por encima de sino entre los
Estados soberanos. Las consecuencias desastrosas de semejante distorsién
son sobradamente conocidas. La personificacién del Estado todopoderoso
tuvo una influencia nefasta en la evolucién del Derecho Internacional....

Con el paso del tiempo tal soberania estatal absoluta se ha revelado
totalmente injustificada y descabellada. Desde la Escuela Ibérica de los siglos
XVI y XVII hasta nuestros dias, la concepcién iusnaturalista de Derecho
Internacional no se ha desvanecido nunca... como atestigua su constante
renacimiento a modo de reaccién de la conciencia humana ante las
atrocidades cometidas contra el ser humano. Tales atrocidades
lamentablemente contaron en repetidas ocasiones con la sumisién y la
cobardia del positivismo juridico (Calafate/Mandado: 2012, 63-65).

Bibliografia

Agustin de Hipona, San (2025). Las Confesiones. Obras Completas II. Edicién
critica, traduccién y notas por Angel Custodio Vega. Madrid: BAC.

Alvarez Santos, R. (2012). “Tomasso Campanella gescolastico o renacentista?
En Dossier de Filosofia: destino, futuro y utopia. La Colmena 75.

Aullén de Haro, P. (2020). “Las escuelas de Salamanca y Universalista en
Hermenéutica de las Escuelas”. Revista internacional de Ciencias humanas y
critica de libros. Vol. 3. https://revistarecencsion.com

Bernal Gémez, B. (2015). “El Derecho indiano, concepto, clasificacién y
caracteristicas”. Ciencia juridica, Universidad de Guanajuato. Afio 4, n° 7,
pp- 183 ss.

Beuchot, M. (1996). “La filosofia mexicana del s. XVII”, Revista de Hispanismo
filosdfico. Vol. I, n° 1, pp. 11-23

Bueno, J. L., y Gémez Diez, F]. (2022). “Actualidad y proyecciéon de la
tradiciéon escolastica: Filosofia, Justicia y Economia”. Anales del Seminario de
Historia de la Filosofia, vol. 39, n° 1, pp.181-192,

Calafate, P., y Mandado, R. (2012). Escuela Ibérica de la Paz. La conciencia
critica de la conquista y colonizacion de América. Santander: Universidad de
Cantabria.

Cafio Ortigosa, J. L. (2019). “Las fuentes judiciales para el estudio de los
cabildos indianos”. Temas americanistas. n° 42, pp. 192-213.

'g/itos. Anuario de Historia de la Filosofia Espafiola ISSN: 2990-1502
N.2 5, 2026, pp. 13-45



500 afios de la Escuela de Salamanca 43

Crombie, A.C (1959/1974). Historia de la Ciencia de S. Agustin a Galileo I
Madrid: Alianza Editorial.

Cruz Cruz, J. (2013). “La estructura intencional de la Ley Natural, segun
Vazquez (s. XVI)”. Revista espafiola de Filosofia medieval. N° 20, pp. 121-133

Diaz Vera, A. (2025). “Salvacién y ética econdémica en Troeltsch y Weber: el
caso puritano”. Res Publica Revista de Historia de las ideas politicas. Vol. 28,
n° 2. pp. 245-254.

Duve, Th. (2018). “The School of Salamanca: jun caso de produccién global
del conocimiento?”. Working Paper Series. 2018-02, urn:nbn:de:hebis:30:3-
37615212.

Echavarria, A. (2017). Principio y fundamento de la “ciencia media” segun
Francisco Sudrez. Cauriensia. Revista Anual de Ciencias Eclesidsticas, n° 12,
pp- 43-64

Felipe Mendoza, J. M. (2025). Sudrez en la metafisica moderna. Las
Disputaciones Metafisicas I-IX de Francisco Sudrez. Cap. IV. Buenos Aires: Ed.
Teseo.

https://www.teseopress.com/lasdisputacionesmetafisicas chapter/capitulo-
iv-suarez-en-la-metafisica-moderna

Gantier Zelada, B. (2017). “La vertiente suarista en el fundamento tedrico de
la “independencia en Charcas””. Revista de estudios bolivianos, n° 26, pp.55-
70.

Fernandez Alvarez, A. (2015). Spanish_School of Economics (XVI and XVII
centuries). https://sl.staticld.com//2017/06/15/20120517.

Gonzalez Ferrando, J. M. (1989). “El dictamen de los hermanos Coronel en
materia de cambios y contratos de 6 de octubre de 1517”. Revista de Historia
econdmica, n° 2, pp.267-296.

Gonzalez Marchetti, R. (2014). “El Juli jesuitico ¢Modelo misional o
Proyeccién historiografica?” IHS. Antiguos jesuitas en Iberoamérica, vol. 2,
n.° 1, pp. 85-100.

Heers, ]J. (1995). La Invencion de la Edad Media (Primera edicién). Barcelona:
Critica (Grijalbo Mondadori S.A.).

Holmes, G. (1975, 2000). Europa: Jerarquia y revuelta, 1320-1450. Madrid:
Siglo XXI.

Huizinga, J. (1919, 2005). EI otofio de la Edad Media. Estudios sobre la forma
de la vida y del espiritu durante los siglos XIV y XV en Francia y los Paises
Bajos. Madrid: Alianza Editorial.

Lépez, F. (1996). “Los novatores en la época de los sabios”. Studia Historica.
Historia Moderna, n° 14, PP- 95-111.
https://www.cervantesvirtual.com/nd/ark:/59851/bmc1052120

Manzanero, D. (2015). “La "Epiqueya" en la obra de Francisco Giner: una via
intermedia entre iusnaturalismo e historicismo”. Revista de Hispanismo
Filosdfico, n° 20, pp. 47-62

'Z/itos. Anuario de Historia de la Filosofia Espafiola ISSN: 2990-1502
N.2 5, 2026, pp. 13-45



Ramdn E. Mandado Gutiérrez 44

Merle, A. (2014). “El De rege de Juan de Mariana (1599) y la cuestién del
tiranicidio: jun discurso de ruptura?”. Rev. Criticon. N° 120-121, pp.89-102.

Mirete Navarro, J. L. (1985). “La Filosofia espafiola de los siglos XVI y XVII y
el proceso emancipador hispanoamericano: La figura de Francisco Suarez”.
Anales de Derecho, 1, pp.l131-144. https//revistas ucm.es/anales
derecho/article/view/82861

Navarro Brotons, V. (1996). “Los Jesuitas y la renovacién cientifica en la
Espaifia del s. XVII, en Los novatores como etapa histérica”. Studia histdrica.
Historia moderna. N° 14, pp. 15-44.

Navarro Brotons, V. (2019). Jerénimo Muiioz: Matemadticas, cosmologia y
humanismo en la época del Renacimento. Valencia: Universitat de Valéncia.

Peramas, ]J. M. (1793). “De administratione guaranica comparata ad
Rempublicam Platonis commentarius”. En Josephi Emmanuelis Peramas de
vita et moribus tredecim virorum paraguaycorum, Faventiae, ex Typographia
Archii. Ver Antonio Guasch (Ed.) (2004): La repiblica de Platén y los
guaranies. Versién castellana de Francisco Fernandez Pertinez y B. Meli3,
proélogo y notas B. Melia Asuncién: Centro de Estudios Paraguayos “Antonio
Guasch”.

Pereda, J. (1945). Los toros ante la Iglesia y la moral. Bilbao: Ediciones Vita.
Perefia Vicente, L. (1989). Corpus hispanorun de pace. Madrid: Ed. CSIC.

Perefia Vicente, L. (1992). Carta de derechos de los indios segun la Escuela
de Salamanca. International Review of the Red Cross. Cambridge University
Press. n° 113.

Pérez Camacho, J., Sols-Lucia, I. (1994). “Domingo de Soto en el origen de la
ciencia moderna”. Revista de Filosofia, 12, pp. 455-476.

Poncela Gonzalez, A. (2010). Francisco Sudrez, Lector de metafisica I' y A.
Posibilidad y limite de la aplicacion de la tesis onto-teo-16gica a las
Disputaciones metafisicas. Leén: Editorial Celarayn, Leén.

Pons, J. M. (2021). “La Escuela Universalista Espaiiola y la comparatistica
moderna”. Analecta malacitana. Revista de la Seccién de Filologia de la
Facultad de Filosofia y Letras. Vol. 42, n° 0, pp. 279-296.

Prieto Lépez, L. (2013). Sudrez y el destino de la metafisica: de Avicena a
Heidegger. Madrid: Biblioteca de Autores Cristianos.

Radbruch, G. (1946). “Finf Minuten Rechtsphilosophie”. En Band 3 von
Gesamtausgabe: Rechtsphilosophie, Heidelberg, C.F. Miiller Juristischer
Verlag, 1987. Ver Stanley L. Paulson, La filosofia del derecho de Gustav
Radbruch: y tres ensayos de posguerra de Gustav Radbruch, trad. Alejandro
Nava Tovar, Madrid, Marcial Pons, 2019.

Ramirez Santos, C. A., Egio, ]J. L. (2020). Conceptos autores e instituciones.
Revision critica de la investigacion reciente sobre la Escuela de Salamanca
(2018-19) y bibliografia multidisciplinar. Madrid: Editorial Dikinson /
Universidad Carlos III.

'Z/itos. Anuario de Historia de la Filosofia Espafiola ISSN: 2990-1502
N.2 5, 2026, pp. 13-45



500 afios de la Escuela de Salamanca 45

Rodriguez, R. (2000). Historia del Arte en Iberoamérica. Introduccion. Historia
del Arte Iberoamericano. Madrid / Barcelona: Ed. Lunwerg.

Sanchez Bella, I. (2005). “Valoracién de las Recopilaciones de Indias de 1635
y 1680”. Anuario de Historia del Derecho Espaiiol, n° 75, pp. 21-28.
https://revistas.mjusticia.gob.es/index.php/AHDE/article/view/45175

Sanchez Vasco, M. L. (2015). “La obra de Bernardo Vargas Machuca “Milicia
y descripcién de las Indias””. Folio Complutense. Noticias de la Biblioteca
Histdrica de la UCM, Madrid:
https://webs.ucm.es/BUCM/blogs/Foliocomplutense/10020.php

Schwartz, P. (2021). “El legado de la Escuela de economia de Salamanca:
una evaluacion actual”. Procesos de mercado: Revista europea de economia
politica. Vol. XVIII, n° 2, pp. 149 ss.

Senent de Frutos, J. A. (2023). “Etica y justicia cosmopolita en la Escuela
Ibérica de la Paz: Aportaciones del pensamiento y tradicién jesuita”.
Cauriensia. Revista Anual de Ciencias Eclesidsticas, n° 18, pp. 1197-1203.

Taunay, A. (2004). Saé Paulo nos primeiros anos, Sabé Paulo no seculo XVI. Rio
de Janeiro: Editora Paz & Terra.

Tomas y Valiente, F. (1982). Gobierno e instituciones en la Espafia del Antiguo
Régimen. Madrid: Alianza Editorial.

Vargas Machuca, B. (1599). Milicia y descripcion de las Indias. Ed. Pedro de
Madrigal. Madrid: Biblioteca Marqués de Valdecilla (Signatura BH FG 2171).

Whatley Pierson, W. (1922). “Some reflections on the Cabildo as an
Institution”. Hispanic American Historical Review. Vol. 5, n° 4, pp. 573-596.

Yangali, O. (2016). “Escepticismo y suspensiéon del juicio en la teoria
nominalista del conocimiento de Francisco Suarez”. Estudios de Filosofia, n°®
14, pp. 118-137. https://doi.org/10.18800/estudiosdefilosofia.201601.006

Zorroza Huarte, I. (2024). “¢Un limite al humanismo de Francisco de Vitoria?:
Acotaciones a la definiciéon de persona. SCIO: Revista de Filosofia, n° 21, p.
165-191. https://doi.org/10.46583/scio_2024.27.1184

'Z/itos. Anuario de Historia de la Filosofia Espafiola ISSN: 2990-1502
N.2 5, 2026, pp. 13-45



Ambrosio Velasco Gémez 46

El humanismo de la Escuela de Salamanca
y su proyeccioéon en México!

The humanism of the School of Salamanca
and its projection in Mexico

Ambrosio Velasco Gémez
Instituto de Investigaciones Filoséficas, UNAM

Resumen: La Escuela de Salamanca es la primera interpretacién critica de
la Modernidad global, que busca construir un nuevo mundo en contra de la
expansion imperial que Europa realiza a través de las conquistas y del
estado absolutista. Es una concepcion critica y propositiva del nuevo mundo
basada en un humanismo pluricultural y republicano que defiende los
derechos de las personas y pueblos americanos, sobre todo el derecho a la
diversidad cultural y la autodeterminacién de todas las naciones del mundo,
empezando por el orbe indiano. En este sentido, el pensamiento de la
Escuela de Salamanca es un humanismo cosmopolita anticolonialista.

Palabras clave: Filosofia espafiola (XVI-XVIII), Humanismo de la Escuela
de Salamanca, humanismo anticolonialista, la Escuela de Salamanca en
Meéxico.

Abstract: The School of Salamanca represents the first critical
interpretation of global modernity, seeking to build a new world in
opposition to the imperial expansion pursued by Europe through conquest
and the absolutist state. It is a critical and proactive conception of the new
world based on a multicultural and republican humanism that defends the
rights of the peoples of the Americas, above all the right to cultural diversity
and the self-determination of all nations of the world, beginning with the
Americas. In this sense, the thinking of the School of Salamanca is a
cosmopolitan, anti-colonialist humanism.

Keywords: Spanish Philosophy (XVI-XVIII), Humanism of the School of
Salamanca, anti-colonialist humanism, The School of Salamanca in México.

! Este trabajo se desarrollé como parte del proyecto PAPIIT IN 406725 y SECIHTI IH 2025-
1155.
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Introduccion

El término “Escuela de Salamanca” surge en la historiografia espafiola del
siglo XX, para referirse “...al conjunto de sabios y de eruditos que, en el
tiempo de la transicién entre la Edad Media al inicio de la Edad Moderna,
iniciaron desde la ciudad de Salamanca, y en concreto, desde su
universidad, una reforma de los saberes medievales tradicionales, que
contribuyé significativamente al surgimiento de nuevas perspectivas para
ver y entender el mundo...” (Roaro: 2014, 198.). Se trata no sélo de una
nueva interpretaciéon del mundo, sino de un proyecto humanista mundial
alternativo al proyecto imperial del mundo global con el que da inicio la
Modernidad, teniendo como epicentro el surgimiento del mundo
iberoamericano.

En este trabajo sostengo que el pensamiento de la Escuela de Salamanca es
la primera interpretacidén critica de la Modernidad global, que busca
construir un nuevo mundo en contra de la expansién imperial que Europa
realiza a través de las conquistas y del estado absolutista. Es una concepcién
critica y propositiva del mundo basada en el reconocimiento universal de la
dignidad humana y de los derechos de las personas, pueblos y naciones
americanas, sobre todo, del derecho a la diversidad cultural, la
comunicacién intercultural y la autodeterminacion de todas las naciones del
mundo, empezando por el orbe indiano. En este sentido, el pensamiento de
la Escuela de Salamanca es un humanismo cosmopolita anticolonialista.

Asimismo, sostengo que el fundamento principal del pensamiento critico
de la Escuela de Salamanca es una filosofia politica republicana que tuvo
relevancia no sélo en la critica de la conquista de América en el siglo XVI,
sino también en los procesos de formacién de las naciones
hispanoamericanas en el siglo XVIII y sus independencias politicas de
Espafia en el siglo XIX. La critica republicana al colonialismo en Ameérica por
parte de la Escuela de Salamanca es un motivo que justifica plenamente la
celebraciéon de los 500 afios de la Escuela de Salamanca, contados a partir
de la llegada de Francisco de Vitoria a la catedra de Prima Teologia en la
Universidad de Salamanca, aunque sus origenes se remontan a la primera
mitad el siglo XV.

En la primera seccién de este trabajo analizaré brevemente los origenes y
desarrollo de la Escuela de Salamanca, enfatizando la figura de Francisco de
Vitoria. En la segunda seccién me centraré en la proyeccién de la Escuela
de Salamanca en América, a través de Alonso de la Veracruz, destacado
discipulo de Francisco de Vitoria, y de Bartolomé de las Casas. En la tercera
parte me referiré a la significacién de la Escuela de Salamanca en el proceso
de la Independencia de México.

Origenes y desarrollo del humanismo critico de la Escuela de
Salamanca

El humanismo republicano espafiol se desarrollé en la Universidad de
Salamanca desde la primera mitad del siglo XV, con figuras tan relevantes
como Alfonso de Madrigal “el Tostado”. Su Optima Politeia (1436) es una
defensa y elaboracioén filoséfica de las instituciones y leyes republicanas de
los reinos de las Espafias, especialmente de Castilla y Leén. Como sostiene
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José Luis Villacafias, antes de las reformas universitarias impulsadas por
Francisco de Vitoria, existia en la Universidad de Salamanca un pensamiento
republicano opuesto al proyecto imperial, en autores como Pedro Martinez
de Osma y Fernando de Roa, “fundadores de la época gloriosa de la
Universidad de Salamanca” (Villacafias, 2008, p. 42). Esta época gloriosa de
la Universidad de Salamanca constituye el momento fundacional de la
tradicién humanista republicana, que se desarrollara posteriormente en la
misma Universidad de Salamanca, como un pensamiento critico de la
conquista y dominacién imperial de América, con Antén de Montesinos,
Francisco de Vitoria, Domingo de Soto y su discipulo Alonso de la Veracruz.
Posteriormente, esta tradiciéon adquiere una relevancia determinante en la
formacién de las naciones hispanoamericanas y en los procesos de
independencia de las colonias hispanoamericanas a principios del siglo
XIX.

La significacién histérica del humanismo republicano iberoamericano, la
reconocen filésofos del exilio espafiol como Joaquin Xirau y Adolfo Sanchez
Vazquez. Joaquin Xirau refiere a una tradiciéon humanista y plural que se
origina desde la edad media, con figuras como Ramon Llull, florece en el
Renacimiento espafiol y continua en la Modernidad en los dos hemisferios
del mundo hispanoamericano: “El espiritu de los grandes humanistas... es el
espiritu de Hidalgo y de Morelos, de Riego y de Marti, de Torrijos y de
Larra, de Pi y Margall y de Giner... La aspiracién a una federacién de
pueblos hispanos de Bolivar y las anfictionias de Panama, no son sino la
realizacién parcial del proyecto de sociedad humana de Vives y de Vitoria.”
(Xirau: 1942, p. 132)

Este humanismo republicano salmantino tuvo una influencia muy relevante
en América desde las primeras criticas contra la conquista de las Islas del
Caribe que causd, un verdadero genocidio de sus habitantes originarios,
como denuncié el fraile dominico de la Universidad de Salamanca Antén de
Montesinos en su célebre sermén del 21 de diciembre de 1511 en la Isla
Espaiiola:

Decid ¢con que derecho y justicia tenéis en tan cruel servidumbre aquestos
indios? {Con qué autoridad habéis hecho tan detestables guerras a estas
gentes que estaban en sus tierras mansas y pacificas, donde tan infinitas
dellas con muertes y estragos habéis consumido? ;Cémo los tenéis tan
opresos y fatigados, sin dales de comer ni curarlos de sus enfermedades que
de los excesivos trabajos que les dais incurren o mueren, y por decir mejor,
los matais por sacar y adquirir oro cada dia? (De las Casas, citado por
Hernandez, 2011, 8).

Esta enérgica denuncia propicié que el rey Fernando llamara a las Juntas
de Burgos, en 1512, para elaborar las primeras leyes y proteger a los
amerindios de la extrema crueldad de conquistadores y encomenderos.
También a raiz de este sermoén, Bartolomé de las Casas, dquien
probablemente lo escuchd, renuncié a su encomienda y liberé a los indios
bajo su dominio, convirtiéndose en un incansable protector de los indigenas
de América y defensor de sus derechos.

Entre lo mas destacado en las Juntas de Burgos fue el tratado Sobre la
Guerra Justa del tedlogo dominico Martin de Paz, que es el primer tratado
teoldgico y filoséfico de la conquista y el dominio de Espaiia sobre América.
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En este libro se reconoce la validez de las denuncias de los misioneros
dominicos contra encomenderos y conquistadores, pero al mismo tiempo
reconocen la legitimidad de las bulas papales y del poder de los reyes
sobre los naturales del nuevo mundo, son con €l fin de cristianizarlos, pero
no para despojarlos de sus tierras y bienes: “No es licito a los principes
cristianos promover guerra contra los infieles, dominados por la pasién o
deseos de la concupiscencia, sino solamente armados y fundados en el celo
de la fe, para que por todo el orbe de la tierra sea exaltado y magnificado el
nombre de nuestro redentor” (De Paz: 1512, 95).2 Esta posicién de Matias de
Paz fue la que predominé en los defensores de imperio con un sentido
humanista, que se oponian a la violencia y rapifia extrema de los
conquistadores. Entre los mas destacados cabe citar a Vasco de Quiroga,
fray Bernardino de Sahagun y Motolinia.

De estas juntas y tratado resultaron las leyes de Burgos promulgadas en
diciembre de 1512, segun las cuales se ratificaba el legitimo dominio
espafiol sobre los pueblos y tierras del Nuevo Mundo, incluyendo la
encomienda y al mismo tiempo se imponian obligaciones de buen trato de
los encomenderos a los indios. Pocos afios después, en 1516, Bartolomé de
las Casas dirigié a Carlos V un par de memoriales de agravios de los
espafioles a los indios, exhortandolo desde entonces a prohibir la
encomienda, pues lejos de ser un medio para la educacién, cuidado y
evangelizacién de los naturales era una cruel forma de explotacién. La
abolicion de las encomiendas fue una lucha constante de Bartolomé de las
Casas durante varias décadas.

El humanismo republicano salmantino también tuvo una influencia muy
relevante en el movimiento comunero de 1520 contra el emperador Carlos
V, considerado por Antonio Maravall como la primera revolucion
republicana de la Modernidad. A pesar de que la Revolucién comunera
derrotada por el imperio de Carlos V, su espiritu republicano se manifesté
posteriormente a nivel mundial como una critica al proyecto imperial en el
Nuevo Orbe con Francisco de Vitoria y Domingo de Soto, a quienes se
considera fundadores de la Escuela de Salamanca. Ellos desarrollaron de
manera mas amplia y fundamentada la critica a la legitimidad del dominio
espafiol en la Universidad de Salamanca con sus catedras y relecciones,
entre las que destacan: Domingo de Soto (De Dominio, 1536) y de Francisco
de Vitoria (De Indis, 1539). En estas relecciones refutan los titulos legitimos
de la guerra de conquista y del dominio imperial sobre los indios,
especialmente las bulas de Alejandro VI que otorgan dominio perpetuo y
absoluto a los Reyes Catdlicos y sus herederos sobre las tierras y pueblos
recién descubiertos y por descubrirse. Para ello, niegan la teoria teocratica
que otorga al Papa poder temporal, y las teorias que justifican la guerra y el
dominio espafiol sobre los indios por su infidelidad y las basadas en la
servidumbre natural de los indios por su naturaleza barbara.?

Sin duda la releccién De Indis (1539) de Vitoria es una de las primeras y
mas importantes criticas al proyecto imperial de Carlos V, cuyo principal
argumento se basa en una revision del concepto de dominio justo, que, si

2 Agradezco al Dr. Eduardo Fernandez haberme proporcionado este libro fundamental.
3 Sobre el pensamiento de Vitoria, véase el excelente libro de Rovira (2004).
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bien proviene originalmente de Dios, no se trasmite directamente a los
reyes, sino a través de la voluntad del pueblo. Vitoria sostiene, como otros
salmantinos, una teoria republicana, segun la cual todo dominio justo se
origina y fundamenta en la voluntad libre de la comunidad y, en su ejercicio,
debe procurar siempre el bien de toda la comunidad; de lo contario, se
convertiria en una tirania o despotismo. Y Vitoria reconoce que la
comunidad tiene derecho a revocar el mandato e incluso rebelarse y matar
al tirano. (de Vitoria, 1960, 705). Esta tesis es de caracter republicano y
representa un principio de la tradicién del humanismo republicano
iberoamericano, que se desarrollarda en términos mas radicales en México,
precisamente con Alonso de la Veracruz.

A raiz de sus severas criticas a la conquista y el imperio espaiiol sobre los
indios, Carlos V expresé una severa amonestaciéon a Francisco de Vitoria.
Quizas por esta causa en la tercera y ultima parte de la Releccion sobre los
Indios, Vitoria matiza su bien fundada critica a la Conquista y al imperio
espaiiol en América. Pero en 1540 dicté otro curso y otra releccién, Sobre el
derecho de Guerra, donde no da lugar a dudas su conclusién sobre la
injustica de la guerra de Conquista (De Vitoria citado por Rovira, 2004), y
con ello Carmen Rovira refuta:

...toda una tradicién espafiola carente de sentido critico en relacién con el
pensamiento de Vitoria... la cual juzgamos falsa, o al mito vitoriano creado al
parecer por una ideologia tradicionalista y conservadora” (Rovira, 2004, 294).

Esta conclusién es muy importante, pues Rovira refuta toda una corriente
de pensamiento hispanista post franquista que intentdé apropiarse de los
grandes humanistas del siglo XVI.

La Escuela de Salamanca en América: Alonso de la Veracruz

En la América del siglo XVI, Fray Alonso de la Veracruz es uno de los
humanistas salmantinos mas destacados, por su radical condena a la
conquista y dominacién espafiola en América, su decidida defensa de la
equidad entre culturas diversas y del derecho de cada nacién al gobierno
propio. Ademas, Alonso de la Veracruz se distingue por su intensa y larga
lucha en tierras mexicanas en defensa de los pueblos indigenas.

Su nombre original era Alonso Gutiérrez. Nacié en Caspuefias
(Guadalajara, Espafia) en 1507. Estudié gramatica en la Universidad de
Alcala y artes y teologia en la Universidad de Salamanca con Francisco de
Vitoria y Domingo de Soto. Después de graduarse como bachiller y ensefiar
Artes en Salamanca, vino a México como maestro de los misioneros
agustinos en 1536 y al llegar al puerto de Veracruz adoptdé el nombre de
Alonso de la Veracruz. A partir de entonces dedicé su vida a la predicaciéon
del Evangelio, la ensefianza universitaria y la defensa de los indios. En 1540
fundé en Tiripetio, Michoacan, la primera escuela de filosofia europea en
Ameérica. En 1553 fue fundador de la Universidad de Meéxico, como
catedratico de Teologia, y dedicé su primer curso de 1553-1554 a la
discusién sobre la justicia de la guerra de conquista y el dominio de Espaiia
sobre los indios, dando lugar a la releccién De Dominio infidelium et iusto
bello. Ademas, publicé una amplia obra en México y en Espafia, en la que
destacan sus tratados de logica Recognitio Summularum 'y Dialectica
resolutio, que fueron los dos primeros textos de filosofia publicados en el
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continente americano en 1554 y que posteriormente fueron publicados en
varias ediciones en Espafia; su relecciéon De decimis escrita y dictada en
1585; su Speculum coniugiorum publicada en 1556; y su Physica Speculatio,
publicada en 1557.

A raiz de las enérgicas y fundamentadas criticas que desde su catedra y a
través de sus relecciones realizé a la conquista y al poder imperial y
eclesiastico sobre los indios, fray Alonso se convirtié6 en el principal
enemigo del arzobispo de México, Alonso de Montufar, al grado tal que lo
acusé ante la inquisiciébn en 1558 y tuvo que abandonar su catedra
universitaria y viajar a Espaifla en 1561 para defender su causa (Cfr.
Lundberg: 2009). Aproveché su regreso a Espafia para defender ante el rey
a las 6rdenes religiosas frente a las presiones de los obispos, cuyo creciente
poder veia con preocupacién. El propio fray Alonso rechazdé en tres
ocasiones el nombramiento de obispo del propio emperador Carlos V.
Durante su regreso a Espafia restableci6é una cercana amistad y
colaboracién con Bartolomé de las Casas, en quien tuvo una influencia
importante en su radicalizacién republicana. Después de salir exonerado del
proceso inquisitorial, regresé a México en 1572 para dedicarse el resto de
su vida a la investigacién y ensefianza de la filosofia, las ciencias y la
teologia en el Colegio agustino de San Pedro y San Pablo, siempre con un
profundo sentido humanista a favor de los derechos de los pueblos
indigenas. Sin duda Alonso de la Veracruz fue el representante mas
destacado de la Escuela de Salamanca en América.

La releccion de Veracruz, De dominium infidelium et iusto bello, constituye
a mi juicio la critica mas radical y mejor fundamentada de la conquista y la
dominacién espaifiola. En ella, a través del método dialéctico propio del
Renacimiento, Alonso de la Veracruz va refutando todos y cada uno de los
argumentos que se esgrimian para justificar la conquista y el imperio. Entre
estos argumentos destacan la supuesta barbarie de los indios, su infidelidad
religiosa, las bulas papales de 1493, que conceden poder absoluto y
perpetuo sobre el Nuevo Mundo recién descubierto a los reyes catélicos y
sus descendientes, el supuesto dominio universal del emperador, etc. Fray
Alonso de la Veracruz refuta estos argumentos con base en sélidos
fundamentos filoséficos.

Entre los fundamentos filoséficos de la critica de fray Alonso destaca, en
primer lugar, una teoria laica y republicana del dominio politico que afirma
que todo dominio proviene de la voluntad libre del pueblo o comunidad
sobre la que se ejerce el poder:

Es necesario pues que si alguien tiene dominio justo, éste sea por voluntad de
la comunidad misma, la cual transfiere el dominio a otros, tal y como sucede
en el principado aristocratico o en democratico, o uno sélo, como sucede en
el principado monarquico (De la Veracruz: 2004, 118).

Otro fundamento filoséfico de su critica a la conquista y dominacién es su
pluralismo cultural, cimentado en una concepcién nominalista del lenguaje,
que niega existencia real a los conceptos universales y afirma, por lo
contrario que todo lo real es singular. Con ello rechaza la pretensién
universalista de la civilizacién espafiola y reconoce que a su manera los
indios son plenamente racionales y por ello capaces de gobierno propio:
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Los habitantes del Nuevo Mundo no solo no son nifios o amentes sino que a su
modo sobresalen, y por lo menos algunos de entre ellos son de los mas
eminentes. Es evidente lo anterior porque antes de la llegada de los
espafioles, y aun ahora lo estamos viendo, hay entre ellos magistrados,
gobiernos y ordenamientos de lo mas conveniente... luego no eran tan
infantes y amentes como para que fueran incapaces de dominio propio (De la
Veracruz, 2004, 329).

La perspectiva pluralista de Alonso de la Veracruz se refuerza con una
singular teoria iusnaturalista, la cual al mismo tiempo que reconoce la
existencia de principios universales e inmutables de la ley natural, también
reconoce otros principios, que denomina segundos principios, que cambian
histéricamente y varian entre diferentes pueblos:

La ley natural en relacién con aquellas cosas que son de segundos principios,
los cuales se deducen como conclusiones de los primeros principios, es
variable y no es la misma en todas las naciones. Se prueba en primer lugar
por la experiencia, pues vemos que en algunas naciones algo que se
considera como bien naturalmente conocido por la luz natural de los primeros
principios, en otras naciones aquello no se considera como bien (De la
Veracruz: 2008, 105).

Es importante destacar que Alonso de la Veracruz da un peso importante a
las diferencias histéricas que existen entre diferentes naciones y culturas
respecto a lo que se considera justo o injusto. Para apreciar la diversidad de
criterios y juicios sobre instituciones y practicas politicas, sociales y
culturales, De la Veracruz flexibiliza los principios éticos, politicos y
juridicos. Esta flexibilizacién pluralista se fundamenta precisamente en el
lusnaturalismo multicultural que resulta de la pluralidad los segundos
principios de la Ley Natural acotados por la universalidad de los primeros
principios que previenen relativismos radicales. De esta manera De la
Veracruz llega a la conclusién que los reinos y republicas que existian antes
de la llegada de los esparfioles cumplian a su modo con los principios y
criterios republicanos y iusnaturalistas de justicia y buen gobierno, de tal
manera que no podria justificarse la conquista aduciendo tiranias o barbarie
de los gobiernos y pueblos originarios.

Un titulo o argumento a favor de la guerra contra los indios que si considera
legitimo fray Alonso, al igual que su maestro Vitoria, es precisamente la
violaciéon del Jus communicationis. Si los gobiernos originarios de las
republicas del Nuevo Mundo no permitieran la prédica pacifica del
evangelio o, en general, la comunicacién y el comercio de los espafioles con
los indios, entonces si se justificaria la guerra. Pero como permitieron la
comunicacién y el intercambio, el titulo legitimo no se aplica. Al no existir
razén para la guerra justa, fray Alonso concluye que el emperador y todos
los gobernantes espafioles impuestos por la violencia de la guerra de
conquista carecen de dominio politico legitimo sobre los indios de América
y estan obligados a reponer lo usurpado y resarcir los dafios:

estd obligado el emperador a reparar todo el dafio que han sufrido
aquellos infieles que vivian pacificamente, y a restituirles todo lo que les fue
quitado. Y la misma obligacién tienen todos los capitanes y soldados que
tomaron parte en estos dafios y despojos, con obligacién solidaria ... no
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pueden efectivamente ser absueltos a menos que efectivamente restituyan los
bienes robados... (De la Veracruz, 2004, 317).

Esta concepcién republicana y multiculturalista también la desarrolld
Bartolomé de las Casas, en su polémica con Ginés de Sepulveda, en las
famosas controversias de Valladolid en 1550 y en otros escritos. Bartolomé
de las Casas coincide plenamente con estas tesis republicanas. Respecto al
poder de los reyes, afirma:

El poder de la soberania procede inmediatamente del pueblo y es el pueblo
el que hizo a los reyes soberanos y a todos los gobernantes siempre que
tuvieran un comienzo justo (De las Casas, 1974, 73).

Las Casas también se preocupa de que el poder soberano promueva los
intereses colectivos, sin “perjudicar a la libertad de los ciudadanos” (De las
Casas, 1974, 76). Para ello es indispensable que se gobierne a través de
leyes que efectivamente promueven el bien comun y, en clara alusién a la
instituciéon republicana de las cortes: “... habria que citar, por tanto, a todo
el pueblo para recabar su consentimiento” (De las Casas, 1974, 103). Esta
practica republicana del gobierno, basada en la consulta directa a los
ciudadanos, tan solo podria realizarse en gobiernos locales. Por ello y
acorde a las tradiciones republicanas municipalistas, Bartolomé de las Casas
da prioridad a la comunidad politica de la ciudad sobre la totalidad del
reino: “Asi pues, los ciudadanos tienen como su propia patria natural la
ciudad en que han nacido y estan obligados ante todo a mirar por su patria.
(De las Casas, 1974, 103).

En suma, la concepciéon humanista y republicana que sostienen Bartolomé
de las Casas y fray Alonso de la Veracruz, siguiendo a Vitoria y a Soto,
enfatizan que el origen y el control del poder soberano reside en el pueblo.
Es importante sefialar que el republicanismo iberoamericano, a diferencia
de la tradicién republicana florentina, no concibe a la republica como una
forma de gobierno opuesta a la monarquia, sino una forma de dominio
politico justo, esto es, fundado en el consentimiento y voluntad libre del
pueblo. Desde este punto de vista, cualquier republica puede adoptar una
forma de gobierno democratica, aristocratica o monarquica siempre y
cuando se procure el bien comun, conforme al juicio del propio pueblo, sea
directamente o a través de organos representativos como las cortes. Es
importante sefialar que esta concepcién de la republica es coincidente con
la que sostendran después algunos republicanos radicales como Rousseau y
otros no tan radicales como Kant.

Significacion del humanismo republicano salmantino en 1la
independencia de México

Estas ideas republicanas sustentadas, tanto en Espaiia por Vitoria y Soto,
como en América por Alonso de la Veracruz y Bartolomé de las Casas entre
otros, en contra del proyecto imperial de Carlos V constituyen el nucleo
central de una tradicién humanista y republicana que se desarrollara con
diferentes matices y variantes en los siglos subyacentes, en confrontaciéon
con proyectos, ideas, practicas e instituciones absolutistas. En ciertos
momentos, esta tradicién adquiere una relevancia determinante en el mundo
hispanoamericano, como es el caso del barroco mexicano del siglo XVII,
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que antecede a los procesos de independencia, hacia finales del siglo XVIII
y principios del XIX.

Los siglos XVII y XVIII fueron los tiempos de esplendor del humanismo
barroco mexicano. Las grandes figuras de este tiempo de esplendor (Juan
Zapata, Carlos Sigiienza, sor Juana Inés de la Cruz, Juan José Eguiara, José
Marquez, Javier Alegre, Francisco Clavijero, José Alzate, Mier, entre otros),
al mismo tiempo que refutaban la arrogancia de la racionalidad de las
ciencias modernas y de la Ilustraciéon eurocéntrica, construian una cultura
que por su pluralismo y autenticidad nada tenia que envidiar o emular a las
culturas de las metrépolis europeas. Las expresiones mas logradas del
humanismo barroco mexicano del siglo XVII se producen en el ultimo tercio
del siglo con Carlos de Sigiienza y Sor Juana Inés de la Cruz. Con estas dos
grandes figuras comienza lo que llama José Gaos “el siglo de Esplendor” de
la filosofia mexicana, que se extiende a las primeras décadas del siglo XIX”
y es precursor de la Independencia de México. Por su parte Irving Leonard
considera que

...sor Juana Inés de la Cruz y don Carlos de Sigiienza y Géngora
ejemplificaron el alborear del espiritu critico ... al roturar el suelo para la
germinaciéon de la independencia politica, al desafiar a la autoridad del
campo intelectual (Leonard: 2004, 15)

Entre todas las figuras del humanismo barroco mexicano, sor Juana es su
expresion paradigmatica, por excelencia, porque logra de una manera
ejemplar integrar las contradicciones del pluralismo barroco, haciendo
honor a su pueblo natal, Nepantla, que en nahua significa lugar entre
opuestos. Sor Juana no sélo nacié en el pueblo de Nepantla, sino también
construy6 y habitd en el tiempo nahua de nepantla, esto es, entre opuestos
en constante tensién y movimiento, entre la razén y la fe, entre la fria
argumentacion légica y la ardiente pasién poética, entre filosofia y teologia,
la escolastica y la modernidad, las humanidades y las ciencias exactas, entre
el cristianismo y las religiones prehispanicas, entre la cultura espafiola y las
indigenas, entre la mas sublime libertad y la mas rigida y sofocante
ortodoxia catdlica. El gran genio de sor Juana pudo orquestar en una
polifonia sincrénica todas estas contradicciones en el paradigma del
barroco mexicano como la identidad de una nacién pluricultural.

De acuerdo con José Gaos el pensamiento hispanoamericano, que se
desarrolla a partir del siglo XVIII tanto en Espafia como en sus colonias
americanas,

...es un movimiento tnico de independencia espiritual y politica, por respecto
a una vieja Hispanoamérica imperial y de una plural Hispanoamérica nueva,
con una constitutiva ideologia ochonovecentista, democratica, liberal,
republicana, antiimperialista (Gaos: 1990, 40).

En América este movimiento intelectual propicia la formacién de naciones
hispanoamericanas y sus independencias a principios del siglo XIX, pero
Espafia se ha quedado rezagada en este movimiento de emancipacién
intelectual y republicana, permaneciendo como imperio ‘“colonia de si
misma’’:

El pensamiento hispanoamericano contemporaneo viene siendo o6rgano
principal de la independencia y proceso de constitucién de las naciones
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correspondientes y esto es el fondo dltimo de su aspecto politico. Espafia es la
ultima colonia de si misma, que permanece colonia de si misma, la tnica
naciéon hispanoamericana que del comun pasado imperial queda por hacerse
independiente, no solo espiritual, sino también politicamente (Gaos: 1990,
40).

Algunos discipulos de José Gaos desarrollaron con mayor amplitud su
interpretaciéon acerca de la fuerza anticolonialista del humanismo
iberoamericano. Entre ellos destacan Pablo Gonzalez Casanova con su libro
Modernidad cristiana y misoneismo y Luis Villoro autor de La Revolucion de
Independencia. Estas dos obras muestran con evidencia histérica
convincente que el humanismo hispanoamericano tuvo un impacto decisivo
en la independencia de México. Pablo Gonzalez Casanova sostiene que una
componente primordial del humanismo mexicano que propicio Ila
independencia es precisamente la reivindicacién de los pueblos y culturas
indigenas como parte esencial de la nacién mexicana pluricultural:

La grandeza de América y de lo americano es defendida con mas tenacidad
que nunca. En ello va la vida independiente de las nuevas naciones. La
historia del indigena es heroica y magnifica, la tierra del indigena es rica, las
virtudes politicas del indigena son ejemplares... El indigena — indio sobre
todo, mestizo e incluso criollo- merece justicia.” (Gonzalez Casanova: 2013,
210-211).

La alumna de Gaos que mas estudié el humanismo iberoamericano fue
Carmen Rovira, también exiliada republicana. Carmen Rovira también
enfatiza el caracter anticolonial del humanismo iberoamericano
especialmente de los jesuitas mexicanos del siglo XVIII, que reivindican las
culturas indigenas como parte esencial de la identidad mexicana. De esta
manera el humanismo de los jesuitas mexicanos es diferente al europeo
porque responde a circunstancias especificas de la realidad histérica de
Meéxico:

[...] es consecuencia de un proceso de racionalidad que responde a una
situacién concreta de colonialismo y que implica una protesta ante ello. Es, el
mexicano, un humanismo en relacién con lo social concreto [...] es un
discurso anti poder, conformado desde una realidad colonial (Rovira, en
prensa, 129).

Este humanismo anticolonial es esencialmente pluricultural y al mismo
tiempo cosmopolita, porque defiende la validez de todas las culturas y la
igualdad de todos los seres humanos. Estos principios se aplican con
plenitud a los indios de América, a quienes se les reivindica contra las falsas
pretensiones de superioridad de los europeos, para forjar una identidad
nacional basada en las culturas indigenas de México.

Comentarios finales.

En suma, el humanismo iberoamericano que se origina en la Escuela de
Salamanca en el siglo XVI como una critica a la conquista y al dominio
imperial espafiol sobre América, conformé en los siglos posteriores una
tradicién republicana y anticolonialista, que propicié en las colonias
hispanoamericanas la formacién de naciones pluriculturales, en las que se
mezclan culturas y pueblos indigenas y espaifioles en nuevas identidades,
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que algunos autores como Carlos Fuentes y Bolivar Echeverria denominan
barrocas. Por su pluralidad intrinseca estas culturas resisten Ila
homogenizaciéon de los procesos politicos, econdémicos y culturales de la
Modernidad capitalista naciones modernas. Asi pues, esta concepcién
republicana esta vinculada a una visién multiculturalista, que reconoce la
valia de las instituciones y formas de vida autdctonas, asi como la plena
racionalidad de los indios, no obstante, las grandes diferencias con los
europeos.

La critica a la conquista imperial, la resistencia a la modernizacion
capitalista, la defensa de la diversidad cultural y de la autodeterminacién de
los pueblos originarios y de las nuevas naciones hispanoamericanas hacen
del humanismo iberoamericano un pensamiento anticolonialista de
relevancia actual ante la persistencia del colonialismo interno de los estados
independientes sobre los pueblos originarios y el colonialismo externo de
las muevas metrépolis globales.
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Diego de Covarrubias en la Escuela Ibérica de la Paz:
gradualismo y soberania real.!

Diego de Covarrubias at the Iberian School of Peace:
gradualism and royal sovereignty.

Ignacio Ezquerra Revilla.
Universidad de Cantabria.

Resumen: En la valoraciéon histérica sobre la figura de Diego de Covarrubias,
por lo general elogiosa, confluye la creacién teérica en el campo juridico con la
oportunidad que se le ofrecié de llevarla a la realidad al ocupar cargos de tanta
importancia como los de oidor de la chancilleria de Granada, la presidencia de
Castilla o el obispado de Segovia. Ello implicaba materializar los principios de la
Escuela de Salamanca, a la que pertenecia en su condicién de adepto de Francisco
de Vitoria. En este articulo se repasan las principales contribuciones del autor en
el seno de su escuela, para destacar por un lado un caricter gradualista en la
defensa del iusnaturalismo y su traduccién practica en términos de relaciones
internacionales. Y por otro la determinacién que mostré en torno a la construccién
de un sélido aparato juridico en apoyo de la soberania real. Ello permitia conjugar
principios éticos e interés regio, hecho que permite comprender el impulso que
Felipe II dio a su cursus honorum.

Palabras clave: Derecho de Gentes; Escuela de Salamanca; Consejo Real de
Castilla; Confesionalismo; Teoria Subjetiva del Valor; Duda Indiana.

Bbstract: In the generally positive historical assessment of Diego de
Covarrubias, his theoretical contributions in the legal field are combined with the
opportunity he was afforded to put them into practice by holding such important
posts as judge of the Chancery of Granada, President of Castile, and Bishop of
Segovia. This entailed putting into practice the principles of the School of
Salamanca, to which he belonged as a follower of Francisco de Vitoria. This article
reviews the author’s main contributions within his school, highlighting, on the one
hand, a gradualist approach to the defense of natural law and its practical
application in the context of international relations. And on the other hand, it
highlights the determination he showed in building a solid legal framework in
support of royal sovereignty. This allowed for the combination of ethical principles
and royal interests, a fact that helps us to understand the impulse that Philip II gave
to his cursus honorum.

Keywords: Jus Gentium; School of Salamanca; Royal Council of Castile;
Confessionalism; Subjective Theory of Value; Indian Doubt.
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La polifacética riqueza, hondura y variedad de registro (politico, filoséfico
y espiritual) de Diego de Covarrubias autoriza a ver con nuevos 0jos no
solo su propia figura sino el conjunto de la época en la que tuvo
intervencién publica, basicamente la primera mitad del reinado de Felipe
II, sobre la que se ha arrojado de forma acritica el baldén de la
intransigencia. Que la hubo, pero condicionada por un contexto muy
concreto que obligd a postergar una apuesta mas tolerante y abierta en
cuya definiciobn cupo mucha responsabilidad a Covarrubias. Su caso
destaca no sdélo porque contribuyé desde la teoria a la definicién de un
programa politico, sino que su larga carrera administrativa le permitid
moldear la realidad conforme a los parametros de su experiencia cientifica.
En este sentido, se debe partir del muy atinado juicio de Francisco Javier
Andrés Santos: “Doctrina y practica, accién y reflexién, academia y foro,
todos estos planos se dieron cita en su persona con resultados
excepcionales” (Andrés: 2012, 93).

1. La Universidad, mortero de la Escuela de Salamanca.

Es evidente que la trayectoria de Covarrubias seria incomprensible si se
ignorase la importancia de las aulas salmantinas en su formacién y
maduracién intelectual. Al margen de la posibilidad que ofrecian de
graduarse in utroque (Derecho Canénico y Civil), mostré una enorme
curiosidad mas alla de los limites curriculares o formales de sus estudios y
supo sacar partido de otra de las sefias de identidad del alma mater
salmantina, la posibilidad de que los alumnos de Derecho acudieran a las
clases de Teologia y viceversa, lo que le permitiria asistir a las
explicaciones de Francisco de Vitoria sobre el tratado De lustitia en el curso
1535-36. Existia un ambiente intelectual poroso y de facil transmisién, que
favorecié la maduraciéon de la que Calafate y Mandado denominan con
acierto Escuela Ibérica de la Paz como precursora de la nocién de
prevalencia del Estado de Derecho (Calafate-Mandado 2014). En la
universidad renacentista se superd el conocimiento escolastico clasico y
comenzo a florecer un pensamiento humanista que vehicul6 el ius gentium.
Tan decisiva aportacion tenia relaciéon con el caricter de la universidad
como alma mater (madre nutricia, alma derivada del latin alere, que
significa alimentar y hacer crecer), como generadora y promotora de ideas
y conocimiento, con el propésito de transformar al ser humano y
capacitarlo para responder a los desafios del mundo en que vive. Como
sefiala Cancgado Trindade, Humanitas servida por la Universitas.? Y las
universidades ibéricas acogieron en ese impulso un examen de conciencia
sobre la conquista del Nuevo Mundo, su legalidad, legitimidad vy
moralidad, desde una 6ptica rabiosamente humanista.

2 Anténio Augusto Cancgado Trindade, “Prefacio/Prefacio”, en Pedro Calafate-Ramén
Emilio Mandado Gutiérrez, 1511-1694 Escola Ibérica da Paz: a consciéncia critica da
conquista e colonizagcdo da América/Escuela Ibérica de la Paz: la conciencia critica de la
conquista y colonizacion y conquista de América, Santander: Editorial de la UC, 2014, pp. 40-
109.
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Las relectiones de los grandes maestros de la Escolastica que ensefiaron
en las principales universidades ibéricas o espafiolas y los escritos de los
misioneros que ejercian en el Nuevo Mundo dieron forma a un nuevo
concepto de comunidad universal, una societas gentium fundamentada en la
sociabilidad natural y la unidad del género humano. Sus autores pueden
ser considerados como los padres del Derecho Internacional moderno, al
abandonar la idea medieval de Imperium Mundi.

Conforme a lo aportado por Cangado, en el concepto de la Escuela de
Salamanca, el Derecho de Gentes regula una comunidad internacional
formada por seres humanos organizados socialmente en estados, extendida
tanto como la propia humanidad. El nuevo ordenamiento juridico
internacional pasaba asi a ser concebido como gentium, totalmente alejado
de su origen como Derecho Privado en el Derecho Romano, e imbuido de
una visién humanista de ambito universal que respetaba las libertades de
los individuos y las naciones y regulaba, en virtud de los principios del
Derecho Natural y la recta ratio, las relaciones entre todos los pueblos, con
el debido respeto a sus derechos, a los territorios en que vivian, a sus
contactos y a su libertad de movimiento (ius communicationis) (Cangado:
2014). Por recta ratio, o razén natural, se entendia la razén que guia las
acciones, asociada a la prudencia y la virtud.

En un mundo cada vez mas variado y complejo, el nuevo ius gentium
aseguraba la unidad de la societas gentium, de la propia humanidad. Este
nuevo Ius gentium no podia proceder de la “voluntad” de sus sujetos de
derecho, entre los que empezaban a sobresalir los estados nacionales, sino
de una Lex Praeceptiva, aprehendida por la razén humana. En su De lege-
Commentarium in Primam Secundae, Francisco de Vitoria dejé claro que el
propio Derecho Natural no se encuentra en la voluntad, sino en la recta
ratio. Quedaba asi abierto el camino para la definicién y comprensién de un
auténtico ius necessarium que superara las limitaciones de un ius
voluntarium. En los capitulos VI y VII de De Indiis, Vitoria expuso su
concepto de ius gentium como un derecho para todos (individuos, pueblo y
estados), un derecho conformado por el “consenso comun de todos los
pueblos y naciones”. En las Relecciones Teoldgicas (1538-39), Vitoria
ensefid que el ordenamiento juridico obliga a todos, tanto gobernados
como gobernantes, y en esa misma linea sostuvo que la comunidad
internacional (Totius Orbis) prima sobre el libre arbitrio de cada Estado
individual. Parece evidente que existia un ambiente intelectual, poroso y
de facil transmisién, que favorecié la maduracién de la Escuela Ibérica de
la Paz como precursora de la nocién de prevalencia del Estado de Derecho,
que abrié las puertas de la misma a otros autores como Diego de
Covarrubias. Transcurridos mas de cuatro siglos y medio, la ensefianza de
Francisco de Vitoria conserva gran actualidad.

En ese rico contexto, en noviembre de 1547 se encargé a Diego de
Covarrubias la delicada tarea de revisar y dictaminar sobre el Demdcrates
Secundus de Juan Ginés de Sepulveda, cronista imperial, sobre la licitud de
la empresa americana, junto a Melchor Cano y Gregorio Gallo (quien, por
cierto, sucederia a Covarrubias en la mitra segoviana). El dictamen fue
negativo y, contra lo generalmente afirmado y conforme a lo sefialado por
Rodriguez-San Pedro Bezares (2012), la responsabilidad de esta decisién
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no sélo correspondié a Cano, sino también a Covarrubias (Belda Plans:
2016, 34), lo que en mi opinién convertia en sumamente elocuente la
querencia que Felipe II tenia por él como definidor de la dimensién
jurisdiccional de su programa politico.

2. La originalidad de Covarrubias en un nuevo contexto.

Se aprecia especialmente en la posicién adoptada ante el cambiante
mundo juridico-politico e intelectual de la segunda mitad del reinado de
Carlos V, que superé definitivamente el contexto medieval y se abrié a la
modernidad. Un ambiente confuso y cambiante, en el que las nuevas
corrientes se abrieron paso con dificultad, en etapa ademas tan decisiva
como la de su formacién y primera docencia, definié un caracter ecléctico
que contribuyé a fortalecer su leyenda y estatura juridica, pues amplié
notablemente la difusién de su obra y pensamiento. Supo combinar con
mano maestra la corriente tradicional de los estudios juridicos (el llamado
Mos Italicus),® con aquella otra humanista y renovadora (Mos Gallicus)? y el
iusnaturalismo surgido en la Facultad de Teologia de Salamanca,
consistente en un neotomismo que recuperaba el Derecho Natural como
alma del Positivo.5

Durante sus estudios en la Universidad las corrientes humanisticas no
habian tefiido todavia la ciencia juridica, de manera que Covarrubias se
formé en la escuela italiana tradicional, como dejan apreciar sus constantes
citas a Bartolo, Baldo, Decio, El Hostiense, etc. Pero al mismo tiempo
asumio el uso del Derecho Natural del Neotomismo salmantino, aplicado a
los grandes problemas practicos de su tiempo, lo que desembocé en la
superacién de las grandes reflexiones tedricas o abstractas de la tradicién
anterior. Y al mismo tiempo, en su magisterio y en sus escritos Covarrubias
apuntaba ya rasgos propios del humanismo, caso del conocimiento y
manejo solvente de autores y obras de la antigiiedad grecolatina, como
Platén, Cicerdn, Plinio, Suetonio o Tacito, al mismo nivel que los juristas
romanos, la Biblia o los Padres de la Iglesia (Andrés Santos: 2012, 109).
Igualmente, también destacd por su excelente estilo y manejo de la lengua
latina, frente al estilo seco y formal bajomedieval, el uso de fuentes griegas,
es decir, los textos originales del Cédigo de Justiniano, o la intencién de

8 Pervivia en primer lugar la corriente tradicional de los estudios juridicos, el llamado Mos
Italicus Iura Docendi, representado por Bartolo de Sassoferrato y Baldo de Ubaldis, basado
en los métodos medievales de lectura y comentario de las fuentes (Corpus luris Civilis y
Corpus lIuris Canonici) a través de técnicas discursivas y especulativas propias de la
Escolastica, caso de la quaestio y la disputatio, que en muchas ocasiones conducian por si
mismo el debate juridico a espacios secundarios, eruditos y prescindibles, la famosa
circularidad escolastica.

4 En segundo lugar, surgié otra corriente humanista y renovadora, apegada a saberes
como la Filologia, Historia y la Literatura, que cuestionaba el Derecho vigente y el modo en
que era ensefiado, denominado Mos Gallicus por tener en Francia su ambito principal de
desarrollo.

5 Implicaba una cierta novedad y ruptura el sesgo neotomista de la Escuela Teolégica de
Salamanca, de amplio espectro pero que en el ambito juridico insistia en la recuperacion
del Derecho Natural como alma del Derecho Positivo, y medio de solucién de problemas
candentes del momento como la famosa “duda indiana”. Era con todo un tomismo tocado
ya por la corriente humanista, abierto, radicalmente diferente del escolasticismo de
Cayetano (Belda Plans: 2000, 209-243).
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edicién critica de fuentes que suponia el Decretum Gratiani. También se
percibia el pulso humanista de su trabajo juridico en la atencién por la
Filologia y la Historia. Por todo ello, Covarrubias fue un ejemplo de sintesis
entre la jurisprudencia medieval y la moderna, entre la Escolastica y el
Humanismo, formando un Derecho moderno pero anclado en la esencia
medieval, de forma andloga a lo operado por su maestro Francisco de
Vitoria en el campo teoldgico (Belda Plans: 2016, 27-28).

3. Las aportaciones de Diego de Covarrubias en el plano filoséfico-
juridico. Los fundamentos de una practica politica.

Si se tiene en cuenta que la época dorada de la publicacién de sus obras
coincidié con su permanencia en la Chancilleria de Granada (1548-1559),
cabe afirmar que lo tedrico y lo practico fueron dos caras de una misma
moneda. Parece que tal actividad de mejora y correccién y la publicacién
de sus resultados eran consecuencia del ejercicio practico en el tribunal de
la Chancilleria. En definitiva, se daba un resultado combinado, proveniente
de la teoria del estudio y de la practica de su labor como juez.

La evidente retroalimentacién entre construccién tedrica y practica
forense se constaté en el hecho de que en su produccién no se encuentran
obras sistematicas o extensas o sesudos manuales sobre las materias
centrales del Derecho. Sus trabajos, salvo eso si importantes excepciones
(Variarum Resolutionum, de 1552 y Practicarum Quaestionum, de 1556) eran
monografias sobre cuestiones concretas y de intensa actualidad, que
atrajeron su atenciéon en la universidad o afectaron la actividad de los
tribunales de los que formaba parte. Covarrubias reproducia de este modo
el procedimiento intelectual aprendido de su maestro Francisco de Vitoria,
cuyas ensefianzas se articulaban en torno a grandes cuestiones de
actualidad, la llamada por Belda Plans teologia practica.

Sobre tales premisas, las aportaciones fundamentales de Covarrubias en
el plano tedrico se concretaron sobre todo en tres campos: doctrinas
sociopoliticas, Derecho Penal y Derecho Internacional o de Gentes. Ello, al
margen de la economia, en la que como aludiré su contribucién sefiera fue
la teoria subjetiva del valor.

3.1. Doctrinas Sociopoliticas.

Partiendo de la doctrina aristotélico-tomista, Covarrubias entiende que la
sociedad es necesaria para el hombre en virtud de la sociabilidad que le es
propia. Pero para que la sociedad sea tal, para que pueda cumplir sus
funciones necesita un gobierno, el ejercicio funcional y operativo de un
poder constituido. Para Covarrubias, el poder proviene de Dios, pero
reside en la comunidad de ciudadanos (Respublica), que lo delega en quien
ella disponga. Sefiala las consabidas tres formas de gobierno posibles:
Monarquia, Aristocracia y Democracia, para defender como la mejor la
primera (Regnum), basada en la sucesién hereditaria, licita si esta regulada
por la ley y cuenta con el consentimiento tacito de los ciudadanos, al
provenir de una eleccién original transmitida por tradicién. Pero no
defendera una monarquia absoluta, sino limitada, identificada con una serie
de instituciones o Consejos con representacién popular que vehiculaban un
gobierno mixto debelador de la tirania. Con todo, el enfoque que la critica
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ha dado a esta posiciéon de Covarrubias quizd admita ser refinada®, dado
que entre rey y Consejo existia una naturaleza comun transubstanciada,
mas compartida que delegada (Nieto 1987; Ginzburg 1991). El autor era un
jurista, por eso sus palabras —en un muy elegante latin— eran la
traduccidn positiva de un estado de cosas, pero la naturaleza del mismo era
la propia del Gobierno Doméstico Regio Ampliado, en cuya direccién
tendria ocasion de intervenir desde su acceso a la presidencia del Consejo
Real, consiguiendo encarnar aquello sobre lo que teorizaba. Y dirigir asi el
organismo que desde la antecamara real transmitia las decisiones reales,
integrando una unicidad territorial que a la postre derivé en el espacio
sobre el que se despleg6 el Estado Liberal.

Es precisamente la idea de “familia ampliada” propia del sentido
econdomico del Gobierno moderno, cuya vocacién expansiva no conocia
limites, pues aspiraba a comprehender el conjunto de familias del reino
(Brunner 1976 y 1983; Frigo 1985 y 1991; Zamora 2017), la que permite
comprender otro de los aspectos esenciales de la doctrina de Covarrubias:
que la jurisdiccidén suprema era la esencia de la majestad real y
consecuentemente ningun subdito podia quedar al margen de ella. En este
sentido, la doctrina negaba que existiesen espacios ajenos a la autoridad
del paterfamilias o al rey-tutor. Serd precisamente la operatividad de la
familia ampliada la que permita comprender el interés de Covarrubias por
la permanencia de la nobleza en un esquema genérico de extensién
doméstica, sin ejercer una jurisdiccién especial o propia mas alla de la
recibida del propio rey. Con todo, conforme a las caracteristicas
definitorias de la Escuela de la que formaba parte, pensaba que la
autoridad del Principe estaba condicionada por el Derecho Natural, situado
por encima del poder de la autoridad real y debia ser respetado (Rigo-
Trufero: 1967, 90 y 93).

3.2. Aportaciones en el campo del Derecho Penal.

En este terreno, en el que Covarrubias destacé por su originalidad y es
muy valorado en la actualidad, sus aportaciones fueron especialmente
importantes en un contexto confesional. La primera de ellas fue la teoria de
la voluntariedad indirecta del delito. Para él homicidio voluntario no era
s6lo aquél en el que habia intencién de dolo, sino en el que no la habia y
era resultado no pretendido de una accién. Pecado y delito se superponian
en una naturaleza per accidens, en lo que constituia asi un eficaz blindaje
juridico para el disciplinamiento social, y otro resultado practico de su
teoria juridica. De manera que Covarrubias pretendia superar la tradiciéon

6 Esta interpretacién ha estado quiza tefiida de cierto sesgo institucionalista totalmente
comprensible dado el campo de estudios juridico de sus autores, dado que tal limitacién ha
sido identificada con la existencia de un conjunto de instituciones o Consejos a los que en
su opinién caracterizaba su representaciéon popular y el encauzamiento de un gobierno
mixto que evitaba el peligro de la tirania (Andrés Santos: 2012, 102-103). Por su parte, para
Belda Plans Covarrubias favorecia la idea centralizadora del “Estado” moderno, pero lo
concebia como un Estado de Derecho y no un Estado Absoluto (Belda Plans: 2016, 29). Esta
visién se fundamentaba en el texto literal de Covarrubias, pero en mi opinién este remitia
mas bien a la difusién espacial, horizontal, de las atribuciones oecondémicas del rey,
ejercidas por el Consejo.
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escolastica, para la que la consideracién de delito dimanaba de la intencién
del agente de violar el derecho, lo que constituia en si toda una paradoja.
Pues de esta manera se rompia con el orden penal ligado a la Teologia
Moral, al considerarse que no era la conciencia moral del individuo la
fuente del delito sino el ordenamiento juridico. Pero al tiempo, este estaba
contaminado de elementos dogmaticos, dado que la letra de la ley
otorgaba en un contexto fuertemente confesional un perfil y contenido de
pecado a lo que consideraba delito. Era sin duda una pirueta juridica muy
valiosa en el referido marco, que forzosamente debid agradar a Felipe II.

En segundo lugar debe destacarse entre las aportaciones de Covarrubias
en el orden penal la obligatoriedad en conciencia de la ley penal: la ley
humana obliga bajo pecado (grave o leve) por la fuerza misma del
precepto humano, al margen de la pena fijada por el legislador por violar
esa ley, dado que “la potestad humana deriva de la divina que la ha
instituido” (Belda Plans: 2016, 32). Si ello se pone en relacién con la sesién
tridentina De Reformatione en la que tuvo un papel protagonista, el ultimo
Decreto del Concilio en cuya redaccién intervino, su designacién como
Presidente y la creaciéon de la Junta de Reformacidn, praxis administrativa y
dogma catdélico se convertian en un conglomerado indiscernible,
consumandose una fiel traduccién de toda una construccién tedrica en el
orden practico.

Igualmente, en ese contexto general, las propias obligaciones tributarias
se encuadraban para Covarrubias en el marco de la Teologia Moral, al
invocar como fundamento de su cumplimiento aquellos pasajes evangélicos
en los que Jesucristo ordenaba a Pedro pagar los impuestos reclamados.
Ahora bien, debia partirse de la justicia de la carga contributiva (Rigo-
Trufero: 1967, 128-129). Finalmente, consideré la legitima defensa como un
derecho natural poseido por el hombre, extendida a familiares y bienes
(Belda Plans: 2016, 32-33).

3.3. Aportaciones en el campo del Derecho Internacional. El Derecho
de Gentes y la “duda indiana”.

Como sefialdé Perefia, su posicién al respecto tocaba dos temas
fundamentales, el concepto y la naturaleza de la libertad y los titulos
validos de la conquista americana. Frente a Aristételes y Sepulveda,
Covarrubias defiende a fondo la tesis de la libertad del hombre, fundada en
la jerarquia suprema del Derecho Natural. Ahora bien, el hecho de que la
naturaleza crease a todos los hombres libres era compatible con que,
accidentalmente, algunos fueran esclavos por razén de conveniencia para
el bien general de la sociedad, concluyendo con ello Covarrubias que la
esclavitud no iba contra la naturaleza, sino contra la libertad de un
individuo concreto. En estado de naturaleza la libertad era inviolable, pero
en circunstancias concretas era licito sacrificarla para conservar el orden
en la sociedad. Es esta via media entre una realidad exigente y una norma
ética sello personal de Covarrubias que le hizo muy atractivo a Felipe II,
aunque permita también tenerle por ejemplo de acomodacion, en el sentido
que dio al concepto José Antonio Maravall (1971). Con todo, si Sepulveda
cree licito dominar a quienes son esclavos por naturaleza para sacarles de
su salvajismo y “civilizarlos”, Covarrubias puso claros limites a esta forma
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de hacer la guerra, de orden temporal y sustancial: la guerra se haria sélo
mientras fuese necesaria la ayuda del mas fuerte y de forma proporcional.
Se dibujaba asi su calidad como instrumento de una comunidad natural e
igualitaria de pueblos, de la que formaban parte los americanos,
integrando un sistema de Derecho Internacional fundado en requisitos
doctrinales previos como el desmontaje de la tesis medieval del Imperio
Universal, defendida entonces por Gattinara y Ulcurrum y atacada por
Covarrubias (Marin Lépez: 1955). Ello implicaba que el poder temporal del
rey aparecera como recibido directamente de Dios, convirtiéndose asi de
paso en un cimiento del confesionalismo regio y la politica de reformacién
y disciplinamiento social.

De esta manera el autor transmitia, de idéntica manera que otras lineas de
su pensamiento, una visiéon constructiva, de interdependencia politica y
cooperacién mutua, que a la postre se traducia en una comunidad
internacional de orden juridico. El derecho de la comunidad de pueblos se
concretaba en Derecho de Gentes, una relacién juridica de igualdad y
libertad, unas relaciones de convivencia libremente decididas para utilidad
general y basadas en tratados y contratos, expresién de su propia
dimensioén juridica y del ejercicio libre de la misma. Estas teorias tuvieron
gran influjo sobre el jurista holandés Hugo Grocio (1583-1645), en lo
relativo a su teoria sobre el Derecho Internacional y la Guerra,
dependiendo asi de las aportaciones de la Escuela de Salamanca de
Francisco de Vitoria (Hernandez Martin 1995, 211-219; Gémez Rivas 2005;
Goémez Rivas 2013). Vitoria y Covarrubias fueron dos de las principales
fuentes utilizadas por Grocio en su De iure belli ac Pacis (Gémez Rivas:
2013, 149-152), e incluso en De Mare Liberum, cuyo tema era la libertad de
comercio maritimo en referencia a las Indias Orientales, su dependencia de
Covarrubias fue todavia mas intensa (Belda Plans: 2016, 43). Pero la
influencia de cada uno, de Covarrubias y Grocio, en el respectivo ambito
de expansién de su monarquia fue muy diferente, a juzgar por la
depredadora expansién holandesa, operando en el terreno de la libertad
econdémica, pero no en la articulacién de un Derecho de Gentes de base
iusnaturalista.

3.4. Aportaciones en el terreno de la Economia.

En este campo la aportacién fundamental de Covarrubias fue la Teoria
Subjetiva del Valor. El primer tratado escolastico que se ocupé del dinero
fue su Veterum Collatio Numismatum, publicado en 1550, en el que estudié
la historia de la devaluacién del maravedi castellano, recogiendo gran
cantidad de estadisticas sobre la evolucién de los precios. Con todo,
aunque en el tratado de Covarrubias se encontraban ya implicitas las ideas
esenciales de la teoria cuantitativa del dinero, la obra carecia de una teoria
monetaria explicitamente articulada, lo que no fue ébice para ser citado
por Davanzati, Galiani en su Della Moneta (1750) y Carl Menger en sus
Grundsédtze (1871) (Huerta de Soto: 2002, 88-89). Y A. Hayek, Premio Nébel
de Economia de 1974, afirmé explicitamente que los principios tedricos del
liberalismo econdémico no fueron formulados por los calvinistas y
protestantes escoceses, sino por los jesuitas y los miembros de la Escuela
de Salamanca, en pleno Siglo de Oro. Segun su aportaciéon fulcral, para
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Covarrubias el valor de una cosa no dependia de su naturaleza objetiva,
sino de la estimacién subjetiva de los hombres (Huerta de Soto: 2002, 153 y
424), incluso aunque esta fuese alocada o inexplicable, para lo que ponia el
ejemplo del trigo en las Indias, mas valorado que en la Espafia europea
(Covarrubias 1604, II, lib. 2, 131, apud Huerta de Soto 2002, 153).

Para Huerta de Soto, la Escuela de Salamanca puso las bases de los que
luego seria la Escuela liberal austriaca de Economia, a través de diez
principios de los que Covarrubias seria participe en su opinién en dos de
ellos: la sefialada Teoria Subjetiva del Valor y la influencia distorsionadora
que el crecimiento inflacionario del dinero tenia sobre los precios,
aportacion ésta cuya paternidad seria compartida con Juan de Mariana y
Martin de Azpilicueta (Huerta de Soto: 2002, 259).

4. Conclusiones.

En el siglo XVII serd Francisco Suarez quien abunde en los sefialados
principios de la Escuela. El Derecho de Gentes manifiesta para él la unidad
y universalidad del género humano, dado que, al final, los estados acaban
necesitando de un sistema juridico que regule sus relaciones como
miembros de la sociedad universal. En su De legibus ac Deo legislatore
(1612), Suarez mantenia que el ius gentium, superando por mucho al ius
civile y al Derecho privado, estd formado por los usos y costumbres
comunes a la humanidad, pues la razén natural lo conforma como un
Derecho Universal para toda ella. El ius gentium estd imbuido de equidad y
justicia y se configura en completa armonia con el Derecho Natural, del que
emanan sus normas, revelando en ambos casos un caracter
verdaderamente universal.

Pero el iusnaturalismo propio de la Escuela de Salamanca entré en crisis
con el positivismo juridico propio del siglo XVIII, que priorizé la entidad
juridica de los Estados, aunque consigui6é dotar de alma imperecedera al
Derecho Internacional. Al esfuerzo tedrico propio de sus maestros
Francisco de Vitoria y Domingo de Soto, de los Melchor Cano, Martin de
Ledesma, Fernando Pérez, Bartolomé de las Casas, Manuel de Nobrega,
etc. se sumaria Diego de Covarrubias. En quien no obstante se apreciaron
diferencias de matiz y quizd también de conviccién, siendo menos incisivo
y mas gradualista, convirtiéndose asi en el miembro mas tactico de la
Escuela y por ello el que mas ascendi6é en la administracién regia, dado
que permitia superar con solvencia doctrinal y fidelidad a sus maestros los
limites que habia puesto de manifiesto una imposicién tajante del
confesionalismo, asi como acompafiar los intereses materiales de la corona
en América con grandes dosis de decencia ética. Una vez superados los
episodios reformados de 1559, que obligaron al monarca a recurrir al
radicalismo del cardenal Espinosa, Covarrubias accedié a la presidencia
de Castilla en 1572. Felipe II recuperaba su plan original una vez que las
circunstancias le permitian hacerlo y un “comprensivo”, en el sentido que
Dionisio Ridruejo diera al término por contraste con “excluyente”, se hacia
con las riendas del Gobierno.

De igual manera, si bien se mira, la crisis del ius gentium de vocacién
universal y base iusnaturalista fue consecuencia de la maduracién de los
estados como sujeto politico, causa y consecuencia a un tiempo del
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creciente influjo del positivismo juridico a partir del siglo XVIII, que doté
de “voluntad propia” al Estado y redujo los derechos de los seres humanos
a aquello que el Estado les concedia (positivismo voluntarista). Con ello, se
entorpecid la comprensién de la comunidad internacional y se debilité al
propio Derecho Internacional, identificAndolo como un derecho
exclusivamente estatal, que no regia por encima sino entre los estados
soberanos. Segun Cang¢ado Trindade, ello tuvo una influencia nefasta en la
evolucién del Derecho Internacional a finales de siglo XIX y primeras
décadas del XX. Pero por lo sefialado, el Derecho Internacional puede ser
considerado con toda legitimidad como un Derecho “entre Naciones”.

La idea de la soberania estatal absoluta, con la que se identificé un
positivismo juridico supeditado al poder, condujo a su irresponsabilidad y
omnipotencia, sin impedir las sucesivas atrocidades cometidas por éste
contra seres humanos bajo su jurisdiccién. No obstante, pese a las
periddicas crisis que afectan al Derecho Internacional, su concepcién
lusnaturalista no se ha desvanecido nunca, en lo que constituye una
aportacién perenne de la Escuela de Salamanca (Cangado: 2016, 59-67).
Sus maestros consideraron que el Estado no era el sujeto exclusivo del
Derecho de Gentes, abarcando también a los pueblos y los individuos,
titulares de derechos propios. Fueron “padres fundadores” que
concibieron la humanidad como un todo integrado, y lo hicieron a partir de
aportaciones tedricas audaces, como que el emperador no era sefior del
mundo, en lo que coincidieron Francisco de Vitoria, Alonso de Veracruz,
Luis de Molina y Diego de Covarrubias.

Con todo, en este esfuerzo comun se apreciaban diferencias de matiz y
quiza también de conviccidn, y asi Covarrubias serd menos incisivo, o mas
gradualista, en lo relativo a diferencias de “civilizacién” o “culturales” para
justificar la opresioén, la guerra o la esclavitud, negadas de raiz y con toda
conviccioén por sus maestros Francisco de Vitoria y Domingo de Soto, asi
como por Melchor Cano, Martin de Ledesma, Fernando Pérez, Luis de
Molina, Pedro Simdes, Bartolomé de las Casas y Manuel de Nobrega.

No obstante, el optimismo tiene limites. Limites a la interpretacién de
Cancgado Trindade, y en general de todos aquellos autores que alargan el
efecto e influencia de la Escuela de Salamanca en la actualidad, como
fundamento de una consideracién del Derecho Internacional como algo
superior y universal. La primordial, la condicién de los Estados como sujeto
juridico de las Relaciones Internacionales, apreciable en el propio nombre
de las “Naciones Unidas”. Los elevados principios de la escuela pueden
tener consecuencias tangibles en la aplicacién y eficacia de la soberania en
Europa Occidental, por ejemplo si la denominada “emancipacién nacional”
se entrecruza con, o toma una fisonomia de “Derechos Humanos”, cuando
remite a un ambito mucho mas complejo, delicado, e igualmente dotado
de legitimidad histérica como es el del surgimiento del Estado-Nacién y la
defensa de su integridad territorial asumida por el ordenamiento
internacional, integrada por lo tanto en el sefialado ius gentium. En suma,
con su vocacion universalista la revisién del escolasticismo representada
por la Escuela no abandonaba por ello una raiz medieval, anterior al
Renacimiento, y en consecuencia orbitaba a diferente nivel, si vale la
imagen, que el despliegue de la realidad Estado-nacional. En nuestros dias
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la descripcién de las propias instituciones del Derecho Internacional deja
apreciar tal limitacién conceptual.

La Corte de Justicia de La Haya tiene su referencia histérica en las
conferencias de Paz de La Haya de 1899 y 1907, celebradas por diferentes
potencias a instancia de Rusia. Con la creacion de la ONU en 1946, su
Tribunal de Justicia se asenté en la ciudad neerlandesa, encargado de
dirimir jurisdiccional y principalmente conflictos entre paises, mientras la
Corte Internacional de Arbitraje permanece alli desde 1899. El sefialado
Cancgado Trindade fue hasta su fallecimiento juez del Tribunal Internacional
de ]Justicia de La Haya, de manera que su vision doctrinal tenia
necesariamente una horma internacional, “entre Estados”, y no “sobre
Estados”, principio éste que reivindicé en todos sus dictdmenes. Es algo
que permite apreciar también la estructura de la Organizacién para las
Naciones Unidas, en una evolucién que no deja de tener algo de
inquietante, si se aprecia su paulatina subordinacién. Especialmente a la luz
de los principios esbozados en el presente articulo.

De cualquier manera, el compromiso de Covarrubias tiene profunda
pervivencia. Podemos ver en la actualidad cémo, tedéricamente, una accién
politica carente de cobertura juridica estd condenada al fracaso o, por lo
menos, deberia estarlo, induciendo en todo caso tensiones sociales de
incierto recorrido. Pero si esa acciéon politica tiene una cobertura juridica,
asentada ademas como era el caso de Covarrubias sobre bases morales y
éticas berroqueiias, la primera es firme y fundamenta todo un programa
ambicioso y coherente como el afrontado por Felipe II, que tuvo en Diego
de Covarrubias el mentor y contribuyente tedrico de tan ambicioso
programa, dirigido tanto a remover las bases doctrinales de la época
precedente del reinado del emperador, como a ofrecer fundamentos
intelectuales mas sélidos al desarrollo de su propia monarquia.

Aqui confluyen cuatro patas: negacién del Imperio Universal, Derecho de
Gentes, Guerra Legitima y, al ser el monarca un vicario de Dios en la tierra,
iniciativa plena en la imposicién de una politica confesional, donde entraba
la presencia en Trento, el ascenso al solio segoviano (de propuesta regia
en virtud del derecho de Patronato) y la designacién como presidente de
Castilla; todo ello con la ventaja afiadida de llevarse bien con Gregorio XIII.
iAlguien da mas?
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Resumen: Este articulo introduce en la figura y la obra de José Ferrater
Mora, al tiempo que revisa distintas facetas de su vida y aspectos de sus
escritos, que ponen de manifiesto su talla como pensador universal.

Palabras clave: José Ferrater Mora, Filosofia espafiola del siglo XX, Exilio
filoséfico espafiol.

Abstract: This article introduces the figure and works of José Ferrater
Mora, whilst examining various aspects of his life and his writings, which
reveal him to be a universal thinker.

Keywords: José Ferrater Mora, 20th-century Spanish philosophy, Spanish
philosophical exile.

La personalidad intelectual de José Ferrater Mora ofrece una serie de
perfiles variados que permiten contemplar su obra bajo el signo de la
universalidad. Se trata de uno de los grandes filésofos espafioles del siglo
XX, y el mas internacional de su segunda mitad. Si exceptuamos al filésofo
medieval Ramén Llull, ha sido el pensador catalan mas importante de todos
los tiempos.

La universalidad de Ferrater Mora se puede caracterizar, en primer lugar,
por su dimension lingiiistica, al haberse expresado tanto en castellano como
en catalan, y, sobre todo, por haber vivido, ensefiado y escrito también en el
seno de una comunidad de lengua inglesa, como los EE.UU. de América, y
haber ejercido como traductor. Hay también, en segundo lugar, una
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universalidad enciclopédica si nos atenemos a su obra mas conocida, el
Diccionario de filosofia. En tercer lugar, la universalidad sistemadtica
representa el esfuerzo por crear un sistema de pensamiento propio con €l fin
de ofrecer una visién general de la realidad. Finalmente, Ferrater siempre
dio muestras de querer trascender el perfil estrictamente filoséfico de su
contribucién intelectual para adentrarse como escritor en la narrativa
literaria, lo que podemos denominar universalidad creativa.

1. TUnavidaintensay azarosa

José Ferrater Mora nacié en Barcelona el 30 de octubre de 1912 y fue a
morir en la ciudad condal un 31 de enero de 1991, tras haber viajado desde
su residencia en Pensilvania para presentar la ultima novela, La sefiorita
Goldie, acontecimiento que frustré su muerte repentina. Entre 1922 y 1925 lo
hallamos como alumno interno de un Colegio Episcopal de la comarca de
Pla de I'Estany, en la provincia de Gerona, donde cursa el Bachillerato
Elemental y de Comercio, y tras retornar a su ciudad natal para continuar el
Bachillerato en la modalidad de alumno libre, compagina los estudios con
trabajos de caracter administrativo, y ejerce como traductor para firmas
comerciales y editoriales, dada su competencia en lenguas modernas. Al
tiempo que iniciaba los estudios de Filosofia en la Universidad Barcelona,
que culminé en 1936, Ferrater Mora cultivé su vocaciéon de escritor con la
publicaciéon en 1934 de sus primeros ensayos en Revistas, los cuales reunié
al afio siguiente en un volumen que iba convertirse en su primer libro,
titulado Cdctel de verdad.

La Guerra Civil espafiola de 1936 truncé de raiz la vida y los proyectos de
los espafioles de esa época que, como Ferrater Mora, hubieron de
movilizarse para participar en la contienda, en el caso del pensador catalan,
combatiendo en el Ejército leal a la Republica. Con la caida del Frente del
Este a comienzos de 1939, nuestro autor cruzé la frontera por los Pirineos y
desde Francia comenzo6 su larga trayectoria de exiliado, como otros muchos
republicanos, que duraria el resto de su vida. Tras una breve estancia en el
pais vecino, se embarca en el buque Flandre que lo traslada a Cuba, donde
residirda hasta 1941, en condiciones muy duras para su salud, y
extraordinariamente precarias para el sustento. En La Habana realiza
trabajos ocasionales de caracter cultural, ademas de proseguir con las
traducciones, y logra publicar en México, en 1941, la primera edicién del
Diccionario de Filosofia.

Entre 1941 y 1947 residira en Chile, adonde se habia trasladado en busca
de nuevas oportunidades para su desarrollo profesional, acompafiado de su
primera mujer, Renée, que habia viajado a La Habana desde Paris. Fueron
las gestiones del diplomatico Alfonso Rodriguez Aldave, marido de Maria
Zambrano -que por aquellas fechas se encontraba exiliada en Cuba-, las que
lograron que Ferrater pudiese ser acogido en el pais andino, que cambid
radicalmente su vida, dando los primeros pasos en su carrera académica. Al
tiempo que profesaba materias filoséficas en la Universidad de Chile,
participé en la fundacidén de la prestigiosa Editorial Cruz del Sur y se
convirtié en director de dos colecciones literarias, publicando nada menos
que ocho libros, mas la segunda edicién de su Diccionario de Filosofia.
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De todos ellos, cabe destacar el ensayo titulado Les formes de la vida
catalana, de 1944, traducido al castellano ese mismo afio, siendo su obra mas
reeditada, en ambas lenguas. En ella reflexiona sobre los cuatro rasgos que,
segun €l, definen la personalidad catalana, a saber: la continuidad, el seny,
la mesura, y la ironia, perfectamente aplicables a su propio talante. El
pensador catalan dedicé otros textos, singularmente su libro de 1963,
titulado Tres mundos: Catalufia, Espafia, Europa, a la cuestidon catalana,
haciendo profesién de una catalanidad ajena al nacionalismo, y rechazando
el secesionismo. Ferrater Mora defendié hasta el final de su vida la idea de
una Catalufia bilingiie, formando parte de un Estado plurinacional, en el
marco de una Espafia federal.

Gracias al apoyo que le prestaron Américo Castro y Pedro Salinas, nuestro
autor conseguiria en 1947 una beca de estudios de la Fundaciéon
Guggenheim para trasladarse a los Estados Unidos de América,
circunstancia en la que fueron determinantes las gestiones del embajador
estadounidense en Chile, Claude G. Bowers, a la sazén amigo del presidente
Franklin D. Roosevelt. En 1949 Ferrater Mora serda nombrado Profesor de
Filosofia del Bryn Mawr College, en el Estado de Pensilvania, iniciando una
trayectoria que lo conducird hasta los puestos mas altos del escalafén
docente, culminando su carrera académica en 1981con la jubilacién en dicha
institucién.

La experiencia del exilio fue vivida por el filésofo espafiol como un drama,
mas que como una tragedia. Lo mismo que sucedié con otros intelectuales
espafioles exiliados en los Estados Unidos, Ferrater Mora transformé dicha
vivencia en una oportunidad extraordinaria de enriquecimiento cultural y
desarrollo profesional, al poder contar con los recursos materiales y
humanos que facilitaron el desempefio de su actividad docente e
investigadora, lo que en modo alguno hubiera sido posible en la Espaiia
franquista o en una Europa devastada por la Guerra. Pero su sensibilidad no
podia apartarlo de la tragedia que estaba sufriendo el propio pais, por lo
que muy pronto desarrollé una actividad ensayistica, entre la que destaca un
librito aparecido en México en 1945, el afio en que finalizaba la Segunda
Guerra Mundial, titulado Cuestiones espafiolas. En él, tras recordar su
insobornable compromiso con la Republica y su condicién de exiliado,
imagina para Espafia un futuro en que debieran ser compatibles la justicia y
la misericordia.

A partir de 1952 comenzé a viajar por Espafia, coincidiendo con la
aparicién de su primer libro en nuestro pais tras la Guerra Civil, titulado
Cuestiones disputadas, incrementandose su presencia en las décadas
siguientes. Dado su prestigio intelectual, y desde posiciones politicas
demécrata-liberales, Ferrater Mora fue uno de los primeros intelectuales
exiliados en tender puentes con la oposicién interior al franquismo para
restablecer la democracia en Espafia. En la segunda mitad de los afios
sesenta, el Gobierno espafiol le propuso el retorno a la universidad para
ocupar un puesto docente de prestigio. Ferrater Mora puso como condicién
irrenunciable la reposicién en sus catedras de los profesores expedientados
en 1965 con motivo de las protestas estudiantiles en la Universidad de
Madrid, a lo que el régimen franquista no accedid.
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En la dltima década de su vida coseché honores y reconocimientos
publicos. La vinculacién mdas importante con su pais tuvo lugar dos afios
antes de su muerte, cuando la Universitat de Girona creé la Catedra Ferrater
Mora de Pensament Contemporani en el otofio de 1989 para el estudio y la
difusién del legado intelectual del pensador catalan, quien doné a dicha
institucién su patrimonio bibliografico, grafico, y epistolar.

2. Una obra enciclopédica

José Ferrater Mora dejé escritas miles de paginas, que se extienden por
mas de un centenar de libros, contando las reediciones; y a lo largo de unos
trescientos articulos de revista y capitulos de obras colectivas, muchos de
ellos incorporados a sus libros, contando también con las reediciones y
versiones en otras lenguas; paginas que ademas se encuentran en cuarenta
y cinco recensiones de obras ajenas; o que estan en mas de cien articulos
periodisticos, integrados en tres volumenes; y en doce traducciones al
castellano de libros escritos en aleman, francés e inglés. Su creatividad
desbordé el marco estrictamente literario, al punto de ejercer como
realizador cinematografico, en su condiciéon de cineasta amateur, siendo
autor de catorce de filmes de corto y mediometraje, formados por peliculas y
documentales. Por todo ello, en lo que sigue, solo podremos ofrecer un
tratamiento selectivo de este vasto legado mediante la presentacién sumaria
de las contribuciones mas relevantes del filésofo espafiol a través de los
diferentes registros que nos ofrece su obra.

2.1. El1 Diccionario de Filosofia

En 1936, la Editorial Labor de Barcelona propuso a Ferrater Mora la
traduccion al castellano del Diccionario aleman de Filosofia Philosophisches
Wérterbuch, escrito por Heinrich Schmidt, en el que nuestro autor se
encontraba trabajando cuando estallé la Guerra Civil, y que también incluia
la incorporacién de nuevas voces correspondientes a pensadores espafioles
y latinoamericanos. Huelga afiadir que nada de esto pudo salir a la luz, por
lo que, con los materiales que consiguié allegar en su primera estacién del
exilio, comenz6 en Cuba la redaccién de lo que, andando el tiempo, iria a
convertirse en el monumento literario con el que todo el mundo identificaria
al filésofo espaiiol, su famoso Diccionario de Filosofia.

Esta obra acompafié y “persiguidé” -segun se lamentaba Ferrater con
amarga ironia- a su autor a lo largo de toda su vida intelectual, creciendo
como un monstruo que a punto estuvo de devorarlo, esto es, de ocultar y
hasta de anular el resto de su obra filoséfica mas personal y creativa.
Durante la vida de nuestro filésofo aparecieron seis ediciones de esta obra.
La primera, como se ha dicho, en 1941, en México, lo mismo que la segunda,
esta en 1944; las tres siguientes se publicaron en Argentina: 1951, 1958,
1965, respectivamente, la ultima en dos gruesos volumenes. En 1979
aparece la sexta edicién, que sera la primera que se publique en Espafia, en
este caso distribuida en cuatro volumenes, que totalizan 3.589 paginas a
doble columna. Estas fueron las seis ediciones firmadas por José Ferrater
Mora. Tras su muerte, se han publicado hasta la fecha otras dos, cumpliendo
en cierto modo sus propios designios de corregir, ampliar y perfeccionar su
magna obra. En 1994 aparecié una nueva entrega, actualizada por la
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Catedra Ferrater Mora, mientras que, en 2020, la misma institucién,
contando con especialistas en diferentes areas filoséficas, dio a conocer una
edicién digitalizada y ampliada de esa obra.

Las entradas o voces que contiene el Diccionario corresponden a términos
abstractos y a nombres propios de persona, ordenados alfabéticamente.
Cada articulo se acomoda a la tematica del mismo, a través de dos
momentos expositivos, el enfoque semantico y el historiografico. Con un
tono sintético, pero con un domino de la claridad expositiva, fruto de una
intencién pedagédgica, el autor de esta obra persigue la génesis de un
problema, al tiempo que examina el tratamiento y las opiniones que se han
dado sobre el mismo. Los articulos finalizan con una bibliografia ordenada,
ya se trate de un autor, una corriente filoséfica o un concepto.

Examinando las seis ediciones se pueden detectar los centros de interés y
las preocupaciones filoséficas de su autor, pues a la vez que la obra se va
enriqueciendo con el paso del tiempo, se conjuga internamente con la
propia evolucion intelectual del filésofo espaiiol. La critica ha sefialado
unanimemente al Diccionario de Filosofia de Ferrater Mora como la mejor
obra enciclopédica sobre materias filoséficas debida a un solo autor y
escrita en cualquier lengua conocida.

2.2. Una vision del mundo

José Ferrater Mora ha construido su propia filosofia cultivando todas las
disciplinas filoséficas, a excepcidén de la Estética, que ha sido sustituida por
la creacién de una obra literaria y cinematografica propias. Situado en el
centro del pensamiento filoséfico de la segunda mitad del siglo XX, ha
abogado tenazmente por ‘“tender puentes” entre tradiciones y corrientes
filosoficas rivales, enzarzadas en la discordia permanente, promoviendo una
plataforma de didlogo filoséfico en una obra temprana como fue La filosofia
en el mundo de hoy, de 1959, sustituida diez afios mas tarde por otro titulo, La
filosofia actual.

Al mismo tiempo ha reconocido sus raices filoséficas en la tradicién del
pensamiento espaiiol de la primera mitad del siglo XX, representado por
Miguel de Unamuno, José Ortega y Gasset y Eugenio d’Ors, sobre los que ha
escrito monografias y a quienes ha reconocido y agrupado bajo el rétulo de
“Tres maestros” en el volumen primero de sus Obras selectas, publicado en
19617.

El pensador catalan fue uno de los introductores en la Espaiia del siglo XX
de la Légica matemadtica, titulo de un libro muy influyente, publicado junto
con Hugues Leblanc en 1955, y ha destacado también en cuestiones
epistemoldgicas y lingiiisticas, con obras tales como las Indagaciones sobre
el lenguaje, 1970, y Las palabras y los hombres, 1971. Aunque el filésofo
espatfiol se ha visto influido por tradiciones filoséficas diferentes para erigir
su propio pensamiento, asi la Fenomenologia en su primera etapa, y el
Naturalismo en la ultima, ha sido la Filosofia analitica el hogar que Ferrater
Mora ha habitado durante mas tiempo, al punto de haber contribuido como
pionero a que esta tradicion filoséfica arraigase en la Espafia de la segunda
mitad del siglo XX. La obra mas destacada, que representa un lucido analisis
critico de la filosofia de ese siglo en general y de la Filosofia analitica en
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particular es, sin duda, la titulada Cambio de marcha en filosofia, del afio
1974.

Ahora bien, alli donde puede pulsarse la concepcién ferrateriana del
mundo - “mi propio sistema”, como gustaba referirse Ferrater Mora a su
contribucién filoséfica mas original- es en esa disciplina, cuyos origenes
estdn en la genética del discurso filoséfico, conocida como la ontologia.
Ademas del mérito que siempre ostenta embarcarse en un reto semejante
de alcance tan fundamental, en el caso del filésofo espafiol se acrecienta por
ser la obra propia de quien ha dedicado tanto tiempo y espacio bibliografico
al estudio y exposicién del pensamiento ajeno, hasta abarcarlo en su
totalidad.

Las obras de Ferrater Mora en las que se expone ese nucleo filoséfico que
es su ontologia son cuatro: El ser y la muerte. Bosquejo de una filosofia
integracionista, de 1962; El ser y el sentido, de 1967 -sustituido en 1985 por
los Fundamentos de filosofia-, y De la materia a la razén, de 1979. Puesto que
esta ultima obra representa la mejor sintesis de la visién del mundo de
nuestro autor, no solo en lo que atafie a cuestiones ontoldgicas, sino a la
incorporacién de una filosofia de la accién, una ética y una metafilosofia, ella
nos servira de pauta para abordar este epigrafe, pero sin descuidar las
anteriores.

En este punto es inevitable referirnos previamente al integracionismo, un
recurso tedrico de la cosecha propia del filésofo espafiol, indispensable
para identificar su pensamiento filoséfico. Podemos hablar de dos fases o
momentos del integracionismo. En primer lugar, uno que calificaremos de
sistemdtico, partidario de complementar una posicién filoséfica con su
contraria, eliminando lo que les diferencia y enriqueciéndose con aquello
que las une, resultando un mundo, “integrado” por elementos opuestos. En
segundo lugar, otro integracionismo que denominaremos metodoldgico, que
consiste en considerar las posiciones tedricas extremas no como realidades
-que en sentido absoluto no pueden existir-, pero si reconducidas al dominio
de “conceptos-limites”, de los que nos servimos para situar y acotar el
significado de las entidades concretas. A lo largo de su evoluciéon
intelectual, el integracionismo de Ferrater Mora se ha ido modulando, dando
lugar a una dialéctica de la complementariedad, puesto que en el momento
en que se mantienen los elementos opuestos -o “contrapuestos”, como
gustaba escribir nuestro filésofo- hay tensién, hay dialéctica. El
integracionismo es una apuesta por preservar la variedad y la riqueza que el
mundo atesora, sacrificando la originalidad para ser fiel a la realidad, la cual
queda teorizada por medio de un pensamiento que rezuma sensatez y
sutileza, cefiido por un lenguaje diafano y pulcro.

Frente a las criticas a la metafisica formuladas por el Neopositivismo, que
cuestionan la legitimidad de la ontologia, como sostuvo Rudolf Carnap,
Ferrater Mora defiende la pertinencia de erigir un discurso ontolégico que
aporte tesis o conjeturas sobre el mundo, equipado con un lenguaje propio,
dotado, como el resto de los lenguajes que tienen sentido, de su propia
referencia, o “trans-referencia”, segun la terminologia puesta en circulacién
por la conciencia lingiiistica del filésofo espaiiol.

Para abordar la ontologia de Ferrater Mora hemos de tener en cuenta la
evolucién que sufre el venerable término ‘ser’ a lo largo de su obra.
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Mientras que, en El ser y la muerte, el vocablo ‘ser’ figura como una
abreviatura de ‘Naturaleza’, en la segunda obra de ontologia, EI ser y el
sentido, esa acepcidén desaparece puesto que el punto de partida del
discurso ontoldégico lo constituye el sintagma “lo que hay”, introducido en
1948 por el filésofo norteamericano Willard Van O. Quine.

Una tesis central de esta ultima obra sostiene que todo lo que hay tiene ser
y sentido, representando las dos “disposiciones” basicas de la realidad, de
tal forma que ser y sentido no existen como realidades, sino como
“conceptos-limites” aplicados a las entidades concretas. Una entidad
concreta tiene ser si es real o si existe, mientras que tiene sentido ontolégico
si puede ser “intendible”, esto es, objeto de intencién de cualquier tipo, o
mantiene conexiones o “nexos” que la relacionan con otros seres. De
acuerdo con el lenguaje instaurado por nuestro autor, asi como hay
realidades o seres, lo mismo que hay sentidos, no hay algo reputado el Ser o
el Sentido: solo existen como los limites conceptuales del discurso con que
nos pronunciamos sobre el mundo. Hechas estas precisiones, el pensador
catalan se deshara definitivamente del vocablo ‘ser’ en la obra De la materia
a la razon, y se servira de expresiones tales como ‘“realidad” o “mundo”,
que la sustituyen. Vayamos ya con esta obra anunciada.

Los grandes conceptos o categorias de la ontologia, que sirven para
“situar” y “categorizar” la realidad -segun la terminologia de nuestro autor-
se expresan mediante un repertorio que podemos denominar marcos
categoriales. La novedad mas importe que aporta esta obra de 1979 que
tratamos de analizar es que inaugura un nuevo marco compuesto
fundamentalmente por niveles y continuos, adoptando desde el principio un
punto de vista dinamico, evolucionista, para abordar la configuracién del
mundo.

Todo lo que existe ha de pertenecer a uno de estos cuatro niveles de la
realidad: fisico, organico, social y cultural, de forma si no fuera asi no
existiria, lo que equivale a decir que no formaria parte del mundo. Un nivel
es una nocién que sirve para identificar a un conjunto de elementos y
estructuras cuyas propiedades y funciones son explicables en términos de
un determinado dominio conceptual. Al presentar el conjunto de la realidad
formando una trama evolutiva, y distinguir entre niveles inferiores y
superiores, Ferrater Mora sostiene que los niveles superiores incorporan
elementos de los inferiores, si bien cada nivel dispone de su propia
“autonomia”. El primer nivel, el fisico, ostenta un rango basico que hace a
los demas dependientes de él, del mismo modo que el nivel superior
depende del inmediatamente anterior. La autonomia del nivel superior
significa que contiene propiedades que no son reducibles a las del nivel
inferior, a la vez que se constituyen como una nueva organizacién de las
mismas, de forma tal que las propiedades del nivel superior “emergen” de
las del nivel inferior.

Al descartar la existencia de mundos que no sean los formados por estos
niveles, la ontologia ferrateriana puede ser calificada de monista, un
monismo peculiar, ciertamente, porque acepta cuatro tipos o niveles
diferentes. Pero al proponer el nivel fisico como la base de toda la realidad
que va emergiendo en sucesivos niveles, su teoria puede conceptuarse
como un materialismo emergentista.
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La presentacién de la realidad por medio de estos niveles no haria justicia
al integracionismo de Ferrater Mora si no se ampliara desde un enfoque
complementario, atendiendo al funcionamiento de las entidades concretas.
Y aqui es donde entra en juego la categoria de continuo, que posee una gran
finura analitica, ya que redefine la dindmica de los cuatro niveles que ahora
quedan instalados formando parte de uno de estos tres continuos: fisico-
organico; organico-social; social-cultural, aunque si los agrupasemos todos
nos topariamos con un cuarto continuo, que es el que abarca a los otros tres,
el “continuo de los continuos”, metafora o abreviatura de cuanto existe o de
cuanto es mundo.

Partiendo de esta conjetura, una entidad concreta, salvo si perteneciera al
primer nivel, nunca seria exclusivamente tributaria de uno solo, mas bien,
abarcada como esta por los brazos de uno de los continuos, apuntaria mas a
uno que a otro, esto es, seria mas fisica o mas organica, mas organica o mas
social, mas social o mas cultural, pues viviria de “integrar”, en distinta
proporcidn, las direcciones que representan cada uno de los dos niveles del
continuo. De aqui se sigue la idea de que las propiedades de las entidades
se piensan mejor bajo el signo de lo dinamico, consideradas como
tendencias, y de este modo, los niveles y continuos pueden redefinirse al ser
mutuamente contextuales. Si un nivel representa el predominio de una de
las dos direcciones del continuo, un continuo significa la integracién de las
dos direcciones del nivel.

Para entender mejor esta dindmica nos tenemos que servir de una
categoria que pertenece a la obra EIl ser y el sentido, conocida como
confluencia, y que me parece crucial por su potencia tedrica para interpretar
a la par el integracionismo sistemdtico y el metodolégico. De esta forma: los
seres o las entidades concretas son confluyentes porque dada su variedad y
riqueza no se sostienen en uno solo de sus pilares, como lo demuestra el
hecho de que no pueden ser conceptuadas atendiendo solo a uno de sus
polos. jBienvenidos a un circulo virtuoso!

Se habra reparado que entre los cuatro niveles de la realidad no aparece
ninguno referido a los seres humanos, mientras que en El ser y el sentido el
filésofo esparfiol presentaba una clasificaciéon de la realidad en cuatro grupos
ontolégicos, uno de los cuales lo formaban las “personas”. No es que
Ferrater Mora haya decidido mandar a los seres humanos al limbo, sino que
ha cambiado de paradigma categorial, de lenguaje, en suma. Ahora prefiere
situar a las personas conectadas a otros seres con quienes comparten
propiedades, y ello obedece a que su concepcion ha dejado de ser
personalista para transformarse en naturalista. Pero es capaz de convivir con
los dos, como se desprende de los Fundamentos de Filosofia, obra en la que
ambos paradigmas estaban ya en circulacion

Ese mundo, formado por la compleja articulaciéon de los cuatro niveles de
la realidad, funcionando dentro de tres continuos, es algo cambiante,
dinadmico, que ha evolucionado desde los origenes y lo sigue haciendo,
abierto al futuro como esta. Es también un mundo que crece, que se alarga y
ensancha, que se enriquece, en suma. Para explicarlo, Ferrater Mora se
sirve de otro recurso tedrico, la categoria de in-trascendencia, que
pertenece también a El ser y el sentido. El crecimiento del mundo no puede
trascender al propio mundo, ni viajar fuera del mundo, a otro mundo,
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porque entonces no seria mundo, dado que no hay mas mundo que este, el
unico del que tenemos noticia, de acuerdo con el “compromiso ontolégico”
de nuestro autor. Por ello, la transcendencia del mundo solo puede hacerse
hacia dentro, ‘in’, pero no ‘ex’: “in-trascendencia”. Es lo mismo que sucede
con cualquier discurso que se haga sobre el mundo, como el de la ontologia
-incluyendo nuestro metadiscurso sobre el discurso ferrateriano-, que
también pertenece al mundo, es, si se me permite, El mundo desde dentro,
titulo que he dado a mi libro sobre el pensamiento de Ferrater Mora.

En el mundo dibujado por el filésofo espafiol en su obra De la materia a la
razon hay un lugar reservado para el estudio del comportamiento moral de
los seres humanos, donde arranca su reflexioén ética que, inevitablemente,
es dependiente de su ontologia. La moral es algo mundano pero que actia
sobre y transforma el mundo. Una accién humana, ademds de ser social, o
biosocial, alcanza una temperatura moral cuando se ejecuta en funcién de
una serie de deberes que afectan a cuestiones basicas de los seres humanos,
partiendo de una empatia entre ellos. Las normas que regulan la accién
moral se obtienen en funcién de los fines de la vida que sean objeto de
preferencias humanas. Nuestro filésofo establece como meta de la conducta
humana racional guiarse por tres grandes fines que denomina “super-
suficientes”, tales como la vida, la libertad y la igualdad. En conjunto, su
filosofia moral no es deontoldgica, como si lo fue la de Kant, tampoco es
antropocéntrica, y se sitia en la esfera de un cierto utilitarismo, mas cerca,
pues, de John S. Mill. Junto con su segunda esposa, la filésofa Priscilla Cohn,
Ferrater Mora escribié un libro, también pionero en el panorama filoséfico
espaiiol, titulado Etica aplicada. Del aborto a la violencia, que fue publicado
en 1981.

2.3. Ficciones

Cuando Ferrater Mora llegé a la conclusién de que en filosofia ya habia
dicho todo lo que podia decir y que su tiempo como autor de ensayos
filosoéficos estaba agotado, sabia que guardaba una bala en la recamara de
su imaginacién. En lugar de despedirse definitivamente de la escritura, se
reinventd como autor de ficciones. Haciendo gala de un talento que
permanecia semidormido, con el tesén que en €l ha sido habitual, puso en
pie en los ultimos diez afios de su vida una obra narrativa compuesta por
cinco novelas y tres libros de relatos breves. Las fabulas que creoé reflejan
situaciones humanas donde el conflicto es permanente, pero tratado con la
licencia y la libertad que se otorga quien se siente el creador tanto de la
historia como de sus actores. De algin modo estos relatos no solo reflejan la
sensibilidad y las ideas del autor, sino también sus obsesiones, al
descubrirnos la cara oculta de un pensamiento que hace mangas y capirotes
de los grandes ideales ético-politicos, los cuales sucumben ante la fuerza de
las pasiones.

Un ejemplo elocuente de esta contribucién lo encontramos en la trilogia
formada por las novelas pertenecientes el “ciclo de Corona”, nombre
imaginario que nuestro narrador da a una isla ubicada en el Atlantico Norte
donde crea su propio mundo de ficcién. Los titulos son los siguientes: Hecho
en Corona, 1986; El juego de la verdad, 1988, La sefiorita Goldie, 1991. Lo que
inicialmente se presenta como un espacio de perfeccién, en el que reina la
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prosperidad econdémica, la libertad individual y el equilibro social, acaba
siendo arrumbado por la dinamica de los personajes, dando como resultado
una situacién distopica. El mundo de la ficcidén parece que recusa el mundo
de sus ideas, que quedan flotando a merced de las poderosas corrientes
impulsadas por sus criaturas literarias.

Pero acaso ello no sea mas que una treta con la que nos tienta el escritor
Ferrater, pues no seria propio de su integracionismo dejar a la filosofia y la
ficcion tan crudamente enfrentadas. ;Dénde queda, pues, la tan cacareada
complementariedad? Se nos antoja, para finalizar, que hay una salida
ingeniosa para este dilema en un relato de 1991, titulado “Reivindicacién de
Babel”, cuando a través de la propia ficcidbn se obtiene una respuesta
filoséfica. Para resolver los conflictos humanos de la sociedad se apela en
este texto a una clase de especialistas que son los “traductores”, quienes no
imponen a los demas su idea de la verdad y del bien, su propio texto, sino
que facilitan la comunicacion entre las lenguas y los relatos, promoviendo la
tolerancia. Detrds de esta propuesta futurista, protagonizada por
intelectuales posmodernos, podriamos ver a nuestro filésofo en sus labores
de traductor, asi como de animador de una nueva forma de entender la
filosofia, que secunda a la figura del politico interpretando un papel
pedagodgico.

Cuando los dioses del saber ya nos han abandonado, siempre nos quedara
la sabiduria de José Ferrater Mora, ese catalan universal e insigne
representante de la filosofia espafiola.

Obras de José Ferrater Mora (Seleccion):

- (1944)). Las formas de la vida catalana. Santiago de Chile: Agrupacién
Patriética Catalana. [Ediciones posteriores en castellano y en catalan: 1955;
1960; 1963; 1967; 1972; 1980; 2012].

- (1945). Cuestiones espafiolas. México: Colegio de México.

- (1962). El ser y la muerte. Bosquejo de una filosofia integracionista. Madrid:
Aguilar. [Nueva ediciéon revisada y aumentada, Barcelona: Planeta, 1979].

- (1963). Tres mundos: Catalufia, Espafia, Europa. Barcelona y Buenos Aires:
Edhasa.

- (1967). El ser y el sentido. Madrid: Revista de Occidente.

- (1967). Obras selectas, 2 vols. Madrid: Revista de Occidente.
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Acorde y melodia: el sano historicismo en Eduardo Nicol

Chord and melody: healthy historicism in Eduardo Nicol

Juan Luis Fernandez Vega
SCHFE, IASS-AIS!

Resumen: Eduardo Nicol tratdé de superar los déficits que observaba en Dilthey,
Bergson, Marx, Ortega y Heidegger para elaborar un historicismo sano, que,
asumiendo la historicidad del ser y la verdad, y del hombre mismo, eludiera las
consecuencias de relativismo, escepticismo, subjetivismo e irracionalismo en
filosofia. Ese historicismo, cuya triple raiz eran la fenomenologia, la dialéctica y la
semidtica o metafisica de la expresién, se materializaria mediante una
combinacién, a la vez real y cognitiva, entre la coherencia de lo verticalmente
unido en una época (metafora musical del acorde) y el movimiento de
transformacién horizontal de una época a otra (metafora de la melodia). Nicol
aplicé este método en su paso de la ontologia a la filosofia de la historia. Su
propuesta maduré en intenso debate con otro historicismo del exilio espafiol de
1939 en México, el personalismo de José Gaos.

Palabras clave: Historicismo, Eduardo Nicol, José Gaos, Exilio espafiol de 1939,
Historicidad, Filosofia de la historia, Filosofia de la filosofia, Filosofia en México,
Fenomenologia, Dialéctica.

Bbstract: Eduardo Nicol sought to overcome the shortcomings he observed in
Dilthey, Bergson, Marx, Ortega, and Heidegger to develop a healthy historicism
that, while acknowledging the historicity of being, truth, and humanity itself,
avoided the consequences of relativism, skepticism, subjectivism, and
irrationalism. Such a historicism, rooted in phenomenology, dialectics, and
semiotics (or “metaphysics of expression”), would be realized through the
combination, both real and cognitive, between the coherence of what is vertically
united within a given era (musical metaphor: the chord) and the horizontal
movement of transformation from one situation to another (melody). Nicol applied
this key method in his transition from ontology to philosophy of history. His
proposal matured in a tough debate with another historicism of the 1939 Spanish
exile in Mexico, José Gaos’s personalism.

Keywords: Historicism, Eduardo Nicol, José Gaos, Spanish exile of 1939,
Historicity, Philosophy of history, Metaphilosophy, Philosophy in Mexico,
Phenomenology, Dialectics.

! SCHFE: Sociedad Cantabra de Historiadores de la Filosofia Espafiola. IASS-AIS:
International Association for Semiotic Studies. ORCID: 0000-0001-9197-22883.
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Después de una época en que los filésofos enfermos hablaban a la humanidad
de unos males que ella no sufria todavia; y después de otra época en que Ilos
fil6sofos sanos hablan a los hombres de los males que realmente les aquejan, tal
vez aparezca una filosofia sana que traiga un mensaje de salud

Eduardo Nicol (1950, 236)

1. Fenomenologia, dialéctica y semioética

La historia, objeto predilecto de la filosofia espaifiola contemporanea, lo fue
incluso mas en los pensadores del exilio de 1939, en variadas formas y con
obras significativas, como EI hombre en la encrucijada (1957) de José
Ferrater Mora o Persona y democracia (1958) de Maria Zambrano. La
evolucién de este aspecto colectivo estd en gran medida por narrar
(Fernandez Vega: 2023, 29-80), tarea necesaria, pues mucho pensamiento
espatfiol del siglo XX fue una actualizacién historicista. Uno de los procesos
mas importantes se dio en México, en un pulso entre José Gaos (1900-1969)
y Eduardo Nicol (1907-1990), que adquirié relevancia por la trascendencia
académica de ambos en su patria adoptiva. La efervescencia historiolégica
de la filosofia espafiola tuvo lugar al tiempo que se americanizaba
vitalmente.? Nicol ambicioné renovar la metafisica a través de una fusién de
fenomenologia y dialéctica,® que habria de darse en el campo de una
semidtica fundamental (una “metafisica de la expresién”).* Los pilares que
poseia para la primera y la segunda, en Husserl y Hegel, no los llegé a
complementar tan a fondo con los disponibles para la tercera, en Peirce y
Saussure, aunque su teoria del logos parece afin al pragmatismo de Mead, y
la de la historia, a las dimensiones sincronia/diacronia del lingiiista suizo.5

Reexaminaremos aqui un tema fundamental de Nicol: la posibilidad de un
historicismo valido y a la vez constructivo. No somos los primeros en
explorar este aspecto.® Nicol buscé un historicismo sano, que reconociese la
historicidad del ser y de la verdad sin caer en subjetivismo, relativismo,
irracionalismo ni escepticismo. Requeria una nueva metafisica que fundara
el saber: “Toda nocién de la verdad que no tome en cuenta integramente el
historicismo, compromete el valor de la verdad y prolonga su crisis” (Nicol:
19583, 308). Ofrecid, pues, Nicol una propuesta de solucién a uno de los
prioritarios retos del pensamiento contemporaneo: concebir el hombre sub
specie historiae. Su pretensién resulté mas préoxima al integracionismo de
Ferrater Mora o a la historiologia de Julidn Marias, que al resto de teorias

2 El historicismo destaca en discipulos americanos. Ver O’Gorman, E. (1947), Matute, A.
(ed.) & O’Gorman, E. (aut.) (2007), Zea, L. (1947), Kozel, A. (2012, 56 y ss.).

8 “La filosofia es dialéctica porque es fenomenoldgica. (...) Toda filosofia debe reconocer el
fenémeno de la realidad dialéctica” (Nicol: 1984, 129). Cursiva de Nicol.

4 Fue Nicol pionero en la importancia que el concepto de “expresiéon” alcanzaria en la
metafisica de la década siguiente, como en Gilles Deleuze (1968) y en Giorgio Colli (1969).

5 Los Collected Papers de Charles Sanders Peirce se fueron publicando en 1931-1958. La
afinidad de Nicol con George Herbert Mead fue ya notada por académicos
estadounidenses: ver Nicol, E. (aut.); Horneffer, R. & Hiilz, E. (eds.) (2020 [1990], 51). Se vera
que, a diferencia de Nicol, el “eje de simultaneidades” es en Saussure el horizontal y el
vertical (descendente), el “eje de sucesividades” (1931, 115).

6 Gonzalez Garcia, M. (1986); Marquez Pemartin, C. (1994); Gabas, R. (1998); Gonzalez
Garcia, M. (1998); Ferrari Nieto, E. (2013), Beltran Garcia, I. A. (2014); Fernandez Castro, R.
(2017); Cortés Sanchez, F. ]J. (2018). Sanchez Cuervo, A. & Iglesias Granda, J. M. (2023).
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espafiolas. La secuencia fenomenologia, dialéctica, semidtica es la que mejor
interpreta esta busqueda de “una filosofia sana que traiga un mensaje de
salud”. Primero, andlisis directo del hombre y del conocer. Segundo,
superacién de las aporias del historicismo. Y tercero, expresividad,
comunidad e historicidad del lenguaje.

Nuestra revisidén recorre estas etapas: “superacién” de Dilthey, Bergson,
Ortega, Heidegger y Marx; debate con Gaos; la transicién de la ontologia a
la filosofia de la historia; y la metafora del acorde y la melodia, para
expresar las dimensiones de la racionalidad histérica y, con ello, la
posibilidad de una revolucién salvadora de la filosofia y de la cultura
humanistica a ella asociada.

2. “Superar a Dilthey”, Bergson, Ortega, Heidegger y Marx

Si bien Nicol se estrena con Psicologia de las situaciones vitales (1941),
bosquejo de antropologia filoséfica y fruto de su tesis de doctorado, su
primera monografia de afirmacién fue La idea del hombre (1946), debida a
las investigaciones en la Universidad de Columbia,’ aunque parece que no
desperté el eco deseado. Nicol expone el surgimiento de la idea helénica
del hombre, fundamento que hemos recibido en herencia. En su plan
original, pre exiliar, a este examen debian seguir otros, cronolégicamente:
la idea romana; el neoplatonismo y San Agustin; la nocién medieval y la
renacentista; y desde Descartes hasta la crisis de la ciencia del siglo XX,
para terminar con un replanteamiento del problema de la “temporalidad del
ser”. Tal inclinacién histérica dejé en segundo plano la consideracién
filoséfica. De ahi que 30 afios después reelaborase el texto para amplificar
su valor tedrico.8

En la edicién original, la parte introductoria se subtitula “el problema del
ser en el tiempo”. Se trata de eludir los dos productos irracionales del
historicismo: fidelidades alternativas o bien al puro criterio individual o bien
a la fe colectiva, como se aprecia en los subjetivismos esteticistas y en las
doctrinas revolucionarias. Para cancelar ambas irracionalidades, Nicol apela
a la metafisica, con una nueva idea del ser del hombre:

La soluciéon metafisica al problema del ser en el tiempo se ofrece en la
concepcidn del ser potencial del hombre. El ente cuyo ser consista en acto
puro no puede ser temporal. Reciprocamente, sélo puede ser histérico el ente
cuyo ser incluya el “poder ser”. Sélo el ser libre tiene historia. El hilo
conductor de esta historia es la idea del hombre, en la cual se refleja la parte
nuclear de la actualizacién espiritual, que es la obra histérica que el hombre
lleva a cabo consigo mismo, y en la cual queda expresada por €l mismo, en
forma de pensamiento, la imagen que ha tenido de su propia condicién en
cada situacién vital histérica (Nicol: 1946a, 32).°

 Nicol obtuvo licencia del Centro de Estudios Filoséficos de la UNAM y sendas ayudas de la
Fundacién Rockefeller y del Departamento de Estado de Estados Unidos. En Psicologia de
las situaciones vitales aflora ya alguna idea filoséfico-histérica, como la determinacién de
una trayectoria personal por la variable proporcién de azar, destino y caracter.

8 En 1946, la introduccién “La historia y la verdad” ocupa apenas 15 paginas, un 6% del
texto. En 1977, en cambio, una amplia parte con el tema comun “Historia y ciencia del
hombre” se extiende significativamente por dos capitulos y 100 paginas, un 24% del total.

® Nuestra cursiva.
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De este modo, “la idea del hombre como ser potencial es el fundamento
permanente de todas las ideas histéricas del hombre, actuales o posibles”
(Ibid., 36).

En mayo de 1947, resumia Nicol su propésito: “Superar a Dilthey; quiero
decir, darle valientemente la cara al problema ontoldégico que plantea la
historicidad de lo humano”. Tanto de Husserl como de Dilthey aceptaba
Nicol el método, pero no la doctrina sustantiva (Nicol: 1947%). Meses
después, subraya la necesidad de que la filosofia fundamente la historia; la
inversa no es factible.

En el caso de Hegel, la filosofia iluminé a la historia general -incluyendo a la
historia del pensamiento-, pero guardé para si la posicién de rango supremo.
En Dilthey y en algunos de sus seguidores, la luz filoséfica se ha venido a
confundir con la cosa iluminada por ella, o sea con la historia. La historia ha
absorbido a la filosofia. (...) Y ahora yo pienso si no serd necesario rescatar
de algun modo a la filosofia de las garras de la historia, en las cuales se esta
relativizando. Es decir: darle la vuelta a la historia de la filosofia, y restituir a
la filosofia como tal en su propia posicién de fundamentadora de la historia.
Pues, mientras sea la historia la que fundamente a la filosofia, jquién la
fundamentara a ella misma? Si no logramos poner a una verdad por encima de
la historia, ninguna verdad serd permanente, ni la filosofia serd otra cosa que
reflexion histérica, ni la historia misma tendrd fundamento firme. (...) Porque
nunca la historia sola podra dilucidamos el sentido final que tenga nuestra
existencia en el mundo. Y éste es el tinico problema que nos importa, el que
permanece oculto por todos los demas problemas del historicismo (Nicol:
1947Db, 158-159).10

La resolucién del ser potencial del hombre necesitaba pasar por una
adecuada sintesis de sus dimensiones temporales. Al hilo de la
confrontacién italiana entre futurismo e historicismo, Marinetti y Croce, Nicol
proclama esta conveniencia. Tocaba superar a Heidegger:

La cosa es que pasado, presente y futuro se hallan indisolublemente
conectados en la articulacién de la existencia humana. Resulta, pues,
inoperante el porfiado empefio de salvar esta existencia fragmentariamente,
apoyandola en el pasado irrenunciable, en el presente fugaz, o en el futuro
que es puramente posibilidad. Si ha de salvarse o de perderse, se salvara o
perderd integramente. Y, aunque ha sido y es dificil ir descubriendo el
mecanismo interno de esa articulacién existencial, el grave problema no es
mecanico (todo el Ser y Tiempo de Heidegger es mecanica existencial), sino
teleoldgico: ¢qué hacer con nuestro futuro? (Nicol: 1948, 235).

El examen de la temporalidad conduce muy naturalmente a la evaluacion
critica de una de las teorias coetaneas acerca del tiempo, la de Henri
Bergson. Nicol constata que la posibilidad de superarlo es dada por el
propio autor francés, que ha sefialado el tiempo humano como cualitativo.

Debe afiadirse que no sélo hay una temporalidad de la experiencia que no es
posible traducir en una continuidad aritmética, sino que ademas hay un
“espacio vital” del que no puede darse cuenta en términos de geometria.
Finalmente, el hecho de que esa temporalidad y esa espacialidad sean vitales,
no significa que sean irracionales. La idea bergsoniana de la razén mantiene a

10 Nuestra cursiva.
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ésta en una oposicién cardinal con la vida; correspondientemente, la vida es
para Bergson la vida biolégica: la realidad primaria del universo. Pero si
distinguimos, como es preciso hacer, entre vida humana y vida biolégica (...),
serd posible entonces concebir a la razén como algo que no sélo no se
contrapone a la vida, sino que se integra indisolublemente en ella. La razdn,
en efecto, es una de las potencias capitales de la vida en tanto que humana,
ademds de estar presente objetivamente en la estructura y en las formas
actuales de esa vida. Toda realidad formal es racional. Y toda realidad es
formal y racional, inclusive la realidad “procesal” de la historia —y de la vida.
La temporalidad y la espacialidad son formas constitutivas de la vida
individual. A ellas corresponden, en la vida colectiva, la época histdrica y el
espacio vital o esfera cultural, las cuales hacen de la comunidad humana algo
tan organico y coherente como un individuo, y del proceso histérico algo
inteligible o aprehensible racionalmente (Nicol: 1946a, 42-43).1!

Asi pues, el nitido proyecto de Nicol era la superacién simultanea del
historicismo de Dilthey, el existencialismo temporalista de Heidegger y el
irracionalismo del tiempo humano en Bergson. Y esto suponia elaborar la
conexién y diferencia entre memoria e historia.

Ha podido decirse que lo que la memoria es para el hombre individual, la
historia lo es para la humanidad en conjunto. Pero ésta seria una
simplificaciéon excesiva de las cosas. No toda la temporalidad puede
concentrarse en la memoria, la cual versa sobre el pasado nada mas. La
temporalidad se centra en el presente, que es lo inico actual de la existencia;
y este presente se caracteriza fundamentalmente por ser una anticipacién o
proyeccién al futuro. La referencia al pasado es un componente necesario de
la proyeccién al futuro, pero no es el unico componente de la temporalidad.
fntegramente, la temporalidad es atencién, memoria y anticipacién; o sea
presente, pasado y futuro. En cuanto a la humanidad en conjunto, no puede
decirse en propiedad que tenga historia, sino historias. La humanidad no es
homogénea, neutra, tinica y anénima; sino heterogénea, cualificada siempre,
y diversa. Por otra parte, si los grupos humanos tienen historia es porque el
hombre individual tiene memoria. Pero asi como no toda la temporalidad del
hombre se reduce a su memoria, tampoco la historicidad humana colectiva se
reduce al hecho de tener un pasado y ser consciente de él. La vida colectiva
se cualifica igualmente por su presente y por su constante anticipacién del
futuro. Y ello es asi porque esta vida colectiva no es sino una de las formas
naturales y espirituales de la vida individual. La humanidad es histérica
porque el hombre es temporal (Nicol: 1946a, 25-26).12

Aparecen asi temas de Heidegger y Sartre!® que se haran mas conspicuos
después, como doctrina de las temporalidades, en la teoria de la historia,
con Reinhart Koselleck o Agnes Héller, y en las sociologias histéricas o de lo

11 Nuestras cursivas.

12 Sobre historia y memorias(s), ver M. Halbwachs: “L'histoire peut se représenter comme la
mémoire universelle du genre humain. Mais il n'y a pas de mémoire universelle. Toute
mémoire collective a pour support un groupe limité dans l'espace et dans le temps” (1950,
49).

13 En Heidegger, segunda seccién de Ser y tiempo, aunque ya en 1915-1925 intentaba
asentar fenomenolégicamente el tiempo histérico (Heidegger: 2009). En Jean-Paul Sartre,
los capitulos II y Il de la segunda parte de El ser y la nada. Antes en G. Simmel (1916).
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cotidiano, en Luhmann, Lefebvre o Schiitz y Luckmann.!* En la ediciéon de
1977 de La idea del hombre, Nicol elaboré mas extensamente la nocién de
historicidad. De nuevo, historia frente a memoria:

La representacion histérica, entendida como simple saber del pasado, ya
constituye una forma de presencia: no es mero relato, sino re-actualizacién.
Este rescate del pasado se distingue de la representacién mental de las cosas;
no es memoria, sino auténtica re-presentacion, con la cual conseguimos que
se actualice de nuevo lo que habia perdido actualidad. La presencia del
pasado no es, por tanto, evocacién de lo perdido; es recuperacién y literal
reviviscencia. La historia, como saber del pasado, no desglosa el ser actual
del ser evocado. El sujeto de este saber hace acto de presencia ante si mismo:
el ser pasado no es sino una version de su propia mismidad (Nicol: 1977, 57-
58).15

Por otro lado, historicidad frente a temporalidad, con la imagen de
horizonte:

Todos los atributos del ser funcionan histéricamente. La comprensién del ser
“en el horizonte del tiempo” ha de incluir el hecho de que es el hombre el
creador de su horizonte. La temporalidad es comun; pero la forma de la
temporalidad que es la historia es distintiva, porque su actualidad es accioén,
es organizacién de unos fines y unos medios que producen variaciones en el
horizonte histérico. La metdfora del horizonte puede entonces resultar
apropiada para indicar el dmbito de la comprension histérica. En cuanto al ser
mismo del hombre, el horizonte no es una abstraccion, sino el ambito real de
su despliegue. En suma: todo lo que hallamos al examinar la conformacién del
ser humano ha de interpretarse en funcién de la historicidad: su inteligencia,
sus emociones, sus aprensiones, sus habilidades practicas, sus vocaciones
desinteresadas (Nicol: 1977, 41-42).16

En el juego de proporciones momentaneas entre libertad, necesidad y azar
se determina la trayectoria humana, que incluye variacién del ser del
hombre, expresada en sus ideas antropoldgicas, que no son meras teorias,
sino manifestacién de sus mudanzas como ser auto-poiético, auto-producido
(Nicol: 1977, 103-104).

Estas meditaciones en la década de 1940 fructificaron en la tercera
monografia de Nicol, Historicismo y existencialismo, libro de 1950 con el que
por primera vez causé un impacto, con su critica a los grandes de la filosofia
moderna en su relacién con el problema histérico: los ilustrados, Leibniz,
Hegel, Marx, Kierkegaard, Nietzsche, Bergson, Dilthey, Ortega y Heidegger.
No necesitamos seguir sino, ante todo, su critica al existencialismo de
Heidegger y a la razén histérica en Ortega, a quien también queria

14 Ver Luhmann, N. (1982), 271ss; también Luhmann (2007), 790ss. Ademas, Schiitz, A. &
Luckmann, T. (2017), 81ss. Y Lefebvre, H. & Regulier-Lefebvre, C. (1992). Ver Koselleck, R.
(1993); y Héller, A. (1985), 41ss.

15 Comparese esta “reviviscencia” con el reenactment en Collingwood, muy influyente en la
segunda mitad del siglo y traducido tempranamente al espafiol por O’Gorman y Hernandez
Campos. Ver Collingwood, R. G. (1952), 271ss.

16 Nuestra cursiva. Comparese esta metafora con la categoria de “horizonte de expectativa”
(Erwartungshorizont) en Koselleck (1993).
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superar.!? Nicol se opone a la tesis que enuncia, en Historia como sistema,
que la historia es “ciencia sistematica de la realidad radical que es mi vida”
y por ello “ciencia del mas rigoroso y actual presente”. Para Nicol, no es la
“razoén narrativa” orteguiana la que puede aportar principios explicativos.

La historia es un sistema. De ello no cabe duda alguna. Bien lo ha mostrado
Dilthey, y previamente sus antecesores en historicismo: Hegel y Marx. Pero el
hecho de que la historia como realidad no sea un puro desorden o una
algarabia irracional de arbitrariedades y de azares no convierte sin mas a la
historia como conocimiento en una ciencia sistematica. La ciencia sistematica
de la realidad historica no es la historia misma; no es ni siquiera una ciencia: es
la ontologia. Si la realidad fundamental a que llega la historia es la realidad
del hombre, tiene que ser el analisis de este hombre, en tanto que ser, el que
nos ofrezca la clave de su devenir, en tanto que ser histérico. Pero la historia
no podra jamas darnos por si sola esta clave (Nicol: 1950, 329-330).18

Tal apuesta por la ontologia como fundamento de la historiografia conduce
a Heidegger y su Dasein. Nicol encuentra en este una moénada aun mas
cerrada que las de Leibniz, aislada en soledad y angustia. Esta ausencia del
proéjimo es para Nicol déficit grave, ya que la pregunta por el ser la hacemos
para comunicarnos y compartirla con otros. Todo conocimiento trasciende
de la dualidad sujeto-objeto, porque es una terna sujeto-objeto-sujeto. Es el
hablar, la comunicacién, la comunidad, lo constitutivo del ser del hombre.
Su vida es ya siempre “loégica” en el sentido de discursiva, inmersa en el
conversar.

Las formas histéricas del conocimiento no son puramente teorias de filésofos,
mas o menos arbitrarias, sino formas de comunicacion o de comunidad,
expresivas de la mutacion histérica que se efectia en el hombre cuando se
altera esa manera suya de ser que es el hablar. (...) El examen de su
evolucién histérica debe revelarnos la relacién dialéctica del individuo con la
comunidad. Sin teoria de la comunidad no hay teoria del conocimiento. Las
inalterables motivaciones existenciales del conocimiento, erigidas a la
dignidad de caracteres constitutivos del ser del hombre, nos pondran en
camino de dar una respuesta adecuada, no a la pregunta que interroga por el
ser, sino a la mas decisiva pregunta que nos hacemos sobre por qué llega a
importarnos el ser (Nicol: 1950, 368-369).1°

Asi, la ontologia de Nicol se orientaba hacia un historicismo vinculado al
lenguaje y la razén, cuyas estructuras existenciales han de ser lo invariante.

Conviene subrayar, dentro del contexto de época, que Nicol acoge con
interés, pero reservas, la teoria marxiana de la historia (reputada como un
“historicismo dialéctico” de tipo materialista). En primer lugar, parece dificil
su apuesta por la libertad en una historia siempre sometida a tres planos de
determinacién (necesidades, forma del proceso histérico, condiciones
materiales de la situacién): el postulado de liberacién final es un acto de fe,

17 Ver Fernadndez Vega, J. L. (2022a), 73-91. Ortega aun vive al editarse Historicismo y
existencialismo.

18 El autor ha percibido disonancia entre la historiologia propugnada por Ortega, en su
introduccién a la traduccién por Gaos en 1928 de las Lecciones de filosofia de la historia
universal de Hegel, y la proclamacién en 1935 de la historia narrativa como ciencia del
presente, que dejaba la historiologia en estatus nebuloso.

19 Nuestra cursiva, para destacar este enunciado neo pragmatico.
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si bien Nicol simpatiza con un historicismo que mira al futuro (Nicol: 1950,
154). Y en segundo, Nicol veia en Marx no solo la raiz hegeliana, sino
también convergencia con la naturalista y amoralista teoria politica inglesa.

En aquello en que Marx difiere mas notoriamente de Hegel es precisamente
aquello en que coincide mejor con el pensamiento politico y econdémico de
los ingleses. La diferencia doctrinal entre las dos filosofias consiste, como
vimos, en que el marxismo es un historicismo, mientras que la filosofia inglesa
es un psicologismo; y ademads, que por ser historicista, Marx se ve compelido
a proponer para el futuro un ideal de libertad —aunque €1 no lo llame asi—, el
cual, admisible o no en lo tedrico y en lo practico, tiene sefialadamente un
caracter moral, mientras que en la uniforme teoria de Hobbes, Locke, Smith,
Bentham y Mill no aparece ni cabe en modo alguno semejante idea o ideal
moral (Nicol: 1950, 162).

Nicol no quiso aqui profundizar en los factores de movilizacién y de
configuracion morfoldgica de la historia que se desprenden de una y otra
tendencia. Por un lado, el principio del egoismo o agresividad determina la
historia en ambos casos; por otro, este principio es neutralizado por la idea
de invisible coordinacién civica, en los ingleses, y de invisible coordinaciéon
escatolégica, en Marx. Ambas lecturas resultan eudemonisticas e
inmanentistas. La felicidad depende, en unos y otro, de la enigmatica
funcién histérica que transformaria la humanidad imperfecta en una
comunidad perfecta, vicios privados en virtudes publicas.?? El historiador
tiene por misién leer correctamente lo escrito por una mano invisible.?!

Pretendia Nicol “superar” a Marx en este problematico vinculo entre lo
economico y lo moral, que convierte la creencia en el progreso en algo sin
fundamento en la ontologia del ser del hombre. La libertad no puede estar
solo al final, sino que debe constar ya desde el principio. En ello
concordaria Nicol con la critica de Maria Zambrano en 1958 a la “historia
sacrificial”, que esclaviza a la persona en aras de absolutos ideoldgicos. La
democracia es el régimen que no solo permite, sino que requiere, que el
individuo sea considerado como ‘“persona” (Zambrano: 2019, 183), lo que
significa ser “necesariamente libre” y ademas quererlo, actualizando la
libertad propia (Ibid., 225-226). Entendera Nicol por libertad la forma
especificamente humana del régimen causal universal, una “energia original
de creacién o transformacién”, que siempre esta ahi: “la consecucién
progresiva de un estado de libertad politica no fuera posible sin la libertad
ontoldgica”; “el hombre era libre antes de hacerse libre” (Nicol: 1965, 238-
241).

3. Dos historicismos exiliares en debate

Aunque el libro La vocacion humana aparece en 1953, la fecha despista: los
textos recolectados por Nicol en este volumen son mayoritariamente de los
primeros afios exiliares. Pero no todos, y en este ultimo grupo estan los dos
capitulos de debate en 1951 con Gaos, con motivo de la critica de este a

20 La versién por José Ferrater Mora de La fdbula de las abejas de Bernard Mandeville se
hard esperar hasta 1982.

21 Ver “La profecia en Ortega”, en Gaos, J. (1997). El examen de 1946-1947 del Ortega
profético figura también en Gaos, J. (aut.) & Lasaga Medina, J. (ed.) (2013).
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Historicismo y existencialismo. Pugnaron aqui los dos principales
historicismos del exilio en México.?? Gaos elaboré dos recensiones. Una
breve, en Cuadernos Americanos; otra, extensa, en la revista de la Facultad
de Filosofia y Letras. Esta venia acompafiada por una primera réplica de
Nicol, que después se prolongaria en otro texto mas, recogiéndose ambos
en 1953.23

Del intercambio se desprende que Gaos le hizo un favor a Nicol. En primer
lugar, hasta entonces los escritos del barcelonés habian registrado relativo
impacto.?* Gaos elogia ahora Historicismo y existencialismo como un libro
homologable a la producciéon de paises avanzados.?® En segundo, Gaos era
mayor y habia llegado a América tras haber sido Rector de Madrid. Su
trabajo de traduccién era incomparable, incluido en ese momento Ser y
tiempo de Heidegger. Esa interpretacién de una obra cumbre genera el
ambiente para el debate (Jiménez: 2001). Gaos significaba para Nicol una
ambivalencia: reconocimiento por una “autoridad”, positivo; critica desde
esa autoridad, negativa.

Gaos autodefine su metafilosofia como “personalista” mas que
“historicista” (el tipo de filosofia que se hace depende del tipo de persona
que uno es); en realidad resulta una variante especialmente subjetivista del
historicismo (ya que los tipos de persona, en su desarrollo y expresién,
estan fuertemente mediatizados por lugares y épocas).?® Aunque en
principio la antitesis esencial se establece entre el valor absoluto de la
individualidad en Gaos (y por tanto, una filosofia de la filosofia que la
entiende como perspectiva individual y exclusiva) y el valor histdrico y
comunitario de formacién de la misma en Nicol (por el compartido mundo de
la accién y el lenguaje), el historicismo se recarga en Gaos mediante la
temporalizacién de la perspectiva individual en una sucesién de momentos.
Estos son cada uno un presente absoluto, individuo dentro del individuo, por
asi decir; tal presente cancela la temporalidad y aun la comunidad: es una

22 El donostiarra Eugenio fmaz (1900-1951), traductor masivo de Dilthey, estaba también
formando su doctrina historicista, pero fallecié prematuramente por esas fechas.

23 Gaos, ]J. (1951a), 122-138. Gaos, J. (1951b), 81-148. Nicol, E. (1951), 149-176. En Nicol
(1983), los capitulos son “Otra idea de la filosofia” (pp. 283-291) y “Prosigue el diadlogo”
(292-308).

24 Por ejemplo, la publicacién de un articulo-resumen de su teoria psicolégica parece
indicar limitada difusién de su monografia de 1941. Ver Nicol, E. (1943), 195-214. Y para
publicitar La idea del hombre hizo lo propio, esta vez sin demora: Nicol, E. (1946b), 11-44.

28 Dice: “su libro entero se distingue por una nada sélita conjugacién de densidad de ideas
y belleza de estilo”, ver Gaos (1951a), 123.

26 Fl debate se centr6 bastante en el concepto de “individualidad”, clave en Gaos, como €l
mismo proclamé: “...las ideas que me he hecho acerca de la individualidad como forma
categorial de la realidad universal, y de la Filosofia como forma de expresiéon de la
individualidad...”, en Gaos, ]J. (aut.) & Abellan, J. L. (ed.) (2018), 134. La nocién de
individualidad ya habia sido subrayada en el neokantismo de Windelband, legitimador de
la especificidad de la historia como ciencia idiogréafica (en el “idio” esta el individuo), o en
el historicismo de Meinecke con su goethiana coherencia entre lo individual y lo general (el
“sympnoia panta” o “todo concuerda”). El exiliado Wenceslao Roces habia traducido a W.
Windelband (1949). A su vez, los exiliados José Mingarro San Martin y Tomas Mufioz Molina
tradujeron a F. Meinecke (1943). La metafisica de la individualidad seria teorizada ocho
afios después por la filosofia analitica en P. F. Strawson (1959), donde se admite “persona”
como categoria primitiva, casi como en Gaos.
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soledad que suspende el tiempo; pero que pasa a otro tiempo, reanudando
el movimiento. Propugnaba, pues, un paraddjico existencialismo del
momento historico, que, como momento, anula el curso temporal, mas, como
histérico, lo activa. Asi, en su curso de Confesiones profesionales (1958),
sefialara:

Es decir, que no solo “cada individuo es un punto de vista sobre el universo”,
sino que ciertos de los sucesivos momentos de la vida de un mismo individuo
son otros tantos puntos de vista sobre el universo entero. Pero cada uno de
estos momentos tiene, en el momento de ser el momento presente, una
singular puntualidad de vista: la de su actualidad, que ha cancelado todo lo
anterior, y en cuanto tal, es unica y sola; (...) no niego que, ademas de la
soledad, haya todo lo que se quiera; afirmo que nada de lo que se quiera
reduce a nada la soledad, que quiza es ella ya, la nada... (Gaos: 2018, 142).

La critica en Cuadernos Americanos fijaba foco sobre tres puntos. El
primero, la defensa de la dignidad filoséfica de Ortega. El segundo, la
insuficiente defensa nicoliana de una estructura ahistérica desde la que
explicar el ser histérico: no puede ser la relacién individuo-comunidad,
pues esta es ya histérica siempre. Y el tercero: la idea de la individualidad
como producto histérico formado en la vinculacién comunitaria; para Gaos,
Nicol carece de intuicidén para la soledad, y confunde “la individualidad
histérica y existencial u éntica”, por una parte, con la “individuacién
existenciaria y la finitud ontolégica”, por otra. Lecturas distintas, pues, de
Ortega, Kierkegaard y Heidegger.?’” De pasada, indicacién certera del
hegelianismo de Nicol.

En la mucho mas vasta evaluaciéon en la revista de la facultad, Gaos se
centra en desmontar los “filosofemas” de Nicol. Estos eran: el ser del
hombre como expresién; la razdén como ejercicio simbdlico; Ser y Nada no
son conceptos, sino ideas con que expresamos nuestra limitacion ontolégica;
la historicidad en que consiste la temporalidad de lo fenoménico presenta
estructura y sentido segun la historicidad de la individualidad humana y la
comunidad en su relacién mutua; todo es histérico, pero el ser mismo tiene
por base una estructura ahistérica, permanente. Segun Gaos, estas tesis
necesitan conciliarse y jerarquizarse si se pretende coherencia y
“racionalidad”.

Historicidad e individualidad (Gaos: 1951b, 87-96). Para Gaos, la pieza central
de la filosofia de Nicol es “su doctrina de la historicidad de la
individualidad”. Con ella queria rebasar a Dilthey y Heidegger. En palabras
de Nicol:

El historicismo de Dilthey prescinde del caricter ontolégico del ser histérico;
el existencialismo de Heidegger prescinde de la dimensién histérica general
de la existencia. Habia que extremar todavia mas el concepto de historicidad
de lo humano para que abarcara incluso la individualidad del ser.

Sin embargo, Gaos nota que la “conexién indisoluble” entre individualidad
y comunidad fluctiia entre subordinacién de una a otra o coordinacién de
ambas, si bien percibe que Nicol se inclina mas a la subordinacién del

2T Gaos (1951a), 134. Ver también Gaos, ]J. (2016), 77-78, sobre el “si mismo” en el “estado
de resuelto”.
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individuo a la comunidad. Gaos nota también la voluntad de Nicol de
combinar lo vertical y lo horizontal, es decir, no solo las relaciones que una
filosofia mantiene con el resto de aspectos de su época (verticalidad), sino
también con sus antecedentes (horizontalidad). Ahora bien, para postular
una estructura metahistérica del ser histoérico, se necesita una delimitacion
que Gaos no logra percibir. Entiende que la idea mas radical de todas, tanto
en el existencialismo y el historicismo, como en las doctrinas
pretendidamente superadoras, es “la idea de la estructura dinamica del
tiempo”. Nicol, al criticar a Bergson, ha situado la estructura de la historia
sobre la del tiempo, pero no la elabora.

Dos individualidades (Ibid., 97-98). Gaos rechaza la preeminencia de la
individualidad histérica u éntica.

Pudiera ser que la individualidad histéricamente tardia y mudable, que
parece un hecho bien verificado, fuese una mera modulacién éntica o
existencial de una individualidad existenciaria u ontolégicamente absoluta, la
forma o estructura inmutable de la mutacién o mudanza, o el verdadero
absoluto.

Nicol no ha superado a Heidegger:

lo individual, no sélo en el sentido de una persona, sino hasta en el de un
momento o instante, tiene de suyo valor, e incluso absoluto, para ciertas
religiones, filosofias y experiencias de la vida ajenas a tales religiones y
filosofias.

Verdad (Ibid., 87-101). Gaos niega categdéricamente, como ‘“dogmatica
peticion de principio”, la tesis de Nicol de que “verdad es comunidad”. Hay
realidades que por la propia naturaleza de las cosas solo son “aprehensibles
por un sujeto individual”: fenémenos intimos, la perspectiva individual de la
realidad universal. Para Gaos, ademas, subjetividad no implica
necesariamente irracionalidad: si en el sentido de individuum est ineffabile,
pero no como falsedad o error. En cuanto a la conviccién cognitiva como una
fe con efectos existenciales, examinada por Nicol en Kierkegaard, Gaos no
la ve tan diferente de la fe en el mensaje religioso de salvacion.

Filosofia (Ibid., 101-104). Gaos descarta que el historicismo diltheyano sea
contradictorio por pretender una validez que niega a las demas filosofias.
“El auténtico historicista”, explica, “debe responder: el historicismo no es
mas que la filosofia de este momento, de esta circunstancia histérica - de
historicismo. El auténtico “personalista” responde: mi filosofia es el
pensamiento de algo aprehensible sélo por mi, pero a esto no puedo menos
de atenerme”. Tampoco admite Gaos en que la historizacién total de la
filosofia acaba con la filosofia y la historia a la vez: “acabar con la filosofia y
su historia no seria acabar con la historia en general, sino todo lo contrario,
empujar la historia a pasar nada menos que de una edad de filosofia a una
edad sin filosofia”. Ademas, no encuentra que la tesis de la determinacién
dialéctica de la historia de la filosofia esté justificada por la fenomenologia
del ser del hombre. No obstante, si la historia se explica por una invariante,
hay que pasar al absoluto.

Absoluto (Ibid., 104-105). Gaos observa que la estructura ahistérica podria
reclamar su derecho a constituir “el verdadero ser”, lo “metafenoménico”,
mas bien que el ser fenoménico y temporal. Pero ello obligaria a revisar
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toda presuposicion de racionalidad tomada sobre la base de la
fenomenicidad (pues quiza el absoluto no sea tan racional). “La historia de
los absolutos de los filésofos hasta hoy hace superlativamente probable que
el absoluto de Nicol no sea mas que esto, el absoluto de Nicol”, ironizaba
Gaos jugando con las cursivas.?8

Tiempo (Ibid., 105-109). En la tesis de Nicol sobre la inexistencia de la
novedad radical, pues toda novedad viene de una potencia o posibilidad, a
su vez generada por un ser en acto (primacia del acto sobre la potencia), ve
Gaos una continuidad con el materialismo griego y su congruencia con una
visién del tiempo en la que este “pasa del pasado al presente y al futuro, idea
que entrafia la de la primacia del pasado”. Pero ya desde Descartes se ha
impulsado la idea de una creatio discontinua, fundada en una
“discontinuidad radical del tiempo”. Mas aun, la teoria heideggeriana de la
discontinuidad de la temporalidad hace surgir de esta “la peculiar
implicacién mutua de los tres ‘éxtasis’ que puede considerarse como su
continuidad”, con la primacia del éxtasis del “advenir”. De la nada al ser:
“La temporalidad se pro-yecta en cuanto, mas radicalmente, ad-viene del
‘no ser aun’ del advenir”. Este deficitario abordaje del tiempo supone una
debilidad de base todo nuevo historicismo, y asi Nicol “resulta, mas bien
que temporalista, espacialista y materialista, y el autor mucho menos
historicista y existencialista, en el fondo, de lo que se cree”. Gaos echa en
falta, en la genealogia del historicismo (Ibid., 110-120), a Max Scheler y
Ernst Cassirer. Asimismo, percibe la afinidad de la filosofia de Nicol con la
norteamericana.?®

Dominacidn, liberacion (Ibid., 109-110). Hay una conexién profunda entre
individualidad y temporalidad, tanto para el que piense, con Heidegger, que
el principio de individuacién son el nacimiento y la muerte, la finitud del
tiempo, como el que piense con Nicol que la historia es el nuevo principio
de individuacién. En este, hay un vivirse a si mismo como un punto en el
interior de una esfera de conexiones con los demas, y valorarse
positivamente en cuanto tal; en el otro caso, es un angulo singular, unico,
poliédrico, de conexiones con los otros, y que se valora en cuanto tal. En el
primer caso, puede haber una astucia del “afan de dominacién del individuo
sobre los demas”; en el segundo, una astucia del “afan de liberacién del
individuo”. Para Gaos, el criterio de validez universal de la verdad expresa
el “resentimiento del moderno igualitarismo” contra la realidad de una
aprehensién puramente individual, y en la demanda de verdades
universales ve la “demanda de un imperio” por parte de los gregarios.

Entender a Heidegger (Ibid., 120-130). Era claro que, recién cumplida la
herculea traducciéon de El ser y el tiempo a espafiol por Gaos, el tratamiento
de Heidegger en Nicol no se iba a librar de un amplisimo escrutinio. En
general, el reproche es que Nicol no ha leido correctamente a Heidegger.
Nicol sostiene que la fenomenologia del Dasein no permite pasar a la historia
universal. El paragrafo 75 de Ser y tiempo (“La historicidad del ‘ser ahi’ y la

28 L.a teoria de la metafisica como la ciencia de la sucesién histérica de las presuposiciones
absolutas ya estaba desarrollada en Collingwood, R. G. (1940), 34-77.

29 Nicol conocié personalmente a Cassirer en su periodo de beca en Nueva York. En cuanto
a la referencia a Estados Unidos, ver Gaos (1951b), 120, n. 3. Ver nuestra nota 5 supra.
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historia del mundo”) mostraria lo contrario.®® Cierto que Heidegger no
exponia una filosofia de la historia en detalle, pero en esa obra se trataba
solo de “las condiciones ontologicas de posibilidad de la historia”. Es mas,
Gaos cree que Nicol hubiese encontrado en el analisis del Dasein esa
estructura ahistérica que preconiza. En cuanto a la negacién de que haya en
Heidegger un principio de comunidad ontolégico-histérica, replica que ese
principio es justamente el “Mit-sein”, el ser-con. Y finalmente, sobre la
propuesta de Nicol de una teoria del conocimiento con base ontoldgica,
Gaos la encuentra precisamente fundamentada en Ser y tiempo. Asimismo,
censura que no hay en Nicol un verdadero examen de la doctrina del
tiempo, siendo tan crucial para una perspectiva historicista.

Entender a Ortega (Ibid., 130-140). Para Nicol, la filosofia es o sabiduria o
teoria, y en Ortega no ve ninguna de ambas. Esto irritd a Gaos, cuya opinién
al parecer era la de una “mayoria incompetente”. Gaos aprecia una
evolucién tedrica sensata en el pensamiento de Ortega, en sintonia con la
filosofia contemporanea:

El ‘vital’ de la ‘razén vital’, aun en el periodo en que destacaba lo ‘biolégico’,
apuntaba a lo ‘humano’, a lo ‘biografico’. El ‘histérica’ de la ‘razén histérica’
significé algo derivado de lo ‘vital’, entendido ya como ‘biografico’, mientras
Ortega no llegé a que “el hombre no tiene naturaleza, sino historia”. Hubo un
desplazamiento de lo ‘biolégico’ a lo ‘biografico’ dentro de lo ‘vital’ y un paso
de lo ‘histérico’ como derivado de lo ‘biografico’ a lo ‘histérico’ como lo
radical. Vitalismo biolégico - vitalismo biografico - biografismo (sit venia
verbo) histérico - historicismo: un progreso continuo que recorrié el trayecto
histérico del ‘existencialismo vitalista’ tipo Nietzsche al existencialismo
historicista tipo Heidegger anticipandose biogrdficamente a éste (Gaos:
1951b, 137).

En cuanto a sabiduria, Gaos reprocha a Nicol que se crea tan virtuoso como
para arrojar esa piedra. Asi, la critica es severa: Nicol evalia mal a
Heidegger y Ortega; no tiene teoria de la temporalidad; no capta el absoluto
de la individualidad; es cripto-hegeliano; la jerarquia entre individualidad y
comunidad no es clara; la racionalidad de lo real no esta validada.

Resulta natural que Nicol deseara defender su posiciéon ante este abanico
de desacuerdos tan hondos. Para ello se centré en varios nucleos tematicos.

Unidad y pluralidad de la razén.3! Nicol no cree, como sugeria Gaos, que la
razén matematico-natural y la vital-histérica sean dos especies del género
“razoén simbdlica”, sino que la razén es, en todas sus especies posibles,
siempre simbdlica, vital e histérica. Por tanto, rechaza la etiqueta de
racionalista-absoluto-con-algunas-dosis-de-irracionalidad. “Lo esencial a la
historicidad de la razén es justamente la conexidn interna entre las diversas
creaciones tedricas, y la ley reguladora de su continua sucesién”, replica.
Una razén dialéctica parece aqui expresamente confesada.

30 La critica de Gaos parece atinada si recordamos algun pasaje de ese paragrafo: “La tesis
de la historicidad del ‘ser ahi’ no dice que sea histérico el sujeto sin mundo, sino el ente que
existe como ‘ser en el mundo’. El gestarse de la historia es el gestarse del ‘ser en el mundo’.
La historicidad del ‘ser ahi’ es esencialmente la historicidad del mundo (...)” (Heidegger:
1951, 419).

31 Nicol (1951), 151-1583; Nicol (1953), 293-295.
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Individuo y comunidad (Nicol: 1951, 153-157; 1953, 295-299). Sostiene Nicol
que “el grado, la forma, la cualidad de la individualidad humana es funcién
de la indole de vinculos que el hombre mantiene con lo que no es él,
formando por ellos comunidad”, y por tanto que “el hombre es un ente que
tiene la forma de ser de ‘comunidad’. Y aunque puede haber una
individualidad absoluta en el sentido de unica, no solo es absoluto lo
singular, sino también lo comun. Por eso, “el analisis ontolégico del hombre
no puede ser puramente fenomenoldgico, sino ademas histérico”. Respecto
de la critica clave de Gaos (cémo se distingue entre individualidad histérica
e individuacién ontolégica), Nicol responde con una parabola: a lo largo de
la vida, el cuerpo muda materialmente, celularmente, pero no en su forma y
funciones; cambia énticamente, pero no ontolégicamente. Argumenta:

La diferencia entre la mutacién del ser del cuerpo y la mutacién del ser
completo del hombre estriba en que la primera es necesaria o
predeterminada en su linea principal; mientras que la mutacién del hombre
implica la libertad, y en cada caso la existencia efectiva es la trama de tres
factores diferentes: necesidad, libertad y oportunidad (azar, destino y
caracter).

La estructura funcional ocupa asi la posicién que en otras doctrinas
ocupaba la sustancia; pero la existencia de algo permanente es requisito del
conocer, del logos, ya incluso en su etapa pre-légica.

El tiempo (Nicol: 1951, 158-159; 1953, 299-300). Nicol identifica el punto de
discordia con Gaos en el tema de la continuidad o discontinuidad
ontologico-temporal. Apunta:

La presencia del pasado en el ser actual es condicién ontolégico-temporal de
la patente continuidad en el despliegue de este ser; al cual, en tanto que
determinable ontolégicamente como accién, le es inherente esa forma de
intencionalidad vital que he llamado también anticipacién.

Y es que

lo que llamamos accién creadora, propia y exclusiva de un ser espiritual,
implica en su misma libertad un condicionamiento temporal e histérico, en el
que se descubre precisamente la continuidad: lo nuevo se obtiene de, y se
articula con, lo viejo.

Rechaza, pues, la creaciéon desde la nada.

Historicidad de la filosofia (Nicol: 1951, 159-161; 1953, 300-302). Si la
metafilosofia personalista de Gaos se admite, entonces la historia de la
filosofia seria la serie inconexa de filosofias personales sueltas; sin embargo,
“una serie sucesiva y discontinua no constituye historia”, y “si esto es la
historia de la filosofia, entonces la filosofia misma no es histérica como tal”.
Tiene que haber algo asi como una trama, un papel de la “tradicién” en el
movimiento de unos a otros momentos. De ahi que Nicol observe que el
“método horizontal” permite exponer la conexidén que existe entre las
sucesivas filosofias, una relatividad mas “profunda” que la del método
“vertical” que nos proporciona la relacién del autor con su época. La
subjetividad del autor es insuficiente para explicar su filosofia: “El pasado
entero de la filosofia pesa sobre cada nueva produccién”, afirma.
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La verdad (Nicol: 1951, 161-166; 1953, 302-305). El aserto de que la verdad
es comunidad no supone imponer “mi” verdad a la comunidad. Pues

lo que se hace comun en la verdad no es un pensamiento personal, sino una
realidad pensada por el pensamiento y revelada por la palabra. Y como el
pensamiento y el logos son lo mismo, y ambos son formas de didlogo (...),
resulta que el logos sélo tiene sentido cuando lo tiene para mas de uno, o sea
para la comunidad. El sentido es siempre con-sentido o consenso.32

Heidegger (Nicol: 1951, 166-168; 1953, 305-308). Nicol pide que no se usen
las innovaciones del aleman como una especie de “terrorismo intelectual”, o
ultima instancia de apelacién. Su Mit-sein no llega a explicitar la historicidad
del hombre; sus nociones sobre el logos apofantico y sobre la verdad como
desocultamiento tampoco hacen justicia a la palabra y la comunicacién; ni
siquiera ha planteado Heidegger realmente el problema de la historicidad
de la verdad; y su epistemologia sigue siendo sujeto-objeto: “todo
conocimiento es esencialmente légico y dialégico, y el otro es para mi la
garantia definitiva de la existencia de un ente y de su cognoscibilidad
efectiva”, responde Nicol.

Ortega, el filésofo-sofista (Nicol: 1951, 168-175).38 Aspero, Nicol va
refutando alegaciones criticas de Gaos a su valoraciéon sobre Ortega, a quien
insiste en considerar como filésofo-sofista. Nos interesa esta ultima cita
menos para calibrar la ‘ortegafobia’, que para subrayar su busqueda de una
filosofia sana:

Genuina virtud de filésofo, en el viejo sentido de areté, es lo que no tiene el
sofista. Pero, naturalmente, para que esta falta le sea imputable, es necesario
que el sofista sea también filésofo; si no lo fuera, tampoco seria la sofistica una
enfermedad de la filosofia misma. Es filésofo, y no le faltan precisamente las
condiciones relevantes de ingenio. Sus ideas no carecen de interés en modo
alguno; por esto los filésofos -las personas competentes- han de ocuparse de
él. Pero ahi esta la forma corruptora del equivoco sofistico: los incompetentes,
o sea la masa de los que siempre rodean al sofista y lo endiosan, llevados de
su admiracioén beata llegan a confundir esta forma enfermiza de la filosofia con
la filosofia sana, sea cual sea su estilo y su tendencia (Nicol: 1951, 174).34

En esta prolija polémica con Gaos, las bases fenomenolégicas, dialécticas y
semidticas del historicismo sano de Nicol quedaron expuestas. Ahora se
trataba de ver qué efectos tenian en filosofia de la historia y la historiografia.
Esto se sustancié en Los principios de la ciencia (1965). Mientras, Nicol
desarrolld su Metafisica de la expresion (1957), que se presentaba como
superacién del idealismo y del historicismo, pero este ultimo no como
descarte, sino como radicalizacién:3® historicismo necesario, cosmovisivo.3®

32 Se notara la concordancia de esta posicién con la de Apel sobre el caracter irrebasable
de la comunidad de comunicacién, en su semiética trascendental inspirada en Wittgenstein
y Peirce. Ver K.-O. Apel, (2002). Ver también Habermas, J. (1989), 351-386, con una razén
comunicativa como alternativa a la centrada en el sujeto. Ya en Teoria de la accién
comunicativa (1981) habia tomado Habermas a Mead como referencia.

33 Esta agria parte de la réplica no se reprodujo en el libro de 1953.

34 Nuestra cursiva.

3% Asi parece entenderlo también en su tesis, si no leemos mal, Beltran Garcia (2014), 28.

36 Nicol encaja dentro de esta descripcién: “It is not something artificially contrived,
something like a programme, but an organically developed basic pattern, (...) which came
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4. De la ontologia a la filosofia de la historia

Nicol dedica a la causalidad histérica casi el 20% de los Principios,
comenzando por sus consideraciones previas sobre las relaciones entre la
historia y la verdad, donde de nuevo se acomete el tema del historicismo
(Nicol: 1965, 42-96).37 Estas “relaciones del conocimiento” son originarias
todas: (1) epistemolégica (del sujeto con los objetos); (2) I6gica (coherencia
del pensamiento); (3) historica (situacion de la ciencia mediante la
interseccién de la “estructura vertical’ y la ‘“horizontal”’, en
intercomunicaciéon a través del tiempo, la verdad es expresiva); y (4)
dialdégica (el logos implica intencién comunicativa y contenido significativo,
establece una escala “desde la primaria aprehension del ser como algo
presente y patente, hasta las complejas, totalizadoras verdades de teoria”;
sobre una “apoéfansis” indicativa inicial, se establece una “pdiesis”, toda
verdad discursiva es “pretensién de verdad”, no mera exhibicién del ser).

Por ello, “una metafisica de la expresion es una teoria fenomenoldgica de la
razén” (Ibid., 92). La base existencial es que la insuficiencia ontolégica del
hombre se compensa mediante la accién dialégica que lo vincula al “ta”.
Hay, pues, un “principio dinamico interno” en un ser que ha de expresar
“para ser lo que él es”; es la vocacién humana. El hombre es animal
simbdlico, como Cassirer (pero antes, Peirce) habia sefialado (Ibid., 92-93).
Las conclusiones de Nicol, tras un detallado analisis de la causalidad
histérica, reflejan cdmo su historicismo, corregido y refundado, es aplicable
a una filosofia de la historia. En decalogo:

1) El mundo histérico es un orden racional: todos los fendémenos
histéricos tienen su causa.

2) Las leyes de la naturaleza, fisicas o bioldgicas, deterministas o
indeterministas, son inaplicables en historia.

3) Los principales caracteres de lo histérico, ademas de la expresion, se
agrupan en torno a la categoria de temporalidad. La historicidad es la forma
especificamente humana de la temporalidad.

4) Cuando el cambio produce mutaciones y es electivo, se llama historia.
Es una evolucién histérica. La ley de herencia histérica que rige la
transmisiéon de caracteres adquiridos puede representarse con el concepto
de tradicion empleado en sentido ontolégico, y no meramente sociolégico, o
historiografico. La tradicioén, la cultura, es una “sobre-naturaleza”.

5) Las modalidades de la accion “sobre-natural” se pueden reducir a dos:
(a) transformadora, acomodando la naturaleza -incluido el cuerpo humano
mismo- a sus propios fines; y (b) creadora, en ciencia y arte.

6) La insuficiencia probada de la tesis materialista no significa que una
teoria histérica correcta pueda prescindir de las causas materiales o
naturales.

into being after the religiously determined medieval picture of the world had disintegrated
and when the subsequent Enlightenment, with its dominant idea of a supra-temporal Reason,
had destroyed itself. (...) Historicism is indeed itself a Weltanschauung and hence is going
through a dynamic process of development and systematization. It requires the
philosophical labours of generations to help it mature and reach its final pattern”
(Mannheim: 1952, 85).

3T Una evaluacioén histérico-metodolégica en Fernandez Castro (2017).
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7) La naturaleza es destino, en el sentido de necesidad. Ella no
determina nunca la meta, pero limita el a&mbito de Io posible. E1 hombre es
libre por limitado. La historicidad consiste en que “hace lo que puede”.

8) La condiciéon libre del ser histdérico se explica por el caracter
ontolégico llamado contingencia. Asi se configuran los tres conceptos
fundamentales de una existencia: necesidad, libertad y contingencia. Las
formas generales de esta ultima son el “poder no ser” y el “no poder ser
sino lo que es”, pero el hombre no tiene ya definida originalmente la
modalidad de su existencia, puede ser distinto y asi definir su “mismidad”;
por otro lado, el hombre es insuficiente, incompleto, y no puede
completarse €l solo en su existencia. “Este no ser del yo es el ser del tu”,
resume Nicol.

9) La historia es obra de la comunicacién. La comunidad es la hermandad
ontologica, no la concordia existencial. También la lucha es diadlogo y en ella
se efectia la complementariedad potencial.

10) La filosofia de la historia no puede adoptar como sujeto, o tema de su
estudio, las historias nacionales, y menos aun las biografias de personajes
politicos: ha de ser filosofia de la historia universal, pero teniendo en cuenta
el hecho irrevocable de las diferencias existenciales, la no uniformidad.
Todos los determinismos filoséfico-histéricos olvidan el hecho decisivo de
las mutaciones que sufre el hombre mismo y, ademas, la originalidad y
autonomia de las vocaciones humanas no utilitarias. ¢Hay, finalmente, una
universalidad o comunidad de destino? Nicol ve que tanto en el cristianismo
como en el marxismo se trata de un fin “metahistérico”, pues “la historia se
explica por algo que la trasciende”. La comunidad universal en Marx es mas
esperanza que inferencia: la evidencia externa es la universalidad de la
discordia. Y por esto la politica no puede ser “la linea central de la historia”:

el eje de la historia lo constituyen esas lineas horizontales con que se
representa la evolucién de las obras de paz: las que en su vocacién y genuina
motivacién solo pueden expresar, en nivel existencial, la ontolégica
fraternidad universal de los hombres (Nicol: 1965, 293).

Es menos claro si la religién o el derecho estarian incluidos, como “obras
de paz”, pero expresién de conflictos; es imposible resolver la estructura de
la discordia que surge cuando todos tratan de complementar la insuficiencia
del yo. La “insociable sociabilidad” kantiana persiste como principio.

¢Deberia la historiografia obviar la politica? Desde finales del siglo XIX,
con la Kulturgeschichte y la demanda de una historiografia mas sociolégica,
se quiso prescindir de gobiernos, estadistas y guerras. Sin embargo, el siglo
XX registré6 mas acontecimientos de estos que los anteriores. Escribir una
historia sin tales contenidos convertiria al historiador en avestruz. Por ello en
libros posteriores Nicol tendra que afinar, como veremos.

Desde la década de 1970, consolida Nicol un cierto desapego del término
“historicismo”, ahora demodé.3® Identifica campos de estudio: la ciencia de
la historia; una ciencia de esta ciencia (filosofia de la ciencia histérica); y una
filosofia de la realidad histérica. Solo la ontologia de lo histérico puede
establecer su especificidad como objeto para un saber auténomo.

38 E. Nicol (1981), 17-27. Reproducido en Nicol (2020), 425-439.
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No cabe duda de que el imperio conceptual de la ciencia histérica sobre la
realidad histérica ha sido precario o indeciso. A decir verdad, no existié una
ciencia histérica sino hasta que se constituyd una filosofia de la historia. Lo
que antes teniamos era la historia como crénica, como relato de lo sucedido,
en el que se intercalaban ocasionalmente las interpretaciones y valoraciones
subjetivas. Los componentes formales eran convencionales o arbitrarios. Las
genealogias y las dinastias. Las edades o etapas del proceso. Las conjeturas
sobre analogias, innovaciones, repeticiones. No habia un criterio sistematico
para discernir lo tipico, lo significativo, lo desdefiable; para establecer el
protagonista del proceso (Nicol: 2020, 430).

Tal informalidad perdura: “la pobre historia parece que no sabe por dénde
anda”; pero mas sensacional es que la historicidad ha acabado
determinando también nuestra concepcién de las ciencias naturales (sin
duda aqui Nicol alude, sin cita, al Thomas S. Kuhn de La estructura de las
revoluciones cientificas). Hay que plantear la aporia de la verdad y de la
historia. Y si el historiador se puede permitir trabajar sin una tesis previa
sobre el estatuto ontoloégico de la realidad histérica, el filésofo de la historia
no puede hacerlo: “;Qué es eso de hacer filosofia de la historia sin haber
planteado siquiera el problema de la historicidad de la propia filosofia?”’3?
En el historicismo y en otras filosofias echa Nicol en falta “el factor error, el
factor azar, el factor novedad”; sobre todo reprocha ahora al historicismo no
percatarse de que también el pensamiento actiia sobre su época y la
transforma (no meramente la expresa). Hay aqui la horizontalidad surgida
de la dialéctica contexto/pensamiento. Un par de afios después vuelve a la
nocion de “historia”4? y rescata su tesis sobre la unidad de teoria e historia
en la filosofia.

No creo que sea inoportuno recordar que no fue sino con Hegel que se
constituyé formalmente, con el cardcter de disciplina cientifica especifica, la
historia de la filosofia, o sea, la reflexién sistematica de la filosofia sobre su
propio pasado; o mejor aun: sobre su forma procesal. Pues, en efecto, lo que
Hegel emprende es una filosofia de la historia de la filosofia. No es un relato
de las doctrinas en orden cronolégico, sino una reflexién filoséfica, una
verdadera introspeccién sistematica. Por derecho, quedaria eliminada para
siempre la historia como recuerdo del pasado: la vieja historia entendida
como esa recopilacién de datos sin unidad interna, que no guarda relacién
con el quehacer tedrico. La filosofia es memorable, pero su historia no es
memoria. En la historia se revela el propio ser de la filosofia (Nicol: 2020,
502).

Nicol sostiene que la filosofia no puede ser una ciencia rigurosa sino
cuando su propia historia se convierte en una ciencia rigurosa. En
consecuencia, “hay que dejar sentado que hacer historia es hacer filosofia”.
Nicol reprochara a Hegel una historia demasiado abstracta, que desvincula a
las filosofias de sus contextos culturales de produccién, es decir, de la
integralidad de la vida histérica. Sin embargo, Hegel es el gran umbral en la
autocomprension histérica de la filosofia, cancela el divorcio entre lo
histérico y lo sistematico. La critica de Gaos de tres décadas antes,

3% Sobre los cinco ambitos de “filosofia de la historia”, ver Fernandez Vega ]. L. (2022Db),
102-130.

40 E. Nicol (1983), 8-12. Reproducido en Nicol (2020), 490-510.
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“hegelianismo”, se asume ahora como punto de partida propio: la razén
dialéctica. Pero, scéomo superar a Hegel? Los tiempos posteriores han
tratado de bajar a tierra la pura dialéctica de conceptos. Se trata no ya de la
dialéctica materialista de Marx y Engels, sino mas bien de la Realdialektik,
que comienza con la filosofia de la historia de un seguidor de Schopenhauer,
Julius Bahnsen, y serd retomada por Nicolai Hartmann.*! Sobre todo, Dilthey
es quien ha querido sefialar caminos de desarrollo histérico reales. A él
acudia Ortega en un texto celebérrimo:

El hombre “va siendo” y “des-siendo” - viviendo. Va acumulando ser -el
pasado-: se va haciendo un ser en la serie dialéctica de sus experiencias. Esta
dialéctica no es de la razén légica, sino precisamente de la histérica -es la
Realdialektik, con que en un rincén de sus papeles soifiaba Dilthey (...) ¢En
qué consiste esa dialéctica que no tolera las faciles anticipaciones de la
dialéctica l6gica? jAh! Eso es lo que hay que averiguar sobre los hechos. Hay
que averiguar cudl es esa serie, cudles son sus estadios y en qué consiste el
nexo entre los sucesivos. Esta averiguacion es lo que se llamaria historia, si la
historia se propusiese averiguar eso, esto es, convertirse en razén histérica.
(...) Se vive en vista del pasado. En suma, que el hombre no tiene naturaleza,
sino que tiene... historia. O, lo que es igual: lo que la naturaleza es, a las cosas,
es la historia -como res gestae- al hombre (Ortega: 2010, 72-73).

Esta posiciéon concuerda con el concepto de una razén narrativa, es decir,
de la contingencia plausible,*? tema no muy elaborado en Nicol, aunque
coincide en parte con su teoria de la historia (acepta un principio de
indeterminacién). También en esto era Nicol “historicista”, no tan distante
de Ortega (Vega: 2022a).

5. Partitura de la historia y apocalipsis de la filosofia

Lo que no hizo Nicol fue distanciarse de su propia ontologia de lo histérico,
en cuya aplicacién los conceptos de “estructura vertical” (relacién entre los
contenidos de una situacién) y “estructura horizontal” (movimiento de una
situacién a otra) eran fundamentales, para superar las aporias del
historicismo de unidades aisladas y explicar la innovacién como continuidad
de respuesta ante una tradiciéon. En Los principios, presenta estos ejes,
estructura y proceso, a través de la metafora musical del acorde y la
melodia:

Un acorde es polifénico, y es parte de la musica, pero no es toda la musica. La
estructura vertical de la historia es como un acorde: cada nota aislada, cada
producto cultural independiente, tiene sentido en relacién con las otras notas,
o los otros productos culturales, que constituyen una unidad armoénica o
situacional. El acorde tiene cierta duracién, y dura con uniformidad, lo mismo
que la situacion histérica, pero anticipa como esta las novedades inminentes,
los acordes o las situaciones que introduciran alguna variedad y que, al
establecer una linea de continuidad, revelaran la estructura horizontal de una
unidad meldédica o histérica, complementaria de la estructura vertical,
armoénica o situacional (Nicol: 1965, 58).

41 T, Bahnsen (1872) y, sobre todo, (1882). Bahnsen y Nicol presentan un punto comun en la
importancia filoséfica de la psicologia: de los caracteres en el primero (Charakterologie), de
las situaciones vitales en el segundo. Gargani, M. (2025), 107-124.

42 Ver Gallie W. B. (1964), donde el autor escocés conecta relato y aceptabilidad racional.
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El papel esencial corresponde a la horizontalidad. Si tuviéramos solo series
de coherencias verticales, la historia seria una sucesién aleatoria de tales
conjuntos, una galeria de cuadros. Sin embargo, la verticalidad es de suyo
mas comprensible: esa solidaridad funcional que Dilthey llamé “sistema de
influencias” (Wirkungszusammenhang) (Owensby: 1994, 121-122). La
horizontalidad necesita los factores de continuidad y de innovacién, es
decir, de equilibrios y crisis, como habia visto ya en su filosofia de la historia
de 19587 Ferrater Mora (Fernandez Vega: 2023, 44-47). ¢(Cual es la fuerza o
energia que hace desplazarse de una vertical a la siguiente? ;Cudl es la,
como dice Nicol, “motoricidad”? El factor de continuidad es claro: ademas
del marco antrépico ahistoérico, tenemos la “tradiciéon” que se sigue o contra
la que se actua. Pero el factor de motoricidad es mas dificil de establecer.
Nicol procede por descartes. No valen ni las secuencias reiterativas, ciclicas,
de Vico; ni la preponderancia de la politica, desde Maquiavelo hasta el
totalitarismo contemporaneo; ni la propuesta de Marx de la economia como
fuerza motriz; ni el idealismo de Hegel; y en cuanto a la “evolucién” de
Darwin, la de la naturaleza es diferente de la de la cultura y, frente a la
“adaptacién”, estan la “innovacioén” y la “creatividad”.

A pesar de su insistencia en la continuidad, Nicol ha de admitir eventos o
procesos disruptivos. Uno de ellos es el surgimiento de la filosofia en
Grecia; otro, el nacimiento de la conciencia histérica, con el cristianismo;
otro mas, el desarrollo de la ciencia moderna y su aplicaciéon tecnoldgica;
otro, la clausura de la tradicién filoséfica eleatica en Husserl. Tenemos que
observar, sin embargo, que las revoluciones son un hecho discontinuo. No
habria trama de la historia sin alguna continuidad, cierto, pero tampoco
habria historia sin discontinuidad. Seria facil atribuirsela a la libertad
ontolégica. Mas, junto a la inestabilidad que procede de la creatividad de
los individuos, hay una inestabilidad implicita en la propia vertical,
antinomias que solo se van a solucionar con una crisis hacia otra nueva
verticalidad. Esa es la Realdialektik, con su camino tragico (Bahnsen: 1877).
El tercer momento dialéctico no seria entonces tanto una ‘“sintesis”
armonizadora, como una “salida” hacia otro equilibrio. Era esta la vision,
por ejemplo, de Marias; cada “situacion” histérica “aparece afectada por
una esencial inestabilidad; su modo de existir es la transicién” (Marias: 1972,
36).43

Nicol dejé sin resolver en positivo la motricidad horizontal y por ello su
historicismo no llegé a configurarse con precisién. Si bien sus criticas a
algunas pretensiones del marxismo (relevantes en un México vecino desde
1959 al experimento comunista en Cuba) resultaron persuasivas, su objecién
a la politica, no. Los individuos viven en comunidades politicas, en el
proceso histérico que Nicol podia haber leido en Carl Schmitt: apropiacién y
distribucién del globo. Infravalorar la motricidad politica justo en el
momento de reorganizacién planetaria resulté intempestivo (Schmitt: 1950).

43 Marias tira de otra metafora para la horizontalidad: un conjunto de hilos que se entretejen
en la trama de la vida y que son largos; en ellos las “situaciones” son “nudos”, y lo que hay
que explicar es como se pasa de unos nudos a otros. El autor lo atribuye a la estructura
generacional.
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Obedecia a su pacifismo. La historia politica le parecia la “pequefia”
historia.

El poder es negativo y disolvente, su pasado es la nada histérica, y no pervive
en la vida presente de los hombres, sino en su memoria. Por eso la falsa
historia, que es la historia del poder politico, es la crénica de la muerte, del
mero registro de lo que fue y ya no es; de lo que no tiene ninguna continuidad
existencial, porque el morirse rompidé la continuidad del proceso. Sin
continuidad histérica no hay comunidad humana. Este es el resultado
filosofico del totalitarismo politico (Nicol: 1965, 224-225).

Habia para Nicol un segundo aspecto disolvente en esta “filosofia politica de
la historia”: las relaciones humanas como un “todo es lucha”, sin causalidad
del bien, la verdad o la belleza. Eso conducia la escisién ética/historia, y a la
admisioén de una “fisica de la historia”, cudntica: la sucesién de periodos de
poder seria una serie discontinua de “cuantos de energia histérica” (Nicol:
1965, 223-224).

Su Critica de la razon simbdlica (1982) aportarda poca novedad sobre la
ontologia de lo histérico, excepto la meditacién sobre las revoluciones como
signos de continuidad. Su tratamiento de la dialéctica histérica permanece
en un nivel genérico, como se aprecia en este fragmento:

Por esto la historia no se repite, ni puede preverse. En cada uno de los actos
humanos que tienen repercusién histoérica, la alteracién combina el ser y el
no-ser de manera tan positiva como en el curso de la existencia privada, es
decir, produciendo modalidades de ser singulares o irreproducibles. Lo
mismo que la naturaleza, lo mismo que la existencia personal, historia non facit
saltus. La continuidad del tiempo histérico se advierte en la estructura
invariable de todas las alteraciones. Cada una de ellas es, en si misma, una
sintesis: el avance es una integracién de lo nuevo con lo viejo. Lo viejo seria lo
que ya no es; lo nuevo seria lo que vino a ser. Pero lo viejo no se desecha; es
condicién de la novedad y permanece incorporado en ella. jPodemos decir
que lo nuevo y lo viejo son contrarios, y requieren una mediacién para salvar
la continuidad? Mas bien se dijera que la historia tiene estructura dialéctica
porque, como forma de actividad, no produce contradicciones. Cada
momento de su desarrollo es ontolégicamente positivo: tiene su propia razén
de ser (Nicol: 1982, 218-219).44

Ya antes del libro de la razén simbolica, hubo Nicol de examinar un
probable acontecimiento  histérico-universal de una verdadera
discontinuidad: el final de la filosofia como actividad y vocacién, la muerte
de un tipo de humanidad (Nicol: 1980, 101). La retrospectiva resultara
obligada, con una teoria de las revoluciones como tarea primera de la razén
histérica (Nicol: 1982, 26). Pues las revoluciones son mas “suturas” que
“rupturas” (Ibid., 21). La tesis de la continuidad en esta Critica fue, por tanto,
una auto-respuesta respecto de los tonos apocalipticos de dos obras
anteriores, El porvenir de la filosofia (1972) y La reforma de la filosofia (1980).
Los aiios finales de Nicol rezumaban pesimismo histérico (Linares/Iglesias:
2023). Pero habia sorpresas: una ‘“‘solidaridad interna” de la filosofia con

44 Es clara la prescripcién metodoldgica de buscar la continuidad en historiografia.
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areas (politica, derecho) que antes se habian descartado para motorizadoras
de la linea horizontal del tiempo.

La relacién oculta de la filosofia con la politica y el derecho queda al
descubierto en una situacién de peligro comin. No hay peligro en la
influencia de una filosofia sobre una politica; porque una filosofia politica
nunca llega sola: su misma presencia invita a otras alternativas, y ésta es la
regla del juego politico. Esos tres dominios han existido histéricamente
como constitutivos del régimen de lo razonable. Los llamamos dominios con
deliberacion, porque han marcado el pre-dominio de la palabra en la vida
humana, y por su solidaridad interna. La filosofia, el derecho y la politica no
han ocurrido simplemente en la historia: han sido integrantes de su base.
Aunque, en lo externo, el lenguaje del filésofo sea distinto, porque sus
objetivos, como hombre de ciencia, son inconfundibles con los de la vida
practica, la voz de la filosofia nunca se deja oir sola. Ha de escucharse en
concierto, junto con la voz de todas las ciencias; y con la del derecho, que
también da razones; y hasta con la poética, que tiene sus propias razones
(Nicol: 2020, 413-414).45

En El porvenir, la tesis de la discontinuidad no puede ser mas rotunda.
Estaba en riesgo no solo la filosofia, sino la propia civilizacién humanista.
Pues, para Nicol, la filosofia ha sido impulsora de la historia: “su presencia
en el mundo, como la de otras vocaciones libres, ha servido para formar o
modelar la condicién del hombre y trazar el curso de la historia” (Nicol:
1972, 7). La clausura de la historia de la filosofia implicaria una renuncia
antropolégica, histérico-universal y, por lo mismo, politica:

Por primera vez, la cuestién de una reforma del hombre, mediante una
reforma de la filosofia, aparece conectada a la cuestién del porvenir. Pero no
el porvenir de una idea del hombre, sino el porvenir de la capacidad
filosofica de generar ideas del hombre. Ha quedado atrads la idea de
Nietzsche, la de un superhombre orientado a un futuro mas luminoso. Se
trata ahora del temor de que ese futuro produzca un infrahombre, un
hombre privado de lo que ya habia conseguido enraizar en su ser. Pues el
infrahombre es el que no tiene idea de si mismo; esta idea es la que se
puede obtener de la filosofia (Ibid., 187).

Esta muerte de la filosofia no es un agotamiento interno o ‘“muerte
filosoéfica”, sino un peligro a consecuencia del punto a que la evolucién
histérica ha llevado a la cultura. No solo rechaza Nicol la tesis marxista de
que el final de la filosofia seria su consumacién por una misién cumplida de
autoconciencia; tampoco acepta la polemologia de Marx como motor del
desplazamiento horizontal, ni una visiéon bélica de la nocién de “praxis”:

La historiografia vulgar nos induce a creer que el curso de la historia lo traza
la polémica. Solo como un anexo figura en esa historiografia la lucha que no
degenera en conflicto. Pero la lucha que es esfuerzo productivo no es lateral o
no es parcial, sino que es basica. Hay que proceder a la inversa, tomando
como eje del curso histérico la produccion, en vez de la destruccion. Asi van
quedando en los margenes de ese curso, destinados a olvido, o a recuerdo sin
fecundidad actual, todos los arrebatos de la belicosidad humana, todas las

45 Nuestras cursivas.
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contiendas, por inevitables que fueran y por sistematica que resultase nuestra
representacién de su secuencia (Ibid., 167).46

En este importante fragmento, Nicol apuesta por una normatividad
axiolégica y, por tanto, epistemoldgica para la ciencia histérica: de qué ha
de escribir, con preferencia, el historiador. Por otro lado, reconoce la
existencia de varias “horizontalidades”, pues algunas, aun susceptibles de
“representacién sistematica”, deberian relegarse en la gran narracién
histérico-universal.

Pero si la filosofia muere y la ciencia no puede fundar la moral, el derecho
y la politica, “hermanos en la historia”, ;dénde se hallard la nueva base?
Pues seria “el fin de la dialéctica”, a saber, “el fin de la historia, no el de una
particular teoria de la historia” (Ibid., 342-343). El problema histérico-
universal, para Nicol, se mostraba como la sustitucién del principio de
libertad por el de necesidad, con tecnologias como la cibernética al servicio
de una concepcién darwiniana de supervivencia y adaptacién, en una légica
de la “razén de fuerza mayor” que paradéjicamente conducia a la catastrofe
ecolégica. En la medida en que esta evolucién responde a los principios
pragmaticos que a la razén asignaron padres de la filosofia moderna como
Descartes y Bacon, es necesario para la propia salvacién de la filosofia
reconsiderar su propia horizontalidad. Sin embargo, a la hora de esta
“representacion sistematica”, Nicol adolecera de bastante inconcrecion,
mas alla de indicar grosso modo algunos hitos.

Nicol recurre ocho afios después, en La reforma, a la estructura
vertical/horizontal para analizar el nacimiento y extincién de esta finiquitada
modernidad filoséfica. Cada sistema representa la originalidad de su autor y
la singularidad de su situacién histérica, pero para explicarlo se necesita la
dimensién horizontal, que no es “una mera sucesién de interrupciones” o
“dialéctica externa” de tesis que se contraponen sin dejar sedimento, sino
una “dialéctica interna” que forma una ‘“genealogia’: la originalidad resulta
de un diadlogo, es una re-accién (Nicol: 1980, 40-41).

Con todo, nada expuso Nicol sobre la forma de la horizontalidad del
periodo acotado. Tampoco cuando afirma que en el siglo XX ha concluido la
era iniciada en Parménides y hay que ir a otra actitud (tesis del propio
Ortega sobre el eleatismo). Una ruptura mas se habria dado entre Kant y
Hegel: “entre la idea de diversidad filoséfica como una confusién selvatica, y
la que percibe en esa diversidad un orden de coherencia”. Para él, la
genealogia dialéctica o histérica, la unidad de la trayectoria, es
consecuencia de la identidad genética: cada filosofia reitera la novedad
originaria del filosofar: “Este desenvolvimiento no es amorfo” (Ibid., 166 y
ss). No obstante, al centrarse tanto en la filosofia, Nicol desatendia otros
fenémenos horizontales; la dinamica de la filosofia podra ser conceptual,
pero la historia misma no se identifica con la de la filosofia: se precisa alguna
Realdialektik.

Segun nuestro modelo hermenéutico (Fernandez Vega: 2022b, 119) para la
filosofia de la historia, Nicol dejé mucho pendiente en dos campos: la I6gica
del conocimiento histérico*’ y la semidtica de la historia y la historiografia

6 Nuestras cursivas.
4T En general no da respuesta ni método a la dimensién “insociable” de la vida histérica.
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(pese a su insistencia en la “razén simbélica” y la “palabra”).® En cambio,
realizé aportaciones interesantes a otros tres: ontologia del ser histérico;*°
filosofia de la historia universal, en lo relativo al mundo hispanico y la antigua
Grecia;® y filosofia de la historia de la filosofia, entre cuyas cuatro variantes
(dialéctica, sociolégica, radical, historicista)’! se incliné a un historicismo
corregido por la dialéctica. Acorde y melodia fueron sus metaforas
superadoras del viejo historicismo de insularidades socioculturales y
epocales.

Si, como sostuvo Gaos, el tipo de filosofia que uno hace depende del tipo
de individuo que uno es, Nicol fue continuidad. En su busqueda de un
historicismo salutifero, entroncé con el aliento general de los filésofos del
exilio de 1939. Asi sefiala en la Critica de la razén simbdlica: “Es imposible
que la filosofia pueda desde ahora orientarse hacia el futuro sin hacer
balance de su pasado. El balance sera una salvacién” (Nicol: 1982, 21).52
Nicol no acepta el presunto final de la filosofia como “ruptura”, sino como
“sutura” hacia otra nueva manera de pensar filoséficamente. La palabra
“reforma” etiquetaba ese reinicio, para evitar “el fin de la historia”, de su
partitura de acordes y melodias sin la cual todo es ruido y sinsentido. El suyo
era un historicismo de salud. 32 Esta salvacién de la filosofia tenia que darse
con una revolucién que integrase positivamente todo su pasado: un
historicismo dialéctico. “Salvar la filosofia en su historia exige una revolucion
en la filosofia de la historia” y “la historia de la filosofia es filosofia de la
historia” fueron sus dos tesis definitivas y armoénicas (Nicol: 1982, 31 y 35).5¢
Su parecido con los planteamientos de Hegel en las lecciones de historia de
la filosofia y en las de filosofia de la historia universal (Gaos habia traducido
estas segundas durante la dictadura de Primo de Rivera) es notorio. Y
seguramente a Nicol le hubiese gustado que fuera cierta esta consideracion
hegeliana:

La historia universal es la doma de la violencia desenfrenada con que se
manifiesta la voluntad natural; es la educacién de la voluntad para lo universal
y en la libertad subjetiva (Hegel: 1980, 202).55

48 Tampoco esta presente, al menos explicitamente, la obra de Hans-Georg Gadamer.

4 Con el debe, como Gaos bien advirtié, de una ontologia de la temporalidad.

80 Nicol, E. (1961), caps. II, IIl y IV. Desde la nostalgia catalanista interpretaba en 1941 la
unidad espaiiola: “Seria absurdo que pusiésemos en el mismo plano de consideraciéon el
destino de Catalufia y el de las naciones que la rodean. Esta es nuestra fundamental,
irrenunciable limitacién. (...) El Renacimiento, ademds, consagré politicamente una
comunidad de destino con Castilla. Actualmente, no veo que esta comunidad pueda ser
destruida. Intentarlo, entonces, seria condenarse a aquel choque con los limites propios que
denominamos fracaso. Otra cosa es el problema de la convivencia” (Nicol: 2022, 19-20).

51 Para otro esquema similar, ver Rorty, R. (1987), 61-617.

52 Nuestra cursiva.

53 En este Hitos hecho en Cantabria, cabe resefiar que, en el exilio, ain recordaba Nicol su
paso juvenil por la Universidad Internacional de Verano de Santander. Rememoraba, en un
diario limefio de 1954, la excéntrica conducta del Nobel Erwin Schrédinger en agosto de
1934, bajo el “cielo cantabro”: “El Palacio de la Magdalena, tan ordenadito y britanico,
contrastaba con el arrebato de esa figura humana”. Nicol & Aguirre (2007), 399-400.

54 Nuestra cursiva.

55 Las hegelianas Lecciones sobre la historia de la filosofia fueron traducidas en 1955, en
México, por Wenceslao Roces para FCE, en tres tomos.
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Pero a renglén seguido Hegel habla de la importancia del Estado para
cumplir esa meta. La historia politica no podria ser, pues, “la pequeiia
historia”.

Pese las proclamas de continuidad, en su voluntad de originalidad
compartia Nicol con la filosofia contemporanea cierta pasion por el comienzo
radical, comun en Husserl, Wittgenstein, James, Heidegger, Sartre,
Whitehead, Bergson y Ortega. Se trataba de hacer no solo filosofia, sino
ademas época. De ahi la filosofia de la historia en todos implicita o explicita.
Tal aspiracién era dificilmente conciliable con cualquier tesis continuista.
Nicol vivié esta tensidén interna por su afan simultaneo de superar y reiterar.

Su obra, de considerables dimensiones textuales, constituyé una de las
principales aportaciones del pensamiento espafiol del siglo XX, y
especificamente el del exilio de 1939 en América, a la meditacion filoséfica
sobre la marcha de la historia. Aunque sus soluciones acaso no nos parezcan
hoy decisivas, sus problemas, sin duda, nos resultan de actualidad y
relevancia. Si, como irénicamente decia Gaos, el absoluto de Nicol es el
absoluto de Nicol, su pregunta, no obstante, sigue siendo la de todos: el
sentido de la historia, de la humanidad. Nuestro sentido.
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Resumen: La influencia ejercida por la Institucién Libre de Ensefianza en la
formacién de Antonio Machado parece conectar con la posible
reivindicacion humanista de la dignidad humana que realiza el poeta
sevillano, lo cual nos lleva a postular una antropologia machadiana basada
en la dignidad y la modestia, que dotan de humanidad al hombre y lo alejan
del mero “‘sefiorito”.

Palabras clave: Educaciéon popular, poesia, ILE, modestia, dignidad
humana.

Abstract: The influence exerted by the Institucién Libre de Ensefianza (ILE)
on Antonio Machado's formation seems to connect with the possible humanist
assertion of human dignity made by the sevillian poet. This leads us to
postulate a machadian anthropology based on dignity and modesty, which
endows man with humanity and distances him from the mere “sefiorito”.

Keywords: Popular education, poetry, ILE, modesty, human dignity.

1. Introduccion a la propuesta institucionista machadiana

Habida cuenta de la influencia ejercida por la Institucién Libre de
Ensefianza (ILE) en la obra de Antonio Machado, nos disponemos a
recuperar algunas de las ideas institucionistas que mas repercusién tuvieron
en la filosofia machadiana. Para lo cual es preciso acudir no sélo a las
vivencias del Machado alumno, sino también al docente! (ambos

! Enrique Baltanas reproduce el testimonio de uno de los alumnos que tuvo Machado en
Baeza —el poeta Rafael Lainez Alcala— para dar muestra de la huella pedagégica de la ILE,
que hizo del poeta sevillano un alumno y un profesor no convencional (sin olvidar que sera
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encarnados, como veremos, en las reflexiones pedagédgicas de Juan de
Mairena) y, de este modo, comprobar cudles han sido las propuestas
educativas de la ILE que mas profundamente enraizaron en la vida y en el
pensamiento de nuestro poeta.

Muestra de la trascendencia que va a tener su formacién en la ILE? y de la
resonancia de la concepcién pedagdgica de la Institucidén, esencialmente
krausista,® en su pensamiento es el “vivo afecto y profunda gratitud” (1997,
75)* que Machado reconocié y transmitié en algunos de sus textos a sus
maestros; como el poema que escribié en homenaje a Francisco Giner de los
Rios.® Una composicién poética que rebosa luz, en la que el alumno elogia
de su maestro que una de sus maximas fuera inculcarles la necesidad de
seguir trabajando por un mundo mejor: “;Murié?... Sélo sabemos/ que se
nos fue por una senda clara, / diciéndonos: Hacedme/ un duelo de labores y
esperanzas” (Ibid., 251). Un camino, pues, que para el poeta hispalense
representa, como para los institucionistas, “un nuevo florecer de Espafia”
(Ibid., 252).

Este era el ideal de la ILE, el mismo que recuerda Giner de los Rios en el
Discurso inaugural que pronuncia en 1881 (tan sélo dos afios antes de que
entraran los hermanos Machado), en el que agradece a las familias que han
confiado en esos maestros de la Institucion, siendo asi conocedores de la
necesidad de encaminar la educaciéon de sus hijos hasta hacer de ellos
hombres de razén y conciencia, dignos, honrados, inteligentes, laboriosos,
firmes y varoniles; utiles a los demas y a si mismos; que no bachilleres
precoces, superficiales, retdéricos, extrafios a la realidad de la vida;
individuales sin personalidad, sin habitos formales de trabajo, incapaces de

estando como profesor en la ciudad jiennense cuando comience a estudiar Filosofia y
Letras) (Baltanas: 2000, 97-100).

2 Los hermanos Machado entraran en la ILE en 1883, coincidiendo con el traslado a Madrid
de toda la familia cuando Antonio Machado y Nufiez, abuelo del poeta, es nombrado
Catedratico de Zoologia en la Universidad Central madrilefia. Alli recibirdn una educacién
liberal de la mano de ilustres maestros institucionistas como Giner de los Rios, Cossio o
Sama, amigos de la familia. Cfr. estos datos en dos biografias publicadas en el centenario
del nacimiento de Machado de dos importantes estudiosos de su obra: Cano, 1975, 16-17 y
Valverde, 1975, 16-20.

3 Si bien el influjo del krausismo e institucionismo también se debié a la educacién recibida
en el seno familiar, pues tanto su padre como su abuelo estaban en sintonia con el proyecto
pedagoégico de los discipulos de Krause en Espafia. Cir. Sotelo Vazquez, 1990, 123-131.

4 Bsi lo expresa Machado en el relato autobiografico que hace en 1917, que aparece en sus
Poesias completas. Y en la “Nota autobiogréafica para una antologia proyectada por Azorin”
(Machado: 2001, 344-347) afirma: “Me eduqué en la Institucién Libre de Ensefianza y
conservo gran amor a mis maestros: Giner de los Rios, el imponderable Cossio, Caso, Sela,
Sama (ya muerto), Rubio, Costa (D. Joaquin —a quien no volvi a ver desde mis nueve afios)”
(Ibid., 345).

5 Poema que Machado escribe en Baeza el 21 de febrero de 1915 por el fallecimiento, el dia
17, del que fuera fundador de la ILE. A. Machado, “A Don Francisco Giner de los Rios”, en
Elogios, CXXXIX, insertos en Campos de Castilla (1997, 251-252). Cfr. también la carta
dirigida a Ortega y Gasset el 9 de julio de 1912, en donde el poeta andaluz le confiesa que
“en mi no hay otro bagaje de cultura que el adquirido en mis afios infantiles de los 9 a los 19
en que vivi con esos santos varones de la Instituciéon Libre de Ensefianza” (Machado: 2001,
304).
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valerse por si, ni menos de cooperar a la redencién de la patria (Giner de
los Rios: 1881, 146).°

Por esta razén, expone Machado en esta loa a Don Giner de los Rios, que
entre los ideales que contribuirian al germinar de un alma nueva espafiola
estarian la fraternidad (“Y hacia otra luz mas pura/ partié el hermano de la
luz del alba”), y con ella el didlogo entre los seres humanos; sin olvidar el
trabajo como medio a través del cual desarrollarse y dignificarse
(“iYunques, sonad; enmudeced, campanas!”, Machado, 1997, 251), ... ideas
revolucionarias que estaban muy presentes en la obra del que fuera uno de
los fundadores de la Institucion Libre de Ensefianza, cuyo proyecto
pedagogico aspiraba a la modernizacién cultural de Espafia, propiciando
una concepcioén nueva de la educaciéon como formadora de espiritus libres y
criticos.

Pero ;qué es lo que impulsaria la exigencia de tal regeneracién? No otra
cosa sino el estado de la educacién espafiola de la época. Si nos acercamos
a algunos de los escritos de los institucionistas podremos entender cémo era
el panorama educativo en ese momento. Asi, por ejemplo, el propio Giner
de los Rios en su articulo “Maestros y catedraticos” analiza la situacién en la
que se encontraban estos docentes, entre los que sucumbia el desanimo y la
desilusién con su trabajo. Asi mismo también se lamenta por los que, aun
con un “espiritu que ha comenzado a sacudir sus alas” (Giner de los Rios:
1884, 24), no encuentran los medios suficientes para realizar libremente su
magisterio, en vista de que ni el Estado ni la propia sociedad hiciera nada
por remediarlo.

Nos parece asi que, de un modo similar a como después Machado en su
“Recuerdo infantil” criticard la ensefianza rutinaria y mondtona,
predominante en la Espafia de aquellos afios, que se basaba en la repeticidén
de contenidos memoristicos, huecos y sin sentido, como reflejan, en el
poema, los nifios que estan cantando la leccién (“mil veces ciento, cien mil;/
mil veces mil, un millén”, Machado, 1997, 90),” Giner de los Rios analiza en
ese articulo el desalentador ambiente de la pedagogia espafiola de finales
del siglo XIX, que encierra a los maestros, “amén del catecismo”, en una
encorsetada metodologia de la ensefianza, sombria y monétona (como la
“lluvia tras los cristales”), que no promueve “remover el alma de la
generacion que le estd confiada” (Giner de los Rios: 1884, 24), porque se
encuentra aislada de la cultura europea, de los libros, bibliotecas,... que le
ayudarian a ampliar su visiéon en esta importante tarea formadora del ser
humano.8

6 Discurso publicado en el Boletin de la Institucién Libre de Ensefianza. Por ello, no cabe
duda del importante papel del BILE, tanto en la renovacién intelectual de Espaifia como en la
revisiéon pedagédgica espafiola que realizaron durante mucho tiempo.

7 Giner de los Rios se habia referido al “caracter verbalista, mecanico y cuantitativo de
nuestra ensefianza” como uno de los problemas del mal endémico de la educacién espaiiola
(Giner de los Rios: 1884, 25).

8 No mas halagiiefia seria la situacién del catedratico, puesto que toda esa monotonia y tedio
del maestro se verian acrecentadas hasta el punto de petrificar todo conocimiento, pues en
el caso del profesor universitario —se lamenta Giner de los Rios— el aumento de la
erudicién es directamente proporcional a su desapego de la realidad y de un modelo de
educacién que favorezca el crecimiento personal del individuo.
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Una pedagogia obsoleta que contrastaria con los ideales de la ILE, donde
todo lo aprendido debe ser comprendido o, como el pensador malaguefio
afirmaba, “no eslo que se come, sino lo que se digiere” (Ibid., 25), haciendo
con ello alusién a la necesidad de establecer un modelo de ensefianza-
aprendizaje culminante en un aprendizaje significativo.

De este modo, gracias a la ILE y al magisterio de Giner de los Rios, Manuel
Bartolomé Cossio o Joaquin Sama, comenzé todo un proceso de renovacién
educativa en Espafia con el objetivo ultimo de alcanzar el desarrollo cultural
y el progreso social capaces de generar ciudadanos responsables y
autéonomos. Asi fue, pues, la formacién (fundamentalmente humanista) que
hizo que los hermanos Machado fueran adquiriendo una inclinacién hacia la
cultura y las letras que, lejos de mostrarse esnobista o minoritaria, aspiraba,
como se vera a continuacioén, hacia una “educacién popular”.

A tal efecto, en el prélogo a Soledades, escrito en 1917, Machado precisa
que “lo que pone el alma, si es que pone algo, o lo que se dice, si es que se
dice algo, con voz propia, en respuesta al contacto con el mundo” (Machado:
1997, 78) habia sido su mas alta aspiracién en esta obra publicada en 1903.
Mostrando, de esta forma, el caracter profundo de su poética, que no ha de
buscar sélo la musicalidad, sino algo mas auténtico® y profundo: conocerse a
si mismo a través de los demds. Razén por la que su poética se vincula al
Romance, esto es, a un cantar del pueblo (que entona “un ayer que es
todavia”, Machado, 1997, 302) que enraiza con lo nuestro, pues la literatura
poseeria —si se nos permite la expresiéon— el ADN de un pueblo y por eso
sin ella éste quedaria desamparado en su comprensién del mundo.!?

Esa mirada tan particular que tenia Machado y que habia, en gran parte,
adquirido en sus afios de formacién en la ILE, le hacia sentir una especial
admiracién por las cosas mas pequeiias, cotidianas, aquéllas que pueden
parecer insignificantes, pero que €l sabia apreciar porque en ellas estaria la
esencia del pueblo espariol. Siendo esta actitud folklorista —heredada de su
padre y de los institucionistas— la que le permita mantener siempre un
contacto directo con la realidad,!! a través de la cual podia valorar lo mas
hermoso de todo: la vida,!? en cuyo sinuoso camino la educacién presta,
como se ver4, un servicio fundamental a todo ser humano.!3

% En el poema a Giner de los Rios esa autenticidad aparece con la “encina”, simbolo del
auténtico espafiol, del humilde, bajo el que Machado desea que repose el corazén de su
maestro.

10 José Luis Mora en “La novela galdosiana como interlocutora de la pedagogia
institucionista” (1998, 177-196) se refiere al papel de la novela en la regeneracién espafiola
por el efecto educativo de la literatura: “Asi, la novela se convirtié en el laboratorio donde
las filosofias y las ciencias naturales y sociales bajo la 6ptica de la ironia confrontaron sus
conclusiones” (Ibid., 183), lo que condujo a debatir sobre la funcién social, e incluso
politica, de la literatura dentro de la cultura espafiola de finales del siglo XIX.

11 En la citada carta del 9 de julio de 1912 al filésofo madrilefio, le confiesa estar mas en
contacto con la realidad espafiola desde el campo, afirmando que le gusta la vida rural. Cfr.
Machado, 2001, 306. Es mas, para Machado, “a quien el campo dicta su mejor leccién es al
poeta” (Machado: 1986, 188). Tampoco podemos olvidar que entre las actividades de la ILE
estaban las salidas al campo que —como reconoce su heterénimo, Mairena— despertaran
“en el nifio el amor a la naturaleza” (Ibid., 124).

12 Para Machado, el poema fundamental nuestro no hemos de buscarlo ni en la historia ni en
la tradicién sino en la vida. Asi se expresa Machado en una misiva a Ortega del 17 de julio
de 1912 (Cfr. Machado, 2001, 310). Motivo por el que también en otra carta (del 21 de julio
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Con este fin, frente a la falsa creencia de que los planteamientos
pedagodgicos encarnados por Giner de los Rios y otros tantos maestros de la
ILE eran fruto de un elitismo burgués, la propuesta educativa —con esencia
popular— pretende llegar al medio rural'* (fundamentalmente a través de
las llamadas ‘“Misiones Pedagodgicas”).!5 A lo cual también contribuyé el
filésofo Urbano Gonzalez Serrano, quien, influido por Nicolas Salmerén, fue
un firme defensor de ofra educacién —distinta de la que imperaba en el
siglo XIX— capaz de reconectar de nuevo al ser humano con la vida, ya que
rehuye de toda instruccién fundamentada en la simple memorizacién de
ideas que s6lo conducen al alumnado a una actitud pasiva.

Por todas estas razones, como se vera en adelante de la mano de Machado
y a la luz de los ideales institucionistas, se constata la necesidad de una
pedagogia esencialmente humana, que capacite al educando para
convertirse y formarse como un hombre integro. Y en dicha empresa la
sabiduria popular!® implicaria un modelo pedagdgico que, partiendo de
nuestras circunstancias concretas, transmita el espiritu de todo un pueblo.!?

de 1912) al filésofo madrilefio Machado reconoce su admiracién por Pio Baroja por su
capacidad para reconciliarnos con la humanidad (Machado, 2001, pp. 312-313).

13 Cfr. Sebastidn Martin Ruano, (2020, pp. 103-120) texto en el que su autor pretende mostrar
la influencia de los maestros institucionistas en la obra de Antonio Machado, concretamente
en su tratamiento del paisaje, que serd tan importante en la poesia machadiana. Segun
Martin Ruano, el amor de los institucionistas por la Naturaleza proviene de un nuevo
concepto de educaciéon —que propicia la formacién en el medio natural— que se sustenta
en el estudio del hombre y del entorno que le rodea.

14 Este es el objetivo de analisis de Antonio Jiménez Garcia (1998, pp. 161-176), quien
examina la experiencia formativa emprendida en la Fundacién Concha, una institucién,
parecida a la ILE, creada, gracias al benefactor Antonio Maria Concha y Cano y a uno de sus
albaceas testamentarios, Urbano Gonzalez Serrano, en Navalmoral de la Mata en 1885.

15 L.as Misiones Pedagdgicas fueron creadas en 1931 para intentar acabar con el aislamiento
cultural en el que se encontraba la Espaifia rural. Para ello se ided, financiado por la
Segunda Reptblica, un Patronato que, con una actitud democratica, aspiraba a expandir la
cultura a todos los individuos que forman parte del Estado. Cfr. Francisco Caudet, 1988, pp.
93-108.

16 [,éase la obra homénima de U. Gonzalez Serrano (La sabiduria popular, en Biblioteca del
Pueblo, Madrid: Libreria Universal, 1881) en donde se define la “sabiduria popular” como
todo el caudal de conocimientos e ideas que se va destilando de generacién en generacion
¥y que, unida a la espontaneidad del individuo, conforma la relacién del ser humano con el
mundo, en la forma de méaximas de conductas que se manifiestan, por lo general, en
proverbios y refranes (que, en opinién del filésofo cacerefio, constituyen la “sintesis de la
sabiduria popular”, p. 12).

17 Véase James Whiston, “Las “misiones paradéjicas” de Antonio Machado: Juan de Mairena
(1936)” (1990, pp. 345-356). Para este autor (que plantea en este escrito la conexién del
programa de las Misiones Pedagdgicas con el Juan de Mairena), €l estilo apdcrifo de la obra
responde también a esa “democratizacién” de la cultura, al quedar la autoria en manos de
sus alter ego; representando asi cémo la sabiduria proviene del pueblo. Motivo por el que,
en su opinién, la propuesta machadiana comparte el espiritu misionero de extender la
cultura al pueblo, pero va mas alld de esas misiones al reconocer en el propio pueblo el
creador de esa cultura. Apareciendo de esta manera su Juan de Mairena como una obra
homenaje al pueblo, en la que Machado confiesa la deuda cultural al pueblo espaiiol que
tanto le ha estimulado en su creacién artistica.
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2. Por una sabiduria popular

El que no habla a un hombre, no habla al hombre;
el que no habla al hombre, no habla a nadie
(Machado: 1986, 303).

Ya en sus Apuntes inéditos advertia el poeta sevillano de la necesidad de
reformar la educacién. Cudl sea el concepto de educacién que manejaba
Machado es, como se ve, nuestro objetivo fundamental en la presente
disertacion. Para ello nos acercamos ahora a este sucinto texto machadiano!®
en el que se realiza una pequefia reflexién a propésito de la expansiéon de la
cultura. En este sentido, la opinién de Machado es la de no olvidar la cultura
popular, en tanto en cuanto sélo una buena educacién del pueblo puede
traducirse en la aparicién de grandes artistas y sabios.

Asi, la tesis principal de la que parte el argumento machadiano reside en
que la difusién de la cultura no tiene por qué conllevar una degradacién de
ésta. Por esta razoén, frente a una excesiva especializacién de las ciencias,
Machado mantiene su defensa de una cultura para todos, ya que considera
que pensar que la especializacidén nos va a traer un crecimiento de la ciencia
no es mas que una ilusién. En palabras del poeta: “iLo que sabemos entre
todos! jOh, eso es lo que no sabe nadie!” (Machado: 1986, 44).!° Mostrando
de esta manera que su formacién en la Institucién Libre de Ensefianza (entre
1883 y 1889) tendra mucho que ver en este planteamiento educacional.

De este modo, la esencia de la pedagogia machadiana representada por
este Juan de Mairena en los Apuntes inéditos podria resumirse de la
siguiente forma: “Que podais repetirme lo que aprendemos en clase como si
lo hubiéramos aprendido en la calle” (Ibid., 45). No en vano, en su juan de
Mairena contintian sus reflexiones, en un tono cargado de ironia, acerca de
la sabiduria popular, haciendo de nuevo una reivindicacién de ésta, frente al
pedantismo de los que estan, supuestamente, en un escaléon superior.
Machado reconoce que ningun filésofo que se precie rechazara la verdad,
aunque viniera de boca de su barbero; a lo que afiade:

Pero esto es un privilegio de los grandes filésofos. La mayoria de los
hombres preferira siempre, a la verdad degradada por el vulgo —por
ejemplo: dos y dos, igual a cuatro—, la mentira ingeniosa o la tonteria sutil,
puesta habilmente mas alla del alcance de los tontos (Ibid., 138).

Pero ;quiénes serian realmente los tontos? Para el poeta andaluz, aquéllos
que necesitan que esas verdades tengan que ser proclamadas desde lo alto
de algun pulpito o plataforma. De ahi que reivindique la cultura popular,
pues partiendo de que, como ya hemos expresado, para Machado, la

18 Publicado junto a juan de Mairena en la cita edicién de 1986. El valor de estos apuntes es
indiscutible, al darnos la pista para pensar que el proyecto de Machado con su Juan de
Mairena ya le rondaba en la cabeza unos afios antes de su aparicién en 1936. De hecho, en
algunos casos lo que resulta en esta obra es una ampliacién de las ideas que ya estaban
germinando en dichos apuntes. Si bien en otros casos se observa que se han suprimido
algunas alusiones, como por ejemplo a los fenomendlogos. Lo cierto es que tampoco ha de
simplificarse y pensar que Juan de Mairena sea sélo la versién definitiva de lo alli apuntado;
es mucho mds que eso, se trata de una profunda reflexién en torno a los problemas que mas
preocuparon a Machado en torno a la condicién humana.

18 Cfr. ademas, p. 68.
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propagacién de la cultura no conlleva su disolucién, no tiene sentido —
afiade— pensar en la cultura “como privilegio de casta” (Ibid., 140).2° Dicho
en pocas palabras, el poeta hispalense no entiende la cultura, de una forma
aristocratica, como un contenedor cerrado sélo al alcance de unos pocos
privilegiados, sino mas bien como una energia que siempre tiende a
expandirse.

Por ello, la concepcién que Machado mantiene del conocimiento dista
bastante de ser, cartesianamente, el claro y distintfo con el que poder
alcanzar, de una vez por todas y para siempre, todo el saber. Al contrario,
para nuestro autor, el pensamiento va y viene?! sin llegar necesariamente a
una evidencia:

Decia mi maestro: Pensar es deambular de calle en calleja, de calleja en
callején, hasta dar en un callején sin salida. Llegados a este callejon
pensamos que la gracia estaria en salir de él. Y entonces es cuando se busca
la puerta al campo (Ibid., 143-144).22

Como se puede observar por esta ensefianza del que fuera maestro de
Mairena, Abel Martin, Machado reclama, con una nota de humor,23 un
concepto de conocimiento y de educacién abierto, capaz —como
deciamos— de crecer y difundirse a todo hombre. Prueba de que la nocién
de cultura que esta manejando aqui Machado (en cierta consonancia con lo
que habia planteado Ortega y Gasset en 1930 en Mision de la Universidad) no
es limitante son estas otras palabras de su alter ego Mairena casi al final de
la obra: “Tenemos un pueblo maravillosamente dotado para la sabiduria, en
el mejor sentido de la palabra: un pueblo a quien no acaba de entontecer
una clase media, entontecida a su vez por la indigencia cientifica de nuestras
Universidades” (Ibid., 230).2¢ Lo cual supone, por consiguiente, una defensa
de cierta actitud escéptica que no se conforma con aquello que se le dice,
sino que trata de pensarlo por si mismo —aunque sea contradiciendo

20 En Los complementarios aparece ya expresado en un texto fechado en Baeza en 1918: “No
soy yo partidario del aristocratismo de la cultura, en el sentido de hacer de ésta un
privilegio de casta. La cultura debe ser para los mas, debe llegar a todos” (Machado: 1996,
134).

21 Constantemente Machado expresa una idea que es muy importante en su pensamiento:
que no hay un camino, sino que éste se hace al andar. (Cfr. los célebres versos de Campos
de Castilla que entonaban aquello de: “Caminante, son tus huellas/ el camino, y nada mas;/
caminante, no hay camino, / se hace camino al andar”, en Machado, 1997, 239). El
sustantivo “camino” representaria un pensamiento cerrado y acabado, mientras que el
verbo “andar” reflejaria el discurrir de un pensar, como el poético, que estd sujeto al
tiempo.

22 Por esta razén, Mairena aconseja a sus alumnos: “De la claridad no habéis de
preocuparos, porque ella se os dara siempre por afiadidura” (Ibid., 145).

23 José Luis Mora en el texto ya citado “La novela galdosiana como interlocutora de la
pedagogia institucionista” resalta el papel epistemolégico de la ironia y del humor en ese
programa de regeneracién cultural que representa la ILE y del que Machado es un buen
ejemplo.

2¢ Como habia expresado Ortega, la Universidad, ademas de ser formadora de
profesionales y cientificos, ha de recuperar el sentido genuino de la palabra “cultura” y
convertirse, como ya lo fue en la Edad Media, en su transmisora. Puesto que, para el filésofo
madrilefio, la cultura (entendida como el conjunto de “ideas claras y firmes sobre el
Universo, convicciones positivas sobre lo que son las cosas y el mundo”) es “lo que nos
salva del naufragio vital” (Ortega y Gasset: 2007, 101).
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aquello que se dice— ya que, para Machado, lo que “importa es aprender a
pensar, (...) a calcar fielmente la linea sinuosa y siempre original de nuestro
propio sentir, a ser nosotros mismos” (Machado: 2001, 387).

En consecuencia, la contradiccién aparece en la pedagogia del poeta como
el método capaz de conducirnos a un pensamiento propio. Consolidando asi
el escepticismo que viene reivindicando Machado en esta obra, que implica,
ante todo, que el hombre no ha de creerse el poseedor de la verdad, pues
“las ideas —afirma Mairena— no deben ser de nadie” (Machado: 1986, 145).
El tinico medio, por tanto, de llegar a un conocimiento verdadero es, a su
modo de ver, mediante dos vias: el didlogo con el otro y la lucha con uno
mismo (“converso con el hombre que siempre va conmigo”, Machado, 1997,
151).25 Sin olvidar, por supuesto, el importante papel que juega el lenguaje
en todo aprendizaje, asi como en la transmisiéon de ese conocimiento.26

3. Filosofia y poesia: hacia un pensamiento critico y modesto

Otra de las ensefianzas de Mairena que merecen ser recordadas, en este
caso por su valor humanistico, es su referencia al pasado. Sobre todo, cémo
ha de entenderse ese pasado es lo que mas nos pueda interesar en este
momento. Por supuesto, si —como pensamos— debemos interpretarlo
desde un punto de vista humanista, no puede estar refiriéndose Machado a
un interés meramente erudito o anticuario del pasado y de la tradicién. En
realidad, lo que el filésofo poeta valora de nuestro pasado no es
simplemente averiguar lo que fue, lo que ha sucedido en tiempos remotos,
sino cémo la conciencia de dicho pasado (“ahondando en el hoy que
contiene el ayer”, Machado, 2001, 310)?? puede ayudarnos a entender
nuestro presente y a encarar mejor el futuro.?® Por eso, Machado prefiere
denominarlo —en un sentido que nos recuerda a cémo lo interpretaba
Nicolas Salmerén (1877)2°— un “pasado vivo” (Machado: 1986, 190), puesto
que como tal puede ser cambiado, modificado, en funcién de nuestras
necesidades presentes. O lo que es lo mismo, estd pensando en una re-
creacion de lo pretérito que nos permita, en virtud de la plasticidad del
tiempo, conocerlo mejor; para de este modo convertirlo en algo que sea
verdaderamente nuestro, esto es, auténtico.

28 Extraido de su poema “Retrato”, aparecido en Campos de Castilla. Sobre ese didlogo con
uno mismo y su repercusién en la aparicién de los apdcrifos en el pensamiento machadiano,
véase nuestro estudio, 2024, 285-308.

26 Segun Francisco J. Diaz de Castro, tanto el escepticismo como ese didlogo creador con los
alumnos representan la metodologia maireniana (1984, 33-49).

27 Bsi se expresa Machado en una carta a J. Ortega y Gasset.

28 Conciencia histérica que conocia muy bien el heterodoxo discipulo de Heidegger,
Ernesto Grassi, firme defensor de una rehabilitacién del pensamiento humanista, quien en
1945 afirmaba que: “Tenemos que ser capaces de comprender el pasado de tal modo que a
partir de él conozcamos nuestro presente y avancemos hacia un futuro fecundo” (Grassi &
Uexkiill: 2023, 3). Unas palabras que, en nuestra opinién, coincidirian con el planteamiento
de Machado.

29 Fl institucionista habla en “Necesidad de reconocer ley en la historia” (1877, 1) de un
“presentimiento vivificador” que nos puede ayudar en tiempos de transicién (como los que
se estaban viviendo a finales del siglo decimondnico) a no caer ni en la supersticién ni el
puro egoismo. Por su parte, Urbano Gonzalez Serrano cree que la historia es “la
experiencia verdadera de los siglos” (1881, 35-36).
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Desde esta Optica renovadora de la tradiciéon, con alma humanista,
Machado alude en mas de una ocasién a la controversia entre lo antiguo y lo
nuevo. Y por eso su apocrifo Juan de Mairena trata de postularse siempre
frente a los “esnobs” que unicamente persiguen lo novedoso por lo que
tiene de nuevo o de moderno; aunque tampoco pretenda hacer una defensa
a ultranza de la tradicién, teniendo presente que su intencién es esquivar
todo extremismo.3 De ahi que argumente —como acabamos de recordar—
la pertinencia de retornar al pasado si es necesario, siempre y cuando nos
facilite nuestra comprension de los problemas actuales.

A este respecto, es conveniente resaltar la consideracion de la filosofia que
sostenia Machado en sus obras, una apreciacién (que nos recuerda a la
teoria zambraniana)3! en la que la palabra poética se constituye como un
vehiculo adecuado al pensamiento filoséfico. Razén por la que el poeta de
Sevilla confiesa su cercania a los problemas metafisicos, pese a que algunos
crean —alega— que ‘“‘nuestra posicién de poetas debe ser la del hombre
ingenuo, que no se plantea ningun problema metafisico” (Machado: 1986,
202). Frente a esta postura reduccionista, Machado apuesta por una poética
mas profunda, que no se queda en la superficie de unas palabras que no
dicen nada,®® sino que afronta uno de los problemas metafisicos por
excelencia: la nada, que provoca el asombro y la admiracién del poeta; y
que, como la muerte, acompaifia siempre al hombre y lo angustia.

Quizas sean éstas las razones por las que Abel Martin afirmara de los
andaluces que “nos falta fantasia para artistas; nos sobra, en cambio, sentido
metafisico para filésofos occidentales” (Ibid., 222). Una filosofia andaluza
que, en su opinién, se ha de fundamentar ante todo en el folklore de la tierra,
a saber, en ese saber vivo tan nuestro®® que nos posibilitard emprender —
dice Machado— el camino de la filosofia. Asomando asi una de las ideas
esenciales de su pensamiento: el estrecho vinculo entre poesia y filosofia,
puesto que, desde su punto de vista, llegara un momento en el que filésofos
y poetas se intercambien los papeles (Ibid., 225).

Esta poesia por la que Machado aboga esta destilada de la experiencia de
vida y, como el poeta hispalense llega a decir, nace —como otras obras del
espiritu— de una necesidad, de un apetito que tiene el ser humano por
llegar a ser. Esto es, de un deseo de conocimiento (filosofia) que la propia
poesia puede ayudar a satisfacer. Ahora bien, como deciamos unas lineas
atrds, este planteamiento se asienta sobre la base de una determinada
concepcion de la sabiduria, cuya formacién consiste: “en ensefiarle [al
alumno] a repensar lo pensado, a desaber lo sabido y a dudar de su propia
duda, que es el unico modo de empezar a creer en algo” (Ibid., 232). Una

30 En un sentido parecido criticara Machado, en La Guerra, el “prestigio desmesurado de lo
pretérito”, que puede llevarnos al error de pensar que cualquier tiempo pasado fue mejor.
Cfr. Machado, 2022, 43. (Se trata de una reimpresién a partir de la primera edicién de 1937
de Espasa-Calpe, con dibujos de José Machado y anexos de Maria Zambrano y Jaume Pont).
31 Cfr. M. Zambrano, 2005.

32 Este es el argumento principal de su critica a la poética de aquel tiempo, en su opinién,
demasiado avida de novedades y alejada del sentir comun. Cfr. Machado, 2001, 307-310.

38 En varias ocasiones, Machado insiste en la necesidad de defender “lo nuestro” y
reconoce que es una actitud muy espaiiola la de “escupir sobre todo lo nuestro, antes de
acercarnos a ello para conocerlo” (Machado: 1986, 238).
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educacién —nos parece— de espiritu humanista que, como dice Machado,
tiene la misién de “devolver su dignidad de hombre al animal humano”
(Ibid., 234). Pero que en la perspectiva machadiana no tiene ninguna
prepotencia ni arrogancia, ya que considera que todos nosotros debemos
realizar ese mismo ejercicio de autocritica.3*

Sale de nuevo a nuestro encuentro un problema que viene abordando
Machado a lo largo de su Juan de Mairena: la cuestién de las masas. Y cuando
ya nos vamos acercando al final de sus paginas, parece que el pensador
andaluz lo tiene cada vez mas claro. Permitasenos, de nuevo, reproducir sus
palabras por la manera tan rotunda que tiene el poeta de afirmarse, por un
lado, en esa critica a las masas que se dejan “atontar” y no piensan por si
mismas y, por otro, en la defensa de una educacién capaz de formar al
hombre de una manera integral (en consonancia con los principios
educativos de la Institucién Libre de Ensefianza).3® Por ello, declara
Machado:

Nosotros no pretenderiamos nunca educar a las masas. A las masas que las
parta un rayo. Nos dirigimos al hombre, que es lo inico que nos interesa; al
hombre en todos los sentidos de la palabra: al hombre in genere y al hombre
individual, al hombre esencial y al hombre empiricamente dado en
circunstancias de lugar y de tiempo, sin excluir al animal humano en sus
relaciones con la naturaleza (Ibid., 235).

Nuestro poeta se dirige, pues, al “hombre de carne y hueso” como decia
Unamuno (2011), al hombre que es €l y sus circunstancias (rememorando a
Ortega, con el que también parecen concordar estas palabras).3¢ Aunque sin
olvidar tampoco esa esfera natural —pasional, tal vez— que también nos
define como animales que somos. Esa individualidad a la que apunta
Machado se refiere al hombre que no se deja aplanar, como diria
Heidegger®’, o sea, que no se deja “planchar” por la masa, y que implica,

34 Con el mismo tono agudo e ingenioso al que nos tiene acostumbrados, Juan de Mairena se
refiere a esta falta de soberbia de la siguiente manera: “pacientes hemos de ser en nuestra
propia clinica, tanto como quirurgos, y hasta, si me apurais cadiveres que en su misma
diseccién ejecuten en nuestra propia sala de diseccién” (Machado: 1986, 234-235). Ahora
bien, esa modestia de la que ha hecho gala en toda la obra no es aplicable al hombre, es
decir, el hombre, para Machado, no es ‘“cosa modesta, mediana, mucho menos,
insignificante” (Ibid., 284). La modestia mas bien tiene que ver con esa actitud no
dogmatica que consiste en buscar, interrogando, una verdad que no es evidente.

38 Véase el estudio de Manuel Gahete Jurado titulado “Antonio Machado y la Institucién
Libre de Ensefianza” (2016, 505-513), quien cifra en cuatro los valores fundamentales
promovidos por la ILE y encarnados en Machado: humanidad, libertad, tolerancia y trabajo
riguroso. (Este mismo texto aparece ya publicado bajo el titulo “Francisco Giner de los Rios
en la obra de Antonio Machado” (2015, 131-138).

% Sin embargo, Machado no cree en la denominacién de “hombre masa”, puesto que
considera que la categoria fisicomatematica “masa” nada puede decir para tratar de definir
al hombre, en tanto en cuanto carece de toda humanidad.

3T Asi lo expresa el ontélogo aleman en el § 27 “El cotidiano ‘ser si mismo’ y el ‘uno’” de EI
Ser y el Tiempo (1998, 142-147) en donde analiza la posibilidad de que los otros nos
“descargan” del ser si mismo, produciendo un “aplanamiento” que le quita al “ser ahi” toda
responsabilidad. Sobre la relaciéon del pensamiento de Heidegger y Machado véase, entre
otros, el analisis de Antonio Sanchez Barbudo en Estudios sobre Galdds, Unamuno y Machado
(1981), en donde el que fuera uno de esos “misioneros” expone incluso ciertas ideas en las
que el poeta hispalense antecederia al filésofo de Friburgo.
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por consiguiente, el abandono de todo anhelo de homogeneidad. Puesto
que ésta no seria mas que el instrumento explotador del que se valen las
élites.

Unido a ese abandono estaria, ademas —como expresa nuestro autor en La
Guerra— un hecho esperanzador: la desaparicion del “sefiorito”, que, segun
€él, es un modo degradado de ser hombre, que nada tiene que ver con una
determinada clase social. Lo cual lleva al poeta a establecer una
contraposicion entre este fendémeno del “sefioritismo” y la actitud del
pueblo, cuya diferencia principal radica en la ignorancia de la dignidad
humana por parte de los sefioritos. El pueblo, en cambio, conoce y defiende
el valor de cada hombre, sin que llegue a afirmarse la superioridad de unos
frente a otros. De este modo entiende Machado el dicho popular “nadie es
mas que nadie”,’® ya que, asumiendo una de las ensefianzas de la ILE, la
humildad, reconoce que “por mucho que valga un hombre, nunca tendra
valor mas alto que el valor de ser hombre” (Machado: 2022, 19). Una
postura, pues, que concuerda con la concepcién del hombre que se postula
en el Juan de Mairena y que, ante todo, reivindica una manera de ser hombre
basada en la modestia.

Asi, utilizando una analogia con el Cantar de Mio Cid, Machado cree que los
enemigos en esta cruenta guerra mantienen la misma actitud que los infantes
de Carrién, esto es, una conducta de ‘‘sefioritos”, frente a la “hombria
castellana” —afirma Machado— que representa don Rodrigo. De esta forma
anima el poeta sevillano, en el escrito que abre La Guerra (y que esta
fechado en Madrid en agosto de 1936),% a los heroicos milicianos que, como
el Cid, triunfaran de nuevo.

Por este mismo motivo, venimos confirmando que la educacién que
promueve el filésofo andaluz rehtuye de toda especializacion cientifica que
aleje al ser humano de poder alcanzar la sabiduria. Ahora bien jen qué
consiste, para Machado, la sabiduria? En primer lugar, hemos podido
advertir lo que no persigue, a saber: ese pragmatismo alienante que
unicamente instruye al hombre a saber hacer algo, pero sin decirle para qué
y por qué ha de hacerlo. En definitiva, la sabiduria que procura el filésofo
poeta va encaminada a hacer al hombre libre y critico, apto para plantearse
los problemas mas esenciales. Por lo cual, el sabio, segun Machado, no es
solo el que sabe muchas cosas, sino el que, ademas de poseer la modestia
para no jactarse de ello, aplica ese conocimiento para algo.4°

Pues bien, dentro de esta actitud critica, que Mairena aconseja que han de
tener sus alumnos, y en la que, como se ha podido advertir, es tan
importante el didlogo, sitia Machado la necesidad de preguntar, esto es, un

38 Sobre éste y otros aprendizajes, que, en Machado, son fruto de recuerdos vividos, véase
Manuel de Teran, “Los afios de aprendizaje de Antonio Machado (Su relacién con la
Institucién Libre de Ensefianza)” (2007: 130-147).

3% Nétese que estas palabras alentadoras de Machado, con las que termina este texto
titulado “Los milicianos de 1936” (Machado: 2022, 11-25) que inaugura la obra, se
produjeron tan sélo unas pocas semanas después del alzamiento militar del Bando Nacional.
40 Segun el programa ideado por Machado para su Escuela Popular de Sabiduria Superior:
“La inteligencia ha de servir siempre para algo, aplicarse a algo, aprovechar a alguien”
(Machado: 1986, 237).

'g/itos. Anuario de Historia de la Filosofia Espafiola ISSN: 2990-1502
N.2 5, 2026, pp. 111-126



De hominis dignitate: el impacto humanista de la ILE en la filosofia de Antonio Machado 122

enfoque interrogativo que —al igual que Maria Zambrano*'— pone el acento
en las preguntas y critica la posicién del que quiere “estar de vuelta, sin
haber ido a ninguna parte” (Machado: 1986, 267).42 O lo que es lo mismo, no
comparte ese afan —que, por otro lado, nos parece que sea propio de una
mentalidad puramente racionalista— por la busqueda unicamente de
respuestas. Bien es sabido que, para el poeta hispalense, mas significativo
que la meta es el camino que nos lleva hasta ella. Y en este sentido, las
preguntas —desde un punto de vista socratico— parecen ser,
perogrullescamente, la via mas adecuada para llegar a las respuestas. Sobre
todo, si, como Machado, lo que se pretende es lograr un pensamiento
propio. De ahi que, como se puede observar a lo largo de estas paginas, el
profesor de retdérica que representa su apoécrifo Juan de Mairena apele
siempre a una imagen de la retérica que no haga de ella un simple artificio
para hablar bien, sino que, muy al contrario, consiga que detras de esas
bellas palabras reluzca un pensamiento genuino.

Nuevamente resurge entre las ensefianzas de su heterénimo una defensa
del lenguaje y, en definitiva, de las palabras que nos ayuden, no sélo a
entendernos, sino a comprender el mundo que nos rodea.*? Un lenguaje que
no tiene por qué ser el puramente académico, sino que se nutra también de
la esencia del pueblo. O sea, un lenguaje popular que siente las bases de un
pensamiento mas profundo, pues su poder reside en ser una expresién mas
directa de la realidad. Por eso, “las mas certeras alusiones a lo humano se
hicieron siempre en el lenguaje de todos” (Ibid., 300). Lo cual explicaria,
por ejemplo, la preferencia machadiana por las frases hechas, es decir, por
las expresiones vulgares que, por ser las mas ricas en contenido, han
pervivido durante afios y han fundamentado la cultura popular.44

4. Conclusiones

La formacién que recibiera Machado en la Institucién Libre de Enseiianza
(una Institucién, de enorme caracter liberal, fundada en 1876 por una serie
de profesores universitarios que, influidos por la filosofia krausista y por
Julidn Sanz del Rio*%, rechazan la imposicién y el dogmatismo del sistema

41 Cfr. Maria Zambrano, El hombre y lo divino (1993, 66 y ss.) y Claros del bosque (2002, 17).
“Preguntadlo todo, como hacen los nifios. jPor qué esto? ;Por qué lo otro? ;Por qué lo de
mas alla? En Espafia no se dialoga porque nadie pregunta, como no sea para responderse a
si mismo” (Machado: 1986, 267).

42 Para el filésofo italo-germano Ernesto Grassi, la capacidad humana de preguntar tiene un
caracter existencial, pues su objetivo radica en la realizacién humana. Cfr. Grassi, “La
filosofia como obra humana”, 1950, 1573-1578.

43 Por eso, dice Machado de las palabras que ‘“son los verdaderos atlas del mundo”
(Machado: 1986, 277).

44 Con “vulgares” Machado se estaria refiriendo a ese sermo communis del que tanto habia
hablado Juan Luis Vives frente al lenguaje de los nominalistas causante, en su opinién, de la
corrupcién de las artes. En palabras del humanista valenciano: “El dialéctico debe usar de
aquellas palabras y de aquellos enunciados que sean entendidos por todo el que conozca la
lengua que habla” (Vives: 1948, 295). Cfr. de nuevo U. Gonzalez Serrano, para quien esos
proverbios y refranes que configuran la sabiduria popular se forjan “con lenta y silenciosa
elaboraciéon en los limbos del espiritu colectivo” (1881, 15).

45 Sobre el krausismo espafiol y su impacto en la ILE véase la sinopsis realizada por Manuel
Gahete Jurado en “Francisco Giner de los Rios en la obra de Antonio Machado”, cit.
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educativo de la época)?® parece que fue determinante*’ en el forjado de su
personalidad, ya que desembocd en una consideracién de la cultura que
debe ser transmitida a todo el pueblo y no salvaguardada sélo por unos
pocos. En esencia, se puede comprobar que la obra de Machado esta
recorrida por unos ideales de tolerancia y antidogmatismo que nos impiden
ver su pensamiento desde un punto de vista elitista. Por este motivo, su
aprendizaje en la Institucién gineriana se constituiria —como luego
defendera el profesor Mairena y su Escuela popular de Sabiduria
Superior*®*— como una forma de despertar a las conciencias adormiladas
(“Despertad, cantores:/ acaben los ecos,/ empiecen las voces”, Machado,
1997, 293).4°

Asi pues, asumiendo los ideales del Humanismo —entendido, muy
someramente, como un movimiento histérico, filoséfico y cultural que habia
creado un programa que, basandose en la recuperacién del pensamiento
antiguo, trataba de educar al ser humano®’— los cuales Machado parece
atesorar en su pensamiento para diagnosticar la decadente situacién en la
que se encontraria la educacién instrumentalizadora de la época, que habria
despojado al hombre de su ser mas propio: su humanidad; y, por
consiguiente, para plantear la necesidad de una educacioén integral®! que en
el ejercicio pedagdgico no sélo trate de llenar la cabeza de los estudiantes
con infinidad de informacién sin referentes, sino que, ademas de esta actitud
llamémosla “enciclopedista”, sea una educacién que fomente el talente
critico y creador del alumnado. Por todo ello, en concordancia con la
pedagogia institucionista, nuestro poeta apuesta por “una idea de cultura
viva, dindmica e injertada en la propia realidad nacional” (Sotelo Vazquez:
1990, 125), que contrasta con la educacién espaiiola que en esos momentos

46 Cfr. Villalobos, EI pensamiento filoséfico de Giner, 1998.

4T El que fuera esencial la formacién recibida por Machado en la ILE, nos parece —como
argumenta Teran (2007, 143-147)— que tampoco nos deba conducir a hablar de
exclusividad en lo que al establecimiento de sus ideas repercutieron los institucionistas,
pues a ello habria que afiadir otras influencias, como la que representa la figura de
Unamuno en el pensamiento machadiano, asi como lecturas y vivencias que fueron
conformando al poeta: “lo que hemos dado en llamar la vida: el café, la calle, el teatro, la
taberna” (Machado: 2001, 304-305). Véase, ademas, Remedios Sanchez Garcia, “iYunques,
sonad; enmudeced, campanas! ... Antonio Machado y la Institucién Libre de Ensefianza”,
2015, 123-129.

48 Sobre la trascendencia de ambas instituciones, una real y otra ficticia, véase el analisis
que realiza Manuel Tuifién de Lara en “Antonio Machado y la Institucién Libre de Ensefianza”
(1975, 7 y 20). Del mismo modo, Marisa Sotelo Vazquez también analiza la relacion existente
entre el ideario de la ILE y el proyecto ideado por Mairena bajo el nombre de Escuela
Popular de Sabiduria Superior. Cfr. M. Sotelo Vazquez, “La Escuela Popular de Sabiduria
Superior de Machado y el Ideario de la Institucién Libre de Ensefianza”, cit.

4% Se trata de unos versos de Machado de sus “Proverbios y cantares” XXIX, publicados en
Nuevas canciones.

80 Para una profundizacién en el significado del concepto “Humanismo”, véase ]J. Sanchez
Espillaque, 2009.

51 Semejante integralidad se refiere a la necesidad de formar a fodo el hombre. Lo que en el
programa educativo de la ILE se tradujo en una educacién tanto fisica como intelectual y
moral. Como nos comenta Francisco J. Diaz Castro (1984, 31) no es baladi recordar que el
personaje de Juan de Mairena representa a un profesor de Educacién Fisica que, de manera
voluntaria, imparte también clases de retérica.
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imperaba, anquilosada en un sistema que parece dar la espalda al pueblo.
De ahi que apueste por un modelo pedagdgico, en sintonia con el proyecto
ideado por Manuel Bartolomé Cossio y las Misiones Pedagdgicas, que
fomente el didlogo entre los hombres y el respecto por el pasado como
pilares fundamentales de nuestra tradicién cultural. Con razén apunta
Francisco Caudet, recordando a Machado, que “el humanismo que anima el
proyecto de la Institucion Libre de Ensefianza y de las Misiones Pedagdgicas
iba encaminado a conseguir que el hombre descubriera su dignidad y su
destino” (1988, 108).

En ultima instancia, para Machado y los institucionistas, la educacién —
popular, o lo que es lo mismo, accesible a toda la poblacién y basada en el
conocimiento del pueblo— era concebida como el camino fundamental que
llevaria a la transformaciéon social de Espafia. Una educacién, en
consecuencia, que siguiendo unos ideales humanistas debia ser liberadora,
por dotar al individuo de las herramientas necesarias para su
perfeccionamiento y emancipacion.5?

Referencias bibliograficas

Baltanas, E. (2000). Antonio Machado. Nueva biografia. Sevilla: Diputacién de
Sevilla.

Cano, J. L. (1975). Antonio Machado. Biografia ilustrada. Barcelona: Ediciones
Destino.

Caudet, F. (1988). “Las Misiones Pedagdgicas: 1931-1935”. Cuadernos
Hispanoamericanos, 453, 93-108.

Diaz de Castro, F. J. (1984). EI] ultimo Antonio Machado (Juan de Mairena y el
ideal pedagdgico machadiano). Mallorca: Universitat de Palma de Mallorca.

Gahete Jurado, M. (2016). “Antonio Machado y la Institucién Libre de
Enseifianza”. Boletin de la Real Academia de Cérdoba, 165, 505-513.

Gahete Jurado, M. (1995). “Francisco Giner de los Rios en la obra de Antonio
Machado”. En R. Sanchez Garcia (coord.), La construccion de la identidad
pedagdgica esparnola. Entre la Institucion Libre de Ensefianza y las Escuelas del
Ave Maria. Madrid: Sintesis, 131-138.

Giner de los Rios, F. (1884). “Maestros y catedraticos”. Boletin de Ia
Institucion Libre de Ensefnanza, VIII, 167, Madrid 31 de enero de 1884, 24-26.

Giner de los Rios, F. (1881). “Discurso inaugural de la Institucion en el
presente aiio académico”. Boletin de la Institucion Libre de Ensefianza, V, 112,
Madrid 16 de octubre de 1881, pp. 145-147.

Gonzalez Serrano, U. (1881). La sabiduria popular. Madrid: Libreria
Universal.

%2 No podemos olvidar que el que fuera director pedagdgico del ILE, Joaquin Sama, también
contribuyé con sus propuestas a la transformacioén cultural y educativa de la época. Véase
Ruiz-Eugenio & Tellado, 2014, 185-202.

'g/itos. Anuario de Historia de la Filosofia Espafiola ISSN: 2990-1502
N.2 5, 2026, pp. 111-126



Jéssica Sanchez Espillaque 125

Grassi, E. (1950). “La filosofia como obra humana”. En Actas del Primer
Congreso Nacional de Filosofia. Buenos Aires: Platt Establecimientos
Graficos, vol. 3, 1573-1578.

Grassi, E. & Uexkiill, Th. von (2023). La realidad como misterio y tarea y
Origen y limites de las ciencias del espiritu y de las ciencias de la naturaleza.
N3apoles: La Citta del Sole.

Heidegger, M. (1998). EI Ser y el Tiempo. Madrid, FCE.

Jiménez Garcia, A. (1998). “Innovaciones pedagdgicas en la Institucién Libre
de Ensefianza”. En |. Lépez Alvarez (ed.), La Institucién Libre de Ensefianza:
su influencia en la cultura espafiola. Malaga: Centro de Ediciones de la
Diputacién de Malaga, 161-176.

Machado, A. (2022). La Guerra. Madrid: Visor.

Machado, A. (2001). Prosas dispersas (1893-1936). Madrid: Paginas de
Espuma.

Machado, A. (1997). Poesias completas. Madrid: Espasa Calpe.
Machado, A. (1996). Los complementarios. Madrid: Catedra.

Machado, A. (1986). juan de Mairena. Sentencias, donaires, apuntes y
recuerdos de un profesor apocrifo 1936. Precedido de Apuntes inéditos (1933-
1934). Madrid: Alianza.

Martin Ruano, S. (2020). “La influencia de la pedagogia de la Instituciéon
Libre de Ensefianza en la obra de Antonio Machado. Una forma especial de
sentir el medio ambiente”. Alcdntara. Revista del Seminario de Estudios
Cacererfios, 89, 103-120.

Mora, J. L. (1998). “La novela galdosiana como interlocutora de la pedagogia
institucionista”. En J. Lopez Alvarez (ed.), La Institucién Libre de Ensefianza:
su influencia en la cultura esparfiola. Malaga: Centro de Ediciones de la
Diputacién de Malaga, 177-196.

Ortega y Gasset, J. (2007). Mision de la Universidad. Madrid, Biblioteca
Nueva.

Ruiz-Eugenio, L. & Tellado, I. (2014). “Joaquin Sama, la Institucién Libre de
Ensefianza y su amistad con Giner de los Rios y los Machado”. Social and
Education History, 3, 2, 185-202.

Salmerdn, N. (1887). “Necesidad de reconocer ley en la historia”. Boletin de
Ia Institucion Libre de Ensefianza, I, 1, Madrid 7 de marzo de 1887, 1.

Sanchez Barbudo, A. (1981). Estudios sobre Galdds, Unamuno y Machado.
Barcelona: Editorial Lumen.

Sanchez Espillaque, J. (2024). “La alteridad en la construccién del sujeto: Los
apocrifos machadianos”. Thémata. Revista de Filosofia, 70, 285-308.

Sanchez Espillaque, J. (2009). EI problema histérico-filoséfico del Humanismo
retorico renacentista. Sevilla: Fénix Editora.

'g/itos. Anuario de Historia de la Filosofia Espafiola ISSN: 2990-1502
N.2 5, 2026, pp. 111-126



De hominis dignitate: el impacto humanista de la ILE en la filosofia de Antonio Machado 126

Sanchez Garcia, R. (2015). “iYunques, sonad; enmudeced, campanas! ...
Antonio Machado y la Institucién Libre de Ensefianza”. En R. Sanchez Garcia
(coord.), La construccion de la identidad pedagdgica espafiola. Entre la
Institucion Libre de Ensefianza y las Escuelas del Ave Maria. Madrid: Sintesis,
123-129.

Sotelo Vazquez, M. (1990). “La Escuela Popular de Sabiduria Superior de
Machado y el Ideario de la Instituciéon Libre de Ensefianza”. Scriptura, 6-7,
123-131.

Teran, M. de (2007). “Los afios de aprendizaje de Antonio Machado (Su
relaciéon con la Institucion Libre de Ensefianza)”. En Antonio Machado y Soria.
Homenaje en el Primer Centenario de su nacimiento. Soria: Centro de
Estudios Sorianos, 130-147.

Tufion de Lara, M. (1975). “Antonio Machado y la Institucién Libre de
Ensefianza”. Insula, 344-345, 7 y 20.

Unamuno, M. de (2011). Del sentimiento tragico de la vida. Madrid: Espasa
Calpe.

Valverde, J. M. (1975). Antonio Machado. Madrid: Siglo XXI.

Villalobos, J. (1998). El pensamiento filoséfico de Giner. Sevilla: Universidad
de Sevilla.

Vives, ]J. L. (1948). Contra los seudodialécticos. En Obras completas. Madrid:
Aguilar, Tomo II, 293-315.

Whiston, J. (1990). “Las “misiones paradéjicas” de Antonio Machado: Juan de
Mairena (1936)”. En Antonio machado hoy. Actas del Congreso Internacional
conmemorativo del cincuentenario de la muerte de Antonio Machado, vol. I,
Sevilla: Ediciones Alfar, 345-356.

Zambrano, M. (2005). Filosofia y poesia. México: FCE.
Zambrano, M. (2002). Claros del bosque. Barcelona: Seix Barral.
Zambrano, M. (1993). El hombre y lo divino. Madrid: FCE.

'Z/itos. Anuario de Historia de la Filosofia Espafiola ISSN: 2990-1502
N.2 5, 2026, pp. 111-126



Luis Daniel Bedia Diez 127

Miguel Antonio de la Gandara.
Un ilustrado victima de la intriga y el poder politicos

Miguel Antonio de la Gandara. An enlightened man
who fell victim to political intrigue and power

Luis Daniel Bedia Diez
SCHFE

Resumen: Este articulo se aproxima a la figura y el pensamiento de Miguel
Antonio de la Gandara desde sus Apuntes sobre el bien y el mal de Espafia
(1759). El autor insiste en su defensa incondicional de la libertad, su
evolucién a la “fisiocracia”, su concepcién de la felicidad de la nacién y del
lujo, su utilitarismo, su concepcién empirista de la filosofia, su lugar dentro
del Proyectismo espafiol del siglo XVIII, principalmente. Concluye
aludiendo a la repercusién de sus Apuntes...

Palabras clave: Pensamiento espariol siglo XVIII, Proyectismo espafiol,
Fisiocracia en Espafia, liberalismo espafiol, Polémica del lujo en Espaiia,
Sensismo en Espafia.

Abstract: This article examines the figure and thought of Miguel Antonio de
la Gandara through his Apuntes sobre el bien y el mal de Espafia (17159). The
author focuses primarily on his unconditional defence of liberty, his
evolution towards ‘physiocracy’, his conception of the nation’s happiness
and of luxury, his utilitarianism, his empiricist conception of philosophy, and
his place within 18th-century Spanish Projectism. He concludes by referring
to the impact of his Apuntes...

Keywords: 18th-century Spanish thought, Spanish Projectism, Physiocracy
in Spain, Spanish liberalism, the luxury controversy in Spain, Sensism in
Spain

No se sabe en qué seminario, ni en qué universidad, cursé estudios Miguel
Antonio de la Gandara y Pérez (1719-1783), el Abate Gandara. Ordenado
sacerdote y especializado en Canones y Leyes, gozé pronto de un beneficio
en la iglesia de su pueblo, en el valle de Liendo (Cantabria); y mas tarde de
otros pueblos en Zamora, Trujillo y Lorca. En 1750, ya residia en Roma. El
historiador Eguia describe cémo fue su salto de Palencia a Roma:
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Establecido en la Diécesis de Palencia, fue a la Corte como agente en el pleito
de un eclesiastico distinguido, siendo ministro de Hacienda y secretario de
Estado el Marqués de la Ensenada y confesor del Rey el P. Rdbago. A los dos
les gané con su ingenio, mente despejada y talento, juzgandole a propdsito
para manejar negocios de mayor importancia. Le enviaron a Roma y el 15 de
diciembre de 1750, el secretario de Estado, José de Carvajal y Lancaster,
comunicaba al ministro-embajador, cardenal Portocarrero, la noticia del
nombramiento de Gandara como Agente de Preces. El 9 de febrero de 1751,
Fernando VI le confirmaba como Agente general y Procurador en la Corte de
Roma. Desempetfié el cargo entre 1750 y 1758 (Eguia: 1934, 195).

El cargo de Agente de Preces requeria grandes dotes diplomaticas y un
profundo conocimiento de las relaciones Iglesia-Estado, en concreto, de la
pugna entre las reservas pontificias y las regalias de la Corona. La gestién
mas destacada que llevé a cabo Gandara fue la firma del Concordato de
1753. Otra cuestiéon en la que puso todo su empeiio fue la creacién del
Obispado de Santander en 1754, que disefié en su escrito, Plano, a cuyo
tenor se formard la bula perpetua de desmembracion y ereccion del
obispado de Santander, que la benignidad de su Santidad ha acordado al Rey
Catdlico.

En este punto creo urgente puntualizar que “Fue Carvajal y no Ravago
quien le recomendd al Rey” (Olaechea: 1965, 183-184). Pues el propio
Gandara afirma que lo debe todo a la “benignidad del Rey y a la
recomendacién de Carvajal. Por otra parte, conviene recordar que Rabago,
nombrado Confesor de Fernando VI en 1547, no se ocupé del obispado
hasta 1754 y fue cesado en 1755.

Estando en Roma, Gandara frecuenté la Corte de Napoles e hizo amistad
con el futuro Carlos Ill, hermano de Fernando VI. Sin embargo, cuando
Carlos se trasladé a la Corte de Madrid, en julio de 1760, Gandara ya no
podia contar con sus protectores (Carvajal, Marqués de la Ensenada,
Rabago, etc.) y tenia enfrente a ministros y personajes adversos a Ensenada,
principalmente, Ricardo Wall, el Conde de Floridablanca, el Conde de
Aranda -volteriano y muy enemigo de Gandara-, y Pedro Rodriguez de
Campomanes. La proximidad de Gandara al Rey molestaba a Aranda vy,
especialmente, a Campomanes.

Gandara fue acusado de ser cémplice de los jesuitas y motinero en el Motin
de Esquilache. Consideraba Gandara que Campomanes habia sido su
“acusador y enemigo”. En su “Resumen de la calumnia” (1760), dirigido a
Carlos III, Gandara asegura que la acusacién de Campomanes fue una
calumnia producto del odio. Tres motivos, veia Gandara detras de este odio
en su memorial:

- Le habia ganado un juicio a Campomanes, en el que éste defendia las
prebendas del Duque de Alba. Con lo cual, el Duque perdié la facultad de
indultar. Y Campomanes no se lo perdond.

- Campomanes, para concluir una obra suya, le habia pedido un
documento: “La alegacién de Benedicto XIV a favor de la Corte de Turin,
contra la de Roma”. Pero no pudo enviarsela porque su biblioteca “se
enfardé en Roma el afio 1759”. Campomanes no quiso aceptar la excusa.
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- Campomanes publicé un tomo en folio sobre “Derecho Real de
Amortizaciéon”, y pensé que Gandara “tomaria la pluma contra el librote” ...
“El miedo turb6 su razon y dio principio a la furiosa borrasca que padezco”.

Gandara fue alejado de la Corte y encerrado de por vida como ‘“reo de
Estado”, primero, en el castillo de Batres (octubre 1766), y, después, en la
Ciudadela de Pamplona (octubre 1767). Fallecié el 5 de octubre de 1783, tras
diecisiete afios de prisién. Su cuerpo fue enterrado en la iglesia de San
Saturnino de aquella ciudad, su celda fue sellada y sus papeles trasladados a
Madrid y entregados a Floridablanca. Pero las copias y ediciones de su
manuscrito, Apuntes sobre el bien y el mal de Espafia (1759),! evidencian que
fueron puente entre Campillo y nuestros autores de economia clasica en el
ultimo tercio del siglo XIX. Y, mas alla, fueron un referente de la tradicién
liberal espafiola desde el inicio del siglo XIX.

1. Defensa incondicional de la libertad

Una lectura atenta de los Apuntes... convence de que su autor, Gandara,
estaba al tanto de la realidad politica, econémica y social de su pais y muy
seguro de que los proyectos presentados eran los correctos, para salir de la
descrita situacion de crisis y decadencia. En efecto, estos Apuntes tienen dos
partes: en la primera analiza “los verdaderos origenes y causas del mal de
Espafia” (Gandara: 1988, § 1 - § 55) y en la segunda presenta proyectos para
conseguir el bien (Ibid., § 55 - § 142).

Gandara conoce no solo la realidad descrita al detalle y con lenguaje
especifico, sino también las obras de los tratadistas ilustrados espafioles de
politica econdémica, Luis Ortiz, Lope de Deza, Gerénimo Ustariz, Bernardo de
Ulloa (Ibid., § 46, 81-87). Cita también autores extranjeros, fichados en su
biblioteca, demostrando que conoce a fondo la filosofia politico-econémica
europea ilustrada, es decir, Locke, Rousseau, Voltaire, Montesquieu,
Condillac, Melon, Vauban, Quesnay, Raynold, Cantillon, D’Alembert,
Diderot, etc.

De ahi que encontremos diseminadas en los Apuntes no pocas ideas
filosoficas ilustradas, destacando singularmente la defensa incondicional de
la libertad, que es la idea predominante en su evoluciéon desde el
mercantilismo hacia un sistema econdémico liberal:

La libertad es el alma del comercio. Es el cimiento de toda la prosperidad del
Estado. Es el rocio que riega los campos. Es el sol benéfico que fertiliza la
Monarquia y el comercio, en fin, es el riego universal de todo... Libertad y
esperanza hacen laboriosos a los labradores. Opresién, tasas y desconfianzas

! Los Apuntes circularon manuscritos durante unos afios entre la gente culta del pais. Al caer
en desgracia su autor fueron prohibidos y retirados... Entre las versiones manuscritas
existen no menos de cinco en la Biblioteca Nacional. La primera edicién impresa completa
salié en Lyon en 1804. “Todas las impresiones parten de la primera de Lyon de 1804, salvo
alguna nota preliminar o final afiadida a la obra” (Cf. Macias, CXLIV). Hay ediciones en
(Valencia: Imp. Estevan, 1810), (Cadiz: Imp. Vicente lema, 1813), (Madrid: Imp. Viuda de

Lépez, 1820). Ver, Macias, ]J., “Las versiones manuscritas e impresas de los “Apuntes””,
(Gandara:1988, CXXXVII)
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convierten en holgazanes a los mas industriosos. Este es el caricter de la
naturaleza humana. (ibid., § 21,40).

Gandara defiende la veracidad y consistencia de esta tesis recurriendo a
premisas histéricas, verificables, empiricas, muy de acuerdo con la filosofia
experimental que propone: aportando como prueba la historia econémica de
Holanda, Inglaterra y Francia (Ibid., § 132, 243-245).

El fundamento unico del florecimiento futuro del comercio, de la
restauracién de la abundancia y bienestar, del incremento del erario y del
prestigio de la Monarquia es a su juicio la libertad. Espafia debe seguir el
ejemplo de Holanda, la primera que “fundé sobre la libertad” la promocién
del comercio. Después fue la Naciéon inglesa, la que dio mas amplitud a la
libertad de sus ciudadanos. Siendo, finalmente, los franceses quienes
advirtieron “que la libertad es el alma del trafico comercial”. (Ibid., § 132,
245).

Considerando veraces estos episodios, tenidos como premisas, se
entiende que Gandara concluya condenando la falta de libertad, que “obra
sobre la sociedad de los hombres, los mismos efectos que la detencién del
sol sobre la Republica de los vegetales” (Ibid., § 7, 24). La falta de libertad
es la concausa de la decadencia de cualquier rama de la productividad
(Ibid. § 37, 60). Deben ser derribadas las murallas (Ibid., § 12 - § 15)

que oprimen la libertad y desangran incesantemente la sustancia de los
pueblos, unidas a aquellas puertas de extraccién y de introduccién (digo) que
han venido a confirmarnos en el recinto de las mas deplorables decadencias
(Cft. § 16, 35).

Este es el convincente discurso de Gandara sobre la libertad en el ambito
politico-econémico. Desde un punto de vista mas personal, lo primero que
destaca es la consabida afirmacién basica: la libertad es “el mayor bien de
los bienes humanos” (Ibid., § 100, 204). Lo que procede es, pues, fomentar la
libertad, base de convivencia, productividad y progreso.

La correlacién entre la falta o no de libertad y la productividad gana en
claridad contraponiendo dos secuencias extraidas de los Apuntes:

Por una parte tenemos la libertad individual que, junto con la libertad
econdémico-politica, es un condicionante decisivo de la productividad. La
libertad condiciona el trabajo, que a su vez determina la productividad, con
el consecuente aumento del comercio en un mercado abundante, lo que
redunda en bienestar y felicidad de la sociedad (Ibid., LXXXVTII).

Por otra parte estaria la falta de libertad, con su correlativa opresién; lo que
quitaria las ganas de trabajar, fomentando la pasividad, y llevaria a una baja
productividad, a la resignacién y a la decadencia.

Se impone, finalmente, reconocer que Gandara, partidario de la libertad
personal, politica y econdémica, es también un ilustrado y avanzado defensor
de la libertad religiosa y de expresion.

La idea de libertad religiosa tiene influencias no solo coetaneas, por
ejemplo, de Locke, sino que radica en el propio cristianismo. Gandara
recuerda varias veces que: “La ley de Cristo es ley de Libertad” (Ibid., §91,
181). Si bien, su defensa de la libertad en este punto se limita casi por entero
a reclamarla en el campo de lo opinable, por ejemplo, en el marco de las
vias teoldgicas escolasticas.
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De manera mas abierta y decidida, sostiene Gandara que nuestra
decadencia cientifica proviene en gran parte de nuestra tendencia a
reprimir en exceso la libertad de pensamiento y expresién

Hay entre nosotros o demasiada facilidad, o algo de abuso en prohibir
cualquier discurso que no ligue con nuestras ideas... El discurrir es pais libre.
Lex Chisti, est libertatis, y €l impedir con exceso esta libertad natural, es causa
de grandes atrasos literarios. Los hombres grandes, que podrian ilustrarnos
como en las demas naciones, todos se abstienen de escribir, temerosos de la
facilidad de las prohibiciones y este es un medio de tener la Nacién a
obscuras, proteger la ignorancia, fundar el idiotismo, y hacer que los
hombres no se iluminen mdas un dia que otro. La decadencia de nuestra
ilustracién proviene en mucha parte de este principio.” (Ibid., § 96, 195).

A su juicio, la falta de libertad lleva a la decadencia de las ciencias, la
literatura y hasta del uso de la lengua. Por eso propone dar toda la libertad
de pensamiento y expresién que sea posible, para que la Nacién vuelva a
los niveles de ilustracién de que disfruté en el siglo XVI:

... dese, pues, toda la libertad posible a la Nacién, que no estd hoy Espafia tan
escasa de hombres ni de luces como se cree. Si no resplandecen, es porque
no se hallan en candeleros altos que les den ocasion de lucir... Si no lo hacen
conocer con sus escritos es, porque se hallan acobardados, desazonados,
desabridos y caidos de &nimo. La falta de libertad estanca hasta la literatura”
(Ibid., § 129, 239-240).

Ahondando en su argumento que cifra nuestra decadencia en la falta de
libertad, insiste en que la recuperacién de ésta nos devolvera la ilustracién
perdida:

Con la libertad refloreceremos, y de nuestro florecimiento renacera nuestra
elocuencia. No hay que pensar en ser elocuente, filésofo ni cientifico, interin
no se conceda mas libertad a la razon, al espiritu, al discurso y a la pluma
(Ibid., § 111, 219).

Las expresiones de Gandara en defensa de la libertad contienen un alto
grado de “mundanizacién”, de “secularizaciéon”, confirmado en su
propuesta de reforma eclesiastica. Plantea ésta de manera radical, sobre la
base de principios regalistas y secularizadores, que la insertan plenamente
en la tradicién ilustrada y liberal de la segunda mitad del XVIII (Elorza:
1968).

Cerramos este epigrafe con un texto de los Apuntes..., que recoge de
manera sintética los dos nervios de la propuesta de Gandara, en particular
su apuesta por la libertad:

Ciérrense, pues, en Espafia las puertas abiertas. Abranse las cerradas.
Péngase diques a los rios de oro y plata que desagiian fuera del reino;
piénsese, busquese, y téomese por primera diligencia, un temperamento
equitativo que sirva de equivalente a un gran aumento del Real Erario.
Rémpanse las cadenas que embarazan los progresos. Remuévanse los
estorbos. Quitense a la Nacién los grillos que se ha fabricado de los yerros de
dos siglos, derribense las murallas que quedan seiialadas. Mirese la libertad
en todas lineas como tnico fundamento de la felicidad publica” (Ibid., § 55,
98).
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2. De mercantilista a fisiécrata

La defensa que hace Gandara de la libertad es propia de un auténtico
fisiécrata, es decir, considera a la tierra y la agricultura como unica fuente
de la riqueza de la nacién, y libre a aquel hombre que procede con libertad
en sus actividades.

La vinculacion de Gandara con la Fisiocracia se explica porque ésta nace
en el seno mismo del mercantilismo, con la pretensién de solucionar la
miseria de la agricultura y establecer un liberalismo econémico basado en
leyes naturales. Mercantilismo y fisiocracia son las doctrinas con que se teje
el pensamiento econémico de la Ilustraciéon (Bitar Letayf: 1968, 170-173).
Gandara se impregné de ambas. Una dualidad comprensible porque viene
del mercantilismo y conoce la obra de F. Quesnay (1694-1774), que senté las
bases de la fisiocracia; la del fisidcrata revolucionario, Conde de Mirabeau
(1715-11789); y la del ministro Turgot (1727-1781).

En Gandara quedan residuos mercantilistas: Economia monetaria,
importancia de los minerales, del oro y plata, de la balanza comercial,
proteccionismo, etc. Pero se adscribe plenamente a la escuela fisiécrata,
asumiendo la primacia de la agricultura y un liberalismo econdémico
fundamentado en el “orden natural”. De modo que “el despotismo fisidécrata
viene a ser el despotismo radical del orden natural (Bitar Letayf: 1968).

La Fisiocracia es un sistema consolidado a mediados del siglo XVIII, que se
caracteriza por la defensa de la libertad econdémica y social, por el “laissez-
faire, laissez-passer”, abogando por la intervencién minima del Estado, la
libertad de mercado (libre circulacién de granos y libertad de trabajo) y el
impuesto unificado. Entiende que el Derecho positivo debe estar en armonia
con el Derecho natural, esto es, las leyes humanas en armonia con las leyes
de la naturaleza. La fisiocracia, resumiendo, descansa sobre dos pilares:
uno, su teoria de la agricultura; otro, el orden y libertad natural. Ambos
sostenidos por Gandara.

Y asi como la divulgacién de las ideas fisidcratas fue compatible con el
mercantilismo profesado por los economistas de mediado el siglo XVIII, que
no se resistieron a una doctrina que defendia la libertad y la implantacién de
un orden natural en la esfera econdémica, tampoco rechazaron las tesis del
liberalismo econémico y politico, sistematizado por Adam Smith, es decir,
minima intervencion del Estado, poca legislacién; libertad y libre
concurrencia (Ibid.). La secuencia histérica es clara: “mercantilismo” >
“fisiocracia” > “escuela clasica de economia”.

De modo que en el seno de la fisiocracia se encuentran ya elementos
basicos de la economia clasica, perfeccionados luego por sus grandes
exponentes, Adam Smith, David Ricardo, Thomas Malthus y John Stuart Mill.

3. La felicidad de la naciéon como fin de la reforma propuesta en los
Apuntes...

El objetivo firme y constante que Gandara se propone en los Apuntes... es:
“Hacer feliz a Espafia”. Se trata de unos Apuntes que “pueden ser tutiles a la
felicidad publica” (Gandara: 1988, 8-9); pretensién que ratifica cuando
afirma que uno de los méviles mas influyentes para tomar la pluma fue “el

deseo de la prosperidad, abundancia y felicidad publica” (Ibid., 20). Estas
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declaraciones se confirman a lo largo de la obra, hasta convertir la
“felicidad” un tema principal y destacado de su filosofia. De ahi la
afirmacién de la doctora Macias: “Conseguir la felicidad publica es el
leitmotiv de la obra de Gandara” (Ibid., CVII).

En los Apuntes... no se encuentra una definicién conceptual de “felicidad”.
Ahora bien, la terminologia adyacente indica que para Gandara el término
felicidad tiene primariamente un sentido inmanente de bienestar y
disponibilidad de bienes y recursos. Esta felicidad estd vinculada a la
libertad y es inherente a la “naturaleza humana”. Se trata pues de una
nocién nueva, mundana y econémica de “felicidad”.

Por “felicidad publica” entiende asi una situacién de bienestar, de
prosperidad, de cierta abundancia, de fiarse, de saber a qué atenerse y de
convivencia, relacionada con la solidaridad, la paz y el sentido de la vida.
Matices muy lejanos de un concepto trascendente, hedonista o egocéntrico.
Ademas, felicidad publica no es un concepto formal, vacio de contenido,
sino operacional, referido a una serie de bienes y conductas que producen y
sostienen la riqueza y el bienestar de la nacién.

Ya en el proélogo insiste en que todas sus propuestas son utiles y
realizables. No se trata de una utopia al modo de Platén o de Tomas Moro,
sino de ‘“utilitarismo”, un término propio de la Ilustracién. Declarar la
felicidad como objetivo de sus proyectos de reforma estd muy lejos de ser
una pretensién utdpica, porque Gandara es un utilitarista que propone
proyectos realizables.

Como expresa en los Apuntes..., precisamente en los puntos 20 y 22 de su
“Prdélogo a la Nacién espafiola”, “la felicidad no vendra a nosotros, sin que
nosotros la promovamos”, porque “toda felicidad depende de nosotros”
(Ibid., 14-15). Asi como hemos fabricado nuestra ruina, “nosotros podremos
labrar igualmente nuestra felicidad” (Ibid., § 88, 168).

La conquista real de la felicidad publica depende, de que se establezca un
nuevo sistema econdémico; no de una reforma parcial del comercio o de la
industria, sino del sistema econdmico total (Ibid., XLV). La primera consiste
en controlar la produccién total del Reino, de manera que “la sustancia de él
no salga del cuerpo de la Nacién. Esta es la piedra fundamental de todas las
felicidades de Espafia” (Ibid., § 1, 21). E indica, ademas, procedimientos
concretos para conseguir ese objetivo (Ibid., § 1, 21). Realizable es,
igualmente, la propuesta de regular las aduanas, pues “Espafia no sera feliz
hasta que las aduanas lleguen a no producir” (Ibid., § 14, p. 31). Todas estas
son operaciones que ayudaran a conseguir la felicidad publica (Ibid., § 110,
219).2

2 Como la monarquia actual carece de sistema, Gandara sugiere que se elabore, por
especialistas cualificados, un “sistema fijo”: “Un sistema sabio, prudente, justo y equitativo.
Un sistema libertador, auxiliador, reformador y edificador. Un sistema combinatorio que
abrace desde el interés y parte mas alta del Estado hasta el ramo y partecilla mas minima
de la Monarquia.

En una palabra: un sistema sencillo y perfecto. Obra ilustre de un Rey grande, que sujete a
un centro de unién todas las ideas de gobierno, que reduzca a un punto de vista todos los
intereses de la utilidad real, del publico y del Erario. Que enlace intimamente la gloria de la
majestad con la abundancia y felicidad publica, de tal modo que, unidos estrechamente
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En la propuesta de reformas politicas, se trata de una “restauracién de la
Monarquia”, entendida en el sentido de una “nueva forma de gobierno
conforme al estado presente de Europa; que se deje de planes e ideas que
ya no rigen” y gobierne anteponiendo la felicidad publica a los intereses
privados; “una monarquia nunca despética ni arbitraria, cuyo objetivo debe
ser la busqueda de la felicidad publica™ (Ibid. § 55, pag. 99-100; §140 y
XLV). La Nacién cuenta efectivamente con un Rey que tiene autoridad para
eliminar todo impedimento que se oponga a la felicidad ciudadana (§ 141).

Gandara era amigo personal de Carlos III cuando, a peticién suya, escribid
los Apuntes..., firmados en Napoles el 5 julio de 1759. Tenia confianza para
sugerirle que “para restituir la Monarquia a su antiguo esplendor es forzoso
mudar de estilo”; y se atreve a recordarle el origen de su poder y su
cometido:

Porque el primer cuidado de los Principes es hacer dichosos a sus subditos, y
solo en esto estd su verdadera grandeza... el Soberano que por medio de la
abundancia y felicidad de sus pueblos no domina sobre el corazén de sus
vasallos, no puede decir que reina...

A nuestro Fernando el Justo (cuya importantisima salud mejore el cielo) ya se
le ha oido decir mas de una vez: Yo soy Rey sdlo para hacer la felicidad de mis
pueblos. Esta buscé por el camino de la paz; y asi nadie me hable de guerra.
Ello es cierto, que la mano del Todopoderoso puso a los Principes sobre
nuestras cabezas para este afecto, y que los hombres convinieron, eligieron,
se sujetan y los juran con este pacto social: ;Cémo seria posible que muchos
millones de voluntades se sujetasen a una solo, en otra conformidad?” (Ibid., §
85, 164-165).

Ademas de la reforma econdémica y politica, Gandara propone otra judicial,
pues el ordenamiento juridico actual bloquea la felicidad de la Nacién (Ibid.,
§ 95, 190-193). Propone reformas radicales y definitivas, como la elaboracién
de un nuevo y unico Cédigo, claro y organico, que recopile y supere la
marafla de leyes actuales del Reino; un Coédigo de Legislacion que
constituya el fundamento juridico de todas las reformas (Ibid., LXIII).
Gandara reconoce que esta tarea es “la operacion politica mas dificil, mas
grave y mas delicada de cuanto hay que hacer en Espafia”, pero también “la
piedra angular de toda la prosperidad” de la nacién (Ibid., § 95, 191).

Cuando se soslayen los estorbos y se apliquen las reformas propuestas se
vera, que el unico camino por donde llegara la Nacién a colmar su felicidad,
es el de Puertas abiertas y Puertas cerradas (Ibid., § 9, 26). Si Espafia decae y
perece porque sus bienes acaban enriqueciendo a otras naciones, se
recuperara si frena estas pérdidas. jCiérrense las puertas abiertas, las
aduanas! jPénganse diques a los rios de oro y plata que desembocan fuera
del reino! Que se cierre la extracciéon de bienes y capitales al extranjero,
por ejemplo los quindenios a Roma, para que su importe quede dentro del
Estado. Simultaneamente “abrir todas las puertas a la libertad de la Nacién”,

estos dos objetivos... se haga imposible la ventaja de uno sin la mejora del otro, el
adelantamiento de éste sin el florecimiento de aquél” (Ibid., § 55, 98-99).

3 No me detengo en la enumeracién de politicos, ni de paises que aporta en relacién con la
posibilidad de hacer feliz a un pais (Ibid., § 29 y § 30, 50-53; § 109, 218)
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plena libertad en la produccién y en el comercio interior. Estas son las dos
lineas complementarias de actuacién que devolveran la felicidad publica a
la Nacién espafiola. Por eso concluye sus Apuntes... con esta maxima
imperativa: “Cerrad lo abierto, y abrid lo cerrado” (Ibid., § 143, 257).

3.1. El lujo en los Apuntes...

El tema del lujo no fue ajeno al Gandara de los Apuntes. En ellos se
encuentra ya una definicién muy elemental de los bienes lujosos como
aquellos “productos que son una ‘“delicia”, pero no una necesidad”.
También define el lujo como “Riqueza aparente” (Ibid., § 21 y § 71). Son
definiciones propias de un fisidcrata: la “naturaleza ensefia” que las fabricas
y manufacturas han de producir primero lo necesario, luego lo util y concluir
con el lujo (Ibid., § 70).

Distingue entre lujo extranjero y lujo nacional. Se opone frontalmente al
consumo de lujo extranjero por una razoén estrictamente econdémica: hace
volar el oro, la plata y las piedras preciosas hacia Europa; fomenta las
fabricas extranjeras y nuestras rentas van a parar a Londres, Paris o
Amsterdam (Cf. § 47, § 87 y § 88). Promueve la produccién y consumo de lujo
nacional.

Y desde luego distingue las dimensiones moral y politica del lujo. El
exceso de lujo es un mal moral que trae ruinosas consecuencias a las
personas y familias que se dejan llevar por esa locura. Pero, “Nadie le niega
a nadie que se exceda en materias de lujo” (Ibid., § 87, 167). Lo que interesa
desde un punto de vista politico al gobernante, es que el mercado del lujo
favorezca el desarrollo de la industria y el comercio nacional, pues “El lujo
en lo politico, como sea limitado a géneros del pais, es uno o muchos bienes
del Estado” (Ibid., § 87, 166). La produccién y consumo de lujo son negocios
que pertenecen a la conciencia y juicio de cada uno. Aunque sea regulable
(pragmaticas suntuarias), €l lujo es a juicio de Gandara un fenémeno social
libre, de naturaleza econdémica que, con los debidos correctivos, contribuye
no poco a las arcas del Estado.

Mas adelante Gandara intervendra en la polémica sobre el lujo* con su
escrito El lujo en toda su luz y Voltaire refutado (1777). Si bien su escrito
quedd inédito y sin repercusiones apreciables.

4. Utilitarismo

Para conseguir ese objetivo de felicidad personal y publica, tal como
pretende Gandara, la doctrina ética mas efectiva es el “utilitarismo”. El
mismo vincula “utilidad” y “felicidad” (Ibid., § 1, 21):

* La polémica comenzé con la critica de Fénelon al lujo cortesano de Luis XIV, en su obra
Las aventuras de Telémaco (1699). Luego fue adquiriendo relevancia y llegé a su culmen
en la segunda mitad del XVIII, destacando el nivel de los filésofos participantes: Jean-
Francois Melon (1675-1738); Barén de Montesquieu (1689-1755); Frangois-Marie Arouet =
Voltaire (Paris 1694-17178); el ginebrino Jean Jacques Rousseau (1712-1718); el holandés
Bernard Mandeville (Roterdam 1670-1733); los ingleses Adam Smith (1723-1790. La riqueza
de las naciones, 1716); David Hume (1711-1776. 2° Discurso politico dedicado al lujo en
1752); John Locke (1632-1704. Lujo inmoral aristocrdtico y lujo burgués). En Espafia,
intervinieron en la polémica, ademas de Gandara, Campomanes y Jovellanos.
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Si tuviéramos que calificar con un solo adjetivo la obra de Gandara, este
podria ser con toda justicia la de utilitarista... Desde el prélogo hasta el
ultimo capitulo de la obra, la bisqueda de la utilidad es la nota dominante. Se
propugnan reformas ‘“iitiles” y estudios de “ciencias dtiles”, vinculados a
“sistemas” politicos y econémicos que sirvan a la utilidad comin. Gandara
parte de la doctrina escolastica del “bien comun” y llega sin ruptura alguna a
la teoria de la “felicidad publica”, predecesora de la llamada “economia del
bienestar” (Welfare economics) (Ibid., CVII).

Partiendo de la doctrina clasica del “bien comun” y en sintonia con el
utilitarismo, Gandara evoluciona sin saltos ni incoherencias hasta llegar a la
teoria de la “felicidad publica”. En los Apuntes... alude con frecuencia al
“interés comun”, al “provecho comun”, a la “utilidad comun”; y lo afirma
expresamente: “Todas las ideas propuestas son utiles y necesarias en el dia,
considerada la situacién actual de Espaiia” (Ibid., § 116, 227). El abate
Gandara en sus Apuntes... es un exponente de la mentalidad utilitarista de su
siglo.

Cuando se califica a Gandara de “utilitarista”, no es en el sentido pleno que
adquiere el término en la filosofia promovida por Jeremy Bentham y John
Stuart Mill, sino en el sentido de un precursor reconocido y cualificado. Aqui
se movié en el ambito de la influencia de Ludovico Antonio Muratori (1672-
1750), cuya obra mas representativa “Della pubblica felicita” (1749) se
articula en torno a los conceptos de felicidad individual y felicidad publica, y
la ética para fomentarla. Por otra parte, en Napoles, cuya corte frecuentaba,
ensefiaban Antonio Genovesi (1713-1769) y Ferdinando Galiani (1728-1787).
El primero defiende que el fundamento y fuente de la economia son las
necesidades y aspiraciones humanas; el segundo, Galiani, es un analista del
“yvalor econémico”, que considera la utilidad como elemento a valorar. Otro
precursor ‘“‘utilitarista” seria el parisino coetaneo y también jesuitico
Helvecio (Claudio Adrian Helvetius, 1715-1771): los hombres buscan
satisfacer sus intereses, considerando que “bueno” es lo “util”. Y entiende
que la felicidad es una cuestién de Estado.

Segun Emanuele Felice, gran parte de los filésofos del siglo XVIII, con sus
propuestas sobre la felicidad y el utilitarismo, introdujeron una nueva
perspectiva muy relevante en el devenir histérico personal y social: plantear
la posibilidad de alcanzar una felicidad inmanente, transformando
instituciones y asumiendo una ética especifica, que regulara las acciones
humanas en el ambito econémico y tecnolégico (Felice: 2020).

Por esa misma razoén, la revolucién cientifica y la Ilustracién proponen y
defienden una nueva idea de la felicidad, como meta alcanzable en la vida
real; como fruto de decisiones humanas politicas, econdémicas e
institucionales, individuales y colectivas progresistas. De ese modo, se dejé
atras providencialismo, fatalismo y resignacién: el ser humano se convirtié
en artifice de su propio destino.

5. “Jusnaturalismo” - “Derecho natural”

En los Apuntes... se encuentra un elemento basico de la fisiocracia: el
Derecho natural. En el Derecho natural cristalizé un sector de la filosofia del
XVIII, que reflexionaba sobre el fundamento de los sistemas politicos y de la
ética. La Naturaleza se rige por leyes, que podemos deducir, mediante la
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observacion y la légica, y proyectar en las instituciones humanas. De modo
que el orden social se deriva del orden del cosmos; orden que consiste en
un ideal de armonia perfecta de las instituciones sociales, sin la cual ni la
felicidad y ni el progreso del género humano podrian darse.

Gandara no es un filésofo sistematico, pero expone con claridad las bases
filosoficas de su proyecto, declarandose “defensor del derecho natural, de
la ley natural y del orden natural” (Ibid., LXXXIV). Da a entender que la
historia de las naciones esta sometida a un ineludible “orden puramente
natural”, cuyos avatares son histéricos, verificables. Manifiesta asi, sin negar
la Providencia, una concepcién inmanente, mundana, secular de la Historia
(Ibid., § 27, 48-49).

La regulacién de los mercados y de la produccién se establecen conforme
a este criterio, porque “nada es mas conforme al derecho natural que el
distribuirse y consumirse los productos dentro de la Nacién misma que los
contribuye” (Ibid., § 10, 27). Y, “El orden mismo de la naturaleza ensefia que
en materia de fabricas se ha de comenzar por las necesarias, pasar después
a las utiles y concluir con las suntuosas de lujo y de delicia” (Ibid., § 70, 130).

En la propuesta de racionalizar y sistematizar en un unico Coédigo la
marafia de disposiciones legales, Gandara tiene en cuenta esta filosofia del
“lusnaturalismo” en cuanto que postula la existencia de unos derechos
naturales inherentes a la persona (Derecho natural) y conjuntos de leyes
redactadas por hombres (Derecho positivo). Tratando simultdneamente,
como es légico, de la armonia que debe haber entre ambos; y concluyendo
que las disposiciones y leyes del Estado deben respetar la naturaleza de las
cosas y de las situaciones (Ibid., § 84, 162; y § 99, 199). En este ambito,
Gandara representa la filosofia juridica de la ilustracién, desarrollando el
supuesto de “derecho natural” desde una concepcién racionalista y secular.
“El orden de la sociedad se desacraliza y la autoridad pierde todo soporte
metafisico-religioso” (Sanchez-Blanco: 2002, 213).

La filosofia del “derecho natural” subyace también a una de las tesis mas
arriesgadas y progresistas que propone como fundamento del poder
politico: el pacto social (Ibid., §85, 165); que explica el origen del Estado
monarquico, como un acuerdo entre individuos para convivir, cediendo
parte de su libertad natural a una autoridad politica a cambio de seguridad,
justicia y orden social. “Los hombres convinieron, dice Gandara, y eligieron y
se sujetan y juran a los reyes con este pacto social”’; pacto que conlleva la
exigencia de una promocién convergente de los intereses del Rey y de los
ciudadanos (Ibid.).

Fueron filésofos como Hobbes, Locke o Rousseau quienes desarrollaron de
manera secular y naturalista estas ideas. A partir de ellos toda filosofia
politica moderna se encamina a demostrar que el poder politico sélo es
legitimo si es consentido por los ciudadanos, pactado a partir de premisas
racionales. De modo el orden social racional por excelencia es el derivado
del pacto o contrato social.®

5> El derecho natural es un constructo filoséfico, destinado a manifestar un nuevo concepto
de la naturaleza humana, cuando ésta ya no estd dispuesta por Dios, sino como conjunto de
condiciones necesarias para regular la coexistencia entre los humanos. El esquema
racionalista moderno se basa en el individuo, no en la sociedad.
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Sostener estas ideas sobre el origen y finalidad del poder politico, no es
ajeno, probablemente, a su ruptura con Carlos III, a su “expulsiéon” de la
Corte, a su destierro, y al maltrato que recibié en el largo proceso y
cautiverio al que se vio sometido. Sanchez-Blanco explica muy bien cémo el
“derecho natural” introduce un elemento desestabilizador del absolutismo
monarquico, en cuanto que las disposiciones reales son validas, no por
provenir de la voluntad real, sino por su conformidad con el bien comun y la
felicidad publica (2002, 213)

El potencial filoséfico del tema ‘“Naturaleza” debidé cautivar al abate
Gandara. Es posible que conociera la obra cumbre de Hume, Tratado de la
Naturaleza Humana (1739); pues tenia en su biblioteca “El sistema de la
Naturaleza” de Holbach; asi como la Philosophie de la Nature (1770), de
Delisle de Sales. Ambas, condenadas por la Inquisicién. También tenia el
Tratado de las sensaciones, de Condillac, obra que recoge la influencia del
sensismo inglés (Hume), del que hablamos seguidamente (Ibid., CVI).

La escuela del derecho natural incluye a buena parte de los filésofos de los
siglos XVII-XVIII. Hobbes, Locke, Leibniz, Kant, Pufendorf son destacados
autores iusnaturalistas. Todos ellos comparten un método filoséfico racional-
deductivo con el objetivo de reducir el derecho y la moral a una ciencia.
Ademas, coinciden en afirmar que hay unos principios morales y de justicia
universalmente validos y asequibles a la razén humana.

6. “Filosofia experimental” (Empirismo-sensismo)

Gandara presenta un proyecto de reforma universitaria, que elimina toda
duda respecto de su opcién filosédfica: “fundar una catedra de Filosofia
Experimental” (1988, § 92, 183). Proyecto que pretende extender no sélo a
las universidades civiles, sino también a todos los colegios mayores de las
instituciones religiosas, pidiéndoles que destinen profesores a la ensefianza
de la “Filosofia experimental”’, que no se margine a los “novatores” y se
incorporen al curriculo las nuevas tendencias filoséficas (Ibid., § 93, 185).

Los Apuntes mismos son un modelo de “filosofia experimental”. Sus
reflexiones se basan en las “luces practicas” y actuales. “Practicas” porque
provienen de la experiencia (Ibid., § 133, 246), y escribe “a la luz de la
experiencia”; y “actuales”, porque “es necesario vivir con el tiempo” (Ibid.,
§ 24, 45-46). Sigue, pues, los pasos del método experimental: se parte del
andlisis de un predeterminado componente de la realidad econdmica,
politica o social; se juzga aplicando criterios de valoracién y se proyecta una
actuacidén correctiva. Segun Macias, Gandara procede de manera empirica
en los Apuntes... que responden a un interés por identificar y analizar las
causas y “concausas’ de la decadencia espafiola:

Al analizar las dos “causas” principales de la decadencia, Gandara hace un
repaso prolijo de la situacién econdémica del pais: Agricultura, comercio,
Indias, etc., y pide, como Campillo, el establecimiento de un “nuevo sistema
econémico”. La obra tiene por ello un marcado cardcter empirico,
particularmente en lo concerniente al comercio americano. (Ibid., XLIV y LI-
LII).
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Segun la doctora Macias:

La obra de Gandara estd recorrida por ideas que proceden de todos los
sistemas filoséficos desarrollados hasta el siglo XVIIL... encontramos la
presencia de los clasicos, la influencia escolastica, la corriente iusnaturalista,
la doctrina del progreso, el racionalismo y el empirismo inglés (Ibid., CV).

En su modo de proceder Gandara se conduce, efectivamente, como un
empirista, no exento de racionalismo. Sus Apuntes..., plagados de
constataciones histéricas y empiricas, describen con detalle la realidad
econdémica de Espaifia. Conocia el pensamiento politico y arbitrista espafiol
lleno de “plumas bien cortadas y doctas” que advierten de los males de
Espafia (Ibid., § 46, 81-85). Buen conocedor también de la bibliografia
especializada europea, pues cita y tiene en su biblioteca, junto a las obras
de Melén, Montesquieu, Voltaire y Vauban, obras de Locke, Condillac,
Cantillon, Quesnay y otros. De ahi el sincretismo de filosofia politica y
econdmica, que se detecta en su obra (Ibid., LII).

En Espaiia es un representante de la recepcién del empirismo liberal de
John Locke y del sensismo de Etienne Bonnot de Condillac. La vinculacién le
viene de la lectura de sus obras mas representativas: de Locke el Ensayo
sobre el entendimiento humano (1689) y de Condillac el Tratado de las
sensaciones (1754), de Condillac. Gandara defiende con brillantez que el
conocimiento brota de las sensaciones (Ibid., CVIII). La “Filosofia
experimental” o “empirismo”, de la cual Gandara sélo nos da el titulo, es
una filosofia surgida en el siglo XVII, y notable en el XVIII, que dio lugar a
los intentos mas influyentes para que se consolidara el empleo del método
empirico en la adquisicién de conocimiento (Suarez Ruiz: 2022). Es una
filosofia que consiste, pues, en un nuevo modo de abordar los problemas
filosoficos, que implica razonar a partir de hechos observables respetando
un método especifico. Los métodos tradicionales de analisis filoséfico se
sustituyen por la metodologia emergente del “naturalismo filoséfico”. Esta
actitud filoséfica ilustrada se basa mas en la observacién y experimentacion,
que en criterios de autoridad y tradicién.

Sin el uso de metodologias empirico-experimentales el conocimiento de la
realidad es muy limitado. El rétulo “Filosofia experimental” dice, pues,
relacién a una “revolucién metodolégica”, a un “giro experimental”, a una
nueva forma de hacer filosofia, con metodologia mas sistematica y empirica.
Representa un precedente de la “filosofia experimental contemporanea”:

La experiencia debe ser “disciplinada”, es decir, debe ser el resultado de un
proceso sistematico, riguroso y orientado por un método, en definitiva, un
proceso racionalmente fundamentado y guiado (Suarez Ruiz: 2022, 183).

1. “Proyectismo” y repercusiones

Los Apuntes contienen o exponen un ‘“proyecto” de renovacion
econodmica, politica, juridica y cultural, que les incluye dentro de un género
discursivo, propio del siglo XVIII, denominado “Proyectismo”. Consiste en
una forma de acotar, plantear y proyectar la solucién de los problemas
propios de Espafia. En este sentido, el proyecto es un producto propio de la
filosofia racionalista-empirista, en el que se muestra un pensamiento
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reformador, propositivo y critico de claras tendencias modernizadoras, que
Gandara comparte (Mufioz Pérez: 1955, 174; Gandara: 1988, XLI).

Surgié en Espatfia con la llegada de la monarquia ilustrada de los Borbones.
La intencién ultima de los proyectos era modificar o eliminar situaciones
“decadentes” mediante las decisiones de la Monarquia y de un Gobierno
ilustrados. El XVIII fue un siglo riquisimo en proyectos con la idea de frenar
la decadencia mediante estrategias ilustradas, buscando niveles razonables
de prosperidad y felicidad, como ideales politicos (Cf. LM 106).

El profesor Mufioz Pérez, que ha estudiado los cerca de trescientos
proyectos, que abarcan todo el siglo XVIII, honra la memoria de nuestro
abate afirmando que “se puede citar “entre los destacados el de Miguel
Antonio de la Gandara: Apuntes sobre el bien y el mal de Espafia, de 1759”
(Mufioz Pérez: 1955, 189). Son la obra que le lleva a figurar en un alto nivel
dentro del género discursivo definido como “Proyectismo”.

En lo referente a la repercusién que tuvieron los Apuntes... de Gandara, se
pueden diferenciar entre la repercusién coetanea y su influencia en el
modelo liberal, para la reconstruccién de una Espafia constitucional, tras la
guerra de la Independencia.

En efecto, influye inmediatamente en reformistas de la época, como
Ensenada, Campomanes, Olavide y Jovellanos. Baste recordar el plan de
unificacién y racionalizacién de los impuestos proyectado por el Marqués de
la Ensenada; los planes de renovacion de la Universidad de Sevilla y de
repoblacién rural propuestos por Olavide. Como confirma Jesus Lazaro, su
importancia “es la de un precursor respecto de Jovellanos, pudiendo
considerarse los Apuntes como un tratado de gran dignidad y aguda visién
dentro del pensamiento ilustrado” (Lazaro: 1985, 63-64). Resulta asi que los
Apuntes... han situado a Gandara en todos los listados de economistas
espaiioles de la segunda mitad del siglo XVIII, por ejemplo, en la “Biblioteca
de los economistas espafioles de los siglos XVI, XVII y XVIII”, de Manuel
Colmeiro (1880, 80).

Los Apuntes reaparecen con ocasién de la invasién napolednica y la
consecuente Guerra de la Independencia. La primera edicién impresa
completa es de Lyon, del afio 1804. Y se vuelve a imprimir cuando se intenta
reconstruir una Espafia constitucional tras la Guerra de la Independencia. En
la edicién de 1811 se adjunta un “aviso a los lectores” en que se denuncia
que la tirania ministerial habia tenido sepultado este precioso manuscrito,
recelando sin duda de que su claridad y su luz podian disipar y desvanecer
las sombrias nubes del Gabinete, que no solo son el mejor apoyo de su
ambicién y de su crédito ilusorio, son también el verdadero disolvente de la
felicidad y de la constitucién politica de un Estado. De su autor se dice que,
siendo un gran politico, segun toda la extensiéon de este nombre y de las
luces del siglo, y deseando elevar la Nacién al mas alto grado de grandeza
posible, trazé un excelente plan, aprovechando sus conocimientos de la
estadistica general, de la economia y de la ciencia de comercio de los
pueblos mas cultos; puso en claro y descubrid las verdaderas fuentes de la
prosperidad nacional y el verdadero sistema que hubiera podido dar a
Espaifia la supremacia de los pueblos del continente europeo. En 1813 se
hizo otra edicién en Villanueva y Geltrd, en la que se incluye la supuesta
carta de “Aniceto a Candido”, de la edicién de 1804, en la que se alude a
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diversos manuscritos, y un “Aviso a los lectores”, en el que se alude a la
“tirania ministerial” y se alaba esta obra de Gandara. Se repiten los elogios
al autor hechos en la edicién de 1811. En la edicién de 1820 se califican los
Apuntes... de “obra emprendida con calor e infinitos desvelos” y califica a
su autor Gandara de ‘“sabio”. Los editores afirman que ve la luz para
corregir la infelicidad y miseria introducida por la ocupacién napolednica.

Antes de aludir a la suerte de Gandara en la historiografia del siglo XX, es
inevitable recordar que Marcelino Menéndez Pelayo cita al abate Gdndara
en el Tomo V de Heterodoxos...: “montafiés y conocido por sus Apuntes
sobre el bien y el mal de Espana”. Sus adversarios, escribe Menéndez
Pelayo, tuvieron la barbara satisfaccién de dejar morir a Gandara en la
ciudadela de Pamplona. Su significacién actual la ha puesto de manifiesto
Jacinta Macias Delgado, en su edicién de los Apuntes..., con un estudio
preliminar, en el que presenta la personalidad y alcance de la obra de
Gandara en todo su esplendor y amplitud (Gandara: 1988). A esto se suman
los numerosos articulos en los que se estudia el pensamiento politico y
econémico de Gandara, aludiendo normalmente a su sustrato filoséfico; por
ejemplo el reciente de Francisco Sanchez-Blanco, Gdndara, o la opcion
politica descartada (2024). También ha tenido sus comentarios criticos. En
este punto destaca especialmente la critica de Antonio Elorza Dominguez
(1968), para quien el alcance politico concreto de los Apuntes... es muy
escaso. Entiende que su teoria del pacto social apenas contradice ni supera
el despotismo ilustrado y resalta sus contradicciones.
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El Congreso Internacional,
“La Escuela de Salamanca: pasado, presente y futuro”
The International Congress,
“The School of Salamanca: past, present and future”

Pablo Nicolas Sanchez!
Universidad de Salamanca

“Vivir quiero conmigo,

gozar quiero del bien que debo al cielo,
a solas, sin testigo,

libre de amor, de celo,

de odio, de esperanzas, de recelo”.

Estos célebres versos de la Oda a la vida retirada de fray Luis de Ledn
evocan una de las imadgenes mas recurrentes del quehacer intelectual: la del
estudio recogido, discreto y austero, al amparo del claustro y apartado del
ruido del mundo. Sin embargo, la historia del pensamiento ensefia que ese
retiro, aun siendo condicién necesaria para la reflexién rigurosa, solo
alcanza su plenitud en el didlogo, en la controversia y en la apertura a la
comunidad académica. Justamente ahi, en esa dialéctica fecunda entre el
recogimiento investigativo y la publicidad de los resultados, entre la
elocuencia del silencio y el fruto de la palabra, es donde encuentra su clave
de béveda el Congreso Internacional “La Escuela de Salamanca: pasado,
presente y futuro”, celebrado en Salamanca del 9 al 13 de febrero de 2026,
en el marco del V Centenario de la llegada de Francisco de Vitoria a la
Catedra de Prima de Teologia en 1526.

! Este trabajo se inscribe en el marco del proyecto de investigacién “La proyeccién politica
del concepto de guerra justa en la Escuela de Salamanca: de Vitoria a Bafiez” (PID2024-
159428NB-C22, 2025-2028), desarrollado en el Departamento de Filosofia, Légica y Estética
de la Facultad de Filosofia de la Universidad de Salamanca y financiado por el Ministerio de
Ciencia, Innovacién y Universidades de Espaiia, cuyos investigadores principales son Maria
Martin Gémez y David Jiménez Castafio. El autor pertenece asimismo al Grupo de
Investigacion Reconocido por la Universidad de Salamanca, Ser, Conocimiento, Cultura y
Ecologia, cuyo investigador responsable es Luciano Espinosa Rubio. Y es Becario doctoral
de la Fundacién de Promocién de la investigacién Oriol-Urquijo.
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Como un fresco barroco donde la luz de la razén hiende las sombras del
error, el encuentro no fue, o no se limitd a ser, una exégesis archivistica.
Fue, ante todo, una disputatio viva: la puesta en comun, con alta disciplina
intelectual, de una tradicién que, precisamente por serlo, en lugar de
venerarse como inveterado objeto de memoria, opera como criterio
hermenéutico del presente, abriéndonos camino hacia lo venidero. Para
expresarlo con mayor precisién conviene acudir a la raiz latina del término:
en el léxico juridico romano, la fraditio no designa un depédsito inerte ni una
transferencia producida por el solo gesto del tradens, sino que exige el acto
correlativo del accipiens, cuya recepcién efectiva, sostenida por el animus
accipiendi, comporta acogimiento, custodia y salvaguarda de lo recibido.
Asi entendida, la tradicién salmantina deja de ser mera conmemoracion para
convertirse en problema, método y horizonte de discusién intelectual. Y es
ahi donde radica, en ultimo término, la légica —incluso la dinamica
subyacente— del encuentro: en la conciliaciéon del pasado con el presente y
con el futuro, de lo que fue con lo que es y de lo que es con lo que debe ser,
a pesar de la incertidumbre de lo que sera.

Desde el punto de vista organizativo, la cita fue propiciada por la sinergia
institucional entre la Universidad de Salamanca, la Universidad Pontificia de
Salamanca y la Pontificia Facultad de Teologia San Esteban, y conté con la
colaboracién de la Junta de Castilla y Leén, del Ayuntamiento de Salamanca,
de la Diputaciéon de Salamanca, de la Fundacién Tatiana, de la Fundacién
Ignacio Larramendi, del Ministerio de Ciencia, Innovacién y Universidades
del Gobierno de Espafia y de la Catedral de Salamanca. El congreso se
articuld, ademas, en torno a dos proyectos de investigacién coordinados
desde las universidades salmantinas. En el ambito de la Universidad de
Salamanca, se inscribe en el proyecto “La proyeccién politica del concepto
de guerra justa en la Escuela de Salamanca: de Vitoria a Bafiez” (PID2024-
159428NB-C22, 2025-2028), desarrollado en el Departamento de Filosofia,
Loégica y Estética de la Facultad de Filosofia. En paralelo, en la Universidad
Pontificia de Salamanca, quedo vinculado al proyecto “La antropologia de la
Escuela de Salamanca de Vitoria a Bafiez, sobre persona, libertad y
dignidad; estudio de su proyeccién en teoria econdémica” (PID2024-
159428NB-C21, 2025-2028), impulsado por el Instituto de Historia y Ciencias
Eclesiasticas Fray Luis de Ledn y el Instituto de Pensamiento Iberoamericano
de la Facultad de Ciencias Humanas y Sociales. Ambos proyectos
proporcionan el marco académico que prolonga, proyecta y ordena, mas
alla de la celebracién del encuentro, las cuestiones debatidas en él, al
tiempo que ponen de manifiesto la vitalidad actual de los estudios sobre la
Segunda Escolastica.

En cuanto al disefio de sedes, los dos primeros dias transcurrieron en las
Escuelas Mayores del Edificio Histérico de la Universidad de Salamanca.
Alli, donde ensefiaron Vitoria y otros maestros, el pasado se erigid en suelo,
presencia y medida de todas las intervenciones. Los dos dias siguientes se
celebraron en la Universidad Pontificia de Salamanca, y el traslado de una
sede a otra subrayd la interdisciplinariedad —sobre el telén de fondo de la
teologia— que siempre ha caracterizado a la tradicién salmantina. El ultimo
dia condujo a ponentes y organizadores al convento de San Esteban, centro
neurdlgico de la Escuela y espacio de singular densidad dominicana,
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doctrinal y espiritual, donde el congreso quedé clausurado de manera
sobria, aunque no sin una llamada explicita a la continuidad.

La inauguracion, celebrada en el Aula Miguel de Unamuno el lunes 9 de
febrero a las 9:30, supo evitar dos riesgos: de un lado, la solemnidad vacia
de contenido; de otro, el tono celebratorio indiscriminado. Intervinieron D.
Juan Manuel Corchado, rector de la Universidad de Salamanca; D. Santiago
Garcia-Jalon, rector de la Universidad Pontificia de Salamanca; D. Javier
Carballo, O.P., provincial de los Dominicos en Hispania; D® Maria del
Carmen Seguin, en representacién del Ayuntamiento de Salamanca; D. Jesus
Zamora Rodriguez, de la Fundacién Tatiana, y D®. Carmen H. Larramendi, de
la Fundacién Ignacio Larramendi. Al término de la sesiéon inaugural, los
estudiantes del Proyecto «La Escuela de Salamanca y el nacimiento de los
derechos humanosy, del Servicio de Asuntos Sociales de la Universidad de
Salamanca, ofrecieron una lectura dramatizada de textos escolasticos para
recordar algo que en demasiadas ocasiones queda relegado al ostracismo
en congresos de alta especializaciéon: que la escuela, como la propia
comunidad académica, se sostiene por transmisién y no solo por
produccidn, por docencia ademas de por investigacion.

Unos minutos después, la mesa inaugural cumplié una funcién basilar
dentro de la arquitectura del encuentro: definir sin clausurar. Los ponentes,
con notable agudeza y tras una ingente revisién bibliografica, trataron de
determinar qué se pretende decir cuando se pronuncia “Escuela de
Salamanca’: cudles son los limites formales y materiales de la expresién, y
como se relaciona, en este contexto, el signo con el objeto significado.
Moderada por D?®. Izaskun Alvarez Cuartero, reunié cuatro enfoques
coordinados: el de D. Mauro Mantovani, con “La Escuela de Salamanca como
una escuela teoldgica”; el de D® Simona Langella, con “La Escuela de
Salamanca como una escuela filoséfica y humanista”; el de D. Ledén Maria
Goémez Rivas, con “La Escuela de Salamanca como una escuela econémica’’;
y el de D?® Encarnacién Fernandez Ruiz-Galvez, con “La Escuela de
Salamanca como una escuela juridica”.

En ese marco, la intervencién de Mantovani destacé particularmente, no
por demérito de los demdas ponentes, sino porque arrojé luz sobre las
cuestiones por ellos planteadas. En un tiempo propenso a leer la Segunda
Escolastica como cantera de conceptos secularizables, seculares o incluso
secularizantes, su exposicién devolvié el centro gravitatorio a su lugar
original: el nucleo generativo de la tradicién salmantina —o, si se prefiere,
de la escuela espafiola de derecho natural, por atenernos a las conclusiones
sugeridas por el resto de la mesa— es una racionalidad teoldgica con
pretension cientifica propia. Dicho de otro modo: la de Salamanca ha de
entenderse ante todo como una escuela cuyo saber rector es el
conocimiento teolégico; y este, por la amplitud del objeto que pretende
inteligir, se ve impelido a pensar las realidades humanas, individuales y
sociales —la ley, el derecho, el ius gentium, la conquista, la conciencia, la
politica o la economia— desde un prisma en el que razén y revelacién, sin
confundirse, permanecen indisociablemente imbricadas. Esa advertencia,
lejos de clausurar el didlogo interdisciplinar o de encerrar a la Escuela en
categorias confesionales, disciplina el régimen de lectura de la filosofia
escolastica: la sustrae tanto al arqueologismo erudito como a las
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secularizaciones infundadas, y neutraliza, al mismo tiempo, el falso dilema
entre rigor conceptual y densidad teoldgica. Precisamente por eso, ese
transito desde un centro especulativo hacia lo practico, entendido como
irradiaciéon ordenada del saber, constituye una de las notas con que algunos
historiadores han caracterizado, en distintos momentos, cierto estilo
intelectual hispanico: una vocacién de universalidad que no se satisface con
la abstraccidén autosuficiente, sino que contrasta sus categorias en el
contacto con lo histérico, lo juridico, lo politico y lo econémico. Releida en
clave salmantina, esa idea cobra un perfil mas preciso: se trata de una teoria
lo bastante robusta como para someterse, sin descomponerse, a la prueba
de lo real.

Aqui el congreso reveld, por cierto, implicaciones meta-académicas
imposibles de ignorar. Y es que en un momento en que reaparece, con
nuevos ropajes —como se ha sefialado en otros numeros de esta revista—, la
discusién sobre qué significa pensar en espaifiol, heredera lejana de viejas
polémicas acerca de la posibilidad y la fisonomia de wuna ciencia
propiamente espafiola, resulta elocuente una actitud cada vez mas
frecuente: zanjar la cuestién con sardonia, como si bastara con conceder que
se piensa bien, siempre que se piense en otra lengua. Esa salida, simpatica
en apariencia, encubre un problema real: no solo qué idioma usamos para
circular internacionalmente, sino qué tipo de pensamiento se vuelve posible
cuando la investigacién se ajusta de manera casi automatica a los moldes
retéricos, categoriales y evaluativos que dominan en el ecosistema
angléfono. La Escuela de Salamanca ofrece aqui un contrapunto
especialmente fértil, ajeno a cualquier chauvinismo lingiiistico y asentado,
mas bien, en una determinada forma de universalidad intelectual. La suya se
fragué en el horizonte de una universidad latina y, a la vez, en una
arquitectura conceptual capaz de desbordar ese marco sin quebrarse,
prolongandose en mediaciones vernaculas y en una conversacion europea
efectiva. Ese es el motivo por el que resultaron tan fructiferas las
intervenciones de ponentes extranjeros, pronunciadas en inglés, pero
también atravesadas por tradiciones intelectuales y nacionales diversas,
pues pusieron de manifiesto que la proyeccién internacional de un
pensamiento depende de su capacidad para hacerse oir en varias lenguas
sin perder entidad ni voz propia. Salamanca ensefia, en este punto, que la
lengua no es un mero vehiculo neutro: es también una disciplina del juicio.
Mantener vivo ese aprendizaje hoy no exige renunciar al inglés como lingua
franca cientifica; exige evitar que el inglés funcione como sucedaneo del
pensamiento. En este orden de cosas, el congreso hizo las veces de
recordatorio practico de una tarea: sostener una investigacién capaz de
hablar en varios registros sin disolver su voz propia, consciente de que la
proyeccién internacional comienza por la precisién conceptual y por la
responsabilidad intelectual en la lengua en que uno piensa.

Desde ese arranque, la convocatoria, ya a partir del lunes por la tarde,
avanzo sin dispersién por la triple clave de pasado, presente y futuro. No es
casual que ese primer despliegue tematico se organizara en dos mesas
dedicadas a Francisco de Vitoria y una tercera centrada en Domingo de
Soto: el pasado comparecié ahi como genealogia conceptual, y su eje
vertebrador fue Vitoria, quien, releido con minuciosidad, revela su elemento
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cardinal mas exigente: el ius gentium entendido como gramatica de una
comunidad humana que desborda al Estado sin disolverlo y como tentativa
de pensar lo comun al margen de coartadas imperiales, o incluso
imperialistas. En torno a esa matriz se articularon intervenciones que, desde
perspectivas diversas, hicieron converger tres vectores de fondo: la
densidad ontolégico-ética del derecho natural, en la ponencia de D. Jean-
Paul Coujou; el estatuto critico de la autoridad teoldégica como criterio de
discernimiento con alcance epistémico, a propdsito, entre otras, de la
releccién De magia, en la lectura de D. Francisco Castilla Urbano; y la
antropologia de la persona como fundamento de toda normatividad, en la
intervencion de D®. Maria Idoya Zorroza. Junto a la referencia a la influencia
de Vitoria en la convocatoria de la Controversia de Valladolid (1550-1551),
expuesta por D. Carlos Belloso, la segunda mesa plantedé cuestiones de
marcada actualidad —el ius post bellum, por D?. Lisa Tragbar; la posibilidad
de un bien comun global, por D. Javier Crevillén Abril; y la ética de la
migracién, por D. Anténio Lemos— y fij6 asi un criterio de lectura que
conviene destacar: actualizar a Vitoria no consiste en domesticarlo o
amoldarlo a las categorias presentes, sino en dejar que sus distinciones
ordenen nuestra forma de preguntar. De ahi salié una imagen mas sobria y,
por eso mismo, mas incisiva del maestro salmantino: menos disponible para
las apropiaciones contemporaneas y mas capaz de ponerlas en entredicho.

En la misma linea de fidelidad a la complejidad, el congreso abordé el
pensamiento de Domingo de Soto. Soto aparecié como figura liminal: en él,
la atencioén a lo fisico y a lo moral responde a una misma conviccién acerca
de la inteligibilidad del orden creado, de la natura naturata. Por este motivo,
la recuperacién de su pensamiento cientifico, junto con los debates
metodoldgicos sobre autoridad y método en el interior de la escolastica,
cobraron un alcance que rebasa el mero interés historiografico. La Escuela
se dejb ver asi, con especial nitidez, como una forma de racionalidad cuya
amplitud excluye toda tentacién diletante: una inteligencia capaz de alojar
cuestiones cientificas, metafisicas y metodoldgicas sin perder cohesion
interna. Esa amplitud se impuso, ademds, como correctivo frente a las
lecturas reduccionistas que identifican Salamanca con un solo ambito de
elaboracién teodrica.

La jornada concluyé con “La musica de la Escuela”, concierto de érgano en
la Catedral de Salamanca a cargo de Sixto José Castro, O.P., de la
Universidad de Valladolid. Con él, el congreso alcanzé uno de sus
momentos de mayor espesor significativo. En un encuentro atravesado por
la pregunta acerca de la articulacién entre ratio y fides, la musica en el
espacio catedralicio vino a remarcar una evidencia histérica: el pensamiento
salmantino crecié en una cultura en la que lo liturgico, lo estético y lo
teoldgico formaban parte de un mismo aprendizaje y de una misma
comprension del mundo, en una universidad que respiraba al compas de la
ciudad y de la fe. La razén aparecia asi como una facultad capaz de
reconocer y acoger la armonia de lo real desde esa misma raigambre.

El martes 10 de febrero, todavia en el Edificio Histérico de la Universidad
de Salamanca, el congreso se introdujo en su segundo eje: el presente. Ese
presente se articulé en dos movimientos:
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El primero fue el de la reactivacién: la Escuela reaparece hoy alli donde las
categorias modernas empiezan a mostrar sus fisuras e insuficiencias. Las
discusiones sobre lex naturalis e ius naturale, sobre justicia distributiva,
sobre “entidades morales” y sobre la arquitectura institucional de la
normatividad sefialaron una exigencia insoslayable: el debate
contemporaneo sobre reglas, derechos y legitimidad necesita repensar las
condiciones de posibilidad de lo normativo, y no limitarse a sus efectos. Ahi
la mediacién institucional se impuso como una cuestiéon central. Pensar
instituciones, en esta tradicion, dista mucho de describir meros hechos
sociales: exige reconocer formas de realidad moral que sostienen la
convivencia y articulan el transito entre conciencia y orden publico.

El segundo movimiento fue el de la relectura: la herencia salmantina se
convocoé como espejo critico de nuestras propias categorias. Bajo ese prisma
afloraron una y otra vez nociones como soberania, razén de Estado,
derechos, mercado y conciencia, abordadas no como etiquetas clausuradas,
sino como conceptos que exigen examen. Varias intervenciones pusieron de
manifiesto hasta qué punto el legado salmantino sigue actuando como foco
de inteligibilidad para problemas que retornan bajo formas histéricas
diversas: la teoria general del contrato, estrechamente vinculada a los
manuales de confesores y al examen moral de la avaricia, y verdadero
origen de buena parte de la articulacion —sobre todo material— de los
cédigos modernos (D. Carlos de Cores Helguera); la difusién politica de
clertos motivos suarecianos —entre ellos, el tiranicidio en Inglaterra— a
través de Samuel Rutherford y Mary Astell (D. Francisco T. Baciero Ruiz); el
alcance moral del probabilismo en tradiciones posteriores, en dialogo con
su recepcion moderna en J. M. Keynes (D. Pablo Méndez Polo); o la tensién
entre ley natural y tacitismo como gramatica de la razén de Estado (D. Pablo
Javier Rodriguez Rodriguez). La nota mas valiosa de este bloque estuvo en su
tono: predominé en €l un genuino trabajo de mediacién conceptual, ajeno
tanto a la devocioén legitimadora como a la impugnacién refleja.

A este respecto, el bloque suareciano ocupdé una posicién de enlace
particularmente estratégica. Suarez aparecié menos como epilogo que como
despliegue barroco de la modernidad. Las sesiones dedicadas al Doctor
Eximio hicieron patente la complejidad del concepto de ley, precisamente
por su inscripcion en distintos niveles de formalidad (D. José Antonio Sendin
Mateos). Esa equivocidad permitié situar con mayor precisién una transicién
de gran calado en la historia del pensamiento juridico y politico. Lo que ahi
se ventilaba no era una mera cuestiéon terminoldgica, sino una modificacién
relevante en el modo de pensar la imbricacién entre norma, autoridad y
conciencia, tal como mostraron también las intervenciones de D. Leopoldo
José Prieto y D. Jaime Pereira Maroto.

Junto a ese trabajo conceptual, el martes ofrecié asimismo otro tipo de
reflexiones, también de notable interés: la dimensién humanistica y
hermenéutica de la Escuela. Las sesiones dedicadas a humanismo, a fray
Luis y a la lectura de la Escritura mostraron un aspecto axial para la
intelecciéon del conjunto (D. José Antonio Fernandez Lopez; D. Héctor Javier
Garcia Fuentes; D. Santiago Orrego Sanchez; D. Iakov Podolnyi; D. Ignacio
Verdu). Salamanca no es solo doctrina sobre la ley o sobre el derecho de
gentes; es también forma de lectura, régimen interpretativo de textos y de
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mundo. Este aspecto, a veces relegado en aproximaciones mas juridicas,
aparecié como componente esencial del estilo intelectual que el congreso
queria recuperar.

La tarde del martes incluyd, por ultimo, una visita guiada al Edificio
Histérico y a la Biblioteca Histérica de la Universidad de Salamanca, seguida
de una cena conjunta en el Colegio Arzobispo Fonseca. Ese segundo
momento, menos formal, tuvo una funcién intelectual: consolidé la atmodsfera
de debate plural y templado que el congreso habia sostenido desde el
comienzo. En la cena se hizo explicito un proyecto que atravesé tacitamente
el encuentro y que conviene retener como férmula: crear “Escuela de la
Escuela de Salamanca”. La idea, apuntada con reiteracion por D®. Maria
Martin, organizadora del congreso, exige algo mas que el simple estudio de
un objeto. Propone reproducir un ethos o modo de trabajo intelectual: una
forma de deliberacién, una responsabilidad universitaria compartida y una
practica de la controversia gobernada por la paciencia conceptual, el
cuidado filolégico y la seriedad argumentativa.

El miércoles 11 de febrero, ya en la Universidad Pontificia de Salamanca, el
programa desplegd con especial fuerza el vector atlantico y el cauce
histérico-politico de la tradicién: la mesa dedicada a Bartolomé de las Casas
abordo, entre otras lineas, la constelacién Vitoria—Las Casas—Suarez en torno
a soberania popular, consentimiento y derecho de resistencia (D. Mariano
Delgado), asi como la cuestién de la fides implicita en Vitoria y Soto
proyectada sobre autores y controversias americanas (D. Michael Schulz),
ademas de la confluencia Vitoria-Las Casas en la conquista de los derechos
naturales y el derecho de gentes (D. Juan Manuel Bautista), el método
pacifico de evangelizar (D. Gabriel Guilherme Frigo) y la critica del poder
imperial desde una sensibilidad veterotestamentaria (D®. Valeria Lépez
Vela). La mesa de “Otros pensadores” ensanché el campo hacia la
evangelizacién franciscana y su ethos salmantino (D® Juana Sanchez-Gey
Venegas), la recepcién en las crénicas de Indias (D® Tamara Bartl), la
proyeccién especulativa en el Virreinato del Peru a través de la catedra de
Duns Scoto (D. Jorge Alejandro Oliva Navarro) y la filosofia natural en clave
aristotélico-tomista (D. José Manuel Cuéllar). Y la mesa sobre la formaciéon
del derecho de gentes y del derecho internacional examiné recepciones
tempranas de la Relectio de Indis (D. José Luis Egio), lecturas institucionales
en el Institut de Droit International (D. Pedro Luis Herraiz), debates sobre
politica internacional en el siglo XX espafiol (D®. Eugenia Torijano Pérez) y la
disputa en torno al derecho de conquista en la Corona (D. Alexander
Marey).

Por la tarde, el congreso volvié al nucleo de su primera promesa con una
mesa especificamente centrada en aplicaciones del concepto de guerra
justa, en la que se cruzaron Soto, Cano, Vitoria, Alonso de la Veracruz y el
propio fray Luis como nombres propios de una misma pregunta por la
justicia en condiciones limite (D. David Jiménez; D®. Maria Martin Gémez; D.
Jorge Valle Alvarez; D. Vicente Vivas Gonzalez; D. Daniel Ocampo Frutos); y
se completé el dia con sesiones en linea sobre recepcidn, restitucién,
traduccién e interpretacion (D. Rafael Ramis; D® Celia Nonata da Silva; D.
Juan Pablo Pampillo Balifio; D. Ramiro Podetti Lezcano; D. Sebastian
Contreras; D® Martha Atzin Bahena; D. Gibran Bautista y Lugo; D. Jesus
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Antona; D°. Gerta Payas; D°. Lydia Fossa), ademas de una visita guiada por el
Edificio Histérico de la Universidad Pontificia de Salamanca.

El jueves 12 de febrero, la clave de futuro se concentré en una idea
metodolégicamente trascendental: la continuidad de la Escuela depende,
hoy, de la continuidad del acceso a los servicios cibernéticos. La mesa «La
Escuela de Salamanca: una visién digital» funcioné como laboratorio de
epistemologia material: el trabajo con metadatos, visibilidad y accesibilidad
no es un capitulo técnico, sino un modo de ordenar el archivo para que el
archivo pueda ser verdadero espacio de conversacion y lectura (D. Xavier
Agenjo; D°. Lola Hernando de Larramendi; D®. Patricia Juez; D Cindy Rico
Carmona; D® Christiane Birr; D®. Polina Solonets).

En esa misma mafiana, la mesa de «Jesuitas» reintrodujo, con provecho, el
problema de la proyeccién: bienes comunes en Francisco de Vitoria y en
pensadores jesuitas (D. Juan Antonio Senent de Frutos), controversias
internas sobre votos temporales en Bafiez (D. David Torrijos), y el suarismo
como escuela y como irradiacién doctrinal (D. Angel Poncela), junto a dos
desplazamientos reveladores hacia la globalidad histérica de la Compaiiia,
desde los informes sobre América del Sur (D. Marcio Ronaldo Santos
Fernandes) hasta el descubrimiento de Japén (D®. Sara Maria Arias Gémez).
Y la mesa dedicada a Alonso de la Veracruz y al pensamiento novohispano
mostré el modo especificamente salmantino de ser universal: humanismo
exportado como método y escuela (D. Ambrosio Velasco), légica como
herramienta de refutacién (D. José Luis Caballero), sincretismo intelectual
como figura histérica de mediacién (D®. Luz Maria Alvarez) y, en
contrapunto, una vuelta a la antropologia filoséfica de Vitoria como hilo de
continuidad (D. Pablo Santiago Furlotti).

Tras la pausa, el programa se ordendé con una légica muy elocuente:
mientras proseguia el trabajo filolégico en la Mesa 25 de “Traduccién e
interpretacién”, la Mesa 26, dedicada a Francisco Suarez, reunié cuatro
intervenciones que mostraron, desde angulos distintos, la productividad
contemporanea del Doctor Eximio: D® Asuncién Sanchez Manzano examiné
la autoridad de Suarez y de Leonardo Lessio en una invectiva cientifica a
propésito de la formacion del embrién humano; D. Luis Carlos Amezua
Amezia abordé el derecho de necesidad desde una lectura suareciana del
bien comun; D. Simone Guidi puso en didlogo a Domingo Bafiez y a
Francisco Suarez en torno a las potencias apetitivas; y D. Pablo Nicolas
Sanchez tratd el concepto de ley en Suarez, subrayando su funcién axial en
la aporia de fondo de la filosofia juridica occidental. Simultaneamente, la
Mesa 27 del GIR ‘“Historia de los derechos humanos”, HDH, titulada “De la
‘guerra justa’ a la ‘paz duradera’. Teoria y praxis de la evolucién de un
derecho aun no reconocido”, desplazé el foco hacia el presente mas
inmediato sin diluir el rigor histérico: desde el problema de las minorias en
Ucrania (D. Ricardo Martin de la Guardia y D. César Garcia Andrés) hasta la
violencia contra los derechos civiles en Estados Unidos como soporte de la
segregacién (D. Juan Andrés Garcia), pasando por migraciones vy
humanismo (D. Pedro Garrido Rodriguez), la dimensién ética de la paz
duradera en relacién con discriminacién y violencia contra personas LGBTI
(D. José Antonio Frias) y el transito del derecho natural a la justicia climatica
como marco de responsabilidades comunes pero diferenciadas (D. José
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Maria Enriquez). En conjunto, ese tramo matutino dejé ver con claridad una
pauta caracteristica del congreso: hacer convivir la densidad, para nada
anquilosada, de la tradicién, con los problemas-limite del presente, no por
yuxtaposicién, sino por contraste metddico y continuidad tematica.

El viernes 13 de febrero, ya en el Convento de San Esteban, la maifiana
preparo la clausura con tres mesas que, cada una a su modo, retomaron la
tesis general del congreso: que la Escuela se entiende en su unicidad
teoléogica y no de manera compartimental. La mesa de “Teologia”,
moderada por el Rvdo. P. Ricardo de Luis, O.P., insisti6 en método,
conciencia y proyeccién romana (D. Gian Pietro Soliani; D. Bernardo Sastre
Zamora; D® Maria Esther Gémez de Pedro; D. Leén M. Gémez Rivas y D. José
Carlos Martin de la Hoz; D. Lucas Pablo Prieto). La mesa de
“Interpretaciones de la Escuela”, moderada por el Rvdo. P. Rodrigo Hidalgo,
O.P., abord¢6 lecturas dialécticas, imperio, leyenda negra, doctrina social,
racismo e inmigracién (D® Sareh Moghimi; D. Lucas Albor Estalayo; D®.
Aranzazu Ogarrio y D. Ifiigo Ongay de Felipe; D. Santiago Leyra-Curia; D.
Daniel Marin Arribas). Y la mesa del GIR “Historia de los derechos
humanos”, moderada por el Rvdo. P. Rubén Omar Lucero, O.P., abordé la
guerra justa como problema actual, en continuidad con el hilo conductor de
toda la semana y con los proyectos de investigacién organizadores del
congreso.

La mesa de clausura, por fin, coroné con precision la articulacién pasado-
presente—futuro, anunciada en el titulo del encuentro, dado que, dedicada a
la significacion de la Escuela, funciond como sintesis de todo lo expuesto: el
debate actual sobre el concepto mismo de “Escuela de Salamanca” (D. Juan
Belda Plans), la articulacién entre razén y fe en Francisco de Vitoria (D.
Ricardo de Luis), la proyeccién novohispana de la tradicién (D®. Virginia
Aspe) v la conciencia de escuela en Domingo Bafiez (D. José Angel Garcia
Cuadrado). A la luz de todo ello, el subrayado final del Rvdo. P. Manuel
Angel Martinez, O.P., enlazado con la invitaciéon a “crear Escuela” de D.*
Maria Martin, aporté una distincién tedrica particularmente util para evitar
confusiones. Teologia y filosofia pueden encontrarse materialmente en
multiples cuestiones —ley, justicia, persona, bien comun—, pero divergen
formalmente: la teologia se determina por la razén de lo revelado en cuanto
tal; la filosofia procede segun la razén natural. Esa distincién ayuda a
entender por qué Salamanca pudo pensar con tanta finura cuestiones
mundanas sin perder su centro teolégico, y por qué esas mismas cuestiones
pueden hoy ser investigadas filoséficamente sin quedar encerradas en
confesionalismo alguno.

Si hubiera que condensar lo esencial sin traicionar la riqueza del
encuentro, cabria decirlo asi: el congreso mostré que la Escuela de
Salamanca sigue siendo una forma exigente de pensar la universalidad sin
imperialismo, la normatividad sin reducirla a coaccién, la economia sin
cinismo y la dignidad sin retérica. En el quinto centenario del acceso de
Vitoria a su catedra salmantina, Salamanca volvié a presentarse como un
lugar donde el estudio solitario se convierte en responsabilidad publica,
donde la tradicién funciona como disciplina del porvenir y donde la razén
aprende a hacerse comunidad. Y acaso por eso, al término del congreso, la
intuicién que quedaba en el aire no era la de una obra cerrada, sino la de un
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libro por escribir: que la schola salmantina, que siempre fue también
convivium, vuelva a serlo no por nostalgia, sino por necesidad intelectual,
teoldgica, politica, juridica y econdémica. No resulta casual, en este sentido,
que los resultados del congreso vayan a recogerse préximamente en un
libro de actas, el cual, mas que clausurar el trabajo, constituye una nueva
inauguracién.
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El método de la vida humana: A propdsito del
I Congreso Internacional sobre la Escuela de Madrid*

The Method of Human Life: On the
Ist Congreso Internacional sobre la Escuela de Madrid

ffiigo Garcia-Moncé
Centro de Estudios Orteguianos — Fundacién Ortega-Marafion
Universidad Carlos III de Madrid

Si por escuela filoséfica se entiende una institucién doctrinal, con sede y
estructura establecidas, capacitada para organizar, revisar y restringir la
difusién de su pensamiento, la Escuela de Madrid, como tal escuela, nunca ha
existido. La propia denominacién ha sido objeto de una permanente polémica
y ha provocado una discusién paralela en torno al concepto de lo escolar en
filosofia. Esta categoria responde a una voluntad posterior, historiografica,
que busca estudiar como conjunto una sucesiéon de autores y de magisterios
que participaron de un mismo ambito intelectual. Aquello que marcaria de
forma decisiva dicho movimiento no habria sido la mera institucionalidad,
sino un legado comun, y un didlogo constante entre sus obras que hace de
nuevo necesaria la idea de grupo, a la vez complejo pero determinado; la idea
de una Escuela de Madrid.

Atendiendo a esta necesidad, la Universidad Nacional de Educacién a
Distancia ha acogido el 26, 27 y 28 de noviembre de 2025 el primer encuentro
internacional dedicado a estos autores y a su pensamiento, especificamente
en tanto que constituyentes de una escuela. Bajo el titulo Pensar la vida humana
desde la Escuela de Madrid, el congreso se enmarca en las actividades
llevadas a cabo por la Catedra Internacional Jos€ Ortega y Gasset de la misma
universidad, dirigida y coordinada por los profesores Tomas Domingo
Moratalla y Noé Expésito, sumandose a otras iniciativas andlogas como los
seminarios de investigacién organizados en la Fundacién Sicémoro y los
volumenes de la coleccién Escuela de Madrid que contintian editandose.

A pesar de lo inédito del encuentro, la investigaciéon sobre este grupo tiene
un amplio recorrido. En este han destacado proyectos universitarios como el
dirigido por Jestis M. Diaz Alvarez (UNED), con el titulo La Escuela de Madrid
y la busqueda de una filosofia primera a la altura de los tiempos (2010-2013)

* Este trabajo se enmarca en el proyecto ORTEGA-CM: “Proyecto interdisciplinar de
innovacién tecnolégica aplicada a la investigacién, difusién y transferencia del legado de
José Ortega y Gasset”, PHS-2024/PH-HUM-57, financiado por la Comunidad de Madrid.
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seguido de un abundante numero de articulos, ediciones, monograficos,
apoyado por el trabajo de las fundaciones y asociaciones que actualmente se
destinan a la preservaciéon del legado de estos filésofos.

Entre las ultimas iniciativas se encuentra el Proyecto interdisciplinar de
innovacion tecnoldgica aplicada a la investigacion, difusion y transferencia del
legado de José Ortega y Gasset llevado a cabo desde el Centro de Estudios
Orteguianos de la Fundacién Ortega-Maraiiéon en colaboraciéon con distintas
universidades, y gracias a la ayuda de la Comunidad de Madrid. En su
ponencia “Un Ortega para el siglo XXI”, Ignacio Blanco, catedratico de la
Universidad CEU San Pablo y director del Centro, desarrollé en detalle el
proceso de migracién digital de la Revista de Estudios Orteguianos, asi como
la creacién de Ortega Global, una plataforma digital de libre acceso a
contenidos sobre el filésofo, dotada de un buscador de citas y de
herramientas pioneras en el campo de la divulgacion como un atlas
orteguiano colaborativo y un chat basado en una inteligencia artificial
entrenada para responder de forma precisa a las consultas de los
investigadores. Bajo esta vocacién de ciencia abierta, “a la que nos llama
Europa”, se busca fortalecer una comunidad internacional, interdisciplinar e
intergeneracional, creando espacios que sean punto de encuentro para todos.

En conjunto, la filosofia de los distintos miembros de la Escuela de Madrid
vive un proceso de revisidén y un creciente interés por parte de la academia y
del publico general. Es el reflejo de un afan de estabilizar los contenidos por
la via del estudio y la divulgacién: los proyectos mencionados no aspiran a
fijar un hipotético canon doctrinal, sino que fomentan los ambitos de libre
investigacion y de puesta en comun de trabajos, como este congreso. Con ese
gesto compensarian un cierto olvido, un desdén histérico que se ha tenido
hacia esta materia que hoy se nos presenta como una pieza fundamental para
la comprensién del desarrollo filoséfico, espafiol y europeo, tanto como
latinoamericano.

En representacion del decanato de la Facultad de Filosofia de la UNED,
Sergio Martinez Luna abridé el congreso reconociendo el valor de esta
iniciativa, que reune varias figuras destacadas entre los estudios de filosofia
contemporanea. Por primera vez y de forma deliberada, las distintas escuelas
dentro de la Escuela son convocadas para comentar el estado actual de la
cuestion y los diferentes acercamientos que se pueden ofrecer con la
perspectiva de nuestro tiempo. Para Martinez Luna, este tipo de propuestas
interdisciplinares, abiertas, corresponden a una invitacién por parte del
propio Ortega: “Hoy, en tiempos de transformaciones aceleradas, de
incertidumbres de todo tipo, esa llamada orteguiana a la lucidez nos
interpela”, y que “nos recuerda que comprender la vida humana requiere
comprender el mundo en el que esa vida se despliega”.

El magisterio orteguiano

Esta comunidad filoséfica heterogénea y disgregada, en apariencia
inexistente, “en las ondas” —como dira Javier San Martin (profesor emérito
de la UNED)— “mas virtual que fisica”, presenta un elemento central, que nos
permite trazar un mapa de influencias y de relaciones: la figura y la obra de
José Ortega y Gasset. Sin embargo, este primer consenso ya habria generado
derivadas en su interpretacién. Una de ellas considera equivalentes la
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“Escuela de Madrid” con una “Escuela de Ortega”. Para dicha lectura, ya
popular en los afios 30 del pasado siglo, se reduciria a un entorno cerrado,
conformado por los alumnos de Ortega que siguen estrictamente su doctrina.
Como recuerda Victor Méndez Baiges (Universidad de Barcelona), esta tesis
seria la defendida por Eduardo Nicol, entre otros pensadores. Refiere, en
ultima instancia, a la idea de un magisterio filoséfico fuerte por parte de
Ortega, el escolarca madrilefio.

En contraposicion, desde los estudios orteguianos la expresién “Escuela de
Ortega” se ha utilizado en un sentido mas preciso: las investigaciones, las
influencias, y los comentarios entorno a la filosofia de Ortega?. Esta seleccién
de obras y autores no coincidiria necesariamente con varios elementos que
se suelen recoger bajo la acepcién “Escuela de Madrid”, como es la propia
filosofia de sus miembros, independiente de la del maestro. Orteguismo fout
court, influencia filoséfica de Ortega y estudios sobre Ortega son, pues,
conjuntos parcialmente convergentes, pero enteramente distinguibles. De los
tres ambitos, el orteguismo como supuesta interpretacién ortodoxa —por
medio de la llamada por Pedro Cerezo “hermenéutica venerativa”’— seria el
mas dificil de definir, tanto por la naturaleza de su propia filosofia como por
la carencia de una institucionalidad que, desde su origen, haya sido capaz de
determinar un canon, rechazando una interpretacién respecto de otra. No se
encuentra en la vida de Ortega una intencién parecida. Sin medios que
determinen qué es correctamente orteguista, la lectura de estos contenidos
permanece abierta, tal como lo estuvo en la vida del autor de EI Espectador.

A través de las distintas comunicaciones del congreso se da entender que la
institucionalidad de la escuela fue en si misma abierta. Las empresas de
Ortega recorren distintos campos: plataformas informativas como el
peridédico, conferencias publicas; encuentros filoséficos en cursos,
seminarios, tertulias, viajes; propuestas editoriales y de traduccién, asi como
su participacion en iniciativas propiamente académicas como la revitalizacién
de la Universidad Central, la creacién de la Universidad de Verano de
Santander o su proyecto de Instituto de Humanidades de 1948. Todos ellos
habrian partido de una misma vocacién de proyeccioén intelectual, la vocacién
civil de transformacién social y espiritual del panorama espafiol que
caracterizé al filésofo. Aun temporales y reducidas, estas “instituciones” no
se habrian limitado a una corte literaria formada por allegados o a una
camarilla de filésofos ajena al contexto general.

Noé Expésito (UNED) sefiala que la expresion “Escuela de Madrid”, en
muchas ocasiones atribuida a Julidn Marias, habria sido utilizada previamente
por Manuel Granell, discipulo exiliado en Venezuela, en un escrito de 1953
con ese mismo titulo. En cualquiera de estos casos, alude a un legado
filos6fico comprendido en este sentido amplio. El magisterio orteguiano
abierto seria la principal caracterizacién, mayoritaria entre los ponentes del
congreso. La misma amplitud constituye uno de los rasgos de este
movimiento, signo de su carisma. Una presencia de ciertos autores y temas
recurrentes; un estilo, una busqueda de la claridad, y un inequivoco caracter
de discipulado que nos permite distinguir entre ellos maestros y alumnos:

2 Véase la secciéon homédnima de la Revista de Estudios Orteguianos.
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este es el conjunto de elementos que los singulariza y los va a distinguir de
otras escuelas filoséficas.

Teoria de las generaciones

En su ponencia Antonio Pifias (Universidad San Pablo CEU) menciona las
dificultades a la hora de determinar de forma definitiva los miembros que
conformarian la Escuela. Recupera una cita de Juan Padilla: “Ortega cred
escuela porque tuvo discipulos que a la vez han tenido discipulos. El mapa del
discipulo orteguiano es amplisimo y variado, sus limites son difusos”. Frente
a esta continuidad, tanto difundida como difuminada, los especialistas y los
propios miembros de este movimiento han respondido con una clasificacién
por grupos, elaborando teorias sobre una sucesién de generaciones. Por ellas
se ordenarian tanto sus componentes como las influencias y relaciones
establecidas entre ellos. Con la recuperacion de sus obras o la ampliacién de
las investigaciones, se han considerado nuevos nombres, ensanchando el
marco en extensiéon y en numero. El consenso patente en el congreso seria la
tesis de tres generaciones decisivas.

Una de las variables que permiten dibujar este esquema de sucesién puede
ser la estrictamente académica. Victor Méndez Baiges argumenta como es
posible entender por Escuela de Madrid el grupo de alumnos y profesores
que desarrollaron su actividad en la Universidad Central, entre el afio 1910,
fecha en que Ortega hereda la Catedra de Metafisica de Nicolas Salmerén, y
1939. Para Méndez Baiges esta es la época en la que el espiritu humboltiano
de instituciéon educativa europea renueva el lugar de la Filosofia en los
estudios superiores. La analogia académica recae asimismo sobre la otra gran
urbe universitaria en lo que se ha denominado Escuela de Barcelona,
alrededor de Eugenio D’Ors, Jaime Serra Hunter, Pedro Bosch Gimpera,
Eduardo Nicol, Joaquin Carreras i Artau: escuela que se configuraria por una
filosofia en lengua catalana, paralela generacionalmente a la de Madrid, y con
la cual habria establecido un intercambio critico. Las variables
complementarias serian la influencia cultural, indirecta, o la personal: las
relaciones establecidas con Ortega o con sus proyectos a través de espacios
como la Revista de Occidente y su tertulia, o por la correspondencia epistolar
con el maestro.

En su conferencia del 24 de noviembre de 1935, apunta Javier San Martin,
José Gaos ya habria desarrollado una perspectiva generacional aplicada a su
propio grupo. Una “mecanica de las generaciones” que se articula por sus
grupos de edad y por la idea de la sucesién discipular, de nuevo, en su
sentido amplio. De esa forma, la primera generacién presentaria al mismo
José Ortega y Gasset junto a su compafiero y discipulo Manuel Garcia
Morente, en tanto que fueron los principales maestros de esta escuela. Una
segunda generacién agruparia a los discipulos directos; a sus primeros
alumnos en la Facultad de Filosofia y Letras, entre los que se encontraban
Xavier Zubiri, Maria Zambrano, José Gaos y Manuel Mindan. Como
generacion tercera se pueden reunir a los filésofos que fueron alumnos de
Ortega, de Morente y de los discipulos directos mencionados, como fue el
caso de Manuel Granell, Joaquin Xirau, Julidn Marias, Antonio Rodriguez
Huéscar, Paulino Garagorri, Luis Recasens Siches, José Ferrater Mora, Luis
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Diez del Corral, Francisco Alvarez Gonzilez, Eugenio Imaz, Salvador
Lissarrague Novoa, Ignacio Ellacuria, entre otros. Varios de los miembros de
las tres generaciones llevarian a cabo una actividad docente en la misma
época, siendo a la vez discipulos y maestros, actuando a la manera de figuras
intergeneracionales.

Asimismo, se han mencionado a los discipulos provenientes de la diaspora
escolar en el exilio, fundamentalmente en Latinoamérica: Francisco Miré-
Quesada, Augusto Salazar Bondy, Jaime Benitez, Leopoldo Zea, Luis Villoro,
Emilio Uranga, Alejandro Rossi, Ricardo Guerra Tejada y Jorge Portilla. Otros,
sin embargo, se encuentran en un plano mas difuso para la historiografia.
Segun la interpretacion, se discute la pertenencia a la Escuela de Madrid de
Luis Abad Carretero, Juan David Garcia Bacca, Francisco Ayala, Pedro Lain
Entralgo, Eduardo Poveda Rodriguez, Manuel Souto Vilas, Francisco Javier
Conde o Enrique Gémez Arboleya. Se suman a estos debates los que, siendo
alumnos de Ortega, y habiendo sido influenciados por su pensamiento, no
suelen considerarse miembros, como Adolfo Sanchez Vazquez o José Manuel
Gallegos Rocafull.

Para José Lasaga, la categoria Escuela de Madrid tiene sentido en tanto que
contempla un contexto escolar, que se traduce en una metodologia filoséfica
comin a sus miembros: las herramientas conceptuales y estilisticas
compartidas, especialmente en el desarrollo de su actividad docente. Frente
a quienes elaboran sobre la filosofia propia del movimiento, esta
interpretaciéon destacaria la dimensién histérica y sociocultural que produce
las caracteristicas de escuela filoséfica.

Las mesas se suceden sefialando, también, un amplio nimero de artistas,
académicos y politicos; figuras distinguidas en el ambiente intelectual de
varios paises que se habrian reclamado herederos de Ortega y de sus
alumnos: Ramoén Gémez de la Serna, Fernando Vela, Rosa Chacel, Fina Garcia
Marruz, Maria de Maeztu, Lorenzo Luzuriaga, Maria Luisa Caturla, José
Antonio Maraval, Justino de Azcarate, Wenceslao Roces, Manuel Garcia-
Pelayo, etc.

Finalmente, se puede comprender como parte del extenso movimiento
filosofico a los herederos ultimos de la Escuela. La recepcién posterior y la
linea discipular continuada por Diego Gracia, José Luis Abellan, Javier
Muguerza, ademas de otros que han participado en el congreso, conformando
una generacion de filésofos, especialistas y criticos contemporaneos.

Sobre todos ellos el publico lector reconoce un aire de familia, una cierta
conciencia de comunidad. A menudo se ha definido este como un rasgo de
estilo: “un mismo tono y actitud”, como sefiala Victor Méndez Baiges; un
“gesto filosoéfico comun”, en palabras de Tomas Domingo Moratalla. Sus ideas
y sus proyectos, su estilo, constituyeron una época de florecimiento
intelectual: la Edad de Plata del pensamiento en lengua castellana.

La filosofia de la Escuela de Madrid

Prevalece la pregunta sobre los contenidos. En primer lugar, a los
iniciadores de la Escuela les habria precedido el ambiente intelectual de un
siglo: la polémica sobre la ciencia espaiiola, las iniciativas del institucionismo
krausista, ciertos motivos del regeneracionismo y, comun a todos ellos, la
cuestion de Espafia como un objeto permanente en la discusién publica,
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inquietante y provocador, un objeto propiamente filoséfico que abarcaria la
lectura de Unamuno hasta la interpretacién de la obra de Cervantes. Como
escuela, les habria distinguido el mantener, junto a este didlogo hispanico, un
didlogo con otras tradiciones filoséficas contemporaneas. A través de sus
lecturas y de sus estancias en Europa se pondrian en contacto con las ideas
de Cohen, Natorp, Husserl, Scheler, Hartmann, Dilthey; con las tultimas
generaciones del neokantismo, las nuevas teorias sociolégicas, pedagdgicas,
histéricas; con la relectura de Goethe, de Hegel y de Nietzsche. Esta
experiencia filoséfica europea, eminentemente alemana, sera vivida en
sintesis con la recepcién de su propia cultura.

Pero el caracter distintivo de su pensamiento puede ser precisado. En su
ponencia “Ensayo de un conjunto conceptual de la Escuela de Madrid”, Javier
San Martin sostiene que la influencia fundamental sobre esta escuela habria
sido, en efecto, la fenomenoldgica. Esta tesis es compartida por otros
investigadores y profesores presentes en el congreso como Agustin Serrano
de Haro, Antonio Gonzalez, Maria Lida Mollo, Noé Expésito, etc., quienes
subrayan como caracter comun y diferencia especifica de este grupo el de
ser receptor de la fenomenologia en el mundo hispanico. Tomas Domingo
Moratalla recupera la mencién que Husserl haria sobre Ortega como iniciador
de un movimiento fenomenolégico en Espaiia.

Bajo esta interpretacién, la Escuela de Madrid puede entenderse como el
marco de la primera recepcién de la fenomenologia en el contexto
hispanohablante. Para San Martin, los discipulos de Ortega habrian leido las
Investigaciones Logicas en su llamado a las cosas, aceptando la reduccién
eidética de Ideas de 1913 como un paréntesis de la existencia concreta que se
centra en los contenidos, sin disminuir por ello su realidad como mundo; sin
llegar a conocer o aceptar el giro trascendental de Husserl durante los afios
siguientes. De nuevo mencionando a Gaos en su conferencia de 1935, San
Martin advierte que su férmula “Ortega no demuestra nada, pero muestra
todo” define de forma exacta el giro filoséfico propio de la fenomenologia,
“que no demuestra nada, sino que demuestra todo en la intuicién”. Los
alumnos de Ortega accedieron a este paradigma a partir de sus clases vy,
fundamentalmente, por la lectura de Meditaciones del Quijote y El tema de
nuestro tiempo. Reciben la premisa esencial de que los contenidos de la
reflexion filoséfica no responden a un mundo de arquetipos o de
representaciones, sino al ambito propio del humano que es el mundo de la
vida.

El didlogo explicito o implicito con las ideas de Husserl, Scheler, Heidegger
y Dilthey es el predominante para la Escuela. El “trasfondo fenomenolégico”
—en la expresién de Antonio Gonzalez (Fundacién Xavier Zubiri)— marca la
practica misma de la filosofia: la presencia permanente de la fenomenologia,
a la luz de la cual las categorias de la Modernidad han sido alteradas para no
volver a ser pensadas de la misma manera. Urge en ellos refundar el saber
humano desde un marco que supere las rupturas conceptuales heredadas a
lolargo de los siglos. Y frente a los vicios de la misma filosofia, entre los cuales
Gaos destaca la soberbia, para Agustin Serrano de Haro (Consejo Superior de
Investigaciones Cientificas) se adoptaran gestos propios de esta nueva
actitud: la “modestia descriptiva” en sintesis con un genuino sentido de
“radicalidad”.
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En Cartas filosdficas a una mujer (1946) Manuel Granell comparte con su
interlocutora de qué manera las Meditaciones del Quijote habrian puesto de
manifiesto para élla unidad plena entre la conciencia y las cosas. Como seiiala
Noé Expésito en su ponencia sobre este discipulo, la idea de la vida refleja
esta unidad; que es la unidad propia del vivir, bajo la cual todo nos es dado.
La categoria de vida como realidad radical absorbe, por lo tanto, una serie de
aporias filoséficas clasicas, no solamente la dicotomia entre idealismo y
realismo, sino las originadas por las teorias naturalistas, mecanicistas,
positivistas; las distintas formas de reduccionismo que terminaron por
proyectar sobre el humano y la realidad un mismo formato de cosificacién, un
dominio conceptual al modo de objetos simples. El concepto de vida humana
propio de la Escuela de Madrid desnaturaliza estas categorias modernas: no
la comprende como vida exclusivamente biolégica, sino que la abre a una
mayor profundidad en su vivencia misma, como biografica, histérica,
creativa. Frente al determinismo historicista, descubre la historialidad de
cada hecho; frente a la despersonalizacién social, reivindica la idea de
vocacién y el cuerpo como experiencia carnal. Granell reconoce en ello el
cumplimiento del imperativo fenomenoldgico. Sin embargo, sefiala que no les
habria llegado como estricto “método fenomenolégico”: primero lo concibe
como “método de la razén vital”.

La vida trasciende todas las cosas que en ella se dan. Y esa misma
trascendencia llevaria a la constataciéon de una comunidad intersubjetiva de
vidas, que es nostridad para Ortega. Los miembros de la Escuela se van a
referir a la vida humana como sustrato primordial, de radicalidad. No reduce
el mundo a una cosmovision, sino que adopta su amplitud desde la dimensién
vital del mundo, que es, en palabras de Javier San Martin, “el inico mundo
que tenemos, el mundo de las circunstancias”, y que se ve poblado de
objetos, relaciones, ‘“equidistancias, cercanias, cosas tutiles” solo
comprensibles desde una radicalidad humana. Es el significado mismo de
realidad, renovado, para este movimiento filoséfico. Como cita Antonio
Gonzalez, en la carta que Ortega escribe a Zubiri en noviembre de 1945,
“realidad en nuestro sentido”: segun cada autor sera denominada “vecindad
humana”, “realidad histérica”, aludiendo siempre al vivir del humano en su
mundo circundante.

Todo fendmeno se da, por lo tanto, de forma situada. Incluso a pesar de los
logros tedricos y de las prodigiosas arquitecturas de la ciencia
contemporanea, no le corresponde al ser humano aprehender la realidad en
una plena totalidad, en su absoluto, como pura contemplacién, puesto que
esta es aprehendida desde una coordenada perceptiva concreta,
forzosamente parcial, y aun asi ampliable. El afan propio de la Modernidad
de una razén regente sobre lo real, desligada del capricho y de la carnalidad,
se deshace. Sin embargo, ni Ortega ni sus discipulos renegaran nunca de la
idea de razén. Los proyectos filoséficos de la Escuela se pueden entender
desde este marco de busqueda y reconstruccién de una racionalidad
alternativa que abrace la dimensién espuria, accidental, histérica y
contingente de nuestras vidas sin abandonar, por otra parte, el ideal de un
criterio, horizonte comun del pensamiento. Cada una de las filosofias propias
de estos autores concreta la forma de esta razén renovada: razén vital e
histérica de Ortega; la razén poética para Maria Zambrano; el método que

'g/itos. Anuario de Historia de la Filosofia Espafiola ISSN: 2990-1502
N.° 5, 2026, pp. 155-164



El método de la vida humana: a propésito del I Congreso Internacional sobre la
Escuela de Madrid 162

Rodriguez Huéscar denomina analitica de la vida humana; la ethologia y el
humanismo integral de Granell, el “raciovitalismo escéptico” —expresién de
Serrano de Haro— que mantiene Gaos, o el integracionismo de Ferrater Mora,
etc.

El humano padece su propia trascendencia, y ello le permite afrontar la vida
en una cierta plasticidad. Puede estar a la altura y exigencia de su mundo. De
tal estructura se deriva el imperativo de autenticidad entendida como una
fidelidad a la circunstancia en que se vive. Caido el mito del caballero, del
héroe plano sin mundo interno, en EI Quijote ilustraria ya este entramado de
realidad vy ficcién humana. Queda entonces otra forma de heroicidad, nueva
caballeria; la de la persona en su mundo, consciente de su ser entreverado
con las cosas. Para salvarse, debe salvarlas.

Uno de los temas destacados en la mesa dedicada a Xavier Zubiri ha sido la
presencia de este concepto de ficcidn, de irrealidad humana. Como sefialan
Maria Lida Mollo (Universitd della Calabria), Angel Gonzalez (Fundacién
Xavier Zubiri) y Antonio Gonzalez, la pregunta por la irrealidad pareceria en
una suerte de contrasentido en la obra de este filésofo. Sin embargo, en el
curso de 1967 titulado EI hombre: lo real y lo irreal, Zubiri profundiza en una
articulacién de las categorias de irrealidad, con varios puntos en comun con
el pensamiento orteguiano. En la forma de idea, de ficcidén o de espectro, la
vivencia humana se extiende en el espacio “negativo” de la realidad. En una
mesa posterior, Juan José Garcia Norro (Universidad Complutense) destaca el
ejemplo de Julidan Marias de la colodra: solo desde una funcién humana como
es el beber en un instrumento identificariamos el vaso en la colodra, y no un
cuerno de toro o un simple ornamento extrafio para la imaginacién. Asi, la
ficcion o la metafora, la irrealidad, es uno de los modos en que el humano se
desenvuelve en lo real, y absorbe de forma creativa su propia circunstancia.

La Universidad de las sombras

La Guerra Civil y el exilio republicano, que habrian supuesto un desgarro
en esta comunidad de pensamiento y en sus limitadas instituciones,
favorecieron paraddjicamente una difusidén internacional. La Escuela de
Madrid crece en el exilio, aun con grandes dificultades, continta la tradiciéon
discipular, y como diria Cintia Robles (Universidad Popular Auténoma del
Estado de Puebla) parafraseando a Ortega, transforma “la fatalidad en
empresa, la limitacién en libertad”. En el interior, se mantiene en circulos
reducidos, donde Zubiri, Aranguren o Mindan desarrollan un magisterio
cauteloso.

A los tres conjuntos mencionados —orteguismo, influencia filoséfica de
Ortega y estudios sobre Ortega— cabria afiadir otro a su vez diferenciable:
un uso retdrico, estratégico, de la figura de Ortega como un resorte de
movilizaciones en gran medida ajenas a su propio pensamiento. Varios
ponentes mencionan estas campailas, especialmente las llevadas a cabo en
contra del filésofo y de los que fueron sus proyectos culturales y académicos.
Como ha demostrado Méndez Baiges en La tradicion de la intradicion (2021) y
expuso en su intervencioén, las operaciones “anti-O” se programaron desde
distintas areas, con diversas connotaciones, prueba de que tampoco existid
una ortodoxia en el anti-orteguismo.
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José Lasaga presenta el hecho de que después de 1939 ningun discipulo
habria impartido docencia de filosofia en las universidades espafiolas.
Algunos pudieron servirse de pequefias plataformas; otros, en cambio,
cultivaron la academia encubierta, semitolerada, transformandose —
expresion utilizada durante la dictadura militar argentina— en la Universidad
de las catacumbas o Universidad de las sombras. Sin sede, vagamente
organizados, eran acogidos en sus domicilios particulares, sobreviviendo
como una escuela fundamentalmente oral, como dice el profesor Lasaga, “en
ideas”, “en didlogo”.

La falta de una presencia normalizada de la Escuela de Madrid durante estas
décadas produjo un cierto sentimiento de orfandad en las generaciones
posteriores. Lasaga retoma el célebre verso de Réne Char, quien fue amigo
intimo de Maria y Araceli Zambrano; el concepto de una herencia que no es
precedida de ningun testamento. Afios mas tarde, frente al ataque de los
medios oficiales y a pesar del desprecio y marginacién en los espacios
académicos, comenzaran los primeros proyectos de recuperacién. Ortega
fallece en 1955 y un afio mas tarde se producen los disturbios universitarios.
Martin-Santos escribe su tesis sobre Dilthey y Jaspers, y retrata al filésofo
madrilefio en Tiempo de silencio (1962). Aranguren publica articulos sobre
Unamuno y Ortega. Para el afio 1983 la recuperacién es ya avanzada, y tiene
lugar con motivo del centenario del filésofo el que José Lasaga llama
“congreso de los viejos”, con la participacion de Gadamer, Rodriguez
Huéscar, Chacel y otros. Son los afios ultimos, con la creacién de las
respectivas fundaciones, los afios del reencuentro de los miembros; el fin de
la universidad que habitaba las sombras.

La propia recuperaciéon de la democracia en Espafia supuso ademas una
cierta relectura de esta escuela. En su intervencién, Jesus M. Diaz (UNED)
pone de manifiesto el debate que tuvo lugar entre dos principales tendencias:
por una parte, la mas propicia a una idea de reconciliacién entre iguales, y
por la otra, la de aquellos que aspiraron a una reparacién y reconocimiento
de la legitimidad republicana. Para Jesus Conill (Universidad de Valencia), el
compromiso de los miembros de la Escuela de Madrid habria desvelado una
preocupacioén politica genuina, alejada de la retérica. Si bien muchos de estos
filésofos admitieron la imagen del fracaso, del naufragar y finalmente encallar
tras una navegacién, nunca abandonarian la atencién al contexto histérico y
politico, decididamente adverso, puesto que este fue una plena manifestacién
de su circunstancia. Para Javier San Martin este compromiso con la
circunstancia como “contexto social en el que vivimos” también los
caracteriza como movimiento, poniendo su filosofia a la altura de los tiempos,
buscando “salvar ese contexto social para salvarse a uno mismo”.

El método de la vida humana

El hecho de no haber surgido de una tnica institucién canénica hace de la
Escuela de Madrid una realidad histérica compleja. Por este motivo, los
ponentes acuerdan que su concepto debe permanecer en el debate abierto,
bajo un uso critico: la prodigiosa sucesién de magisterios y trabajos continta
necesitando de un proceso de recuperacion y de estudio riguroso.

Desde una perspectiva sociolégica e histérica, se puede afirmar que la
Escuela de Madrid es la escuela filoséfica que surge de la obra y del
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magisterio de Ortega, a través de los espacios académicos, culturales y
editoriales de Madrid durante las primeras décadas del siglo XX. Sin
embargo, la matriz orteguiana, como hecho fundante, no determina ni agota
sus contenidos. Desde la perspectiva filoséfica, se reconoce junto al contexto
social y cultural de la época una serie de elementos comunes, como son la
atencién a la experiencia directa, la claridad como ideal conceptual y
expresivo, el didlogo con los temas fenomenolégicos; el giro, en suma, hacia
la dimensién humana como vivencia de la realidad y su integracién en la
propia actividad filosoéfica.

A modo de cierre del congreso, Tomas Domingo Moratalla (UNED)
reivindica el concepto de Escuela de Madrid como una categoria viva, como
analogia y a la vez metafora. Parafraseando la cita de Ricoeur sobre Husserl y
el movimiento fenomenolédgico, dice: “La Escuela de Madrid es Ortega y las
herejias de Ortega”, y afiadiendo “incluso todos los Ortega dentro de
Ortega”. Con la amargura de profundos desacuerdos y criticas, en muchos
casos, sus discipulos no renunciarian a reconocer en €l a su primer maestro,
quien les mostré una manera de hacer filosofia. La Escuela de Madrid, dice
Moratalla, es “estar en perspectiva”. Esta vivencia misma devino su escuela.

El método de la vida humana no se habria entendido como método en el
sentido moderno; como medio para dirigir la vida a un 6ptimo —en ultima
instancia una técnica—, sino como practica filoséfica por la que todos los
contenidos son renovados, fundamentados, por una reflexién y una accién
consciente del humano en su dimensién vivencial. Método que seria la llave
de los otros métodos posteriores, de las distintas formas de racionalidad que
deben desarrollarse en cada situacién. No es una escuela definida tanto por
sus limites sino por sus fundamentos, mas dirigida por la afirmacién de unos
materiales que por la restriccién de otros. Siempre en esta labor de
renovacion, estuvo destinada desde su inicio a adoptar nuevas formas en cada
proyecto, en cada obra, en cada autor. No niega en ello su caracter de legado
comun, todo lo contrario, puesto que este era su mandato original: la fidelidad
a la circunstancia en que se esta, a aquello que se experimenta y se padece;
tal como es dado, de forma unitaria e irrevocable, en la vida.
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La edad de oro de Revista de Occidente

The Golden Age of Revista de Occidente

Xavier Agenjo
Fundacién Ignacio Larramendi

El dia 15 de abril de 2026 tuvo lugar en la sede de la Fundacién José Ortega
y Gasset-Gregorio Marafién un acto de presentaciéon de la primera fase de la
digitalizaciéon del Archivo Ortega. En concreto, esta fase inicial se centra en
la digitalizacién de la primera época de la Revista de Occidente,
comprendida entre 1923 y el inicio de la Guerra Civil. El proyecto es fruto
de la colaboraciéon entre la Fundacién Ortega-Maraiiéon y la Comunidad de
Madrid, en el marco de un convenio suscrito entre ambas instituciones.
Intervinieron en el acto Jesus Garcia Calero (ABC), José Andrés Rojo (El
Pais), Alberto Ojeda (El Cultural) y Fernando Vallespin (Revista de
Occidente).

La digitalizacién de esta primera etapa de la revista permite acceder a
textos de gran relevancia. Entre ellos destaca la temprana traduccién de La
metamorfosis de Kafka, anterior a otras versiones europeas. No existe
certeza sobre la autoria de dicha traduccién: en ocasiones se ha atribuido a
Borges, quien no lo negdé en ciertos momentos, aunque posteriormente lo
desmintié. También se ha sefialado la posible intervencién de Margarita
Nelken, sin que exista confirmacion documental. Esta incertidumbre se
debe, en parte, a la pérdida del archivo de Ortega, destruido durante la
Guerra Civil, lo que impide esclarecer definitivamente este tipo de
cuestiones.
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Esta primera fase se limita, por tanto, a la digitalizacién de la Revista de
Occidente, sin que se hayan proporcionado detalles sobre las siguientes
etapas del proyecto ni sobre la futura integracién del archivo en la web.
Segun el Censo-Guia del Ministerio de Cultura, el Archivo reune la
biblioteca personal de José Ortega y Gasset, cedida por sus herederos,
compuesta por unos 13.000 volumenes. Este fondo constituye el nucleo de la
actual Biblioteca, que alcanza los 70.000 volumenes y una coleccién de
aproximadamente 140 titulos de revistas, muchas de ellas de dificil
localizacién. A ello se suma un fondo documental sobre Ortega (4.532
referencias), destinado a reunir informacién sobre la proyeccién, ediciones
y traducciones de su obra.

Asimismo, la Biblioteca, integrada en el catalogo de la Red de Bibliotecas
del CSIC, ha incorporado a lo largo del tiempo diversos legados y
donaciones, accesibles a través de la web institucional. Sin embargo, estas
4.532 referencias documentales no parecen formar parte todavia del
proyecto de digitalizacién presentado, aunque cabe suponer que podrian
incorporarse en fases futuras.

La digitalizacion permite consultar los textos, pero presenta importantes
limitaciones. No existe busqueda a texto completo ni un sistema de
metadatos estructurados; se trata, en esencia, de archivos PDF con texto
oculto e imagenes a doble pagina. La consulta se realiza mediante indices
de autor, sin posibilidad de busqueda cronolégica ni por otros criterios. El
sistema no es interoperable ni agregable por recolectores externos, y se
mantiene bajo un régimen restrictivo de derechos. En consecuencia, la
localizacién de contenidos resulta poco eficiente y no permite explotar
plenamente el corpus documental.

En este sentido, el proyecto responde a un modelo tecnolégico ya
superado, alejado de los estdndares actuales de las humanidades digitales.
Carece de funcionalidades presentes en iniciativas como la Biblioteca
Virtual de Prensa Histérica o el Arxiu de Revistes Catalanes Antigues, asi
como en proyectos pioneros como el Epistolario de Menéndez Pelayo.

Seria deseable trasladar estas consideraciones a los responsables del
proyecto, incluyendo a la Comunidad de Madrid, que cuenta con una amplia
experiencia en el desarrollo de iniciativas digitales de calidad, como la
Biblioteca Digital de la Comunidad de Madrid, cuyos fondos son accesibles
e interoperables a través de plataformas como Hispana y Europeana.
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Algunas anotaciones.

José del Perojo y Figueras (1849-1908).
Some notes.

Gerardo Bolado
SCHFE

En este trabajo, recogemos algunas anotaciones sobre la vida y la obra de
José del Perojo y Figueras. En los Anexos I y II, publicamos dos documentos
relevantes para sostener que su fecha de nacimiento fue 1849, no 1850 como
suele afirmarse erréneamente.

1.Traslado de los expedientes de José Perojo y Figueras y de su hermano
Benito del Instituto de Noviciado al Instituto de Santander en el curso
1865-1866.!

Los traslados de matricula de José del Perojo y su hermano Emilio del
Instituto madrilefio de Noviciado al Instituto de Santander, evidencian que
José del Perojo nacié en 1849 y que cursé los cuatro primeros afios de
secundaria entre 1861-1862 y 1864-1865 en el Instituto de Noviciado. El
documento indica las asignaturas que cursoé en el Instituto de Noviciado y las
calificaciones obtenidas. Los cursos 1863-1864 y 1864-1865 los hizo en el
Colegio incorporado Hispanoamericano, que dirigia el bibliotecario y
pedagogo Genaro Alenda. Habia vivido sus once primeros afios de crianza y
estudios primarios en Santiago de Cuba en el seno de su acomodada familia.

En efecto, José firma que tiene 16 afios el 4 de noviembre de 1865 en su
ficha de matricula en el Instituto de Santander, en la que constan como
asignaturas a cursar las “Matematicas” de segundo afio [habia repetido en
Madrid las matematicas de primer afio], “Historia natural”, y “Psicologia,
loégica v filosofia”. Se dice en este documento que residia en la calle San
Francisco con su tutor Juan Vifial, lo cual indica que sus padres Benito y
Gertrudis permanecian en Cuba. Conviene recordar que el profesor de

! Incluimos copia digital de ambos documentos en los apéndices I y II.
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Psicologia, l6gica y ética en el Instituto de Santander era el ecléctico Agustin
Gutiérrez y que enseiié ese curso con el manual, Curso de Psicologia y
I6gica, del médico Felipe Monlau que identificaba “psicologia” con
“psicologia experimental”, y del matematico Rey Heredia partidario a su
manera de la teoria kantiana de los fundamentos de las matematicas. Asi
consta en los folletos de memorias del Instituto de Santander de los cursos
1865-1866 y 1866-1867.

Sabemos que no llegé a graduarse como Bachiller en el Instituto de
Santander, pues no consta en el libro de Grado de bachiller en filosofia
(1845-1878), ni tampoco en los folletos de matricula de los cursos
correspondientes, es decir, 1866-1867 y 1867-1868.

2. En julio de 1869, Perojo regresa de Cuba a Espaifia con su madre,
Gertrudis Figueras, en el vapor Puerto-Rico.

José del Perojo regresé de Cuba a Espafia en el vapor Puerto-Rico, junto
con su Madre Gertrudis Figueras. Asi lo recoge una curiosa noticia
aparecida en el periédico santanderino, La abeja Montafiesa, el 22 de julio
de 1869,2 que sita al joven Perojo con su madre en el puerto de Santander,
dentro del vapor Puerto-Rico, en el que habian hecho la travesia del
Atlantico desde Cuba. José regresaba a Espafia de su viaje a Santiago de
Cuba en 1868 (?) (Perojo: 2003, 10), tal vez por la agitacién revolucionaria de
ese aflo en Madrid. La noticia es significativa también, por indicar que la
madre de Perojo no estaba viuda en julio de 1869.

3. Impacto de los Ensayos sobre el movimiento intelectual en Alemania
(1815), de José del Perojo.

En este apartado, hacemos referencia a dos resefias de los Ensayos sobre
el movimiento intelectual en Alemania (1875), una de Rafael Montoro y otra
de Urbano Gonzalez Serrano, y a la valoracién de su impacto (“ruidosos”),
que incluyé Manuel de la Cruz en su estudio del movimiento literario en
Cuba. Pero antes de comentarlas brevemente, nos detenemos en su
contexto.

Segun indica el propio José del Perojo, el curso 1873-74 estudi6 en la
Universidad de Heidelberg, donde asistié a las lecciones del historiador
posthegeliano de la filosofia, Kuno Fischer, del que Perojo se declaré
discipulo. El estudiante hispanocubano se imbuyé en los planteamientos del
primer movimiento neokantiano, denominado primera “Escuela de
Heidelberg”, en la que destacaban Hermann Helmholtz, Friedrich A. Lange
o el propio Fischer. Mantuvo contacto con los neokantianos, que editaban en
Leipzig el érgano neokantiano, Philosophische Monatshefte, que public6é en
1875 en lengua alemana su primer articulo, “Arthur Schopenhauer”. Pero no
se gradué en Alemania, ni hay constancia de que mantuviera
correspondencia con K. Fischer.

De vuelta en Espaiia, entre 1875-1879, brillé como una estrella fugaz en la
vida cultural madrilefia, en la que planteé un programa neokantiano de
modernizacién cultural de Espafia. Gonzalo Cedrun de la Pedraja puso al
corriente a Menéndez Pelayo de la estrella ascendente de este cantabro de
ultramar.

2La Abeja montafiesa: Periddico de intereses locales. Afio XIII, n.° 165, 22-07-1869
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El medio cultural era entonces muy diferente del que Perojo habia
conocido entre 1869 y 1872, siendo estudiante de Filosofia y letras en la
Universidad de Madrid, cuando el krausismo dominaba en la escena
politica, cultural y educativa. En las aulas de la Universidad Central habia
estudiado, con buenos resultados académicos, “Metafisica” con Nicolas
Salmerén y Urbano G. Serrano, y “Estética” con Fernandez y Gonzalez. En
cambio, cuando regres6é a Espaila en los albores de la Restauracién, el
krausismo era expulsado de la Universidad por su defensa de la libertad de
catedra, y las polémicas antikrausistas estaban presentes en el Ateneo
madrilefio y en los medios de comunicacion, particularmente en las revistas
de cultura filosoéfico-cientifica y literaria.

Perojo intenté levantar su proyecto sobre dos pilares: una empresa cultural
y su actividad intelectual como escritor y traductor, docente de Ateneo y
polemista. En efecto, Perojo invirtié la fortuna familiar en su empresa
cultural. En 1875, puso en marcha la Revista Contempordnea, a la que un afio
después incorporé la editorial Revista Contemporanea. En 1878 puso en
marcha, con su hermano Emilio, el semanario ilustrado La Naturaleza. Revista
de Ciencias y de su aplicacion a las Artes y a la Industria. Un afio después,
arruinado, tuvo que vender la Revista Contemporadnea al conservador José de
Cardenas. La editorial (Biblioteca Perojo) y el semanario La Naturaleza
desaparecieron. Este fracaso se explica porque no tenia posicién
académica, como catedratico universitario, ni disponia al menos de posicién
politica, como diputado.

Como intelectual defendié un programa neokantiano de modernizacién
cultural para Espafia. En 1875 publicé su libro programatico, Ensayos sobre
el movimiento intelectual en Alemania (Ed. Medina y Navarro), dedicado a
Kuno Fischer, en el que recopila siete ensayos publicados durante ese afio
en la Revista Europea y en El Tiempo. En ellos expuso su punto de vista
filoséfico, antropolégico y politico, a la vez que informaba sobre los ultimos
desarrollos del pensamiento filoséfico-cientifico aleman en esos ambitos.

El punto de vista filos6fico neokantiano de José del Perojo tal vez podria
reconstruirse con los elementos siguientes: por una parte, la concepcién de
la filosofia tedrica propia del psicélogo experimental Wilhelm Wundt y la
concepcion historiografico-filoséfica del posthegeliano Kuno Fischer. No
tiene elaborada ni la dialéctica trascendental de la Critica de la razoén pura, ni
la Critica de la razon prdctica, a la que se aproxima en su articulo sobre
Schopenhauer.

Entre los distintos movimientos postkantianos alemanes, que Perojo
distingue con Fischer -a saber, idealistas (los krausistas, entre otros),
pesimistas (la escuela de Schopenhauer), la escuela de Herbart, los
naturalistas y los partidarios del monismo mecanicista-, el intelectual
espafiol se inclinaba por la orientacién herbartiana, que insistia en
desarrollar el planteamiento critico sobre la base de la psicofisiologia y, en
general, en su aspecto empirico, por lo que era a su juicio la mas adecuada
al desarrollo de las ciencias naturales.

En filosofia tedrica sigue el punto de vista de Wundyt: “La filosofia es amor al
conocimiento, al saber, el impulso del cientifico que busca conocimiento”.
“No vamos a ella para conseguir lo que se llama reglas de conducta o
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direccién para la vida, lo que nos atrae es el amor al conocimiento, el amor
al saber”.

El objeto de la filosofia tedrica no es la realidad, sino el conocimiento de
ella y su unificacién. Es Kant quien ha dado este objeto y nuevo método a la
filosofia, convirtiéndola asi en la ciencia de las ciencias. Reconoce Perojo
dos vias para desarrollar la filosofia critica kantiana, una mas tedrica o
trascendental, y otra mas empirica o psicoldgica. El se inclina como los
herbartianos por la segunda. A su juicio la Psicologia ha dejado de ser una
ciencia racional, filoséfica, para convertirse en una ciencia empirica, no
introspectiva, sino f{isiolégica. El problema critico se beneficiara del
conocimiento fisiolégico de la actividad intuitiva de la sensibilidad y de la
conceptual del entendimiento.

Asi la filosofia se ha convertido en la ciencia formal de las ciencias, que las
funda y unifica, es decir, establece su estatuto epistemolégico y
metodoldgico, profundiza en sus principios inmanentes, empiricos, y las
unifica en una concepcién general de la realidad, de caracter descriptivo,
pero no normativo, es decir una representacion general de la realidad de la
que no se siguen valores ni deberes practicos.

Interpreta Perojo que la filosofia tedrica fundamenta y unifica el
conocimiento cientifico en una representacién general y descriptiva de la
realidad, pero sin consecuencias para la toma de decisiones practicas. Con
Wundt rechaza el dualismo kantiano, que implica lo nouménico, por lo que
abandona la categoria de sustancia y reinterpreta la causalidad en términos
empiricos. El resultado seria un monismo causal sin atributos (ni
espiritualista, ni materialista).

Con Kuno Fischer concebia Perojo la historia de la filosofia, no como una
galeria de sistemas parcialmente verdaderos y criticables de manera
extrinseca y subjetiva, sino como el proceso dialéctico de la verdad en el
que varios sistemas filoséficos pugnan por ser la filosofia del futuro en la que
confluyen y son superados. La verdadera perspectiva critica es la del
sistema presente que media y prefigura el futuro. De esta manera no peligra
la verdad ni la objetividad de lo expuesto. Los grandes reformadores de la
Historia de la filosofia en este sentido son Fischer, Zeller, Erdmann, Prantl,
Uberweg, etc.

Sostiene Perojo con el historiador aleman que, por su método y su objeto,
la filosofia critica de Kant es la filosofia del futuro, de la que parte todo el
proceso moderno: “Toda la filosofia posterior a Kant es, en el mas amplio
sentido de la palabra, la Escuela de Kant.”

En Perojo la filosofia practica no supone la tedrica. Su exposicién de
Schopenhauer se ordena a vincularle a él y a su escuela pesimista con la
filosofia practica de Kant, mas en concreto, como una interpretaciéon
metafisica e hija de su tiempo de la Critica de la razon practica kantiana. El
valor de la filosofia pesimista de Schopenhauer, que a su juicio no es
compatible con la vida moderna -Perojo cree que ésta ha entrado en la via
segura del progreso-, estriba en ser “la expresiéon psicolégica de un
momento de nuestra cultura contemporanea” o, mejor, un espejo parcial
que la trasmite a la posteridad. De otro modo se olvidaria o se atribuiria a “la
fantastica imaginacién de los poetas.”
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Entendia Perojo que la ética nace de la voluntad y esta debe ser
interpretada desde la psicologia experimental o fisiolégica. Pero no afronta
la sistematizacién de la filosofia critica.

Su punto de vista antropoldégico es darwinista y etnografico. De las tres
antropologias confrontadas entonces, la clasica aristotélica del hombre
animal racional y politico, la cristiana del paraiso, caida y redencién del
hombre hijo de Dios, y la darwiniana del hombre primate evolucionado,
Perojo se inclina por esta ultima

Afirma con Huxley que el ultimo siglo de investigaciones lleva a la
conclusién de que “debe conservarse la denominacién linneana de
primates”. El hombre procede de los primates, afirma Perojo, y el reto de la
antropologia es ir descubriendo el eslabén o eslabones perdidos entre esos
simios y el hombre, para reconstruir las variaciones del camino evolutivo.
Ademas, sobre la base de los Anthropologische Beitrage (Berlin 1875), de
Georg Gerland, sostiene que el principio darwiniano de seleccién natural es
insuficiente para explicar la evoluciéon ascendente en general, por ejemplo,
la que produce lo organico de lo inorganico, y en particular, la evoluciéon del
hombre desde el simio.

Con Gerland, Perojo distingue dos Evoluciones: una “extensiva”, y otra
“ascendente”. Esta ascendente seria la que “distingue y diferencia a los
organismos, no sélo en cuanto a sus formas, sino también en cuanto a su
contenido y esencia”; la extensiva ‘“realiza sélo una diferenciacién
morfolégica”, y extiende la variacién en “las graduaciones que la Evolucién
ascendente ha formado”, asegurandolas de esa manera.

Gerland recupera la idea leibniziana de ménada o energia psiquica en la
materia, para explicar la evolucién ascendente sin renunciar a la explicacién
mecanica darwiniana. Lo cual es a juicio de Perojo un error, pues lo psiquico
es teleoldégico, no mecanico. Perojo no duda de que la explicacion
evolucionista es el camino, pero no estd satisfecho con la suficiencia
educativa del mecanismo de selecciéon natural, ni con la psiquica de
Gerland.

Ademas, Perojo tiende a aceptar el determinismo etnografico. Las
civilizaciones estan condiciones por los caracteres raciales de los pueblos
que las crean. La energia y los caracteres de la raza son primarios y mas
determinantes que los étnicos como el lenguaje o la religién.

Perojo fue asi mismo un intelectual traductor y difusor de la filosofia y la
ciencia de su tiempo. Sin la dimensién de La Espafia Moderna, de Lazaro
Galdeano, o de la “Biblioteca econdémica y filosofica”, de Antonio Zozaya, la
Editorial Revista Contemporanea pudo haberlas inspirado y desde luego
abrioé su camino de modernizacioén a través de la difusién filoséfico-cientifica.
En la Biblioteca Perojo aparecen textos cientificos y filoséficos de Descartes,
Spinoza, Voltaire, Darwin o Spencer, pues el intelectual y empresario
hispano-cubano era consciente de que la traducciéon y comentario de los
filésofos modernos aportaba el lenguaje filoséfico necesario para pensar en
espafiol a la altura de su tiempo. Ademas, la publicacién de su traducciéon de
la primera Critica kantiana dependia a su juicio de esa labor de traduccién y
comentario, pues esa traduccion suponia la existencia en la lengua espafiola
de léxico filoséfico moderno.
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Perojo publicé sus dos traducciones mas importantes, la parcial de La
critica de la Razon pura (1883) -precedida por la traduccién de dos obras de
su maestro Fischer: Vida de Kant e Historia de los origenes de la filosofia
critica-, y la primera traduccién al espafiol de La descendencia del hombre y
la seleccidn en relacion al sexo (1885), de Ch. Darwin, en la década de los 80,
cuando su empresa cultural habia desaparecido y el mismo habia
abandonado su proyecto de reforma cultural. Tal vez, lo hizo entonces,
provocado por la sarcastica alusién de Menéndez Pelayo, en el ultimo tomo
de sus ...Heterodoxos (1882), al olvido en que habia caido su programa
neokantiano de reforma filoséfico-cientifica de la cultura espaiiola.

En fin, Perojo como intelectual polemizé con krausistas, tradicionales y
tomistas integros en la lucha por el control de la cultura que se produjo en
los albores de la Restauracion.

Rechazaba el idealismo krausista por espiritualista, sibilitico y masénico, y
aspiraba a sustituirlos mediante un programa filoséfico cientifico kantiano en
la linea de Wundt y Fischer. Urbano Gonzalez Serrano habia dejado caer en
su resefia de los Ensayos... que el planteamiento de Perojo era naturalista e
inmaduro desde el punto de vista filoséfico.

Perojo publicé en El Tiempo dos articulos, “Bibliografia comparada” (25 de
abril) y “Otra vez bibliografia comparada” (19 de mayo), que ponian de
manifiesto los préstamos que tomé el historiador de la filosofia krausista,
Francisco de Paula Canalejas, del historiador de la psicologia griega,
Anthelme Edouard Chaignet y, por extensién, un ataque contra su escuela
idealista.

En abril de 1877, entr6 en la segunda polémica de la ciencia espaiiola con
el articulo “La ciencia espafiola bajo la Inquisicién”; un par de semanas
antes el Vaticano habia incluido en el Indice de libros prohibidos sus Ensayos
sobre el movimiento intelectual en Alemania. En su articulo Perojo replanted
la misma posicién racionalista y librepensadora de Revilla: no existe una
filosofia espafiola, porque no ha tenido filésofos universales que hayan
marcado épocas filoséficas, como Descartes o Kant, o que al menos hayan
creado corrientes o escuelas en ese proceso universal de la verdad que es la
historia de la filosofia. Su argumentacién se basaba en tres supuestas
evidencias: la creencia librepensadora que basa el argumento de la causa,
“La Inquisiciéon es incompatible con libertad de la ciencia, luego ésta no
pudo darse en Espafia”; la autoridad de la historiografia occidental (alemana
y francesa), que funda el argumento negativo del experto, “No se registra la
existencia de filésofos ni cientificos espaiioles en las historias canodnicas,
luego no hay filosofia ni ciencia espafiola”; y la creencia de la historiografia
hegeliana, que basa el argumento de la causa, “la historia de la filosofia es el
proceso dialéctico de la verdad, en el que los sistemas presentes superan a
los que les preceden”. Los sistemas que perdieron su momento, es como si
no hubieran existido; es decir, los sistemas del pasado que no influyeron en
los sistemas posteriores, quedan superados al margen del proceso histérico
y ya no son recuperables. Desde el punto de vista histérico no es sostenible
ni defendible esta posicién de Perojo.

En este apartado tercero, nos referimos a tres documentos. El primero es
parte de un articulo, titulado "Resefia histérica del movimiento literario en la
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Isla de Cuba",® en el que su autor Manuel de la Cruz escribe de Perojo: “...
importé en la Peninsula el neokantismo, que expuso en un libro ruidoso: EI
movimiento intelectual en Alemania.”

El segundo es la resefia que hizo el hegeliano Rafael Montoro de los
"Ensayos sobre el movimiento intelectual en Alemania".* Entiende Montoro
que es su perspectiva neokantiana lo que da unidad al libro, que valora muy
positivamente, pese no estar de acuerdo con su concepcién de la filosofia, su
objeto y procedimiento. Es partidario de la filosofia como ciencia
especulativa que aporta la luz del saber absoluto al conocimiento cientifico.
Se detiene especialmente en los ensayos titulados, Kant y los filésofos
contempordneos y €l Objeto de la filosofia en nuestros tiempos, y aprecia
como especialmente bello su ensayo dedicado a Arthur Schopenhauer.

El tercero es la resefia de los Ensayos..., que publicé Urbano Gonzalez
Serrano bajo el titulo, "Un libro importante".5 Gonzalez Serrano, que fuera
profesor de Metafisica de Perojo en la Universidad Central, elogia y
recomienda el libro de manera incondicional, aunque no esté de acuerdo
con la deriva naturalista del kantismo de su autor, que a su juicio es
antifilosofico y positivista. Urbano se detiene en cada uno de los articulos y
recomienda a su autor una segunda serie de articulos en los que medite
sobre las cuestiones:

Jmpera el kantianismo con absoluto imperio porque los términos en que ha
colocado el andlisis del conocimiento y el examen de todos sus complejos
factores dejan puesta una cuestidén, que aun no ha sido satisfactoriamente
resuelta por el pensamiento contemporaneo? jEs quiza el kantianismo un
problema, méas bien puesto que resuelto desde el cual puede llegarse en la
esfera especulativa a los extremos mas contradictorios en apariencia, y del
cual puede tomarse en la esfera de la practica el conocimiento como un mero
instrumento para reunir los innumerables datos que atesora la experiencia,
sefialadamente en las Ciencias naturales? ©

Pues el catedratico krausista es partidario de la filosofia especulativa, sin la
que a su juicio no hay ciencia; y entiende que Fichte, Schelling, Hegel y
Krause partieron de la problematica filoséfica que plantedé y dejé sin
resolver Kant, y ofrecieron nuevas soluciones... por lo que “no son ninguno
de ellos discipulos de Kant”. En cambio Schopenhauer “lo da ya por
resuelto, aceptando las conclusiones fundamentales de las dos criticas”, por
lo que si puede ser considerado discipulo de Kant.

4. La “Carta abierta” (1884), de José del Perojo.

En este apartado cuarto nos referimos a la “Carta abierta” (1884) sobre la
autonomia politica de Cuba, que publicé José del Perojo en la Revista de las
Antillas. Forma parte del debate que el intelectual hispanocubano sostuvo,
sobre la autonomia de Cuba, con intelectuales autonomistas cubanos en la
primera mitad de los afios ochenta. En esta década, el Perojo intelectual y

3 Revista Cubana: periédico mensual de ciencias, filosofia, literatura y bellas artes, 1924, pp.
289-310.

4 Revista Europea. Tomo V, julio-octubre. Madrid, 1875, pp. 630-639.

> La Instruccién Piblica: revista general de ensefianza, pedagogia, bibliografia, ciencia,
literatura y arte. Afio I, n.° 3, 1875, noviembre, 40-46.

®Ibid. 41.
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empresario cultural se transformé en el publicista y politico
regeneracionista, amigo personal de Sagasta, en cuyas filas fusionistas milit
hasta la muerte de este en 1903. Perojo se orienta a la actividad politica en
funcién de la cual pone sus empresas y su actividad periodistica.

En 1881 intenté sin éxito ser diputado por Cuba, y la cuestiéon intelectual
que le ocupaba como publicista y politico era la politica colonial. En 1883
asisti6 a la Exposicién Internacional de Amsterdam como delegado espafiol.
La conferencia y el discurso que pronuncia “Espafia como nacién
colonizadora” (10-09-1883), y “Relaciones politicas entre las colonias y la
madre patria” (20-10-1883), fueron recogidos en el volumen Cuestiones
coloniales (1883). La primera se edité en francés, La colonisation espagnole
(1883), y en italiano, La colonizzazione spagnuola (1897).

Su posicién ante la cuestidn colonial queda recogida en sus Ensayos sobre
politica colonial (1885), en los que funde en un tratado trabajos de diversa
procedencia, como la conferencia y el discurso que habia pronunciado en
1883 en Amsterdam, la mayoria de los articulos de tema colonial que habia
publicado el afio anterior en El Progreso y algunos que habian aparecido ese
mismo afio en Revista de Espafia o Gaceta Universal. La introduccioén la firma
en Santander, provincia con la que estaba vinculado politicamente y en la
que veraneaba. Tal vez podriamos esbozar la perspectiva colonial de
Perojo, afin a la de Antonio Maura, como sigue.

Perojo pretende combatir el pesimismo y el escepticismo ante la cuestion
colonial, que a su juicio puede resolverse tedrica y politicamente. La
cuestion colonial tiene como solucién, que las colonias pasen a formar parte
activa de la nacién espaiiola”, con lo que Espafia dejara de ser una nacién
colonial para convertirse en un Estado Europeo-americano. Perojo corteja al
partido Liberal-Fusionista de su amigo Sagasta y al partido autonomista de
Montoro, que son los que pueden desarrollar esa “politica del porvenir” de
las colonias, para que efectivamente desarrollen esa politica autonomista.

La colonizacién es a juicio de Perojo la civilizacién de un pueblo joven por
obra de un pueblo civilizado. Lo repito con sus palabras: “colonizar es el
hecho de educar a un pueblo nuevo en la vida de la civilizacién; en una
palabra, es una pedagogia social.” (1885, 188)

Esta pedagogia social ha de tener en cuenta, segun Perojo, la naturaleza
del pueblo colonizador y del pueblo colonizado. Por esto la respuesta a la
cuestidén colonial espafiola, en general, y a la cubana en particular, es
basicamente antropoldgica, etnografica. Desde este punto de vista el
modelo colonial espariol, es distinto del inglés y del holandés.

El modelo colonial espaiiol sigue a su juicio el modelo civilizatorio que los
arabes aplicaron en Espafia. La civilizacién &arabe dejé su impronta
etnografica y politica en la colonizaciéon espafiola de América. El rasgo
etnografico consistié en el mestizaje: un impulso instintivo que les lleva a
fundirse y amalgamarse con los naturales de los paises que dominan. En esta
fusién de una raza superior en cultura, como era la de ellos, con otra inferior,
la consecuencia natural habia de hacer que predominaran los elementos que
constituian su superioridad. (1885, 196)

Y el rasgo politico consiste en una Legislaciéon de Indias, que como hizo el
Coran en la civilizacién arabe de Espafia era “un cédigo social y politico,
por el que pueden regirse los actos todos de la vida y no sélo los puramente
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religiosos, ... [un] poderoso auxiliar para infundir en lo mas profundo de los
espiritus su civilizacién toda, y por consiguiente, el organismo entero de su
cultura social.” (1885, 197).

El espiritu general de todas estas Leyes de Indias, desde la primera hasta
la ultima, es a juicio de Perojo siempre uno y el mismo: el principio de la
civilizacién. Los tres primeros fundamentos en que echa sus raices sobre el
nuevo suelo, para extender después su benéfica influencia por todas partes,
son: la escuela, el municipio y la iglesia, por los que va ingiriendo en
aquellos pueblos todas las corrientes de la civilizacién. Cita la ley dictada
por Carlos V, en 1551, sobre la fundacién y creaciéon de las Universidades en
la América hispana.

En fin, caracteriza segun €l a la colonizacién espafiola su sentido politico
civilizatorio, no mercantilista. Escribe Perojo, “La superioridad, pues, del
sistema colonial de Espafia, estriba ella toda en su caracter eminentemente
politico y en el alejamiento en que siempre supo mantenerse del
mercantilismo” (Ibid.). Sin negar la importancia del comercio y la actividad
econdémica, Perojo insiste en que no fue una colonizacién econdmica,
privada, sino politico-civilizatoria.

El problema colonial espafiol estribaba a su juicio en que se estaba
aplicando un modelo unionista inglés y se pretendia un modelo autonomista
reactivo que no corresponden ni a la naturaleza del pueblo espafiol y de los
naturales colonizados. La solucién de Perojo, ya lo hemos dicho, era
transformar el modelo colonial en un modelo de provincias espafiolas de
ultramar.

En su articulo “Una carta”, que fue publicado por la Revista de las Antillas
(Perojo: 1884, 234-236), Perojo responde a Juan Gualberto Goémez, que
vertié en ese peridédico graves descalificaciones sobre la figura intelectual
de Perojo. Gémez sintetizaba la posiciéon del publicista y politico hispano-
cubano como sigue:

D. José del Perojo publicé una serie de articulos combatiendo a los
autonomistas cubanos. Sus principales argumentos consistian: 1.° En afirmar
que la autonomia colonial era doctrina exdtica en Espafia (articulo del 3 de
junio) 2.° Que a mas de este defecto, tal como la defendian los cubanos, esto
es, limitandola a los asuntos econémicos y administrativos, era impracticable,
pues no tienen do la Camara Insular poder legislativo, ¢Quién habia de
legislar y de modificar las leyes de la Colonia? (articulo de 6 de junio) 3.° Que
el partido autonomista cubano defendia la identidad en lo politico, la
asimilacién en lo civil y la autonomia en los econémico-administrativo,
amparando asi una singular trilogia.”

La direccién de la Revista de las Antillas present6 “Una carta” como sigue:

El sefior Perojo nos ruega la publicacién del escrito que a continuacién veran
nuestros lectores. El suelto de nuestro numero de hace un mes que insertamos
y en el que encuentra motivo el sefior del Perojo para el trabajo que nos
remite, no contiene a nuestro juicio nada que pudiera lastimar la
susceptibilidad mas exquisita.

Si por tanto le damos cabida en nuestras columnas, a pesar de sus
dimensiones excesivas para un peridédico como la Revista, lo hacemos mas

’ Revista de las Antillas, Afio III, n.° 103, Madrid, 18 septiembre de 1884
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bien movidos por el deseo de que jamads se ponga en duda nuestra
imparcialidad, que porque conceptuemos que el Sr. Perojo tenga que
defenderse de ataques nuestros. En la polémica que ha sostenido con nuestro
colaborador el Sr. Gémez, desde las columnas de El Progreso, si bien
nuestras simpatias con el que defendia al partido autonomista, hemos
guardado una absoluta imparcialidad, la misma que en el presente pensamos
seguir observando.

El Sr. Gémez, si cree 1til replicar al Sr. Perojo, asi lo hara cuando tenga por
conveniente. Por nuestra parte, y no tome a mal el Sr. Perojo nuestra actitud,
poco tenemos que decir. La Revista ha sido prédiga en declaraciones
explicitas. Se sabe lo que ella es y representa dentro del partido liberal
autonomista; asi que no sentimos necesidad de ampliar ninguno de nuestros
pensamientos. Por el contrario, deseando que la extraviada polémica que ya
creiamos terminada, cese cuanto antes, no estamos dispuestos a tomar parte
en una discusién que, bien o mal llevada, ya no presenta probabilidades de
alcanzar provechoso resultado (Perojo: 1884, 233-234).

5. José del Perojo, Gobernador Civil en Manila.

En este apartado nos hacemos eco de dos documentos que se refieren a la
actividad de Perojo como Gobernador Civil de Filipinas. El primero es una
entrevista a un José del Perojo flamante gobernador de Manila, que bajo el
titulo “Interview” publicé el 11 de junio de 1889 el Diario de Manila.® El
segundo es una despedida y breve valoraciéon de su gestiéon, que bajo el
titulo “El sefior José del Perojo” publicé el 17 de septiembre de 1890 el
Diario de Manila.® E1 3 de mayo de 1889 La Oceania Espafiola’? habia dado la
noticia de su nombramiento como gobernador civil y tras elogiar la
formacién del joven politico escribia:

Al nuevo gobernador de Manila debe el pais, por anticipado, un favor, y es
que, dirigiendo el segundo de dichos periédicos [La Opinién], que en sus
columnas donde por primera vez se hicieron consideraciones oportunas, en
Madrid, acerca de lo que es y significa la inmigracién asiatica en estas Islas.

El Diario de Manila’!! anunci6 el 5 de junio de 1889 la toma de posesién de
su cargo. La admisién de la renuncia de Perojo a su cargo como gobernador
civil de Manila fue publicada por la Gaceta el T de agosto de 1890 y ese
mismo dia se dio la noticia en La Correspondencia de Espafia: diario universal
de noticias.!?

1. José del Perojo, candidato a Cortes por la provincia de Santander.

José del Perojo se publicité como candidato del partido Liberal-Fusionista
a diputado por la circunscripcién de Santander en las elecciones generales a
Cortes de 1891: ante todo, su “Manifiesto electoral”, que publicé el 29 de
octubre de 1890 EI Correo de Cantabria: periédico de noticias, literario y de
anuncios;'? y, también, su “Articulo” que vio la luz el 28 de enero de 1891 en

8 Afio XLI, nimero 133.

9 Afio XLII, nimero 212.

10 Afio XIII, nimero T7.

11 Afio XLI, nimero 128.

2 Afio XLI, nimero 11812.
13 Afio IX, nimero 156.
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El Correo de Cantabria: periédico de noticias, literario y de anuncios.!?
Incluimos asi mismo dos noticias anteriores, en las que publicitaba su
actividad politica en favor de los intereses de la provincia de Santander: las
“Cartas de Perojo sobre las contribuciones de Santander”, que publicé el 22
de diciembre de 1888 El Atlantico;!® y “La llegada del Sr. Perojo”, que
aparecio el 24 de diciembre de 1888 en EIl Correo de Cantabria: periédico de
noticias, literario y de anuncios.!¢

Tenemos constancia de que al menos desde 1884 José del Perojo
veraneaba en Santander, y de que entre 1885 y 1889, tanto en sus articulos,
como en la actividad parlamentaria, habia mostrado interés por los intereses
de los contribuyentes de esta provincia, a la que se sentia vinculado
familiarmente. En Santander era un personaje publico y aparecia como
benefactor de la provincia en la prensa local, ganando asi la atencién de los
electores, para una futura contienda electoral de su candidatura por esa
circunscripcién. Por ejemplo, la prensa local, en particular E! Correo de
Cantabria: periédico de noticias, literario y de anuncios:!? se hicieron eco del
multitudinario y caluroso recibimiento que le ofrecié la ciudad de Santander,
cuando entré por su puerto en la peninsula de regreso de Manila el 8 de
septiembre de 1890.

En Santander tenia familiares, amigos y residencia. En la prensa se indica
que residia en el Paseo de la Concepcién. Y mas adelante se habla de su
finca en Gajano.

Sus intervenciones encuentran pronto eco en la prensa montafiesa.
Especialmente en el peridédico El Dobra de Torrelavega, cuyo director, el
fusionista Buenaventura Rodriguez Parets, fue un incondicional aliado
politico en la provincia. Aunque también EI Correo de Cantabria y EI
Atlantico publicitaban las gestiones politicas de Perojo en favor de
Santander.

Con motivo de su fallecimiento en octubre de 1908, publicé EI Cantdbrico
de Santander una necrolégica en la que se podia leer:

Todavia se recuerda la acogida que el pueblo santanderino dispensé al Sr.
Perojo cuando regresé de Filipinas, en visperas de aquella contienda
electoral, acogida espontanea y entusiastica, realizada por todas las clases
sociales, sin distincién de opiniones, pues no habia perdido medio ni ocasién
de defender los intereses de la Montaiia, y a su gestiéon personal se debid la
rebaja en la tributacién de consumos y otros beneficios entonces alcanzados
por esta provincia. Perojo fue, sin disputa, uno de los espafioles que mas han
trabajado por el fomento de la cultura nacional.

En las elecciones a Cortes de 1891 y de 1893, intenté ser diputado liberal
fusionista por la provincia de Santander, pero sin éxito debido al
funcionamiento caciquil del sistema electoral (Dardé: 1991). Desengafiado
de poder representar a la provincia de Santander, en el Parlamento, sin
someterse a alguna de las grandes familias de caciques, que controlaban la
vida politica montaifiesa, el candidato Perojo abandoné definitivamente esta

14 Afio X, nimero 12.

15> Afio III, numero 356. También aparecié el 24 de diciembre del 1888 en EI Correo de
Cantabria: periédico de noticias, literario y de anuncios (Afio VII Numero 154).

16 Afio VII, nimero 154.

7 Afio IX Numero 108.

'g/itos. Anuario de Historia de la Filosofia Espafiola ISSN: 2990-1502
N.2 5, 2026, pp. 167-193



Gerardo Bolado 178

circunscripcién y asi lo comunicé en El Atldntico en marzo del 93. Lo lamenté
la prensa liberal, por ejemplo, E! Atlantico o EIl Fomento, por considerar que
nadie hubiera podido representar mejor que €l a la provincia.

En Julio 1893, en cambio, fue elegido diputado a Cortes por el partido
autonomista en la circunscripcién de Cuba, noticia de la que se hicieron eco
varios peridédicos de la regidén, entre otros, el 13 de julio de ese afio, el
diario La Atalaya.'® Y por esa circunscripcién fue reelegido diputado hasta
1898. El desastre de Cuba no le pill6é por sorpresa, pero si le aparté aun mas
de la politica. Al contrario que su amigo y colaborador, Rafael Montoro, que
regres6 a Cuba y toméd la nacionalidad cubana, Perojo decidié seguir con su
vida espafiola y en Espaila, dejando a Cuba en el pasado. Continué su
interés por la cuestion autonémica, que en adelante defendera en los casos
de Canarias y Catalufia.

Pero el periodo entre 1894 y 1903 fue también el del éxito empresarial del
publicista y politico autonomista Perojo, y de su orientacién al negocio
periodistico, con su semanario EI Nuevo Mundo. Disefié este semanario
grafico como a su juicio debia ser un periédico politico, con la menor
politica posible, en cambio con mucha informacién, muchas amenidades y
sobre todo ilustraciones. En el publicé articulos referidos a la situacién en
Cuba y al desarrollo industrial en Espafia. Pronto nacieron el cultural Por
esos mundos (1900-1916) y la revista El Teatro (1900-1905), mas orientada a
la informacién que a la critica, no sélo nacional, sino provincial e
internacional. Mas que de cultura intelectual o politica, El Nuevo Mundo y sus
culturales eran de cultura de ocio y entretenimiento.

1. José del Perojo. “Pereda, gran cronista”.

Habla también de la vinculacién de Perojo a Cantabria su breve articulo,
“Pereda, como gran cronista”’, que publicé el 14 de marzo de 1895 el Diario
de Manila. Suplemento: informaciones, articulos y noticias de nuestros
corresponsales y colaboradores de Madrid. Este suplemento dedica seis
paginas!® a la figura y la obra de José Maria de Pereda. Acababa de
publicarse Penias Arriba, de la que incluye algun gravado. Escriben en ese
nimero, ademdas Perojo, firmas como Menéndez Pelayo, Pérez Galdés,
Becerro de Bengoa, Jerénimo Becker, A. Sanchez Pérez, Kasabal o Conrado
Solsona. Para Perojo, Pereda es el gran cronista de los tipos y costumbres de
Cantabria.

Otro dato que incide en la misma consideraciéon es que su hija mayor,
Gertrudis Perojo, contrajo matrimonio el 22 de octubre de 1902 con Julian
Miralles de Imperial, hijo de D. Clemente Miralles, director general de la
Tabacalera de Filipinas y hermano politico del Marqués de Comillas (La
Correspondencia de Espafia: diario universal de noticias.?° Se instalaron en
Barcelona. Gertrudis fallecié el 26 de enero de 1908.

8. José del Perojo y la educacion ética de la voluntad.

En este apartado, nos referimos a dos documentos: una pagina con
informacién sobre el “Congreso de educacién en Londres, en septiembre de

18 Afio I, nimero 190.
19 Afio XLIX, ntimero 11, pp. 4-10.
20 Afio LIII, nimero 16391.
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1908”; y el articulo de Ramiro de Maeztu, “Sobre la educacién moral”,
publicado el 3 de octubre de 1908 en El magisterio Balear. Semanario de
Primera Ensefianza.?!

A la muerte de Sagasta, Perojo se uni6 a las filas de Antonio Maura, con
quien mantenia lazos de amistad y admiracién, desde sus planes de reforma
de la administracién de las Antillas en 1983. Estos lazos se estrecharon
desde 1903. Desde entonces su semanario, que habia pasado a llamarse
Nuevo Mundo, se hace mas maurista, autonomista y monarquico.

Entre 1905 y 1908, Perojo sigue con su empresa periodistica, pero se
implica en la politica autonomista como diputado por Canarias y dentro de
las filas Mauristas. Perojo nunca dejoé de ser un liberal reformista, pero en
estos ultimos afios formé parte del complejo fendmeno maurista.

En este periodo, la cuestién pedagdgica se convierte en tema central de
sus articulos y discursos. Sus hijos José y Benito, tenidos con su segunda
compaifiera, Ana de la Cortina, estudiaban entonces en Hastings. En 1907
reune sus articulos sobre el tema en sus Ensayos sobre educacién (1907; 2°
ed. 1908). En 1908 promueve desde las paginas de Nuevo Mundo una
campafia a favor de la reforma educativa en Espafia, que colecciona y
publica en el volumen, La educacion espafiola (1908). Aqui recoge también
sus discursos en el Congreso pedagdgico en Londres.

...en sus dos ultimos afios de vida consagra su actividad periodistica a esta
capitalisima cuestién, en los articulos que publica en Nuevo Mundo, asi como
su actividad politica, en los discursos que pronuncia el 18 y 19 de diciembre
de 1907 y 4 y 5 de junio de 1908, algunos de ellos también editados en el
semanario madrilefio. Al mismo tiempo, publica el libro Ensayos sobre
educacién (Madrid, Imprenta de Nuevo Mundo, 1907), y varios discursos en el
volumen La educacién esparfiola (Madrid, Imprenta de Nuevo Mundo, 1908). El
éxito de la primera de estas obras quedara de manifiesto cuando en 1908
aparezca, postumamente, una segunda edicién (Perojo: 2003, 46).

El punto de vista pedagdgico de Perojo, recogido en esas dos
recopilaciones de articulos de periédico y discursos parlamentarios, a
saber, Ensayos sobre educacion (1907; 2* ed. péstuma, 1908) y La educacion
espariola (1908), es de inspiracién neokantiana y de caracter practico, mas
de politica educativa que de teoria sobre la misma.

Con Kant, recuerda Perojo a sus lectores que nuestra especie deviene
humana a través de la educacién, y de que cada ser humano es un fin en si
mismo, un ser personal, por lo que la pedagogia educa a cada individuo por
su bien y sin someterle a otros fines.

El sentido de la pedagogia es el desarrollo pleno y arménico de todas las
capacidades de la interioridad humana, sin descuidar el cuerpo ni la
sensibilidad. Asi lejos de limitarse a instruir la inteligencia, que representa y
contempla el mundo, la pedagogia es ante todo educacién ética de la
voluntad, que aspira a constituir un caracter puro y recto.

Esto no quiere decir que se descuide el cultivo cientifico de la inteligencia,
pero se educa para la vida, no para la contemplacién tedrica. Porque la
ciencia no es el objeto de la educacién, sino la formacién del caracter

21 Afio XXXVI, namero 40.
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elevado, es decir, la “voluntad firme y tenaz en todo lo que es honrado,
hermoso, bueno y verdadero”.

La psicologia experimental o psico-fisiologia sostiene y orienta la eficacia
de esta accién pedagdgica sobre el cuerpo, el alma y el espiritu. Kant,
Fichte, Herbart, Pestalozzi, entre otros, son fuentes de la orientacién
pedagodgica que propone Perojo, que no menciona a Francisco Giner, ni
parece tomar en consideraciéon la pedagogia Krausoinstitucionista ni sus
instituciones.

A juicio de Perojo, el problema de nuestra educacién no es sélo la falta de
instruccién y el analfabetismo, sino la ineducacién o ausencia de educacién
fisica, estética y ética. Por eso, critica a la “Liga Esparfiola por la Instrucciéon
Popular”, que encabezaban en 1907 eminencias como Echegaray, Ortega
Munilla, Ramén y Cajal, Soroya y Antonio Aguilar (Marqués de la Vega de
Armijo), y la contrapone el modelo francés de la Ligue d’enseignament, de
Jean F. Macé. Lo que proponia Perojo era menos eminencias y mas
pedagogos profesionales, promover la educaciéon ética de la voluntad, y
descentralizar el sistema educativo.

La pedagogia ha de tener un alcance no sélo individual, sino también
social. Perojo utiliza la expresién pedagogia social, sin desarrollarlo. Estaba
convencido de que la educacién era posible y de que era el camino para la
regeneracion nacional. De la misma manera que la ausencia de educaciéon
del caracter para la vida y la accién hace degenerar y postra a los pueblos,
también es obra de esta auténtica educacién la regeneracién nacional. El
futuro de la nacién depende de la educacién del caracter de los nifios que
son los ciudadanos del mafiana.

Sus articulos sobre La educacion espafiola abordan la cuestién de la
educacién en Espaifia como un “problema de salvacién”. Insiste en que aqui
esta todo por hacer. Lo cual es una ventaja, pues no hay sistema educativo
que desmantelar y desalojar, como sucede en Francia, basta con disponerse
a edificar en nuestro paramo educativo. Sélo ve un peligro acechando a esta
empresa educativa de regeneracién nacional: la instrumentalizaciéon
partidista de la educacién por parte de los partidos politicos

No es al partido a quien hay que mirar y apuntar al emprender una obra de
verdadera pedagogia, sino al pais, a la raza, a la patria, por un solo, inico y
exclusivo camino: el nifio.

Su enfoque es practico, basado en datos e inspirado en el modelo inglés.
Lo que hay que hacer es escolarizar a todos los nifios hasta los 13 o 14 afios,
triplicar el nimero de maestros y dignificar socialmente el magisterio. Lo
cual supone multiplicar por diez la inversién en educacién.

Asi leemos en sus articulos cosas como éstas:

De los 20 millones de espafioles, sélo 1 millén van a la escuela, es decir, el
5%. En Europa es en torno al 19%...

La cuestion no es el nimero de escuelas, sino el nimero de maestros, de
nifios escolarizados y la gestién de las mismas... Hay 25.000 maestros y se
necesitan 70.000 maestros en 12 o 15 afios. No basta 2.500 al afio.

No se puede emprender la tarea educativa con 30, 40 ni 60 millones de
pesetas. Se necesita al menos 200 millones, 10 pesetas por cada espafiol. En
Europa estan siendo en torno a 16 por ciudadano. El Estado debe cubrir en
torno al 40% de esa inversion.
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Entre las iniciativas inglesas que propone para solucionar estos problemas
estd la aplicaciéon del sistema pupil-teacher de ayuda al maestro, y la
incorporacién de maestros extranjeros.

9. Deceso de José del Perojo.

En el apartado noveno, dedicado a la muerte de José del Perojo, nos
referimos a tres documentos: en primer lugar, “El udltimo discurso de
Perojo”, publicado el 29 de octubre de 1908 la revista Nuevo Mundo;?? a
continuacion, el reportaje “El entierro del sefior José del Perojo”, publicado
el 22 de octubre de 1908 por la revista Nuevo Mundo;?? en fin, la necrolégica
titulada, “Nuestro muerto”, que dedicé el joven Ramiro de Maeztu a su
mentor y amigo José del Perojo, publicada el 29 de octubre de 1908 por
Nuevo Mundo.?*

El 17 de octubre de 1908, Perojo fallecié de un infarto en el Parlamento,
mientras se discutia una enmienda suya al proyecto de reforma de la
Administracién local, encaminada a lograr la divisién provincial de las
Canarias. Mientras escuchaba la réplica del viejo hegeliano, Benitez de
Lugo, y preparaba su respuesta, cayé fulminado en su escaiio. La enorme
repercusién de su muerte en la prensa nacional y provincial puso de
manifiesto, que era un hombre publico, y una personalidad respetada y
querida en la opinién publica y por los medios de comunicacion.

Dias después de su deceso, la ciudad de Santander decidi6é dedicar una
calle a José del Perojo en el ensanche del Este o del Noreste, como lo
testimonia la noticia publicada el 24 de octubre de 1908 por EI Cantdbrico:

Ayuntamiento: En sesion subsidiaria se reunié ayer tarde la Corporacién
municipal, bajo la presidencia del sefior Martinez, y con asistencia de los
sefiores San Martin, Castillo (E.), Gutiérrez, Cémez Maraiién, Escajadillo,
Goémez Vega, Mateo, Bezanilla, Campo, Lecuona, Castillo (F.), Basafiez,
Herrero, Ruiz, Lanza (C.), Miera, Alonso, Lanza (R.), Quintanal, Ontafién, Lépez
Herrero, Gémez y Gémez.

El sefior secretario lee el acta de la sesién anterior y se aprueba.

El sefior Presidente da cuenta del fallecimiento de don José del Perojo y
recuerda lo mucho que siempre hizo en beneficio de los intereses de la
poblacién, como diputado a Cortes y como periodista, y propone que conste
en acta el sentimiento de la Corporacién por su muerte y que se dé el nombre
de José del Perojo a una de las calles del Ensanche:

Se acuerda.28

José del Perojo y Figueras fue una personalidad emprendedora y practica
con una mentalidad positiva y liberal democratica. Su formacién filoséfico-
cientifica neokantiana esta detras de toda su actividad como intelectual y
empresario consagrada inicialmente a la modernizacién cultural de Espafia.
Después actudé como empresario de la comunicacion, publicista y politico
con vocacion regeneracionista. Fue visto por la Espafia catélica como un
heterodoxo, difusor de toda laya de errores racionalistas y por la Espafia
liberal como un gentleman modernizador.

22 Afio XV, nimero T73.
2 Afio XV, nimero T72.
24 Afio XV, nimero T73.
25 El Cantéabrico. Diario de la mafiana Afio XIV, numero 4883
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Es dificil exagerar la difusién y la influencia que tuvieron en la Espaiia de
su tiempo los articulos de José del Perojo, y los libros que resultaron de su
fusién o coleccidn, basicamente tres: Ensayos sobre el movimiento intelectual
en Alemania (18175), Ensayos sobre la cuestion colonial (1885) y Ensayos sobre
educacion (1907, 8).

En su necrolégica de Perojo, titulada “Nuestro muerto”, Ramiro de Maeztu
escribio:

La muerte de Perojo en estos momentos es una desgracia nacional. Lo digo
pesando escrupulosamente las palabras y a la persona que las dice ... D. José
del Perojo ha muerto en el punto preciso en que sus grandes dotes
intelectuales iban a ser fecundas para Espafia, y cuando mas podiamos
esperar los espafioles de sus actividades. He dicho grandes dotes
intelectuales. Acaso extrafien el calificativo los que solo conozcan los
discursos y escritos del muerto. Pero su inteligencia no puede juzgarse ni por
sus discursos ni por sus escritos; era una de esas grandes inteligencias mudas
que principalmente se expresan en obras.2®

¢Quiere esto decir que, de haber vivido 15 afios mas, José del Perojo
hubiera sido algo mas que un adelantado de Ortega y Gasset? ;Habria
podido moderar al menos el radicalismo de la generacién del 14? Sus
propuestas educativas de 1907 y 1908, ;Habrian podido dar una orientacién
practica y neokantiana al sistema educativo espafiol en la Edad de Plata?
Son cuestiones contrafacticas que planteo, pero no resuelvo aqui.

El pensamiento de Perojo vive del neokantismo de la primera escuela de
Heidelberg, que apunta, pero no llega a desarrollar una filosofia
neokantiana. Este desarrollo sera efectivo en las escuelas de Marburgo
(Natorp y Cohen) y de Baden (Windelband, Rickert). El neokantismo
recibido por Perojo prefigura a Paul Natorp, pero Ortega parte de Natorp y
Cohen. Y tanto la correspondencia del joven Ortega, como sus Meditaciones
del Quijote y Vieja y nueva politica, evidencian que el pensador e intelectual
madrilefio, al contrario que los Maeztu (Hermida: 2014), hubiera pasado
pagina de la Restauracion con o sin José del Perojo.

Por otra parte, el programa neokantiano de reforma cultural del primer
Perojo estaba condenado al fracaso, porque no tenia posicién politica, ni
académica. Es decir, por un lado, no era diputado, ni militaba en ningun
partido, y, por otro, no era catedratico universitario, como los
krausoinstitucionistas y mas tarde Ortega. Por eso, su programa neokantiano
no tuvo trayectoria legal, ni institucional en la ensefianza universitaria, ni en
la secundaria. En 1882, como escribié Menéndez Pelayo en Heterodoxos, €l
programa neokantiano de Perojo estaba olvidado.

Es dificil calibrar, si la politica educativa y la labor como publicista, que
hubiera impulsado José del Perojo entre 1908 y 1923, habria podido
desarrollar en alguna medida su programa neokantiano y practico de
regeneracion educativa. Perojo formaba parte del Maurismo, que agota su
capital politico en la segunda década del siglo XX.

26 Nuevo Mundo. Afio XV, niumero 773.
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APENDICE L

TRASLADO DE matricula del Instituto Noviciado al Instituto Santa Clara, de José del
Perojo y Figueras.??

Don Gonzalo Quintero y Rodriguez catedratico y Secretario del Instituto de primera clase
del Noviciado

Certifico que don José del Perojo y Figueras natural de Santiago de Cuba, en la Isla de
Cuba, ha acreditado en este Instituto haber ganado y probado en el de Santander en el
curso de 1861 a 1862 el primer afio de Latin con nota de Mediano, Principios y ejercicios de
Aritmética y Doctrina cristiana de Historia sagrada con las de Bueno; del sesenta y dos al
sesenta y tres segundo afio de Latin, Geografia y Principios y ejercicios de Geometria con
nota de Bueno; de mil ochocientos sesenta y tres a sesenta y cuatro gané y probé en el
Colegio de D. Genaro Alenda?® incorporado a este Instituto el primer afio de Griego con
nota de Bueno; Historia general con la de Notablemente aprovechado, y fue Reprobado en
primer afio de matematicas; del sesenta y cuatro a sesenta y cinco gané y probé el segundo
afio de Griego, Retérica y poética, primer afio de Matematicas y lengua francesa con nota
de Bueno. En el presente curso de sesenta y cinco a [1] sesenta y seis se matricula mediante
el pago de sesenta reales por el derecho de la matricula de las asignaturas de segundo afio
de Matematicas, Historia natural, y Psicologia, 1égica y filosofia. -- y habiendo solicitado del
Sr. Director el traslado de la referida matricula al Instituto de Santander que ha decidido
concederle por decreto de hoy. Asi resulta de los documentos que constan en la secretaria
de mi cargo, a que me remito. Y para que conste, a instancia del interesado, libro la
presente autorizada con el visto bueno del Sr. Director y con el sello de este Instituto de
Madrid a ocho de noviembre de mil ochocientos sesenta y cinco [2].

Firma Vo Bo del Director
Gonzalo Quintero Francisco de Zamarriazo

Debajo de la segunda hoja estd escrito a lapiz: “otros ocho reales y ochenta y tres
centavos.”

Trasladado del Instituto de Noviciado
A lapiz arriba

Instituto de Santander Curso 1865 a 1866

Asignaturas Don José Perojo y Figueras, natural de Santiago
Psicologia, l6gica y ética de Cuba, provincia de La Habana, de 16 afios de
Geometria y trigonometria edad, solicita matricularse en las asignaturas de
Historia Natural estudios generales que se expresan al margen,

mediante el pago de derechos marcados en el
El Fiador | reglamento.

Sin firma | Vive calle de San Francisco, nimero 10, 3* y su
fiador don Juan Vifial, misma calle, nimero y piso.
Santander - 4 noviembre de 1865

Firma

José Perojo

27 Archivo Histérico Provincial de Cantabria, Santa Clara, leg. 653-1.

28 Genaro Alenda y Mira de Perceval (Aspe 1816 — Madrid 1893). Escritor y bibliotecario.
También trabajé en la ensefianza, impartiendo clase en un gran nimero de colegios
madrilefios entre 1843 y 1870. El colegio Hispanoamericano de Santa Isabel lo nombré en
1859 director literario, y retuvo este cargo hasta 1870.
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APENDICEII.

TRASLADO DE matricula del Instituto Noviciado al Instituto Santa Clara,
Emilio Perojo y Figueras.?

Don Gonzalo Quintero y Rodriguez catedratico y Secretario del Instituto de primera clase
del Noviciado

Certifico que don Emilio Perojo y Figueras natural de Santiago de Cuba, en la Isla de Cuba,
ha acreditado en este Instituto haber ganado y probado en Colegio de D. Genaro Alenda
incorporado a este Instituto en el curso de 1863 a 1864 el primer afio de Latin y Doctrina
cristiana de Historia sagrada con la nota de notablemente aprovechado, y Principios y
ejercicios de Aritmética con la nota de mediano; en el curso de sesenta y cuatro a sesenta y
cinco gano y probé segundo afio de Latin con nota de sobresaliente, y Principios y
ejercicios de Geometria con nota de mediano; en el presente curso de mil ochocientos
sesenta y cinco a sesenta y seis se matriculé también en dicho Colegio de las asignaturas de
primer afio de Griego, Geografia y primer afio de Matematicas y lengua francesa mediante
el pago de sesenta reales por derechos de la matricula [1] y habiendo solicitado del Sr.
Director el permiso para el traslado de la referida matricula al Instituto de Santander que ha
decidido concederle por decreto de hoy. Asi resulta de los documentos que constan en la
secretaria de mi cargo, a que me remito. Y para que conste, a instancia del interesado, libro
la presente autorizada con el visto bueno del Sr. Director y con el sello de este Instituto de
Madrid a ocho de octubre de mil ochocientos sesenta y cinco [2].

Firma Vo Bo del Director

Gonzalo Quintero Francisco de Zamarriazo

Debajo de la segunda hoja esta escrito a lapiz: “otros ocho reales y ochenta y tres
centavos.”

Trasladado del Instituto de Noviciado [A 14piz arriba]
Instituto de Santander Curso 1865 a 1866
Asignaturas Don Emilio Perojo y Figueras, natural de Santiago de Cuba, provincia
Geografia descriptiva de La Habana, de 14 afios de edad, solicita matricularse en las
Francés asignaturas de estudios generales que se expresan al margen,
Latin y rudimentos de mediante el pago de derechos marcados en el reglamento.
griego Vive calle de San Francisco, numero 10, 3* y su fiador don Juan Viiial,
Aritmética y Algebra misma calle, nimero y piso.
Santander - 4 noviembre de 1865
El Fiador Firma
Sin firma Emilio B. Perojo

29 Archivo Histérico Provincial de Cantabria, Santa Clara, leg. 653-1
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Pedro Ribas Ribas (1939-2026)!
Ser traductor... ser mediador

Pedro Ribas Ribas (1939-2026).
Being translator... being mediator

José Luis Mora
Universidad Auténoma de Madrid

Aunque las palabras “mediador” e “intermediario” comparten raiz, sin
embargo, su significado y, sobre todo, su funcién es antagénica. El
mediador se sitla entre dos o mas realidades que trata de conocer a
conciencia para reconocer su dignidad y mostrar, asi, la necesidad de su
reciprocidad para su desarrollo pleno del que nace una realidad que mejora
la convivencia humana. Por su parte, el intermediario desplaza el centro de
esas relaciones hacia él mismo, empobreciéndolas y reduciéndolas a objeto
de transaccién. La posicién de mediador se basa en la generosidad, la de
intermediario en la codicia.

El profesor Pedro Ribas ha ejercido de traductor y su labor, con justicia, es
plenamente reconocida en el mundo académico. Como estas lineas
anteceden a la publicaciéon de una de sus ultimas tareas en el campo de la
traduccién, sobre un texto de un autor que lo ha sido de culto, Enmanuel
Kant, vaya por delante el reconocimiento de que siempre ha ejercido de
mediador y nunca de intermediario, es decir, ha ejercido desde la
generosidad que conduce al reconocimiento mutuo de los autores y las
realidades idiomaticas y culturales constituyéndose en puente que luego
permite ser transitado por lectores y estudiosos.

Fue a finales del afio 1978, coincidiendo con la aprobaciéon de la
Constitucién democratica cuando vio la luz la Critica de la Razén Pura con

! Debo a la amabilidad y eficacia de las personas encargadas del Archivo General de la
Universidad Auténoma de Madrid, Maria de la Fuente y Moénica Garcia y a su director
Alberto Jiménez, haber podido consultar el Expediente del profesor Pedro Ribas de
acuerdo con las normas legales vigentes. La mayoria de los datos administrativos que se
ofrecen en este trabajo proceden de esta documentacién, asi como los escritos que se
adjuntan en los apéndices 1 y 2, muy relevantes por marcar un punto de inflexién en la vida
de la propia universidad y de la trayectoria profesoral de Pedro Rbas y de otros
compafieros. Debo a su hijo Daniel Ribas el envio generoso del curriculo de su padre que
ha permitido completar datos de caracter académico.
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“Prélogo, traduccién, notas e indices de Pedro Ribas” en la editorial
Alfaguara. La monumental obra llevaba una sencilla advertencia que dejaba
bien clara la posicién del traductor: “...he partido del principio de que, en
una buena traduccién, el lector no debe notar que esta leyendo la versiéon de
un texto escrito en otra lengua.” Y tras mostrar las dificultades que
conllevaba aplicar este principio a una obra como la kantiana, afiadia: “La
literalidad de la traduccién no es entendida, por tanto, en el sentido de
transcribir con palabras castellanas, pero con sintaxis alemana, como le
ocurre con frecuencia a Garcia Morente. En cualquier caso, he sacrificado
siempre, de acuerdo con el espiritu de Kant, la elegancia a la claridad” (pp.
XXVIII-XXXIX). Como es bien sabido a esta primera edicién han seguido un
buen nimero hasta completar una cifra cercana a la treintena (contando las
ediciones revisadas de Taurus mas las aparecidas en RBD que reproducian
la versién de Alfaguara). Pronto Pedro Ribas asumié las traducciones de
Johann Gottfried Herder. Y asi apareci6 en 1982 la Obra selecta, también con
estudio preliminar, notas e indices, reeditada con posterioridad en varias
ocasiones. Precisamente ha sido Johann Gottfried Herder, y pienso que por la
sintonia del propio Pedro Ribas con el autor aleman que camind entre la
Ilustracién y el primer Romanticismo y era la cara complementaria del propio
Kant, veinte afios mas joven que el filésofo de Konigsberg pero ambos
fallecidos casi al mismo tiempo, con quien ha mostrado mas cercania en los
ultimos afios. La traduccion del Ensayo sobre el origen del lenguaje con una
introduccién que muestra el grado de conocimiento adquirido por Pedro Ribas
del autor aleman (Oviedo, KRK, 2022); Dios. Algunas conversaciones sobre el
sistema de Espinosa (2024), obra en la que quedan de manifiesto algunos de los
principios que mas acercan a Herder al humanismo asentado en la “armonia
entre hombre y naturaleza.” Y casi, a modo de cierre que completa este
puente con la Alemania de esa transicién de finales del XVIII y abre la puerta
al XIX, nos ha dejado la traduccién de Herder: Una metacritica de la Critica de
la Razon pura (Oviedo, KRK, noviembre, 2025) donde quedan de manifiesto las
dos posturas acerca de la instalacién del hombre en el mundo y de la manera
de conocerlo.

Y junto a la obra de estos autores, las traducciones de textos de Karl Marx
escritos por el autor aleman ya en los afios cincuenta del siglo XIX. De 1998 es
la realizada sobre Escritos sobre Espafia. Extractos de 1854 de Karl
Marx/Friedrich Engels? y, de 2001, de los mismos autores el Manifiesto
Comunista (Madrid, Alianza) que ha alcanzado un buen numero de ediciones.

Y se completa la enorme labor que como traductor ha realizado Pedro Ribas
con la edicién desarrollada en colaboracién con Fernando Hermida, en el
trabajo conjunto del estudio preliminar y las notas, a las cartas que Miguel de
Unamuno recibia desde Alemania: Unamuno. Cartas de Alemania (Madrid,
FCE, 2002). Las setenta paginas de introducciéon sitian con toda clase de
detalles la relacién del autor espafiol con una lista de sesenta corresponsalias

2 Madrid, Trotta, 1998. Muy significativamente Pedro Ribas dedicé este libro a: “Ortrun, Maria,
Claudia y Dani que sacrificaron parte de su tiempo para ayudarme”. Nunca dejé de practicar la
justicia y probablemente, desde la sensibilidad de la mejor tradicién humanista, la
misericordia.
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de las que se ofrecen detalles precisos para que el lector ubique la figura de
Unamuno en esta relacién clave en su proceso intelectual.

Asi pues, esta faceta de Pedro Ribas deja un legado fundamental en el
conocimiento de las relaciones habidas entre intelectuales alemanes y
espafioles de cuya némina forma parte €l mismo. Otras vetas luego estarian
vinculadas a la recepcién del krausismo, a la herencia neokantiana que llega a
Maria de Maeztu, Lorenzo Luzuriaga o el propio Ortega y Gasset y otros, el
propio Luis Martinez Gémez, jesuita, traductor de Heidegger y continuador del
dominico Guillermo Fraile en el estudio de la Historia de Filosofia espafiola, y
se completa con las traducciones de autores que situamos en el mundo de la
literatura.

Cuando Pedro Ribas tradujo a Immanuel Kant habia recuperado los
eslabones suficientes para construir la que ha sido su sélida trayectoria
académica y humana. Islefio de nacimiento, miembro de una familia muy
numerosa, las aguas del Mediterrdneo bafiaban las playas de Ibiza y le
situaban en el centro de las civilizaciones europeas de sur a norte. Formado
inicialmente en la escuela publica y en el Seminario Diocesano de su isla,
completd su formacién en la Universidad Pontificia de Salamanca en la cual se
licencié en 1963. Cumplia entonces veinticuatro afios. En el curso 1964-1965
simultanea clases de latin y griego para bachilleres en dos colegios de la
capital balear y poco después, cuando ya puede trasladarse a Madrid, obtiene
la licenciatura en la Universidad Complutense de Madrid (1966) cuya “tesina”
le dirigio el profesor Sergio Rabade sobre Gabriel Marcel.

Con seguridad algunos de aquellos veranos los pasé trabajando en empresas
alemanas en las que debid coincidir con emigrantes espafioles de aquellos
afios. En 1967 casa con Ortrun Troitzsch quien ha sido su apoyo durante todos
los afios de su vida. Asi pues, esos aflos sesenta fueron clave en la vida
personal y profesional de Pedro, planos que siempre han transcurrido muy
solapados ya que aprendié aleman, vivié la cultura alemana vinculado a
situaciones cotidianas, adquirié una fuerte conciencia social y cre6é un nexo
emocional con Alemania. Afios después, esta formacién se completaria, en
el &mbito académico, con estancias en la Universidad de Berlin durante los
cursos 1975-1977 y en afios posteriores, asi como en otras universidades
europeas y americanas ya durante su intensa trayectoria académica como
profesor de la Universidad Auténoma de Madrid hasta dotarse de una fuerte
mentalidad cosmopolita que no olvidaba aquel pequefio espacio de su
nacimiento.

En 1968 fue contratado como Profesor Ayudante en la recién creada
Universidad Auténoma de Madrid y se incorpord al grupo que formé el
profesor Carlos Paris quien, a su vez, procedia de la Universidad de
Valencia.® Pedro Ribas pasé a formar parte del grupo de los llamados
P.N.Ns. como uno de los mas veteranos de los que vinieron a ser llamados
los “filésofos jovenes”. La orientacidén que el profesor Paris fue conformando
en las Universidades de Santiago de Compostela y, durante los afios sesenta,
en la Universidad de Valencia fue determinante en algunas de las lineas que
conformé la Filosofia en la recién creada universidad madrilena. Asi, su
aprecio por la obra de Miguel de Unamuno y por las tradiciones espafiolas

3V. José Luis Mora, “Carlos Paris, filésofo y maestro de filésofos”, Hitos, n.4, 2025, pp. 69-84.
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vinculadas al humanismo renovado (que Carlos Paris habia cultivado con
Carlos Minguez y con Lépez Pifiero), se tradujeron en el apoyo al estudio del
reformismo, republicanismo y socialismo heredados del siglo XIX,
personalizados en la vida y obra de Miguel de Unamuno y luego extendidos
a la recepcién de Marx en Espafia. Tempranas fueron sus lecturas del
intelectual al que ya en plena madurez calificaria como “vasco universal”
(2012). En 1973 bajo la direccién del profesor Carlos Paris, defendio su tesis
doctoral, “Unamuno y la filosofia alemana”, una declaraciéon de intenciones
por demarcar un territorio que habria de circunvalar buena parte de su vida.
Un recorrido por sus publicaciones y por muchos de los cursos impartidos lo
pone de manifiesto.

Mas estos inicios se vieron interrumpidos por la “no renovacién” (ver
Anexo 1) del contrato en 1973, lo que suponia en la practica una expulsién
de la universidad al tiempo que el departamento sufria las consecuencias de
la intervencién rectoral en su escrito al Subsecretario de Educacién y
Ciencia que cerraba con fecha 31 de julio de 1973 el dirigido al Gerente
(junio, 1973, s/f) y el firmado por el Jefe de Seccidén al propio Pedro Ribas el
26 de junio de 1973: “Declarar resuelto el contrato suscrito entre esta
Universidad y Don Pedro Ribas Ribas, Profesor Adjunto de la Facultad de
Filosofia y Letras”.

Hasta su reingreso en la Universidad Auténoma de Madrid (1 de octubre de
1977) (V. Anexo 2) como “Ayudante de Universidad” pasé por la Universidad
de Santiago de Compostela con el apoyo del profesor Carlos Balifias,
Catedratico de Fundamentos de Filosofia e Historia de los sistemas filoséfico,
y dos afios de “Investigaciéon sobre las relaciones entre el pensamiento
socialista espafiol y el aleman en la Universidad Libre de Berlin, bajo la
direccion de Reinhardt Riirup, del Institut fiir Geschichtswissenschaften, de la
Universidad Libre. Con una beca de "Formacion de Personal Investigador",
trabajé dos afios en las bibliotecas de la propia Universidad Libre, de Berlin
Oeste y Berlin Este, Leipzig, Amsterdam y Braunschweig”.4 Incorporaba asi la
otra linea de investigacién que completaria la dedicacién del profesor Ribas:
los estudios sobre el socialismo y la recepcion del marxismo en Espafia.

Habia mediado el escrito de respuesta, con membrete del Ministerio de
Educacién y Ciencia, firmado por el Jefe de Seccién, al Rector de la
Universidad Auténoma de Madrid de la Sentencia dictada por la Audiencia
Territorial de Madrid (25 de octubre de 1976) relativa al recurso contencioso-
administrativo interpuesto por D. Francisco Javier Saddaba Garay y otros (se
afiadian al margen y a lapiz los nombres a quienes se hace llegar este escrito:
junto a Sadaba Garay, Fernandez del Pulgar, Pedro Ribas, Juan Antonio
Florencio del Val Merino). Se referia a Resolucién de disolucién de los
contratos como profesores firmados el curso 1971-72 por un periodo de dos
cursos, dictada por el Rector de la Universidad Auténoma de Madrid con
fechas 26 y 27 de junio y 27 y 30 de julio de 1973.

La sentencia dictada por la Audiencia Territorial de Madrid fue desfavorable
al recurso contencioso administrativo firmado por los profesores mencionados
y se concluia: “En su virtud, este Ministerio ha dispuesto que se cumpla la

4 Datos tomados de su expediente, conservados en el Archivo General de la Universidad
Auténoma de Madrid.
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citada sentencia, en sus propios términos”. El escrito lleva fecha de 10 de
enero de 1977.

Sin embargo, algo debia moverse en el interior de la universidad pues el dia
16 de mayo de 1977 Pedro Ribas dirige escrito al Sr. Rector de la
Universidad en el que solicita su reingreso y seifiala que habia sido profesor
hasta octubre de 1974: “Con esa fecha fui apartado de la universidad,
juntamente con otros comparfieros, sin que hasta el dia de hoy se me haya
dicho la razén”. Y afiade: “Dado que creo reunir los requisitos para el cargo
del que fui apartado, ruego al Excmo. Sr. Rector haga posible el reintegro
como Profesor de la Universidad Auténoma para el curso 1977-78”. Es a partir
de este curso cuando la trayectoria de Pedro Ribas inicia su continuidad a lo
largo de mas de treinta afios de dedicacién a la docencia y la investigacién
vinculado a la Universidad Auténoma de Madrid.

Asi pues, al comienzo del curso 1977-78% fue readmitido y con distintas
denominaciones administrativas hasta su nombramiento como Profesor Titular
el afio 1985 y Catedratico de Universidad en 2000, su vida académica ha
estado vinculada a la Universidad Auténoma de Madrid en la que ha ejercido
como Director del Servicio de Publicaciones (1986-1988). Fue nombrado
Subdirector del Departamento de Filosofia, nombrado con fecha de 1 de
diciembre de 1993, con cese 6 de febrero de 1997 y Director del
Departamento de Antropologia Social y Pensamiento Filoséfico Espafiol cuyo
de enero de 2004 hasta su cese coincidiendo con su jubilacién en 2006.

Ha sido Presidente de la Asociacién de Hispanismo Filoséfico y su
experiencia, sumada a la determinaciéon de Margarita de la Villa quien fue
directora de F.C.E. en Espaifia, en los afios finales de los noventa y los
primeros del siglo XXI, y el apoyo de Ricardo Navarro, desde dentro de la
propia empresa editorial, fue fundamental para que viera el numero uno la
Revista de Hispanismo Filosofico (1996), cuya vida continta hasta el dia de hoy.
La vinculacién de la revista a los Servicios de Publicaciones de la propia
Universidad Auténoma y de la Universidad Complutense de ese nimero inicial
contribuyé decisivamente a su estabilidad desde el primer momento.

La trayectoria del profesor Pedro Ribas ha unido a su labor como traductor
canodnico (o casi) en lengua espafiola del texto de Kant una vida intensa de
investigacién, de compromiso social y no ha rehuido proyectos académicos
que han venido a ser muy representativos de los casi sesenta afios que pronto
cumplirad la Universidad Auténoma de Madrid en un marco muy amplio de
caracter nacional e internacional, incluyendo en este segundo circulo a Europa
y América. Ya en 1984 su expediente nos muestra que explicaba una
asignatura con la denominacioén “La filosofia en América Latina”.

5 Seria con fecha de 30 de noviembre de 1978 cuando se le reconocieran “a efectos de
curriculum los afios de docencia e investigacién de no haber sido afectadas por la represiéon
politica e ideolégica desencadenada en afios anteriores”. Debié ser tras la amnistia
aprobada por la Junta de Gobierno con fecha de 21 de julio de ese mismo afio. En el escrito
correspondiente se da cuenta del acuerdo, se incluye la lista de 19 profesores amnistiados
entre los que figura Pedro Ribas y se afiade: “Se procedera a una recuperacién moral y se
gestionara ante el Ministerio de Educaciéon y Ciencia las dotaciones o asignaciones
presupuestarias necesarias con el fin de reintegrar a dichas personas a la plantilla de esta
Universidad con la categoria que les corresponda”.
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En el mismo afio en que se incorporo inicialmente (1968) el ya profesor Ribas
era igualmente contratado en la Universidad Auténoma el también profesor
Diego Nufiez, quien habia iniciado sus estudios de Filosofia en la Universidad
de Valencia y los habia completado en la Universidad Complutense donde
defendié su tesis de licenciatura sobre “La trayectoria intelectual de
Unamuno”. Comenzé su trayectoria profesional en la Facultad de Ciencias
Politicas de la propia Universidad Complutense con el apoyo de Javier
Muguerza. Sumaba a su licenciatura en Filosofia su formacién en Ciencias
Naturales y habia obtenido diploma en Sociologia. Ya en la nueva universidad
defendi6 su tesis doctoral dirigida por Carlos Paris en el mismo aiio de 1973.
El titulo: “La mentalidad positiva en Espafia”.®

Ambos profesores compartian, pues, desde su incorporacién a la
Universidad Auténoma de Madrid, sensibilidad por lineas de investigacion
vinculadas a una orientacién historiografica, por el apoyo a proyectos
académicos similares en su cercania a las tradiciones liberales, con un
marcado caracter social, de Espafia y de Europa y por una linea de didlogo de
la filosofia con las ciencias y por la recuperacion de pensadores que no
figuraban en los libros de texto. La figura de Miguel de Unamuno ayudé a
madurar esa sintonia profesional y personal. Se han complementado sus
trayectorias académicas, desde el rigor académico, en el marco trazado
inicialmente por el profesor Carlos Paris como director del Departamento de
Filosofia en una linea de renovacién profunda de la historia de la Filosofia.

Esta colaboracién fue el sustento de la incorporacién de la Historia del
Pensamiento Esparfiol a los programas reglados de la licenciatura de Filosofia y
la creacién de una linea de investigacion realizada a través de la direccién de
tesis doctorales y proyectos de investigaciéon. Tanto los planes de estudio
como la organizacién institucional de los estudios filoséficos en la Universidad
Auténoma de Madrid son deudores de aquel impulso al que luego se han
incorporado otras lineas como es propio de toda institucién.

Se nutrié, desde esos afios, del refuerzo recibido por sus estancias en
Berlin y en otras universidades europeas durante los afios de exclusion.
Ademéas de su estancia durante un curso académico en la universidad
santiaguesa, tal como hemos indicado anteriormente.

Quiza sea su articulo “Unamuno y Kant”, publicado afios después (1990),?
el que nos ofrezca claves acerca de la creaciéon de una linea de trabajo que
busca establecer conexiones entre dos pensadores que inicialmente se nos
muestran como vidas paralelas y que, sin embargo, en la mediacién de
Pedro Ribas, se muestran como dos caras de una misma realidad cuyo
descubrimiento exigia una lectura fina. Quizad los epigrafes del articulo
terminan confluyendo en el dedicado a “LA MORAL” (en mayusculas) y
cémo articular la norma con la intencién. Sirvanos por ahora esta reflexién
del propio Pedro:

6 Pueden consultarse los volumenes V y VI (letras “N” y “R”) de la obra de Gonzalo Diaz,
Hombres y Documentos de la Filosofia Espafiola, Madrid, Consejo Superior de
Investigaciones Cientificas, 1995 y 1998.

7 Ribas, Pedro, “Unamuno y Kant”, Anuario del Departamento de Filosofia, VI, 1990,
Universidad Auténoma de Madrid, pp. 193-215.

'g/itos. Anuario de Historia de la Filosofia Espafiola ISSN: 2990-1502
N.2 5, 2026, pp. 194-208



osé Luis Mora Garcia 200
]

No hay, en ultimo término, contradiccién con la doctrina kantiana: la virtud es
obrar segun la ley; pero mientras Kant establece una distincién entre
moralidad y legalidad para barrer toda huella sensitiva en aquella, Unamuno
insiste en lo contrario: que sea nuestro proceder hijo de nuestro sentir (p. 212).

Esta tension, que introducia la filosofia proveniente del sur y se contrastaba
con la que se habia construido en el norte, ha marcado en Pedro Ribas sus
traducciones y el propésito de poner a disposiciéon de lectores de lengua
espaiiola tanto la obra de Kant como la de otros autores de lengua alemana,
Gustav Theodor Fechner o Johann Gottfried von Herder; de los
corresponsales alemanes con Unamuno y la del propio Karl Marx. Y ha
marcado, igualmente, sus lecturas de Marx y del propio Miguel de
Unamuno. De manera muy interesante, apoyandose en la metodologia
histérica que primaba en el Departamento, que a lo largo de los afios tuvo
diversas denominaciones incluyendo en algunas de ellas la referencia a la
historia de la Filosofia y de la Ciencia, enriquecida por las ciencias sociales
y naturales y de esta orientacidén se beneficiaron las materias y cursos
dedicados al Pensamiento Espafiol.

Sobre Marx contamos también con un articulo, ya de 1991, en el que nos
deja unas claras pinceladas al mostrar su aproximacién a “El materialismo
de Marx”.® Queden aqui estas breves lineas como muestra de lo subrayado
por Pedro Ribas.

Si queremos resumir los caracteres de ese materialismo, diremos, en primer
lugar, que es “practico”, no en el sentido que esta palabra tiene en la filosofia
kantiana, sentido que equivale a moral, sino en el de actividad de actuacién vy,
mas precisamente, de actividad revolucionaria (p. 89).

Estos cruces y relaciones no son en absoluto gratuitos sino fruto de lecturas
reposadas, de su excelente conocimiento del idioma aleman y de ese
espiritu mediterraneo que reconoce las fronteras, pero las diluye para
hacerlas transitables.

Tres libros, mas un buen namero de articulos, dedicé al estudio de la obra
de Marx y su recepcion en Espafia. Temprano, de 1981 es La introduccion del
marxismo en Espafia (1868-1939).° Cuenta con una larga y detallada
introduccién a la recepcién de Marx en Alemania, Francia, Italia y Rusia que
cierra con unas reflexiones que ponen de manifiesto la necesidad que, por
entonces, se tenia de los estudios bibliograficos que este libro corrige con
un esfuerzo ingente.

Ya de 1990 es su Aproximacion a la historia del marxismo espafiol (1869-
1939),10 historia de las ideas, como el mismo autor sefiala, expuesta en el

8 Ribas, Pedro, “El materialismo de Marx”, Anuario del Departamento de Filosofia, VII, 1991,
Universidad Auténoma de Madrid, pp. 83-93.

® Madrid, Ediciones de la Torre, 1981, 235 pp. No es casual que el propietario de Ediciones
de la Torre se viera animado a escribir estas palabras que forman parte de un mas largo
texto con el cual el lector se encuentra al llegar a la ultima pagina: “El libro es el medio de
comunicacién. Autor, traductor, editor, disefiador e ilustrador, impresor, distribuidor y
librero, coordinan sus conocimientos y su trabajo hasta conseguir un producto agradable,
econdémico y asequible para todo el mundo, de facil circulacién y conservacién, de valor
permanente y universal. Ningun otro medio de comunicacién conocido hasta hoy reune
estas cualidades.”

10 Madrid, Ediciones Endymion, 1990, 320 pp.
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marco concreto de Espafia sefialando las condiciones en que se produjo la
primera recepcién, y la posterior difusién desarrollada en dos capitulos
centrales: el vinculado con la fundacién y desarrollo del PSOE; y las lecturas
realizadas en el entorno institucionista. El libro se completa con un listado
de nombres y publicaciones que constituye un mapa completo de la
recepcién del marxismo desde el afio siguiente a la Revolucién septembrina
y hasta el franquismo en una secuencia cronolégica que deja ver los
momentos de mayor intensidad y los mas débiles.

Finalizando la década de los noventa Pedro Ribas edité los Escritos de Karl
Marx y Friedrich Engel sobre Espafia.!! Estan precedidos de un prélogo y una
muy detallada introduccién que situa con detalle la larga serie de escritos de
ambos autores entre 1854 y 1893.

Los libros aqui mencionados forman parte de una intensa dedicacién, fruto
de cursos, becas de investigacién y traducciones, un esfuerzo dedicado a
ofrecer a estudiantes y lectores espafioles una informacién precisa de la
presencia de Marx en el pensamiento espaiiol, principalmente durante el
siglo XIX y primera parte del XX que luego se hizo extensiva a la atenciéon
prestada a Manuel Sacristan y otros pensadores. Por citar un solo ejemplo:
“El marxismo espafiol desde el final de la guerra civil hasta hoy”.!? Breve
muestra de las decenas de referencias a la figura de Karl Marx que aparecen
en su curriculum.

Una parte de ellas en relacién con la figura de Miguel de Unamuno, el otro
pensador icono de la trayectoria de Pedro Ribas, a quien dedicé similar o aun
mayor interés.

Fue ya en 1976 cuando editdé los Escritos socialistas de Unamuno con un
estudio preliminar.!® Desde esa fecha temprana su dedicacién al pensador
vasco-salmantino se ha concretado en, al menos, media docena de libros, dos
de ellos escritos en colaboraciéon con Diego Nufez: Unamuno: Politica y
filosofia. Articulos recuperados!¢ y Unamuno y el socialismo.!® Y uno mas con
Fernando Hermida: Unamuno: Cartas de Alemania,'® ya mencionado. Junto a
otro buen numero de titulos en obras colectivas o como articulos de revista
especialmente el nimero de Cuaderno Gris. “Unamuno y Europa. Nuevos
ensayos y viejos textos” al “Cuidado de Pedro Ribas”, editado por la
Universidad Auténoma de Madrid (2002), que ademas de una muy interesante
entrevista con Carlos Paris, realizada por Alfonso Moraleja, incluia la
emblematica pastoral del obispo Pildain, “Don Miguel de Unamuno, hereje
maximo y maestro de herejias” (pp. 259-268).

Dejemos aqui constancia de tres textos en los cuales Pedro Ribas se esforzé
por acercar la figura de Unamuno a lectores desde una perspectiva ajustada

11 Madrid, Trotta, 1998, 311 pp.

12 Pensamiento espaiiol y latinoamericano contempordneo”, Santa Clara, Editorial Feijéo, 2002,
pp. 133-153. Sobre Manuel Sacristan tuvimos la oportunidad de escucharle en marzo de 2025
en la propia Universidad Auténoma de Madrid en la sesién organizada por Jorge Riechmann
con motivo de la celebraciéon del centenario de Manuel Sacristan y Carlos Paris (1925-2025).

18 Madrid, Ayuso, 1976.

14 Madrid, Fundacién Banco Exterior, 1992.

18 Granada, Comares, 1997.

16 Edicién, traduccién y estudio preliminar de Pedro Ribas y Fernando Hermida. Madrid,
Madrid, Fondo de Cultura Econdémica, 2002.
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con su tiempo histérico y con las aportaciones a la historia de Espafia. Para leer
a Unamuno,'? trayectoria biografica en la que no elude los tultimos pasos del
profesor salmantino, asi como un resumen muy ajustado de su pensamiento
politico y de su pensamiento filoséfico. Concluye con este juicio:

Ademéas de tener esa complejidad de pensamiento, es una figura
profundamente inmersa en la politica de la Espafia contemporanea. Creo que
esta es otra razén para leer a Unamuno aprendiendo de él y aprendiendo a
conocer Espafia. Conocer a Unamuno es necesariamente conocer la Espafia
contemporanea, no porque €l encarne algo asi como la esencia espafiola o el
genio espailol (cosa que no sé muy bien lo que significan, caso de que
signifiquen algo), sino porque escribié sobre los problemas del pais (pp. 292-
293).

Con seguridad el titulo que puso a su estudio publicado en 2015 resume
mejor que ningun otro su visién del pensador nacido a orillas del Cantabrico y
al que la politica dictatorial llevé a Fuerteventura, isla del Atlantico y luego a
Paris. Unamuno. EI vasco universal.'® Son nueve capitulos en cuales establece
las relaciones de este “vasco” con pensadores con Hegel, Schopenhauer,
Nietzsche, Marx u Otto Bueck, el traductor del Unamuno al aleméan. Se
completa con un apéndice de los textos traducidos al aleman hasta 1940. Se
ampliaban asi las sesenta referencias que ya habian estudiado Pedro Ribas y
Fernando Hermida en Unamuno: cartas de Alemania, ya igualmente citado. Y,
ademas, el calificativo “universal” se enriquecia con la referencia explicita a
las relaciones de Unamuno con América y la mediacién que el periédico La
Nacién de Buenos Aires seguramente tuvo con Otto Bueck a través de Alvarez
del Vayo.

La vinculaciéon de Unamuno con América habia sido ya objeto de atencién
por parte de Pedro Ribas,!° mas esta sensibilidad por América se fue
acrecentando como queda de manifiesto en Filosofia, Politica y Literatura en
Unamuno.?° El capitulo VI estad dedicado a “Unamuno e Hispanoamérica” y el
Apéndice lo esta a la “Correspondencia Mariategui-Unamuno”.

Es un estudio pormenorizado de los grandes temas que confluyeron en esos
afios acerca del “interés por América y el conocimiento de sus autores” para
lo cual se apoya en Julio César Chaves y Manuel Garcia Blanco, asi como en
otros trabajos dedicados a la relaciéon de Unamuno con autores concretos. Y el
epigrafe que formulado como interrogacién ha sido objeto de disensos
profundos entre el uso polémico del término con sus connotaciones
imperialistas tal como fue formulado desde el final de guerra civil y el uso
puramente lingtiistico. A partir de las tesis sostenidas por Virginia Santos
Rivero en su libro Unamuno y el suefio colonial,?! el profesor Ribas trata de
matizar, cuanto es posible, la posiciéon de Unamuno respecto del castellano
como lengua universal dentro de la propia Espafia pues explicitamente se
reconoce que respecto de las lenguas indigenas “Unamuno no quiso saber

17 Madrid, Alianza, 2002. Existe, al menos, una segunda edicién de 2016.

18 Madrid, Endymion, 2015

19 Ribas, Pedro, “Dos visiones de América: Unamuno y Mariategui”, Actas de las VI Jornadas
Unamunianas, Universidad de Salamanca, 2008, pp. 231-142.

20 Madrid, Endymion, 2017.

21 Madrid/Frankfurt, Vervuert Iberoamericana, 2005.
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nada” (p. 271). Aun manteniendo aprecio por la literatura gauchesca vendria a
coincidir con quienes sostenian que estas lenguas habian sido superadas por
la historia que es “transformacién y novedad”.

El capitulo se completa con la exposiciéon detallada de periddicos, revistas
que fueron referencia de Unamuno como corresponsal o lector, asi como de
los interlocutores epistolares que Unamuno tuvo en América, varios
centenares, con algunos de los cuales mantuvo una estrecha relacién como es
el caso de Mariategui y ambos se dedicaron estudios reciprocos.

Efectivamente, Miguel de Unamuno, poco viajero fuera de Espafia, tuvo, sin
embargo, mentalidad “hispano-universal”. Esta personalidad fue construida a
base de lecturas multiples y una relacién epistolar exuberante.

Muchos de estos autores que Pedro trajo a su cercania y con los que ha
“convivido” y seguramente ha hecho convivir a su familia como reconocia en
la dedicatoria mencionada, se fueron constituyendo en referentes epistémicos,
sociales y, en algunos casos, morales en ese punto de inflexién que juegan la
norma y la intencién. Con sensibilidad islefia, los mares y océanos lejos de
separar crean rutas y se convierten en simbolos que le han llevado a viajar
desde el sur al norte estableciendo una relaciéon de reciprocidad inconclusa.
La América de lengua espafiola vino a ensanchar el flanco oeste y esa
sensibilidad nos fue transmitida a quienes compartiamos espacio en la
universidad. El master en “Pensamiento espariiol e iberoamericano” que se
viene impartiendo desde hace mas de 25 afios y que busca una formacién
integral sobre la historia y la cultura de los paises iberoamericanos incluido
Portugal -tan querido para Unamuno y para el propio Pedro- es fruto de
conversaciones y reflexiones en las que Pedro Ribas nos transmitia esa
sensibilidad que él iba adquiriendo a través de sus lecturas que le ponian de
manifiesto las vinculaciones de Miguel de Unamuno con pensadores
americanos.

Quiza conviene concluir estas lineas que sirven de prélogo a su traduccion
del texto kantiano con la entrada titulada “Pensamiento Filoséfico Espaiiol”,
firmada por Pedro Ribas y publicada en el Diccionario de Filosofia
Contempordénea, dirigido por Miguel Angel Quintanilla.?? Probablemente fue
escrita poco después de su reingreso en la Universidad Auténoma de Madrid
y tras la celebracién del X Congreso de filésofos jovenes. Dedicado a “La
filosofia espafiola, en la actualidad”,?® este congreso se habia celebrado en
Santiago de Compostela (1973), bajo la presidencia del profesor Carlos Paris,
Presidente electo de la Sociedad espaiiola de Filosofia, y de la que fueron
elegidos secretarios de organizacién el propio Pedro Ribas y Javier Sadaba.
Interesante este texto por cuanto esta escrito “desde dentro” y muestra el
panorama de un proyecto que se consideraba “a realizar mas que como un
trabajo realizado”. Tras ofrecer una aproximacién a la investigacién realizada
sobre el siglo XIX (krausismo, positivismo, movimiento obrero), pasando por
la Generacién del 98, Ortega y Gasset, los afios treinta y la posguerra, dejaba
manifiesta su sensibilidad por el exilio de tal manera que no faltan los nombres
de José Gaos, Ferrater Mora, Garcia Bacca, Eduardo Nicol, Adolfo Sanchez

22 Salamanca, Sigueme, 1979, pp. 366-378.

28 F. Pérez y J. M. G. Gémez-Heras, X, “Convivencia de Filésofos Jévenes Espafioles”,
Cuadernos Salmantinos de Filosofia, Salamanca, I/4, 1974.
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Vazquez, Joaquin Xirau, Jaime Serra Hunter, Maria Zambrano, José Gallegos
Rocafull, Fernando de los Rios... que nombra como “una minima parte de los
intelectuales emigrados”. Esta es la denominacion que utiliza Pedro en
sintonia con la utilizada por José Luis Aranguren (“Evolucién espiritual de los
intelectuales espafioles en la emigracion”?* afios atras). Si bien esta
denominacién se ha considerado un eufemismo frente a la de “exiliados” o
“refugiados” como gustaban de ser considerados muchos de ellos este
articulo temprano de Pedro Ribas abria una senda apenas transitada por su
propia generacion en esos aiios. E, igualmente, quedan de manifiesto los
juicios sobre algunos de los filésofos “del interior” como Manuel Sacristan y
la polémica mantenida con Gustavo Bueno acerca de la filosofia como saber
de “especialidad”. Asi pues, si bien se sostiene que “la filosofia continia
siendo en Espafia un saber receptivo” y se da cuenta de las orientaciones
dominantes en el transito de los sesenta a los setenta, que dan paso a un
cierto juicio pesimista, lo cierto es que de esos afios son los proyectos que
han abierto la filosofia en Espafia al estudio de sus tradiciones mas
importantes con una metodologia propiamente histérica que ha borrado las
referencias a esencialismos inexistentes, defendidos por orientaciones
tradicionalistas, tanto como a la falta de sensibilidad por investigar lo que en
esta parte del mundo se habia hecho, que provenia de orientaciones mas
liberales o progresistas pues se daba por supuesto que nada se habia hecho.

Esta polarizacién paralizante fue denunciada por Diego Nufiez, afios mas
tarde, en un texto que hemos recordado en algunas ocasiones. Fue en el
editorial del Boletin de la Asociacion de Hispanismo Filosofico antes de que se
transformara en revista anual:

A los tradicionalistas lo que de verdad les importaba era la defensa de las
instituciones politicas del Antiguo Régimen, y de paso enfatizar con
pretensiones de monopolio patriético cédmo en ellas podia tener cabida una
lista tan dilatada como fatua de grandes genios cientificos. Es lastima
contemplar al joven y primer Menéndez Pelayo deslizarse por semejantes
derroteros en su Inventario bibliogrdfico de la ciencia espafiola. Los liberales,
por su parte, se dedicaron con parejo afan a descalificar globalmente ese
pasado sin detenerse a estudiarlo con seriedad. 25

Un poco mas adelante el profesor Diego Nufiez enfatizaba que habia
llegado el momento de

superar de una vez por todas la resaca ideoldgica de la polémica de la ciencia
espafiola y concentrar las energias en el estudio cientifico y riguroso de
nuestro pasado filoséfico con las herramientas que los modernos saberes
histéricos nos proporcionan.28

Pedro Ribas en la entrada del “Diccionario de Quintanilla” dejaba entrever
ya la necesidad de superar esos maniqueismos, asi como de contribuir al
estudio riguroso de nuestro pasado. Hoy habriamos de afiadir que nuestro

24 Cuadernos Hispanoamericanos, num. 38, febrero de 1953, pp. 123-157. El subrayado es
mio.

25 Si bien el editorial no esta firmado, en esas fechas el presidente de la Asociacién de
Hispanismo Filosoéfico era Diego Nuifiez. N. 4, 1992, pp. 1-2.

%6 1b.p. 2
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pasado incluye a las naciones de Iberoamérica. También dejé abierta esta
puerta.

El actual estado de la investigacién es deudor de su legado, construido en
colaboracién con compaifieros de la propia universidad, de otras
universidades espafiolas, asi como de grupos de hispanistas de
universidades europeas, norteamericanas -sobre todo por exiliados y
discipulos suyos- e iberoamericanas, incluida la vecina Portugal.
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voluntad de esta Universidad hubiera sido la de coutrg
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por parte de la Universidad en dicha resolucidn v con
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entiende que el contrato queﬂa extinguido en la fccha
Lnd badaj sin posibilidad de que entre on Jjuego la ==
prﬁrrog& del contrato prevista,

Dios guarde a V.I. muchos afios

Hadrid, 31 de julio de 1073
EL RECTOR,

e

Subsecretario de Dducacidéa y Ciencia.

Servicio de Fecumsos.-
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27 Como se indica en la nota 1, ambos documentos constan en el expediente del profesor
Pedro Ribas, guardado en el Archivo General de la Universidad Auténoma de Madrid.
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Dada la dificultad de impresién, seguramente por la mala calidad de la
cinta de la maquina de escribir, se trascribe el documento para facilitar su
lectura:

Excmo. y Mgfco. Sr.

En relacién con el oficio de ese Rectorado de 22 de noviembre,
acompafiado de escrito elevado por D. PEDRO RIBAS RIBAS al Ilmo. Sr.
Decano de la Facultad de Filosofia y Letras de esa Universidad, campleme
comunicar a V.M.E. que acusando recibo a dicho envio le reitero el
contenido de los telex de esta Direccién General de fecha de 17 de marzo y
13 de abril del corriente afio que a continuacién se transcriben para
conocimiento del interesado:

“Ruego a V.M.E. que a través de la Junta de Gobierno de esa Universidad
me comunique si existen casos en que un Profesor no numerario que hubiera
ejercido funciones en el curso anterior haya dejado de prestarlos en el
presente por causas ajenas a su voluntad, en perjuicio de los intereses
universitarios y con reclamacién por parte del interesado. Madrid, 17 de
abril de 19777

“Ruego a VME que respecto de aquellos P.N.N que pudieran haber sido
excluidos de la docencia por motivos no académicos considere también las
posibles exclusiones producidas con anterioridad al curso 1975-1976. Los
interesados tendran un plazo de 15 dias para solicitar de los Rectores
respectivos la revision de su caso. (Madrid, 15 de diciembre de 1977)”

Dios guarde a V.M.E.

Madrid, 15 de diciembre de 1977

Fdo. Director General de Universidades

(el sello tiene fecha de salida del 19. DIC.1977)
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La Muerte vuelve a Starnberg:
un adids espaiiol a Jiirgen Habermas (1929-2026)!

Death returns to Starnberg:
A Spanish farewell to Jiirgen Habermas (1929-2026)

Juan Luis Ferndndez Vega
SCHFE, IASS-AIS

Starnberg, villa lacustre a solo media hora al suroeste de Munich, en el
camino que, prolongado hacia el mediodia, nos conduciria a las cercanas
alturas de Garmisch-Partenkirchen y a su célebre campeonato de saltos de
esqui en Afio Nuevo, es una localidad donde la Muerte ha realizado algunas
visitas célebres. En 1886 arrebaté en el lago Starnberger, en sospechosas
circunstancias, al depuesto rey Luis II de Baviera, el mecenas de Wagner. En
1932 se llevé al otro mundo al austriaco Gustav Meyrink, autor de El Golem y
para entonces convertido al budismo mahayana. En 1979, al filésofo y
socidlogo Herbert Marcuse. En 2003, en el cercano pueblo de Pécking, a la
matusalénica cineasta Leni Riefenstahl. En 2012, al baritono Dietrich Fischer-
Dieskau.

Y este frio sdbado 14 de marzo de 2026, la Muerte quiso mas titulares en la
seccién de Cultura y vino por Jirgen Habermas, de 96 afios y 9 meses, uno
de los principales filésofos contemporaneos. El afio préximo se hubiesen
cumplido 50 de su luego muy publicitada conversacién veraniega con
Marcuse, que precisamente fallecié cuando, un par de afios después, se
dirigia a la localidad como invitado de Habermas para volver a participar en
debates académicos. Para Habermas, pensador de Frankfurt como Marcuse,
la surefia Starnberg fue su retiro de calidad de vida desde mediados de los
90, pero ya antes este hombre de Renania del Norte la habia conocido
cuando dirigid, en una etapa decisiva de su vida intelectual, durante la
década de 1970, el Instituto Max Planck para el Estudio del Mundo

! Un buen nimero de referencias y noticias sobre Habermas, incluyendo los recientes
obituarios, o el ultimo articulo espaiiol del filésofo en noviembre de 2025, pueden
consultarse online a través de los enlaces que ofrece la padgina web habermasforum.dk.
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Cientifico-Técnico. Baviera lo sedujo tanto como para regresar
definitivamente.

La Muerte ya venia atosigando al filésofo ultimamente. En junio de 2025
fallecié Ute Wesselhoeft, su compafiera de 70 afios de matrimonio y algun
tiempo de noviazgo desde que se conocieron en la Universidad de Bonn. En
su esquela, la familia inserté unos versiculos del libro de Isaias referidos a la
capacidad de protecciéon y refugio ante las adversidades. En 2023, la pareja
habia tenido que llorar la prematura pérdida de su primogénita, la
historiadora de la Universidad de Goéttingen Rebekka Habermas, de 64 afios.
Todos ellos son ahora sobrevividos por sus respectivos hijos y hermanos,
Tilmann y Judith, mas resto de parentela.

ADN aparte, los “hijos” perdurables de la gente que escribe son sus libros.
Habermas comenzé los suyos con la disertacién doctoral de 1954 sobre
Schelling y la historia (tenia cerca de 400 paginas; reciclara lo mas
sustantivo, aflos después, en el capitulo 5 de Teoria y praxis), y con su
primera monografia propiamente dicha, de 1962, “Cambio estructural de la
esfera publica”, tesis de habilitacidon que en espafiol se tradujo como Historia
y critica de la opinion publica como titulo principal, porque el marketing es
el marketing. Y ha terminado, en cuanto a obras grandes y no simples
articulos o conferencias, en 2019 con los dos volumenes (1.752 paginas en
conjunto) de Una historia de la filosofia, impresionante genealogia de la
racionalidad occidental en su relacién con la religién. Practicamente 60 afios
publicando sin cesar, pues, encuadran la admirable fertilidad de Habermas.

Ha sido un autor traducido casi por completo al espafiol: su recepcién
editorial ha sido amplisima. Desde el punto de vista estilistico, todo
traductor es también una especie de actor de doblaje, que proporciona su
voz retdrica al autor original en otro idioma. En espafiol, sin duda hay que
mencionar al profesor Manuel Jiménez Redondo: él puso al alcance del
lector hispano-leyente las obras principales de Habermas, ademas de
algunos textos introductorios y explicativos o criticos de muy alta calidad.

Redondo, la “voz” espaiiola de Habermas, fallecié en noviembre de 2024,
antes que Ute y Jurgen. Tenia 77 afios y habia traducido, en un plazo de 16
afios a finales del siglo XX, doce obras de Habermas, entre ellas las
indudablemente mas importantes: Sobre Nietzsche y otros ensayos (1982,
con Manuel Garrido), Conocimiento e interés (1982, con José F. Ivars, Luis
Martin Santos y revision de José Vidal-Beneyto), Ciencia y técnica como
“ideologia” (1984), Perfiles filosdfico-politicos (1987), Teoria de la accion
comunicativa I y II (1987), La I6gica de las ciencias sociales (1988), El discurso
filosofico de la modernidad (1989), Teoria de la acciéon comunicativa:
complementos y estudios previos (1989), Identidades nacionales y
postnacionales (1989), Pensamiento postmetafisico (1990), Escritos sobre
moralidad y eticidad (1991), Textos y contextos (1996) y Facticidad y validez
(1998).

En su introduccién a Facticidad y validez, Redondo cuenta asi la anécdota
fundacional del inicio de esta gran corriente receptora:

Jirgen Habermas, Manuel Garrido, José Vidal-Beneyto, Gloria Conejero
Cervera y quien esto escribe fueron los participantes en una reunién que tuvo
lugar en una cafeteria de Argiielles, en Madrid, el 20-N de 1981 (por la calle
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discurria mientras tanto una estrepitosa manifestacion) en la que se disefié lo
que seria la recepciéon de una buena parte de la obra de Habermas en
castellano en los diez afios siguientes.?

Los primeros escritos en castellano de Habermas, solo o interviniendo en
volumenes colectivos (como La disputa del positivismo en la sociologia
alemana, tomo traducido por Jacobo Muifioz en 1973) habian ido asomando
en Argentina y Espafia desde mediados de la década de 1960, con algunos
hitos como la publicacién de Problemas de legitimacion en el capitalismo
tardio (Buenos Aires, 1975), en traduccion de José Luis Etcheverry. Pero son
los 80 y 90 el periodo de recepciéon masiva en Espafia de la obra
habermasiana. Ademas de lo ya enumerado respecto a Redondo,
registramos en 1980 Conversaciones con Marcuse, por Gustavo Mufioz; en
1981 Historia y critica de la opinion publica, por Antonio Domeénech y Rafael
Grasa, y La reconstruccion del materialismo histérico, por Jaime Nicolas
Muiiiz y Ramén Garcia Cotarelo. En 1987 aparecié Teoria y praxis, en
traducciéon de Salvador Mas Torres y Carlos Moya Espi, supervisada por
Jacobo Mufioz.

Solo en torno al milenio empiezan a desplegarse ya otros traductores mas o
menos habituales, como Pere Fabra, Daniel Gamper, Francisco Javier Gil
Martin, José Luis Lépez de Lizaga, Pedro Madrigal, Juan Carlos Velasco
Arroyo, Gerard Vila Roca, Luis Diez, Josep Monter Pérez, de nuevo Jaime
Nicolas Mufiiz y Francesc Hernandez i Dobén. A ellos se debe la
espafiolizacion de titulos habermasianos como La inclusion del otro (1999),
Israel o Atenas (2001), Verdad y justificaciéon (2002), Accion comunicativa y
razon sin trascendencia (2002), Entre naturalismo y religion (2006), EI
Occidente escindido (2006), jAy, Europa! (2009) o los dos volumenes de Una
historia de la filosofia (2023).

Las editoriales dedicadas a esta labor receptora han sido sucesivamente
Taurus, Tecnos, Paidés, Catedra y Trotta, sin olvidar las revistas filoséficas,
sociologicas, juridicas y politolégicas espafiolas, que han recogido
frecuentemente articulos de o sobre este pensador centroeuropeo.

Habermas nacié en Diisseldorf el 18 de junio de 1929. Acababa de concluir
José Ortega y Gasset, recién dimitido de la catedra en protesta contra la
Dictadura de Primo de Rivera, su célebre serie de conferencias en teatros
madrilefios, lecciones que muchos afios después se publicaran como ;Qué
es filosofia? La larga vida del pensador aleman, pues, nos conecta con un
tiempo que no parece tan remoto: su existencia infantil y juvenil se solap6
con la de Ortega durante 26 afios. Sin embargo, por propia confesién
Habermas sefialé en Oviedo, al recoger en 2003 el Premio Principe de
Asturias de Ciencias Sociales, que su primera lectura esparfiola habia sido el
Unamuno de Don Quijote y Sancho. Si tenemos en cuenta el giro de los
ultimos veinte afios de Habermas en torno a la posibilidad de tomar la
religion, desde la filosofia, como una fuente de significados vitales (su
postrera Auch eine Geschichte der Philosophie explora todo ello desde un
repaso histérico enciclopédico), tendremos de nuevo que admitir que
Unamuno es mas importante de lo que la filosofia académica espafiola ha

2 Jiménez Redondo, M. “Introduccién”, en Habermas, J. (1998). Facticidad y validez. Madrid,
Trotta, p. 55.
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querido reconocer siempre. Y es también una reivindicacién de un
pensamiento que a veces ha gustado menos en la recepcién espaiiola de
Maria Zambrano: su obsesién con lo sagrado, con lo que nos trasciende.

Pero si Ortega no tenia la pulsién hacia lo religioso, que se tomaba con
indiferentismo liberal, si que la tenia hacia la sociologia. La razén vital e
histérica de Ortega siempre estaba articulada socialmente: en la
comunicacién y la opinién publica, en el devenir de comunidades politicas,
en el derecho y la legitimacién de instituciones, en la dialéctica de las
generaciones, en el gran numero y el “hombre medio”. El hombre y la gente
es uno de sus grandes proyectos finales, y sus conferencias de 1948 sobre
Toynbee estan repletas de consideraciones socioldgicas. Y en la importancia
de este aspecto sociolégico de la comprension filoséfica del mundo también
Habermas, en una generacién mas joven, caminé sobre las huellas de una
concepciéon que ya en Espafia se habia manifestado igualmente, no en
exclusiva, sino como una parte de la evolucion del pensamiento
contemporaneo hacia la praxis y lo social, desde una subjetividad
trascendental neokantiana o fenomenoldgica a otra realmente de primera
persona del plural y eminentemente pragmatica. Habermas lo hizo con sus
maestros propiamente alemanes: el marxismo de la Escuela de Frankfurt o el
historicismo de su director Erich Rothacker, también la dimensién social e
histérica implicita en el existencialismo de Karl Jaspers y en la hermenéutica
de Hans-Georg Gadamer, o simplemente rebuscando en la vertiente
sociohistérica de grandes clasicos germanicos como Kant, Hegel o
Schelling.

En la recepcién espafiola de Habermas, hemos de anotar como factor
importante no solo las corrientes nacionales afines al pensamiento dialéctico
marxista o neomarxista, o el vago interés sociolégico de filosofias mas
tradicionales acostumbradas a mirar hacia Alemania, sino, sobre todo, su
afinidad politica con la socialdemocracia alemana, mentora del hegemodnico
PSOE de esos afios. El socialismo democratico era, frente al decepcionante
socialismo “real” de Europa del Este y Asia oriental, la referencia ideolégica
de nuevas generaciones de jovenes académicos que, coincidiendo con la
expansién humana inflacionaria de la educacién superior (ya iniciada en el
franquismo tardio por Villar Palasi y normalizada a partir de la Ley de
Reforma Universitaria de Maravall en 1983), facilitaron la presencia de
Habermas en el ambito espafiol de filosofia, ciencias sociales, derecho e
historiografia. Asi se proporcioné un abundante y avido publico espafiol
para la producciéon habermasiana. Otra cosa es que esta se pudiera leer
facilmente, pues todos los traductores destacaron la particular dificultad de
la prosa de este autor.

Permitasenos un testimonio personal. Asistimos a ese ambiente histérico-
cultural de recepcién en Espaiia, en medio de la Transicién Democratica, al
presenciar una conferencia de Habermas en el Instituto Aleman de Madrid el
martes 24 de noviembre de 1981. La expectacién era maxima. Habermas
acababa de publicar en Alemania su Teoria de la acciéon comunicativa. El
autor de esta nota era entonces alumno de segundo curso de Periodismo en
la Complutense y de primero de Filosofia en la UNED, y asistia a una clase
semanal de aleman filoséfico en el Instituto. En aquella juventud, pristina y
poco formada aun, pero es de creer que igualmente en aquellos mas
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veteranos que habian seguido a Habermas como marxiano reformado,
apenas se podia calibrar el cambio que suponia para €l basar la teoria del
conocimiento y de la sociedad en una teoria de la comunicacién inspirada
por anglosajones como Mead, Peirce, el Wittgenstein de Cambridge, Austin
y Searle, y no al revés, es decir, no basando la comunicacién en una teoria
del conocimiento: ni en la europea clasica ni en la mediatizada por una
teoria social como el marxismo o las unidades culturales del historicismo.

Como ha indicado Velasco (CSIC) en su espléndido ensayo sobre la
recepcién de Habermas en Espafia,® hay que ser realista y entender que
buena parte de la misma se efectué de manera indirecta, filtrada por
introducciones y resumenes, como los de Enrique Menéndez Urefia (1978),
Raul Gabas (1980) o un traducido Thomas McCarthy (1987). No era facil,
pues, evaluar en la Espafia de 1981 el gran giro que estaba dando
Habermas, al aproximarse a los anglosajones y basar todo en una filosofia
del hombre intercomunicante.

En el exilio mexicano, el espafiol Eduardo Nicol habia dicho igualmente
que no puede haber teoria del conocimiento sin teoria de la sociedad;
cierto, pero tampoco puede haber teoria de la sociedad sin teoria de la
comunicacién. En el “nosotros” postmoderno en que se ha convertido el
“yo” de la filosofia moderna, lo primero es la dimensién del “nosotros que
estamos hablandonos y dirigiéndonos pretensiones de validez”. Esa validez
puede ser cognitiva, sobre lo que creemos ‘“verdadero”; o normativa, sobre
lo que creemos “justo, bueno, legitimo”; o estética, sobre lo que creemos
“bello” o “sublime”. Con su teoria de la razén simbdlica y del logos, Nicol,
en un nivel mucho mas genérico y menos claramente apegado al debate
contemporaneo en Occidente, tuvo que avanzar también, como Habermas
pero desde una tradicién diferente (una fenomenologia matizada por la
dialéctica), hacia la situacidbn de comunicacién social. Lectores
estadounidenses de Nicol sefialaron su afinidad con Mead; y Mead es el gran
protagonista que abre el segundo volumen de la Teoria de la accién
comunicativa. Sin embargo, falta en Nicol la profusa referencia a fuentes que
es caracteristica de los libros de Habermas. Nicol habla como quien
desciende del Sinai con una revelacién. Y sin embargo, la posiciéon central
del caracter lingiiistico y comunitario de la pretensién de verdad, asi como
de la presuposiciéon ética de los discursos orientados al entendimiento, era
practicamente coincidente en ambas filosofias (la Critica de la razoén
simbolica de Nicol aparece solo un afio después que la Teoria
habermasiana).

La Modernidad filoséfica se nos presenta como un tridangulo cuyos vértices
son (1) el sujeto individual que piensa en libertad, (2) la razén como
autoridad suprema validadora de tesis, y (3) el progreso técnico (material e
institucional, educativo) como senda temporal para la plenitud y felicidad
del género humano. Pero tanto la evolucién del conocimiento cientifico, que
puso en crisis la antropologia racionalista, como de la sociedad humana, con
las consecuencias del industrialismo y el imperialismo belicista, obligaron a
una nueva interpretacion de ese triangulo. Ahora el sujeto ha de ser siempre

3Velasco, J. C. (2022). “Habermas en Espafia: contextos e hitos de una fructifera recepcién”.
Enrahonar, 60, pp. 169-188.
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un “nosotros”, aunque no debemos privar al individuo de la libertad
discutidora; por tanto, segundo paso, la razén ha de transformarse en un
marco procedimental de pugna entre los mejores argumentos, por lo cual
lleva asociada una ética del discurso, si no ha de ser mera retérica de una
voluntad de poder; y por ultimo, entonces, el progreso solo puede significar
la regulacién democratica de la convivencia para que los potenciales
positivos de esa racionalidad puedan producir un mundo con menos
injusticias y con una altura moral parangonable a las capacidades tecno-
cientificas. Estas nos han llevado a la Luna, pero las moral-politicas nos
pueden llevar al infierno.

En este giro hacia una comunidad de interlocutores que se expresan con
libertad y que aceptan marcos juridicos susceptibles de reforma pactada,
Habermas ha sido no solo un pensador absolutamente protagonista, tedrico
del estado democratico y social de derecho, sino ademas una instancia
tedrica que nuestro pais realmente llevé a la practica, o segun la cual pudo
facilmente interpretar su practica, con una Transicién en la que solo unas
minorias no determinantes (golpistas y terroristas) se alejaron del marco
liberal de un Estado en que las cuestiones se deciden hablando,
argumentando en busqueda de consensos y respetando el principio de
igualdad entre los participantes. Que alguno de nuestros estadistas, como
Aznar, tomara prestados de Habermas rétulos como el de “patriotismo
constitucional” es lo de menos. Lo de mas, es que el tipo de sociedad
construida por los espaiioles después de la dictadura responde de cerca a la
filosofia de Habermas.

También compartimos otra linea de pensamiento con el fallecido de
Starnberg: Europa. Habermas fue siempre muy europeista, y los espaiioles
asimismo lo somos. Destacamos por este concepto en todas las encuestas
que periédicamente se realizan en el espacio continental. Esto es muy
singular: por nuestra historia postimperial, podriamos sentirnos mas atraidos
hacia la América hispana, con la que compartimos lengua, creencias, tipo de
familia semiextensa, referentes literarios, y un intercambio humano, por
migraciones y exilios, realmente excepcional. Nuestra vocacidén europea, sin
embargo, posee un buen fundamento: como potencia débil y sometida a
caprichos histéricos desde 1808, conocemos el valor de la unién dentro de
una escala mayor, y de una reglamentacién en cierto modo externa
(“Bruselas”, el mantra) que impida nuestras tendencias mas anarquicas.
Quiza Gustavo Bueno haya sido el tinico pensador contemporaneo relevante
en poner en duda si nuestra dimensiéon europea debe prevalecer sobre la
consecuencia de nuestra “hazafia” ultramarina de la Modernidad. Pero
Ortega abogaba por unos estados unidos de Europa, y Unamuno por la
unidad de la cultura europea. De nuevo hay aqui un rasgo del pensamiento
de Habermas que concuerda perfectamente con el cauce central de la
filosofia espaiiola.

Acaso en lo que nos hemos ido distanciado de Habermas es en que, al
pasar de ser pais reserva del catolicismo a uno abundantemente escéptico
(va hasta un 40% de los encuestados se declaran no creyentes, y del 53%
que se dice catdlico la mayoria son no practicantes), la preocupacién del
filésofo aleman por la contribucién de las religiones a la creacién de sentido
vital nos deja mas bien frios. Sin embargo, no podemos dejar de observar,
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ademas de algun “revival” cristiano en las practicas y de la incombustible
adhesién popular a los ritos locales tradicionales, el creciente peso de la
importacién de tradicién religiosa por medio de la inmigracién: ciudadanos
musulmanes, ortodoxos o cristianos hispanoamericanos. Asi que es posible
que Habermas sea leido ahora en Espafia por un nuevo motivo, que no es ni
la sustitucién del marxismo por la socialdemocracia, ni de la razén
tecnocratica por la deliberativa, sino la gestién de esas fuentes de
significado vital que son las religiones, a las que ni la filosofia ni el arte han
sido capaces de suplantar, de momento.

Habermas ha influido mucho durante cuarenta afios en Espaiia a través de
sus atractivos titulos-eslogan. Una de las primeras necroldgicas en la prensa
alemana, en Die Tageszeitung de Berlin, lo calificaba el sdbado de autos
como “Der grosse intellektuelle Stichwortgeber”, “El gran proveedor
intelectual de palabras clave”. Efectivamente, releamos esas férmulas
felices, que casi enuncian ellas solas las tesis: “conocimiento e interés”,
“ciencia y técnica como ideologia”, “reconstruccién del materialismo
histérico”, “teoria de la accién comunicativa”, “pensamiento
postmetafisico”, “verdad y justificacién”, “el Occidente escindido”, “la
constelacién postnacional”, “facticidad y validez”, “teoria y praxis”, “razén
sin trascendencia”, etcétera. Todas estas formulas, tan incitantes, han
ejercido sobre el publico de Espafia una influencia muy notable, incluso si
no se leian detalladamente estas obras (en esto convenimos con la
interpretacién general de Velasco).

En cambio, la prosa de Habermas no ha resultado tan afortunada como el
poderio bautismal de sus titulos. Por ejemplo, en la traduccién de Teoria y
praxis nos enfrentamos a un texto prolijo y por momentos tan absconditus
como la divinidad de Schelling. Si bien Habermas ha procurado siempre
claridad en la divisio, es decir, en la estructura de los indices tematicos, fruto
de su mente ordenada, su estilo de comentarista predomina frente al de
narrador o argumentador, excepto en polémicas sefialadas, como la
Historikerstreit de finales de la década de 1980, o en intervenciones de fuerte
carga politica. Ese estilo de glosista filoséfico con un cierto nivel de
abstraccién siempre ha tenido dos riesgos. Por un lado, parece incluir al
lector entre los que “saben” de qué se esta hablando (es decir, como si
conociera la bibliografia con la misma profundidad que el autor, lo que
suele ser que no); por otro, al simular la descripcién de un paisaje tedrico
nos aleja del nucleo argumental: viajamos de unas teorias a otras, pero no de
unas premisas a unas conclusiones. Los articulos histérico-politicos, desde
luego, son mas breves y con mas chispa literaria. Pero el estilo de
comentarista bibliografico produce en el lector un escepticismo relativista
casi tan poderoso como la lectura del Adiés a los principios de Odo
Marquard, pensador de la generacién de Habermas (nacié un afio antes que
este) y fallecido en 2015.

Esta no es solo impresién nuestra, sino opinién general. Uno de los
primeros resefiadores de Facticidad y validez en Alemania, el profesor Fritz
Loos de Géttingen, ya observaba en 1995 que Habermas
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no facilita las cosas al lector”, porque “utiliza el estilo expositivo que Karl
Loéwith constaté en Karl Marx y Max Weber, que hace surgir la posicién propia
a través de la extensa exposicién de, y polémica con, otros autores.*

Sea como fuere, a los espafioles también nos ha influido Habermas en sus
aciertos y, como nuestro pastor, en sus desaciertos, a la hora de valorar
determinadas corrientes o autores. Entre los primeros, la correcta
promocién de la filésofa hungara Agnes Héller, también apegada a lo
sociolégico y a la filosofia de la historia. Héller, que fallecié en 2019 a los 90
afios (no a orillas de un lago como Habermas, sino dentro de un lago, donde
nadaba), ha sido muy traducida en Espaiia, y ha de parecer sospechoso que
no sea mas estudiada entre nosotros. La emocién inicial de Habermas por
Freud y el psicoandlisis (seguramente influido por Marcuse, entre otros)
también fue compartida por un tiempo en la Espafia tardofranquista y
transicional, aunque el autor aleman acabé totalmente distanciado de ella. El
poso que haya podido dejar es, no obstante, positivo, porque Freud quiza
sobreviva mejor como filésofo de la cultura que como psicédlogo de la
irracionalidad humana.

Entre los (a nuestro juicio) desaciertos inducidos, hemos de computar
aquellos pensadores de gran valia a los que Habermas tuvo en su dia cierta
ojeriza, por razones permanentes o pasajeras, pero no siempre filoséficas
puras. Por ejemplo, Popper y sus seguidores alemanes, como Hans Albert,
que no eran “positivistas” en ningun caso, por lo que aquella polémica
resulté un farrago considerable causado por la ligereza de Adorno, ya que el
realismo critico popperiano es perfectamente compatible con la pragmatica
trascendental de Apel y Habermas. Un segundo ejemplo: Niklas Luhmann y
su sociologia de la complejidad. Quien lea a Luhmann con ojo
desapasionado se dara cuenta inmediata de estar ante un gran investigador
de la sociedad y de la modernidad. Su teoria sobre la complejidad temporal
de la vivencia histérica no solo abarca lo mismo que la teoria histérica de
Koselleck, sino mas aun. Por cierto, que Habermas también tiré algun dardo
hacia Koselleck, aunque por fortuna en esto le hemos seguido poco, acaso
porque también Koselleck ha sido muy traducido al espaiiol, no es tan
abstruso y lo hemos podido valorar de primera mano. Todos estos defectos
en la estimaciéon eran menos filoséficos que politicos: fruto del dejarse
vencer el combativo Habermas por cierto faccionalismo coyuntural.

Cierto es también que Habermas fue muy importante en Alemania, y por
tanto en una Espafia que habia despertado de la clandestinidad con una
considerable influencia del Partido Comunista, para rechazar el estalinismo,
el izquierdismo radical y la violencia utopista de los marxismos varios de
aquel tiempo. Les resté credibilidad como teorias histéricas y socioldgicas.
Se diria que los eliminé filoséficamente, cosa que solo desde la izquierda
frankfurtiana podia hacerse. Y en buena medida Habermas fue la
“autoridad” con que se descartaron aquellas fantasias estatistas o acratas.
Seria mucho decir que fue un causante de la desaparicién del comunismo

4 Loos, F. (2009). “Habermas, Facticidad y validez”. Zeitschrift fiir Internationale
Strafrechtsdogmatik, 5/2009, p. 240. Texto original en Geschichte und Gesellschaft, 21 (1995),
p- 140.
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europeo en 1990, pero no lo seria decir que fue uno de los principales
inspiradores de que algo asi pudiera ocurrir.

Otro tema de resonancia habermasiana es lo “post-nacional”, asunto
delicado en un pais como el nuestro, que reconoce en su Constitucién
“nacionalidades” y tiene varias regiones oficialmente bilingiies, ademas de
estar integrado en el proyecto europeo desde 1985. Al igual que Habermas
ultimamente meditd sobre la posibilidad de una sana relacién entre marco
racional y sentimiento religioso, también se plantea si la superacién de la
comunidad nacional como “nosotros” de referencia es posible, en la medida
en que la entidad de integracién (“Europa”) no sea capaz de generar el
mismo grado de adhesién emocional. Pero un mundo con mucho
protagonismo de afirmaciones religiosas y de afirmaciones nacionales
tampoco parece que sea lo 6ptimo para la filosofia. La convivencia de lo
racional y lo irracional no es sencilla.

La Modernidad es la fe en que la Verdad viene de la Razén y en que la
Razén es Internacional. Un titulo-resumen para la obra de Habermas podria
ser, entonces, “La salvacion de la Ilustracién”. Hay que superar a Kant, si,
pero constitucién y diplomacia, educacién y comunicacién, siguen siendo
los unicos gestores creibles de la insociable sociabilidad, como alternativa a
las puras coacciones. Se puede leer la filosofia politica de Habermas como
una reformulacién en lenguaje mas actual de esa conviccién. Dicho mas
literariamente, hay que hacer algo con la parte oscura del alma humana para
no caer en filosofias de la historia ni terroristicas (‘“terroristiche
Vorstellung”) ni abderiticas (“Abderitismus”), por expresarlo en los
términos de Kant. Parece que el Habermas tardio creia que la religién podia
aportar algo aqui. Pero eso era confesar que la razén procedimental no es
bastante en ausencia de una razén sustantiva.

JPara qué aun la filosofia? En el tramo final de Verdad y justificacion, al
criticar la filosofia académica, subraya Habermas: “Lo que les falta a las
estrechas formas de una filosofia académica que se agota en si misma es (...)
la perspectiva de que de sus enunciados salga una fuerza capaz de orientar
la vida”. Pero para asumir esa proyeccién no basta con la voluntad de
intelectual comprometido, sino que ademas se precisaria la evaluaciéon del
papel de la retérica. Para orientar la vida hay que llegar a sus oidos.

Habermas hubiese cumplido 97 afios este 18 de junio de 2026. Hemos de
despedirlo con gratitud por su titanico esfuerzo. Recibié muchos premios y
reconocimientos nacionales e internacionales: un pensador merecidamente
laureado. Entre los filésofos extranjeros que han influido en la vida de
Espafia desde el ecuador del siglo XX, Habermas ha sido indudablemente
uno de los mas importantes. Ello justifica un adiés con acento espafiol. Adids
a la persona; pero sus escritos nos siguen acompaiiando, y él con ellos.
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Proélogo del editor

Cuando ocurrié el terremoto de Lisboa, en 1755, Kant tenia 31 afios. En ese
tiempo era Privatdozent, es decir, un docente que cobraba a los alumnos por
sus clases. Hasta entonces habia escrito Pensamientos para una verdadera
estimacion de las fuerzas vivas (1749), Si la tierra ha cambiado su eje durante
su rotacion (1754), Sobre la pregunta si la tierra envejece desde un punto de
vista fisico (1754), Historia general de la naturaleza y teoria del cielo (1155).
En septiembre de este ultimo afio habia obtenido la licencia para ensefiar en
la universidad de Koénigsberg con la tesis Nueva exposicion de los primeros
principios del conocimiento metafisico.

Sobre el terremoto escribié en 1756 dos articulos, publicados el 24 y 31 de
enero, en la Koénigsbergische Wochentliche Frag-und Anzeigungs-
Nachrichten, (Noticiero semanal de cuestiones y anuncios de Konigsbergq).
Constituyen el texto I de los tres que abarca lo escrito por Kant sobre el
terremoto:

I. Von den Ursachen der Erderschiitterung bei Gelegenheit des Ungliicks
welches die westlichen Ldnder von Europa gegen das Ende des vorigen Jahres
betroffen hat (De las causas de los terremotos con ocasion del cataclismo que
ha afectado a los paises occidentales de Europa a finales del afio pasado.
Abarca las paginas A 1, 417-427, es decir, Akademieausgabe, tomo I, pp.
417-427).

El segundo texto, que es el articulo mas extenso y detallado de los tres, lo
publicé la editorial Johann Heinrich en marzo de 1756:

II. Geschichte und Naturbeschreibung der merkwiirdigsten Vorfille des
Erdbebens (Historia y descripcion de los mds sorprendentes sucesos del
terremoto que a finales del afio 1755 sacudié una gran parte de la Tierra.
Abarca las paginas A1, 429-461).

El tercer texto se compone de dos articulos publicados también en el
Koénigsbergische Woéchentliche Frag-und Anzeigungs-Nachrichten, de los
diaslO y 17 de abril de 1756:

III. Fortgesezte Betrachtung der seit einiger Zeit wahrgenommenen
Ersschiitterungen (Continuacion de las consideraciones sobre los terremotos
sentidos desde hace algun tiempo. Abarca las paginas A I, 463-472).

Las tres publicaciones forman parte del conjunto de ensayos que en esos
afios 50 del siglo XVIII dedicé Kant a la fisica, geografia y otras ciencias de la
naturaleza. No se trata, pues de que él comenzara a interesarse por
cuestiones fisicas y naturales movido por la inmensa resonancia que
adquirié el terremoto de Lisboa. Ya antes habia publicado ensayos tan
importantes como Allgemeine Naturgeschichte und Theorie des Himmels
(Historia general de la naturaleza y teoria del cielo, 1155), libro en que el
joven Kant escribe con mucha soltura e independencia sobre la formacién
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del universo. La obra esta escrita desde los supuestos de la teoria de Newton
y de otros cientificos, pero él habla sin complejos de “mi teoria”.!

Cuando Kant publica estos ensayos sobre el terremoto ya se habia
convertido en una voz escuchada entre los ilustrados de la época en
Alemania gracias al conjunto de trabajos mencionados. El libro de 1755
sobre el origen del universo hizo que, mas tarde, su nombre apareciera a
menudo junto al de Laplace cuando se alude a autores que han tratado sobre
el tema.

Al escribir sobre el terrible seismo de Lisboa, no hacia otra cosa que
aplicar los conocimientos que mostraba en esos escritos llamados
“precriticos” al fenémeno de los terremotos. De manera que ese fenémeno
era una cuestién mas que le incitaba al estudio de la naturaleza. Es de
resefiar que €l no se uniera al coro de noticias y visiones del terremoto
desde una perspectiva religiosa. Y conviene también sefialar que trabajos
suyos como éstos, sobre el cataclismo ocurrido en Lisboa, no han tenido el
reconocimiento que merecen por pertenecer al Kant precritico.

El regiomontano suele ser estudiado como critico, es decir, por sus tres
Criticas y obras emparentadas con ellas, dejando como algo casi anecdético
sus ensayos cientificos. Se suele pasar por alto que la misma Critica de la
razon pura se abre con un texto de Bacon. Basta hojear la mayoria de las
historias de la filosofia e incluso muchos estudios monograficos sobre el
filésofo de Konigsberg para observar que el Kant precritico recibe una
atencién muy secundaria. Es cierto que, considerado desde los
conocimientos de hoy, el tratamiento que ofrece Kant del terremoto carece
de suficiente base empirica y sus conjeturas sobre fermentaciones y
presiones en galerias subterraneas no se sostienen. Pero su conjetura de
que el terremoto de Lisboa se debié a sacudidas marinas si se considera
acertada. El no habla todavia, ni podia hacerlo, de epicentro o de choque de
placas tectoénicas. Lo que hace es informarse de los hechos con las noticias
que encuentra en la prensa y considerarlos desde las observaciones hechas
por cientificos como Buffon o Leméry y desde los desarrollos originales que
encontramos en su Historia general de la naturaleza y teoria del cielo,
siempre guiados por los supuestos de la mecanica newtoniana y las
propiedades de la materia segun Leibniz. Pero la osadia de muchos

! Escribe en ese libro: ‘“Permitaseme finalmente hacer una breve declaracién sobre la
validez y el supuesto valor de aquellos axiomas que seran presentados en mi teoria y que
deseo sean examinados por jueces ecuadnimes. (p. 38); “No soy tan esclavo de las
conclusiones que ofrece mi teoria, para no reconocer que la suposicién de la extensién
sucesiva de la creacién por los espacios infinitos, que abarcan la materia, no puede rehusar
por completo que se le reproche la falta de prueba.” (p. 126).

Escribe Bertrand Russell, en su Historia de la filosofia occidental: “El mas importante de sus
escritos cientificos es su Historia natural general y Teoria de los cielos (17155), que anticipa la
hipétesis nebular de Laplace y expone un posible origen del sistema solar. Algunas partes
de la obra tienen una notable sublimidad miltoniana. Tiene el mérito de haber inventado lo
que resulté ser una hipétesis fecunda, pero no expuso, como Laplace, argumentos
importantes en su favor. Hay trozos que son puramente fantasticos, por ejemplo, la doctrina
de que todos los planetas estan habitados y que los planetas mas distantes son los que
tienen mejores habitantes; un criterio elogiable por su modestia terrestre, pero que no esta
apoyado por razones cientificas.” Historia de la filosofia occidental. Madrid, Espasa-Calpe,
1971, p. 329.
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supuestos que contiene este libro sobre el universo quedé mas bien
desconocida porque llegaron pocos ejemplares al publico; se destruyeron al
cerrarse la editorial.

Aquellos que se sorprenden de que Kant apenas se alejara de Kénigsberg
en toda su vida se sorprenderan mas todavia de verlo aqui exponiendo
hechos en torno al terremoto que le hacen recorrer el globo entero. Su
posiciéon de examinador imparcial de los fenédmenos naturales la expone
diciendo que “la naturaleza sélo se descubre paso a paso. Lo que ella nos
oculta no debemos intentar inventarlo adivinando con impaciencia, sino
esperar hasta que ella muestre sus misterios con hechos claros e
inequivocos.” (A1, 426, 11)

Por de pronto Kant sitia al lector en el lugar en que vivimos los humanos:
“Vivimos tranquilamente sobre un suelo cuyo fundamento es sacudido a
veces. Construimos despreocupadamente sobre bévedas cuyas columnas
tiemblan una y otra vez amenazando derrumbarse.” (A I 419, 3). La
explicacion que €l da del terremoto, dicho muy resumidamente, consiste en
que hay en nuestro planeta grutas subterraneas, las cuales contienen azufre
y particulas de hierro, materiales que, en contacto con el agua, fermentan
produciendo gas que llena paso a paso las grutas y puede finalmente
provocar una explosién. Tal es el origen del terremoto. Kant habla, ademas,
del potentisimo movimiento de las aguas marinas, que en el caso de Lisboa
fue realmente espectacular por la altura alcanzada por las olas que
invadieron y devastaron la ciudad.

No conviene olvidar que ese terremoto fue un acontecimiento de
resonancia mundial. Se calcula que la cifra de fallecidos por su causa se
aproximé a los 100,000. La ciudad de Lisboa, una de las importantes de
Europa, quedé destruida. Las noticias sobre el tragico acontecimiento
llenaron paginas y mas paginas. Filésofos y tedlogos intervinieron para
valorar la situacién desde perspectivas morales y religiosas. La devastacién
fue especialmente terrible en Lisboa, pero hubo también miles de muertos
en Espafia, en Africa y en otros muchos lugares. Kant, muy en su linea
ilustrada de usar la razén ante todo, ridiculiza desde el primer momento las
fantasias de quienes ven en la catastrofe un castigo de Dios por la
inmoralidad de los humanos. En realidad fue esa consideracién la mas
extendida, la que veia en la catastrofe la mano divina castigando el
comportamiento de los humanos. Voltaire, en su Poéme sur le desastre de
Lisbonne muestra lo dificil que es conciliar la bondad de Dios con el
sufrimiento y la muerte de tantos nifios y mujeres. “Quel crime, quelle faute
ont commis ces enfants sur le sein maternel écrasés et sanglants”, exclamaba
Voltaire en el poema. Sobre todo es dificil, ante un desastre como el de
Lisboa, admitir la leibniziana doctrina segun la cual este mundo en que
vivimos es el mejor de los posibles. Tanto el poema de Voltaire como su
novela Candide contienen quejas o ironias sobre esa optimista doctrina
leibniziana. Las explicaciones de tipo religioso aludian al castigo de Dios
por los pecados cometidos por los humanos. Pero hubo hechos dificiles de
cohonestar con esa idea de castigo divino, ya que justamente el terremoto se
cebd en una capital catdlica, la capital de un pais que se ocupé de extender
el cristianismo en América, en Africa y en Asia, que vio destruidas sus
iglesias debido a que la catastrofe sucedi6 en el dia de Todos los Santos,

'g/itos. Anuario de Historia de la Filosofia Espafiola ISSN: 2990-1502
N.2 5, 2026, pp. 218-259



Immanuel Kant. Sobre el terremoto de Lisboa 223

cuando los fieles catdlicos honraban a sus muertos, dentro de los templos,
con infinidad de cirios que sirvieron de mecha para potenciar los incendios.
También fue motivo de ironias el hecho de que el barrio lisboeta de
prostitutas, la Alfama, quedara mucho menos afectado que el resto de la
ciudad.

El que Kant escribiera sobre ese terrible cataclismo muestra su voluntad de
intervenir publicamente, como hizo toda su vida, sobre sucesos que afectan
a la vida humana en general, para aportar su juicio ilustrado. En este caso,
como se puede decir de toda su obra, Kant quiere exponer su punto de vista
desde una posicién racional, desdefiando prejuicios o aclaraciones carentes
de fundamento, buscando las bases cientificas para explicar un suceso de
semejante envergadura, las bases que podian aportarse en aquel momento,
en el que faltaba mucho por explorar sobre los terremotos. Esto no significa
que €l no tenga en cuenta elementos religiosos, pero su posiciéon en este
sentido es la que suele llamarse deista: no niega, en absoluto, la existencia
de Dios ni, mucho menos, su papel de creador del universo, pero si se niega
su intervencién inmediata en el devenir o discurrir de los procesos naturales
y niega, de paso, que la formacién y evolucién del mundo sean producto de
la casualidad. Segun estos supuestos, el creador creé el mundo, le dio unas
leyes y su desarrollo se produce conforme a ellas. Kant habla incluso de la
utilidad de los terremotos en términos que alguien podria dudar de si quiere
mostrar su grado de sumisién cristiana o quiere abusar de la paciencia del
lector. Dice, por ejemplo, bajo el epigrafe “La utilidad de los terremotos”:

Tras haber aspirado ilegitimamente a todas las comodidades de la vida, no
queremos obtener ventajas que supongan costes. Exigimos que el terremoto
tenga esta condicién: que pueda desearse vivir alli eternamente. Sobre esto
nos figuramos que administrariamos todo mejor, a nuestra conveniencia, si la
providencia nos hubiese preguntado por nuestro voto (A I, 455, x).

Kant, tras dejar sentado que el destino humano definitivo no se halla en
este planeta y recordar que debemos ser “agradecidos con el ser supremo,
que incluso cuando castiga es digno de veneracién y amor.” (A I, 458, x),
admite sin pestafiear que hay una providencia e indaga sobre las causas de
los terremotos examinando aspectos fisicos, quimicos y geograficos del
planeta como lugar de nuestra vida terrena.

Una de las conclusiones a las que llega Kant es que los seismos ocurren
normalmente ligados a elevaciones montaiiosas y grandes rios:

La direccién de esas cavidades es paralela a las sierras y, por una
interdependencia natural, también a los grandes rios, ya que éstos toman la
parte mas baja de un largo valle, limitado, a ambos lados, por sierras que
discurren en paralelo. Es precisamente ésta también la direccién en la que
preferentemente se extienden los terremotos (A1, 419, x).

Naturalmente, pedir a los humanos que no construyan sus ciudades cerca
del rio, debido a que los seismos suelen seguir justamente la direccién en
que éste fluye, es un consejo que se desprende de lo que analiza Kant en el
terremoto, pero es ademas una recomendacién suya explicita. Si los
lisboetas reconstruyen su ciudad, como hicieron enseguida, no deberian
construirla a lo largo del Tajo, sino a lo ancho de él. Y cita a Gentil en este
sentido:
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Gentil afirma que cuando una ciudad sufre un terremoto en su linea mas
alargada, que coincide con la direccién del seismo, todas las casas se
derrumban, mientras que si la direccién es a lo ancho, sélo unas pocas caen.
La causa es clara. El temblor del suelo desvia los edificios de su posicién
vertical. Asi, pues, si una fila de edificios entra en oscilacién de este a oeste,
no soélo tiene cada uno de ellos que aguantar su peso, sino que, al mismo
tiempo, los del oeste empujan a los del este haciéndolos caer infaliblemente
sobre el montén, mientras que, si se mueven a lo ancho, donde cada uno no
tiene que aguantar mas que su propio equilibrio, se producird menos dafio en
iguales circunstancias (A, 21, x).

Lo cierto es que los humanos suelen construir sus asentamientos al lado de
rios, hasta el punto de que el nombre de muchas ciudades deriva del
nombre de su rio (Moscu del Moscova) o lo llevan asociado (Miranda del
Ebro). Kant no es historiador y no podia tener en cuenta la cantidad de
factores que han influido en que los humanos eligieran sus lugares de
asentamiento. Pero sus recomendaciones para corregir errores del pasado
son las de un pensador ilustrado.

Sobre la traduccion.

Tomo el texto de la Akademieausgabe, I, pp. 417-472. En los margenes
indico la paginacién de esta fuente alemana que suele tomarse como
referencia del texto original de Kant. Se notaran saltos en la numeracion,
debido a que hay paginas en blanco entre final y comienzo de cada uno de
los tres textos de que se compone el escrito sobre el terremoto de Lisboa.

Kant usa medidas que hoy no se emplean ya, como Klaster, Ruthen, Zoll y
otras. O bien las reproduzco tal cual indicando su valor en el sistema
decimal o bien las traduzco al espafiol usual.
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Immanuel Kant. Sobre el terremoto de Lisboa.

Las tres intervenciones de Kant.

De las causas de los terremotos con ocasion del cataclismo que ha
afectado a los paises occidentales de Europa a finales del afio pasado.

[419] Grandes sucesos que afectan al destino de todos los hombres
despiertan, con razén, aquella loable curiosidad que surge en todo lo
extraordinario y que suele preguntar por sus causas. En estos casos, la
deferencia con el publico ha de autorizar al investigador de la naturaleza a
dar cuenta de los conocimientos que pueden proporcionarle la observacion
y la investigacién. Yo renuncio al honor de cumplir esta obligacién en toda
su amplitud y se lo cedo a quien, en el caso de que se presente, presuma de
haber visto exactamente el interior de la tierra. Por eso mi consideracién
serad sblo un esbozo. Contendrd, para decirlo libremente, casi todo lo que
hasta hoy puede decirse sobre ello en términos de probabilidad, aunque
insuficiente, claro esta, para contentar el estricto juicio de quien contrasta
todo con la piedra de toque de la certeza matematica. Vivimos
tranquilamente sobre un suelo cuyo fundamento es sacudido a veces.
Construimos despreocupadamente sobre bévedas cuyas columnas tiemblan
una y otra vez amenazando derrumbarse. Despreocupados del destino,
quizd no lejos de nosotros mismos, pasamos del miedo a la compasién
cuando nos damos cuenta de la destruccién, provocada en la vecindad vy
que se halla oculta bajo nuestros pies. Sin duda es un favor de la providencia
el no verse afectado por el miedo de tales destinos, que ninguna posible
preocupacién puede contribuir a evitar en lo mas minimo, como lo es
también el no aumentar nuestro dolor verdadero con el miedo a lo que
sabemos posible.

Lo primero que se ofrece a nuestra observaciéon es que el suelo sobre el
que nos [420] encontramos esta hueco y sus bévedas se extienden de forma
casi interdependiente a través de amplias zonas, incluso bajo el fondo
marino. Sobre ello no aportaré ejemplos de la historia. Mi intencién no es
ofrecer una historia de los terremotos. El terrible estruendo oido en muchos
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de ellos, semejante al desenfreno de un tempestuoso viento subterraneo o al
paso de carros sobre empedrado, su prolongado efecto simultdneo en
lugares de gran extension, entre ellos Islandia y Lisboa, separados por un
mar de 450 millas alemanas,? y puesto en movimiento en un dia, ofrecen un
innegable ejemplo: todos esos fendémenos coinciden en presentar una
confirmacién de la interdependencia de esas bévedas subterraneas.

Tendria que retrotraerme a la historia de la tierra en el caos si tuviera que
decir algo comprensible de la causa que ha originado esas cavidades al
formarse la tierra. Semejantes explicaciones se parecen demasiado a
fantasias si no se las puede exponer con todos los fundamentos necesarios
para sustentar su credibilidad. Pero, sea cual sea la causa, lo cierto es que la
direccién de esas cavidades es paralela a las sierras y, por una
interdependencia natural, también a los grandes rios, ya que éstos toman la
parte mas baja de un largo valle, limitado, a ambos lados, por sierras que
discurren en paralelo. Es precisamente ésta también la direccién en la que
preferentemente se extienden los terremotos. Con ocasion de los
producidos en la mayor parte de Italia se ha percibido en los candelabros
de las iglesias un movimiento casi recto de norte a sur. Este nuevo terremoto
tenia la direccién de oeste a este, que es también la direccién principal de
las sierras que recorren la parte mas alta de Europa.

Si en tan horribles casos se permite a los seres humanos hacer algun uso
de la prudencia; si no se considera un esfuerzo temerario e inutil adoptar
algunas medidas que propone la razén frente a calamidades generales, no
deberia el resto de infeliz poblacién lisboeta tener dudas en construir de
nuevo a lo largo de la orilla del rio, que indica la direccién en la que ha de
ocurrir el terremoto en ese pais de forma natural. Gentil® [421] afirma que
cuando una ciudad sufre un terremoto en su linea mas alargada, que
coincide con la direccién del seismo, todas las casas se derrumban, mientras
que si la direccién es a lo ancho, sélo unas pocas caen. La causa es clara. El
temblor del suelo desvia los edificios de su posicién vertical. Asi, pues, si
una fila de edificios entra en oscilacién de este a oeste, no sélo tiene cada
uno de ellos que aguantar su peso, sino que, al mismo tiempo, los del oeste
empujan a los del este haciéndolos caer infaliblemente sobre el montén,
mientras que, si se mueven a lo ancho, donde cada uno no tiene que
aguantar mas que su propio equilibrio, se producird menos dafio en iguales
circunstancias. El cataclismo de Lisboa, acaecido en la linea que sigue la
orilla del Tajo, parece, pues, agrandado por su ubicacién. Segun estas
bases, en un pais en el que se repiten los terremotos y en que la direccién
de éstos puede extraerse de la experiencia, no deberia situarse ninguna
ciudad siguiendo la misma direccién. Sin embargo, en casos semejantes, la
mayoria de los humanos opina de manera completamente distinta. Como el
miedo les arrebata el pensamiento, en casos de desgracias tan generales
creen percibir un dafio de tipo totalmente diferente de los dafios frente a los
que esta justificado ser precavido, y se imaginan paliar la dureza del destino

2 La milla alemana equivale a 7,420,54 m. Nota del T.

3 Viaje de Gentil alrededor del mundo, segun relato de Buffon. El mismo confirma también
que la direccién de los terremotos discurre casi siempre paralela a la de grandes rios. Nota
de Kant.
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sometiéndose ciegamente, con lo que se abandonan a si mismos a la gracia
y la desgracia.

La linea principal del terremoto sigue la direcciéon de las cordilleras mas
altas y por ello se ven especialmente sacudidos los paises cercanos a ellas,
sobre todo cuando se hallan encerrados entre dos filas de montaifias, caso en
el que se unen las sacudidas de ambos lados. En un pais llano, no ligado a
cadenas montafiosas, las sacudidas son menos frecuentes y mas débiles. De
ahi que, entre todos los paises del mundo, sean Peru y Chile los que con mas
frecuencia se ven sometidos a sacudidas. Se observa alli mismo la prudencia
de construir casas de dos pisos, de los cuales sélo la planta inferior es de
mamposteria, mientras la superior es de cafia y madera ligera, con el fin de
evitar que sea sepultada.

[422] Italia e incluso Islandia, isla que se halla, en parte, en la zona helada,
asi como otras zonas altas de Europa, demuestran esta coincidencia. El
terremoto que, en diciembre del afio pasado, se extendié por Francia, Suiza,
Suabia, Tirol y Baviera, desde el atardecer hasta la mafiana, siguid
preferentemente la linea de las mayores alturas de esa parte del mundo.
Pero se sabe también que de todas las principales cadenas montafiosas se
desprenden ramales entrecruzados. En ellos se propaga también la
inflamacién subterranea progresivamente, y ello ocurre por esta causa, una
vez alcanzadas las zonas altas de las montafias suizas y recorridas las
cavidades que siguen paralelas a la direccién del Rin, hasta la baja Alemania
¢Cudl puede ser la causa de esta ley, por la que la naturaleza liga los
terremotos preferentemente a las zonas elevadas? Una vez establecido que
un incendio subterraneo provoca la sacudida, entonces se puede facilmente
estimar que, dado que las cavidades son mayores en las zonas mas
montafiosas y la expansiéon de vapores inflamables se torna alli mas libre,
también el contacto con el aire encerrado en las zonas subterraneas, que en
todo caso es imprescindible para el encendido, se encontrara mas libre de
obstaculos. Acerca de esto ensefla la condicién natural del terremoto,
siempre que el hombre pueda descubrirla, que los estratos de las zonas
montafiosas no estan superpuestos con tanta holgura, ni de lejos, como en
paises llanos y, por ello, la resistencia de la sacudida es menor en aquéllos
que en éstos. Asi, pues, si se preguntara si también nuestra patria tiene
motivos para temer esas desgracias, entonces yo, en el caso de que tuviese
el oficio de predicar la mejora de costumbres, dejaria como esta el temor de
ellas debido a su posibilidad general, cosa que no esta aqui en cuestion.
Ahora bien, entre los principios de actuacién divina son sin duda los mas
débiles los que se extraen del terremoto, y mi intencién es aducir sélo
principios fisicos como conjetura, de manera que facilmente se podra
extraer de lo aducido que, dado que Prusia no sélo es un pais sin montafias,
sino que debe ser considerado continuacién de un pais casi llano segun se
va extendiendo, hay una mayor inclinacién a esperar que las disposiciones
de la providencia vayan en sentido contrario.

Es hora de decir algo de la causa de las sacudidas. Para un investigador
de la naturaleza resulta facil imitar sus fenémenos. Se toman 25 libras de
limadura de hierro, [423] igual cantidad de azufre y se mezcla con agua
normal, se entierra esta masa a pie o pie y medio de profundidad y se
apisona fuertemente encima. Después de algunas horas, se ve un espeso
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vapor elevandose, la tierra se estremece y salen llamas del fondo a la
superficie. No hay duda de que las dos primeras materias se encuentra a
menudo en el interior de la tierra y de que el agua que se filtra entre
hendiduras y grietas de las rocas puede hacerlas fermentar. Hay también
otro experimento que proporciona vapores inflamables mezclando materias
frias que se encienden por si mismas. Tomemos ocho gramos de aceite de
vitriolo mezclados con 32 gramos de agua comun; si los rociamos en 8
gramos de limaduras de hierro, producen un violento hervor y vapores que
se inflaman por si mismos. {Quién puede tener dudas de que el acido
vitridlico y las particulas de hierro se encuentran en suficiente cantidad en el
interior de la tierra? Asi, pues, cuando se afiade el agua y se provoca el
efecto reciproco de dicho acido y de las particulas ferrosas, expulsaran
gases que intentan expandirse, sacuden el suelo y lanzan llamas a través de
las aberturas de montafias en erupcién que vomitan fuego.

Se ha observado desde hace tiempo que un pais se ha librado de sacudidas
violentas si tiene cerca una montafia en erupcién, mediante la cual pueden
encontrar salida los gases encerrados, y se sabe que los terremotos en torno
a Napoles son mucho mas frecuentes y terribles cuando el Vesubio ha
estado largo tiempo en reposo. Asi es como aquello que nos causa terror nos
hace a menudo un favor, y una montafia en erupcién que se abriera en las
montafias de Portugal podria ser indicio de que la desgracia se iba alejando

La violenta marea sufrida en el desgraciado dia de Todos los Santos en
tantas costas marinas constituye en esta ocasién el mas raro objeto de
admiracién e investigacion. Que los terremotos se extiendan incluso bajo el
mar y zarandeen tan violentamente a los barcos, como si estuviesen atados a
un duro suelo tembloroso, es una experiencia comun. Pero en los lugares en
los que el agua se elevd, no se notd ningun terremoto, al menos no se noté a
una mediana distancia de la costa. Sin embargo, no faltan ejemplos de este
movimiento marino. En el afio 1692, en un terremoto casi general, se [424]
observé lo mismo en las costas de Holanda, Inglaterra y Alemania.

Veo que muchos se inclinan, no sin motivo ciertamente, a derivar esa
elevacién de las aguas a un continuado zarandeo que el mar experimentoé en
las costas portuguesas por el directo empujéon del terremoto. Esta
explicaciéon parece, de entrada, expuesta a dificultades. Entiendo, claro
esta, que toda presién sobre un liquido tiene que hacerse sensible en toda
su masa, pero jcomo la presiéon de las aguas del mar portugués, una vez
extendidas algunos centenares de millas, pueden levantar el agua unos pies
en Gliickstad y Husum? ;No parece que tendrian que haberse producido alli
olas de inmensa altura para originar aqui olas apenas perceptibles?
Respondo a ello: hay dos maneras de que un liquido pueda ser puesto en
movimiento en toda su masa por una causa que opera en otro lugar: o bien
mediante el oscilante movimiento de subida y bajada, es decir, en forma de
oleaje, o bien mediante una subita presién que sacuda el agua en su interior
y la empuje como si fuese un cuerpo sélido, sin darle tiempo de evitar la
presién por hervor y de ensanchar su movimiento poco a poco. La primera
no es capaz de satisfacer de modo suficiente la explicacién del asunto en
cuestién. Pero, por lo que concierne a la segunda, cuando se considera que
el agua opone resistencia a la repentina presiéon violenta igual que un
cuerpo sélido y que transmite esta presién a los lados con la misma fuerza, la
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cual no da tiempo al agua contigua de elevarse sobre su estado horizontal;
cuando se contempla, por ejemplo, el ensayo del Sr. Carré* en la segunda
parte de los Tratados de fisica de la Academia de Ciencias, pagina 549,
quien lanzé un proyectil sobre una caja ensamblada con tablas de dos
pulgadas y llena de agua. El proyectil, con su golpe, presioné de tal forma el
agua, que la caja reventé por completo. Con ello puede uno hacerse una
idea de la manera de mover el agua. Piénsese, por ejemplo, que toda la
costa de Portugal y Espafia fue sacudida, desde Cabo de San Vicente hasta
Cabo de Finisterre, a lo largo de aproximadamente 100 millas alemanas, y
que la sacudida se extendi6é por el mar igualmente lejos hacia Occidente.
Asi se elevaron 10.000 millas alemanas cuadradas del fondo del mar con un
repentino abombamiento, cuya velocidad no consideramos demasiado alta
si la comparamos con el movimiento de una mina de [425] pdlvora, la cual
lanza los cuerpos que tiene encima a 15 pies de altura, por lo que es capaz
(segun los principios de la mecanica) de desplazarse 30 pies en un segundo.
A este repentino zarandeo se opuso el agua superficial de manera que, al
contrario de lo que sucede en movimientos lentos, no cedié provocando
olas, sino que recibi6é toda su presién y empujé el agua circundante tan
violentamente, que esa agua ha de ser considerada como un cuerpo sélido,
cuyo extremo mas alejado avanza lateralmente a una velocidad igual a la del
cuerpo empujado. Asi, pues, en cada viga de materia fluida (si se me
permite usar esta expresién), ya tenga 200 o 300 millas de longitud, no
disminuye el movimiento, como si se la considerara encerrada en un canal a
cuyo mas alejado final hubiese una abertura tan ancha como la del
comienzo. Ahora bien, si aquélla es mas ancha, el movimiento a través de
ella serd, en cambio, proporcionalmente menor. Pero hay que pensar la
continuaciéon del movimiento del agua en torno a si como extendido en un
circulo cuya amplitud aumenta segun se aleja del punto medio y en cuyo
limite disminuye, por tanto, la corriente en la misma proporcién. En
consecuencia, en las costas de Holstein, situadas a 300 millas del supuesto
punto medio de la sacudida, la corriente serd 6 veces menor que en las
costas portuguesas, que, conforme a la previsién, estan a 50 millas del punto
medio. El movimiento en las costas de Holstein y Dinamarca sera, pues,
suficientemente alto ain como para recorrer 5 pies por segundo, lo que
equivale a la fuerza de una corriente muy rapida. Se podria objetar a esto
que la continuacién de la presién en las aguas del Mar del Norte sélo podria
producirse a través del canal de Calais, cuya sacudida, al desplegarse en un
mar amplio, tiene que debilitarse considerablemente. Pero, cuando se
piensa que la presion del agua entre las costas francesas e inglesas tiene
que aumentar por la compresidén entre esos paises en proporciéon a la
disminucién de la anchura, los efectos de la sacudida en las mencionadas
costas de Holstein no podran verse afectados de modo considerable.

4 Louis Carré (1653-1711), matematico francés, miembro de I’Académie Royale des
Sciences. En lugar de terminar teologia, como pretendian sus padres, fue ayudante del
filosofo Malebranche y escribié varias obras sobre calculo y cuestiones fisicas, entre otras,
Méthode pour la mesure des surfaces, la dimension des solides, leurs centre de pesanteur, de
percussion et d'oscillation (1700). Nota del T.
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En esta compresién del agua, lo mas sorprendente es que se ha notado
incluso en paises que no tienen ninguna relacién visible con el mar, como
Templin y Noruega. Tal parece [426] ser la mas consistente prueba jamas
aportada para demostrar la comunidad subterranea de las aguas interiores
con el mar. Para eludir la dificultad que puede alegarse en contra partiendo
de los equilibrios, deberia uno representarse que el agua de un lago fluyera
realmente a través de los canales por los que se une al mar, siempre cuesta
abajo, pero como son estrechos y lo que asi pierden es sustituido por
arroyos y corrientes que desembocan a lo largo de los canales, este
desagiie puede resultar imperceptible.

Es cierto que ante un suceso tan extrafio, uno no debe emitir a la ligera un
juicio demasiado apresurado. En efecto, es posible que la agitaciéon de los
lagos interiores se deba también a otros motivos. El aire subterraneo, puesto
en movimiento por la erupcién de ese furioso fuego, podria muy bien
introducirse en las hendiduras de los estratos terrestres oprimiéndolos, pero
éstos, a pesar de la violenta presién, le cerraran el paso totalmente. La
naturaleza sélo se descubre paso a paso. Lo que ella nos oculta no debemos
intentar inventarlo adivinando con impaciencia, sino esperar hasta que ella
muestre sus misterios con hechos claros e inequivocos.

La causa de los terremotos parece extender su influencia hasta la
atmosfera. Algunas horas antes de ser sacudida la tierra, se ha notado un
cielo rojo y otros fenédmenos de cambio de condicién de la atmésfera. Poco
antes [del terremoto] los animales han sentido mucho espanto. Los pajaros
han huido a sus casas; ratas y ratones salen de sus madrigueras. En ese
momento estalla infaliblemente el vapor calentado, el cual se halla a punto
de incendiarse a través de la béveda superior de la tierra. No me atrevo a
calcular los efectos que hay que esperar de ¢él. Como minimo son
desagradables para el investigador de la naturaleza, pues ;qué esperanza
puede tener de llegar a las leyes por las que se suceden los cambios de
torbellinos cuando una atmésfera subterranea se mezcla con sus efectos, y
se puede dudar de que esto no tenga que suceder mas a menudo, ya que, de
lo contrario, apenas se entenderia cémo, en los cambios de tiempo, al ser
sus causas en parte continuas y en parte peridédicas, no se halla ninguna
regularidad?

Se debe corregir la fecha del terremoto en Islandia en el texto anterior: no fue el 1 de
noviembre, sino el llde septiembre, segun la relacién del numero 199 de Hamb.
Corresp.[Correspondencia de Hamburgo]

Las presentes consideraciones hay que estimarlas como un pequeifio ensayo sobre el
memorable suceso natural que ha tenido lugar en nuestros dias. Su importancia y sus
multiples singularidades me inducen a comunicarlas al publico en un exhaustivo tratado
que contendrd una completa historia de este terremoto, su extensién sobre los paises de
Europa, las curiosidades que en él se contienen y las consideraciones a que pueden dar
lugar. Dentro de algunos dias aparecerd en la Konigl. Hof und Akad. Buchdruckerei
[Imprenta Real y Académica]. Nota de Kant.
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II

Por el M° Immanuel Kant,

[429] Historia y descripcion de los mas sorprendentes sucesos del
terremoto que a finales del afio 1755 sacudi6é una gran parte de la Tierra

[431] No en vano ha desplegado la naturaleza, por todas partes, un tesoro de
rarezas para ser contempladas y admiradas. El ser humano, al que esta
confiada la conservacién del suelo terrestre posee capacidad y ganas de
conocerla, y alaba al Creador por su sabiduria. Incluso los terribles
instrumentos de tribulacién de la especie humana, las sacudidas de paises,
la furia del mar removido en su fondo, las montafias vomitando fuego, invitan
al ser humano a pensar, y no son otra cosa que normales consecuencias de
leyes estables implantadas por Dios en la naturaleza, igual que otras causas
de desgracia ya conocidas, que, si se consideran mas naturales, se debe tan
sblo a que son mas conocidas.

Contemplar estos terribles sucesos ensefia mucho. Tal contemplacién
deprime al ser humano haciéndole ver que no tiene ningun derecho, o al
menos lo ha perdido, de no esperar mas que confortables efectos de leyes
naturales que Dios ha dispuesto, y quizd aprende asi a entender que este
escenario de sus deseos bien podria no contener la esperada meta objeto
de todas sus aspiraciones.

Preparacion.
De la condicion del terremoto en su interior

Conocemos bastante a fondo la superficie del terremoto en lo que se
refiere a su extensién. Pero nos queda todavia un mundo bajo nuestros pies
del que conocemos muy poco, de momento. Las hendiduras de montafia,
que abren a nuestra plomada

[432] insondables fallas, las cuevas que encontramos en el interior de las
montafias, los pozos mas profundos de las minas, que aumentamos a lo largo
de siglos, todo ello no basta, ni de lejos, para proporcionarnos claros
conocimientos de la estructura interior del gran terrén que habitamos

5 Maestro en Artes. Nota del T
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La mayor profundidad a la que han bajado humanos desde la superficie de
tierra firme no llega a 5300 Klaster,® esto es, ni siquiera una seismilésima
parte de la distancia al punto central de la Tierra, y, encima, esas fosas se
encuentran en las cordilleras, convirtiéndose toda la tierra firme en una
montafia en la que, sélo para alcanzar el nivel del mar se deberia al menos
llegar a una profundidad tres veces mayor.

Pero lo que la naturaleza oculta a nuestra vista y a nuestra pesquisa
inmediata lo descubre ella misma en sus efectos. Los terremotos nos han
manifestado que la superficie de la tierra estad llena de bévedas y cuevas, y
que bajo nuestros pies hay minas ocultas por doquier recorriendo multiples
galerias. El seguimiento de la historia del terremoto despejara las dudas
sobre ello. A esas cuevas debemos atribuirles las mismas causas que han
dado al mar su fondo. En efecto, esto queda claro cuando se sabe de los
restos que el mar global ha dejado tras haber estado en otro tiempo
ocupando toda la tierra firme, de los inmensos montones de conchas que se
encuentran incluso en el interior de las montafias, de los animales marinos
fosilizados que se extraen de los estratos mas profundos; cuando se sabe
todo esto, aunque sea sdélo hasta cierto punto, entonces se entiende con
facilidad que, inicialmente, el mar cubria toda la tierra, que esta ocupacién
duré largo tiempo y que es mas antigua que el diluvio; finalmente, que es
imposible que las aguas pudieran retroceder si su fondo no se hundia una y
otra vez en profundas fosas, formandose hondas piscinas a las que fluy6 el
agua y entre cuyas orillas se halla encerrada, mientras que las zonas altas de
esa costra se convirtieron en tierra firme, socavada por abundantes
cavidades, cuya extensién estd ocupada por empinadas cumbres. Estas,
bajo el nombre de cordilleras, recorren la altura superior de la tierra firme,
siguiendo todas las direcciones en que dicha costra se prolonga a lo largo
de una considerable extensién.

[433] Todas estas cuevas contienen un fuego llameante, o al menos un
material que tan sbélo necesita una pequefia excitacién para irritarse
violentamente y sacudir o incluso escindir la tierra de encima.

Si investigamos las zonas de ese fuego subterraneo en toda la amplitud que
abarca, tendremos que confesar que son pocos los paises de la Tierra que
no hayan experimentado alguna vez sus efectos. En el extremo Oeste se
halla la isla Islandia, sometida a sus mas violentas manifestaciones, que
ademas son frecuentes. Ha habido alguna sacudida leve en Inglaterra, e
incluso en Suecia. Pero son mas frecuentes y fuertes en los paises del sur,
quiero decir, en aquellos mas proximos al ecuador. Italia, las islas de todos
los mares, cercanas a la linea central, especialmente las del Océano fndico,
se ven asediadas a menudo por esa agitacién de su suelo. Entre estas ultimas
no hay casi ninguna que no tenga una montafia que, o bien escupa fuego
ahora intermitentemente, o bien lo haya hecho al menos antes, y estan
igualmente expuestas a frecuentes sacudidas. Si hay que creer aqui la
informacién de Hiibner,” es adecuado el cuidado que emplean los
holandeses para evitar que corran peligro la valiosa especia de nuez

6 1 Klaster = 8 m. Nota del T.
! Johann Hiibner (1668-1731). Gedgrafo aleman que contribuyé con su método de docencia
a la ensefianza de la geografia. Nota del T-
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moscada y los clavos olorosos que ellos, en exclusiva, permiten seguir
plantando en las dos islas Banda y Ambon, y que sean destruidas en el caso
de que una de esas islas sufra un terremoto que provoque su hundimiento
completo; para soslayar este peligro, mantienen siempre, en otra isla
alejada de ellas, una escuela de plantacién de ambas especias. Peru y Chile,
que estan cerca del ecuador, sufren ese mal mas a menudo que ningun otro
pais en el mundo. En el primero de los dos apenas pasa un dia sin que se
note alguna ligera sacudida de terremoto. No se debe pensar que ello sea
resultado del calor muy superior que hace sobre la tierra de ambos. En un
sétano de apenas 40 pies de profundidad casi no se nota diferencia entre
verano e invierno. El calor del sol tampoco puede penetrar en grandes
profundidades de la tierra para atraer la materia inflamable y ponerla en
movimiento. Al contrario. Los terremotos se rigen por la condicién de las
grutas subterraneas, y éstas, por la ley segun la cual se tienen que haber
producido hundimientos de la corteza terrestre, los cuales, cuanto mas cerca
[434] estan del ecuador, tanto mas profundas y variadas boévedas han
provocado. Por ello, esas minas que contienen el inflamador de los
terremotos se han hecho mas amplias y vuelto asi mas aptas para
inflamarlos.

Esta preparacién de las galerias subterraneas es de gran importancia para
entender lo que posteriormente pasarda en la amplia expansiéon del
terremoto en grandes paises, en la direccién que siguen, en los lugares en
que causan mas estragos, en los que primero irrumpen. Empiezo, pues, por
la historia del ultimo terremoto mismo. No entiendo por tal una historia de
las desgracias sufridas por los seres humanos a causa de €l, ni una lista de
las ciudades devastadas y de los habitantes sepultados bajo los escombros.
Todo lo horrible que la imaginacién puede representarse hay que juntarlo
para hacerse una idea del espanto que tienen que experimentar los
humanos cuando la tierra se mueve bajo sus pies, cuando todo alrededor se
derrumba, cuando un agua removida en su fondo provoca una completa
catastrofe con sus avalanchas, cuando el miedo a la muerte, la
desesperacion por la pérdida de todos los bienes, finalmente, la vista de
otras miserias, tumban el animo mas resistente. Semejante relato seria
conmovedor; al tener efectos sobre el corazén, podria quiza también
tenerlos en su mejora. Pero dejo esa historia en manos mas expertas.
Describo tan sélo el trabajo de la naturaleza, las circunstancias fisicas
extraordinarias que rodearon el horrible suceso y sus causas.

Indicios del ultimo terremoto

El acto previo de la inflamacién subterranea que después se hizo tan
espantosa lo sitio en el fenédmeno observado en Locarno, en Suiza, el 14 de
octubre, a las 8 de la maifiana. Un vapor caliente, como salido de una estufa,
se extendidé transformandose en dos horas en una niebla roja, de la cual
cayo, al anochecer, una lluvia roja como la sangre, la cual, una vez recogida,
dejaba caer 1/9 de un poso viscoso, de color rojizo. Los seis pies de nieve
estaban igualmente coloreados de rojo. Esa lluvia purpurea, cay6 durante 40
horas en una extensién de unas 40 millas alemanas cuadradas, llegando
incluso a Suabia. A [435] este fenémeno atmosférico, siguieron
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pluviosidades no naturales que dejaron 3 pulgadas de nieve durante 3 dias.
Esta cantidad de nieve es mas de lo que cae durante todo un afio en un pais
de humedad mediana. Esta lluvia duré 14 dias, aunque no todos con igual
intensidad. Los rios de Lombardia, que tienen su origen en las cordilleras
suizas, lo mismo que el Rédano, rebosaron de agua y se desbordaron. Desde
ese momento se formaron espantosos huracanes en la atmodsfera que
causaban cruel devastacion en todas partes. Todavia a mediados de
noviembre cayé en Ulm una parecida lluvia purpurea y continuaron el
desorden en los torbellinos, los remolinos en Italia, el tiempo
extremadamente humedo.

Si uno quiere hacerse una idea de las causas del fenédmeno y de sus
consecuencias, entonces debe atender a la condicién del suelo sobre el que
se ha producido. Las cordilleras suizas, todas juntas, comprenden extensas
cavidades debajo, las cuales tienen indudable relaciéon con las galerias
subterraneas mas profundas. Scheuchzer® enumera casi 20 gargantas que
emiten vientos en determinados tiempos. Pues bien, si suponemos que los
minerales ocultos en el interior de esas cavidades se mezclan con liquidos
hirvientes, produciendo asi una fermentacién que podria preparar los
materiales combustibles a aquella inflamacién que iba a reventar en su
totalidad dentro de pocos dias; si nos imaginamos, por ejemplo, el acido que
hay en el salitre y que la misma naturaleza prepara necesariamente, acido
que, puesto en movimiento por afluencia de agua o por otras causas, ataca la
limonita sobre la que cae, entonces esos materiales calentados, al aumentar,
habran expulsado calientes gases rojos desde las hendiduras de las
cordilleras, por lo que en la violencia de las bévedas, aumentan
simultdneamente las particulas de limonita roja y son transportadas lejos, lo
que provoca la viscosa lluvia roja que hemos mencionado antes. La
naturaleza de tales vapores opera disminuyendo la capacidad de expansién
del aire y logrando asi que fluyan juntos los vapores que penden de é€l; al
mismo tiempo, dada la atraccién de todas las nubes alrededor, éstas vuelan
humedas en el entorno, por la pendiente natural, hacia la zona donde ha
disminuido la columna de aire para producir aquellos violentos y duraderos
aguaceros que se observaron en las mencionadas zonas.

Asi es como la fermentacion subterranea anunciaba de antemano la
catastrofe que [436] preparaba a escondidas, expulsando vapores.® A esa
fermentacion siguié lo que completd el destino a paso lento. Una
fermentacion no explota enseguida provocando incendios. Las materias en
fermentaciéon que se han calentado tienen que encontrar un aceite
inflamable, azufre, betin o algo parecido, para llegar al incendio. El
calentamiento se propagé largo tiempo, intermitentemente, por las galerias
y, en el momento en que los materiales inflamables, mezclados con otros, se
calentaron hasta el punto de ignicidn, se estremecieron las bévedas de la
tierra y el final de las fatalidades quedé completo.

8 Johann Jakob Scheuchzer 1672-1733. Médico y naturalista suizo. Hizo importantes
investigaciones sobre fisica y biologia en su pais, desterrando prejuicios y contribuyendo
notablemente a la educacién popular. Nota del T.

® Ocho dias antes de la sacudida, la tierra quedé en Cadiz cubierta de gusanos que se
arrastraban. Era la mencionada causa la que los empujaba. En algunos otros terremotos los
presagios han sido violentos reldmpagos. Nota de Kant.
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El terremoto y el movimiento del agua el 1 de noviembre de 1755

El momento en el que ocurrié esta desgracia parece estar fijado a las 9
horas y 50 minutos de la mafiana en Lisboa. Esta hora coincide exactamente
con su observacién en Madrid, a saber 10 horas y 17 hasta 18 minutos si se
calcula la distancia entre ambas ciudades y se la convierte en diferencia
temporal. En ese mismo tiempo se agitaron las aguas en una extension
sorprendente, tanto las que estan visiblemente unidas al océano como las
que pueden estarlo de una forma oculta. Desde Abo, en Finlandia, hasta el
archipiélago de India Occidental, hubo pocas costas que se libraran de la
agitacién. Esta ocupé una extensién de unas 1500 millas en casi el mismo
tiempo. Si se supiese con seguridad que la hora en que se sinti6 en
Gliickstadt del Elba fue, segun las noticias publicas, las 11.30, entonces se
concluiria que el movimiento del agua tardé 15 minutos desde Lisboa a las
costas de Holstein. A esa misma hora se sintié en todas las costas del
Mediterraneo y no se sabe todavia la amplitud de su propagacién. Las aguas
de tierra firme, que parecen tener cortado todo lazo con el mar, las fuentes,
los lagos, todos [437] recibieron wuna excitacién extraordinaria al mismo
tiempo y en paises muy alejados unos de otros. La mayoria de los Lagos de
Suiza, el lago de Templin en el Margraviato, algunos lagos de Noruega y
Suecia, entraron en un movimiento de efervescencia mucho mas impetuoso
y desordenado que el de una tempestad, y, al mismo tiempo, el aire
permanecia tranquilo. El lago de Neuchatel, de tomar en serio las noticias,
se movié hacia hendiduras ocultas y lo mismo hizo el de Meiningen,
volviendo pronto a su posicién. En esos mismos minutos dejé de fluir el agua
mineral en Toplitz, Bohemia, y regresé tefiida de rojo. La violencia con la
que fue empujada el agua amplié las antiguas vias, aumentando asi
considerablemente la afluencia. Hicieron bien los habitantes en cantar el Te
Deum laudamus, mientras en Lisboa sonaban otros tonos. Asi son los hechos
con los que se topan los humanos. La alegria de unos y la desgracia de otros
tienen a menudo una causa comun. En el reino de Fez, en Africa, una fuerza
subterranea partié una montafia y vertié chorros rojos desde su garganta. En
Angouléme, Francia, se oyé un estruendo subterraneo, se abrié una
profunda grieta en la llanura que contenia una inmensa cantidad de agua. En
Gémenos, Provenza, una fuente se volvié repentinamente cenagosa y de ella
salié liquido de color rojo. Las zonas de alrededor informaron de cambios
semejantes en todas sus fuentes. Todo ello sucedid en los mismos minutos en
que el terremoto devastaba las costas de Portugal. Se sintieron una y otra
vez algunas sacudidas en esos mismos breves minutos y en paises muy
alejados. Pero sucedieron casi todos cerca de la costa. En Cork, Islandia, y
en algunos otros lugares situados junto al mar, igual que en Gliickstadt, se
produjeron algunos temblores. Milan es quiza el lugar mas alejado de la
orilla del mar entre los que fueron sacudidos aquel mismo dia. En esa misma
mafiana, a las 8, hizo estragos el Vesubio en Napoles, y permanecid
tranquilo el tiempo en que sucedié el terremoto en Portugal.

Consideracion sobre la causa de ese movimiento del agua
La historia no tiene ningun ejemplo de un temblor tan extendido y sentido
en el transcurso de pocos minutos simultaneamente en todas las aguas y en
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gran parte de la [438] Tierra. Hay que ser cuidadoso a la hora de derivar su
causa partiendo de un suceso unico. Uno puede pensar, sobre todo, las
siguientes causas, capaces de producir los hechos naturales mencionados:
en primer lugar, por un temblor del fondo marino general directamente bajo
los lugares en los que el mar se agita. En este caso se deberia aportar el
motivo de que la girandula originadora de los temblores sélo se haya
propagado en el fondo del mar, sin extenderse bajo los paises que estan en
mas cercana comunicaciéon con esos mares y que a menudo impiden que
sean comunes. Uno sentiria confusién ante la pregunta de por qué la
sacudida del suelo, que se extendia desde Gliick, en el Mar del Norte, hasta
Liibeck, en el Mar Baltico y en las costas de Mecklemburgo, no se sintié en
Holstein, que se halla en medio, entre esos dos mares, donde sélo se not6é un
leve temblor justo en la orilla del agua, pero no en el interior del pais. En
cambio, vemos con la mayor claridad si pasamos al hervor de aguas muy
alejadas del mar, como las del lago de Templin, las de Suiza y otras. Es facil
pensar que, para llevar el agua a una agitaciéon tan violenta por oscilacién
del suelo, la sacudida tiene que ser no pequefia, con seguridad. Ahora bien
Jpor qué no han sentido esta fuerte sacudida todos los paises del entorno,
entre los cuales tiene que haber corrido necesariamente la girandula? Se ve
facilmente que todas las caracteristicas se oponen a la verdad de esta
opinién. Una sacudida que se ha grabado en la misma densa masa de la
tierra en su redondez, por un golpe violento, ocurrido en un lugar, tal como
tiembla el suelo hasta cierta distancia cuando estalla una torre de pélvora,
pierde, al ser aplicada a este caso, absolutamente toda verosimilitud, tanto
por la mencionada causa como por la tremenda amplitud, la cual, si se la
compara con lo que abarca la Tierra entera, suma una parte considerable de
ella; la sacudida pierde la probabilidad de que su vibracién haya conllevado
necesariamente escombros en el globo terrestre entero. En Buffon se puede
encontrar informacién segun la cual la explosiéon del fuego interior podria
levantar una milla una cordillera de 1700 millas de largo y 40 de ancho, sin
que el cuerpo de la Tierra pudiera desplazarse un dedo de su posicién.

Tendremos, pues, que buscar la propagacién de ese movimiento del agua
en una materia [439] media que sea mas apta para transmitir una sacudida a
grandes distancias, a saber en las mismas aguas del mar, que estan en
conexién con aquello que, debido a una inmediata oscilaciéon del fondo
marino, ha sido puesto en violenta y repentina agitacion.

He buscado en las Reseflas Semanales de Koénigsberg [Wochentliche
Koénigsbergische Anzeigen] para calcular la fuerza con que el mar ha sido
empujado en toda su amplitud por el golpe producido al oscilar en su fondo.
Para ello he supuesto que el lugar del fondo marino agitado es solamente un
cuadrado cuyo lado es igual a la distancia entre Cabo de San Vicente y Cabo
de Finisterre, esto es, igual a la longitud de las costas occidentales de
Portugal y Espafia, y la violencia del levantamiento del fondo, igual a la de
una mina de polvora que, al estallar, es capaz de lanzar a 15 pies de altura
los cuerpos que haya encima, y, conforme a las reglas que sigue un liquido
al moverse, ha resultado ser en las costas de Holstein mayor que la corriente
de embestida mas rapida. Contemplemos ahora la fuerza usada por esta
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causa desde otro punto de vista. El conde Marsiglil® calculé, mediante
plomada, que la mayor profundidad del Mediterraneo es de mas de 8000
pies, y es cierto que en el océano, a determinada distancia de la costa, es
aun mayor. Pero aqui vamos a suponer una profundidad de sélo 6000 pies,
esto es, 1000 Klaster. Sabemos que el peso con el que una tan alta columna
de agua presiona sobre el fondo del mar tiene que superar 200 veces la
presién atmosférica, y que dicho peso supera ampliamente la fuerza con que
el fuego empuja el proyectil disparado por el cafiéon Karthaune a 100 Klaster
de distancia en el tiempo de una pulsacién. Este sorprendente peso no pudo
contener la fuerza con que el fuego subterraneo empujé rapidamente el
fondo marino hacia arriba; por consiguiente, esta fuerza motriz era mayor.
Asi, pues jcon qué presion fue empujada el agua para lanzarla subitamente
hacia los lados? Y es para despertar admiracién si el movimiento se sintio,
en pocos minutos, en Finlandia y, a la vez, en India Occidental? En realidad
no se puede precisar la magnitud de area de la inmediata sacudida. Quiza
sea mayor de lo que supusimos. Pero, bajo los mares en los que se noté el
movimiento del agua sin ningun terremoto, en las costas holandesas,
inglesas, noruegas y en el Mar Baltico, no se encontré en el fondo [440]
marino. De haberse encontrado, seguro que la tierra firme hubiese sido
sacudida también en su interior, cosa que no se observo.

Aunque yo atribuyo la fuerte sacudida de todas las partes interconectadas
del océano al impacto unico sufrido por su fondo en un area determinada, no
por ello quiero negar la real propagacién del fuego interno bajo la tierra
firme de casi toda Europa. Se produjeron, con toda probabilidad, al mismo
tiempo y ambos participaron en los fenémenos que tuvieron lugar, pero no
hay que considerar cada uno de ellos como causa inmediata de todos esos
fenémenos en su conjunto. El temblor del agua en el Mar del Norte, que hizo
sentir un repentino golpe, no fue efecto de un terremoto agitandose en el
fondo. Semejantes sacudidas, para producir el mismo efecto, tendrian que
haber sido muy violentas, por lo que deberian haberse sentido bajo tierra
firme con mucha claridad. Sélo por esta razén no estoy de acuerdo en que
también la tierra firme haya tenido una leve oscilacién debida a una débil
fuerza de vapores quemados bajo su suelo o debida a otras causas. Esto se
ve en Milan, que, en ese dia [1 de noviembre de 1755] estuvo amenazada
con el mayor peligro de quedar derruida por entero. Queremos, pues,
establecer que la Tierra tuvo un suave movimiento por una leve oscilacioén,
la cual fue tan grande, que, a lo largo de 100 varas [Ruthen] renanas, se
movid una pulgada en vaivén, alternativamente. Este movimiento debid ser
tan imperceptible, que en un edificio de 4 varas de altura no ha podido
llegar a medio grano, esto es, la mitad del canto de un cuchillo, midiendo en
la vertical del suelo, un movimiento que no seria apenas perceptible ni aun
en las torres mas altas. En cambio, los mares han tenido que hacer notar con
mucha claridad ese movimiento imperceptible. En efecto, si un lago tiene,
por ejemplo, una longitud de sélo dos millas alemanas, su agua, al temblar
levemente el suelo, se balanceara con fuerza considerable, ya que ella tiene

10 Tuigi Ferdinando Marsigli (1658-1730). Patricio italiano, con el titulo de conde. Destacado
militar, pero sin dejar su dedicacién a las matematicas, la anatomia, la historia natural. Es
considerado fundador de la oceanografia, aspecto por el que lo cita aqui Kant. Nota del T.
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entonces una caida de una pulgada por cada 14000 pulgadas y un fluir que
solamente es casi la mitad menor que el fluir de un rio bastante rapido, como
nos pueden mostrar los meandros del Sena, en Paris, los cuales, tras muchas
idas y venidas, han podido producir en el agua una agitacién extraordinaria.
Podemos muy bien suponer de nuevo [441] el movimiento de la tierra de la
magnitud que hemos considerado sin que en tierra firme haya podido ser
notado de modo suficiente y entonces se hace mas comprensible, a ojos
vistas, el movimiento de los lagos interiores.

Asi, pues, no es de extrafiar que todos los lagos de Islandia, Suiza, Suecia,
Noruega y Alemania, sin notar ninguna sacudida del suelo, experimentaran
tanta alteracién y agitaciéon. Sin embargo, parece mas extraordinario que
ciertos lagos incluso se secaran, como el de Neuchatel, el de Como y el de
Meiningen, aunque algunos de ellos se llenaron de agua nuevamente. Este
suceso no carece de ejemplos. Hay algunos lagos sobre el suelo terrestre
que, en determinadas épocas, se desvian ordenadamente por canales
ocultos y vuelven cuando asi estd establecido. El lago Zirknitz, en el
condado de Kain, es un asombroso ejemplo de esto. Tiene algunos agujeros
en el fondo, por los que se escurre el agua, pero no antes de la fiesta de
Santiago, fecha en la que repentinamente se filtra con todos sus peces, vy,
después de tres meses de dejar su suelo convertido en un buen prado y
campo de cultivo, comparece de repente en noviembre, Este hecho natural
se explica de modo muy comprensible comparandolo con el sifén en la
hidraulica. Ya en los casos que nos ocupan se puede facilmente entender
que, dado que muchos lagos reciben aportes mediante arterias del
subsuelo, tales arterias, que se originan en las alturas cercanas, una vez que
el calentamiento subterraneo y la evaporacioén en las cavernas, que son sus
balsas, han absorbido el gas, tienen que volver a ellas. Las fuentes seran
atraidas, creando asi un fuerte efecto de succiéon que restablece el lago;
alcanzado el equilibrio del aire, el lago busca de nuevo su salida natural.

En efecto, decir que un lago, como los informes publicos han querido
aclarar, se mantiene gracias a la conexion subterranea con el mar, por no
tener ningun aporte de torrentes exteriores esta expuesto tanto a chocar con
las leyes del equilibrio como al hecho de que la salinidad del agua
representa una manifiesta incoherencia.

Los terremotos suelen, ya de por si, producir desorden en las fuentes de
agua. Podria aducir aqui toda una lista de fuentes atascadas y reventadas en
otros lugares, de manantiales disparados a gran altura del suelo, y cosas
parecidas, procedentes de la [442] historia de otros terremotos, pero sigo
con mi objeto. Desde Francia se nos informé en algunos lugares de que se
habian atascado fuentes, mientras otras habian dado agua en cantidad
exagerada. La fuente de Toplitz se pard, asusté a los pobres habitantes de la
ciudad, llegdé primero con barro, después, con agua de color rojo,
finalmente, se volvié natural y llegdé con mas fuerza. La coloracién del agua
en tantos lugares, incluso en el reino de Fez y en Francia, hay que atribuirla,
en mi opinién, a la mezcla de vapores que, oprimidos, recorren las fuentes a
través de las capas terrestres donde ellas nacen, y entran en ebullicién con
azufre y particulas de hierro. Cuando estos vapores empujan hasta el
interior de las cisternas, que son el origen de la fuente, o bien la oprimen
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con mayor fuerza hacia el exterior, o bien cambian su salida presionando el
agua hacia otras galerias.

Tales son las curiosidades de la historia del primero de noviembre y del
movimiento del agua, que es el mas extrafio de lo ocurrido. Me parece
sumamente creible que las sacudidas acontecidas cerca de la orilla del mar
o de agua en contacto con €él, en Cort (Irlanda), en Gliickstadt y en Espaiia
de modo reiterado, se deben atribuir, en su mayor parte, justamente a la
presién del agua marina oprimida, cuya fuerza tiene que ser increiblemente
grande si se multiplica su violencia de golpeo por la extensién a lo largo de
la cual choca, y opino que la desgracia de Lisboa, como también de la
mayoria de ciudades de las costas occidentales de Europa, se debe a su
situaciéon respecto de la zona oceanica en erupcién, ya que toda su violencia,
reforzada ademas en la desembocadura del Tajo por la estrechez de una
ensenada, tiene que haber golpeado el suelo de manera extraordinaria. Se
puede juzgar si la sacudida hubiese podido notarse claramente sélo en
ciudades situadas a la orilla del mar, y no, en cambio, en zonas interiores, si
la presién del agua no hubiese contribuido a ella.

Aun es de admirar el ultimo fendémeno de este gran suceso, dado que
durante largo tiempo, a saber, casi una 1 hora o 1/2 hora después del
terremoto se vio un terrible amontonamiento de agua en el océano y un
oleaje del Tajo que subid alternativamente 6 pies por encima de la marea
mas alta y, poco después, descendié tanto como el reflujo mas bajo. Este
movimiento del mar, que se produjo lago tiempo después del terremoto y
[443] de la espantosa presion del agua, causé también la ruina de la Ciudad
de Setubal al subir sobre sus escombros, y aquello que la sacudida habia
dejado a salvo lo arras6é por completo. Si uno se ha formado un concepto
correcto de la violencia del agua marina, empujada a causa del movimiento
de su fondo, entonces sera facil entender que el agua tiene que retroceder,
una vez que su presiéon se ha extendido a todas las inmensas zonas de
alrededor. El tiempo de su regreso depende de la amplitud en la que ha
actuado, y su efervescencia, sobre todo en las orillas, tiene que haber sido,
conforme a sus proporciones, igualmente terrible.!!

El texremoto del 18 de noviembre

Desde el 17 hasta el 18 del mismo mes, las noticias informaron de un
importante temblor en las costas, tanto de Portugal como de Espafia y Africa.
Al mediodia del 17 se sintié en el estrecho de Gibraltar, y, por la tarde, en,
en Yorkshire, Inglaterra. Entre el 17 y el 18 se notdé ya en los semilleros
ingleses de América. El mismo 18 repercutié violentamente también en
Aquapendente y della Grotta, en Italia.!?

El texxremoto del 9 de diciembre

11 En el puerto de Husum, esta efervescencia del agua se sinti6é también entre las 12y la 1,
en torno a una hora mas tarde, por tanto, que la primera sacudida de las aguas del Mar del
Norte. N. de Kant.

12 Igualmente en Glowson, condado de Hertford, donde, con un violento estruendo, abrid
una sima que contenia agua muy profunda. Nota de Kant.
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Segun las noticias publicadas, Lisboa no sufri6é, desde el 1 de noviembre,
casos de temblor tan violento como el del 9 de diciembre. El temblor se
sintidé en las costas del sur de Espafia, también en las del sur de Francia, en
las cordilleras de Suiza, en Suabia, Tirol y hasta Baviera. Atravesd desde
Sureste a Noreste unas 300 millas alemanas y, al mantenerse en la linea en la
direccién de la cadena de montaiias que recorre la mayor [444] altura de la
tierra firme longitudinalmente, no se propagdé mucho lateralmente. Los
gedgrafos mas rigurosos, Baren, Buffon, Lulof,!3 observan que toda zona que
se extienda mas a lo largo que a lo ancho esta atravesada longitudinalmente
por una cordillera principal, de manera que la linea mas destacada de las
cordilleras de Europa, es decir, los Alpes, se extendid hacia el oeste a través
de las provincias del sur de Francia, pasando por en medio de Espaiia, hasta
la costa mas exterior de Europa, aunque deja escapar por el camino visibles
ramas laterales y por ello justamente, atravesando, en direccién este,
montafias del Tirol y otras menos importantes, choca, finalmente, con los
Carpatos.

Esta direccidn recorri6 el terremoto en el mismo dia. Si el momento de la
sacudida de cada sitio estuviese indicada correctamente, se podria estimar
la velocidad hasta cierto punto y determinar, probablemente, la zona de la
primera inflamacién, pero las noticias son tan incoherentes, que no hay nada
fiable sobre ello.

Ya he indicado, por mi parte, que los terremotos, normalmente, cuando se
extienden, mantienen la linea de las montafias mas altas, y lo hacen en toda
su extensién, aunque va disminuyendo segun se acerca al mar. La direcciéon
de rios largos indica muy bien la de las montafias, en tanto que, entre las
filas de las que discurren juntas, los rios siguen las partes mas bajas de un
largo valle. Esta ley de la propagacién del terremoto no es cosa de
especulacioén o juicio, sino algo que se ha conocido gracias a la observaciéon
de muchos terremotos. Por ello hay que atenerse a los testimonios de Raj,
Buffon, Gentil, etcétera. Pero esta ley tiene tanta probabilidad interna, que
facilmente tiene que obtener aprobacién por si misma. Cuando se considera
que las aberturas por las que el fuego subterraneo intenta encontrar salida
no se hallan sino en las cumbres de las montafias, que nunca se han
encontrado en la llanura cavernas escupiendo fuego, que en paises donde
los terremotos son violentos y frecuentes, la mayoria de las montafias
contienen anchas gargantas que sirven para expulsar el fuego, y que, por lo
que concierne a nuestras montafias europeas, no se descubren amplias
oquedades mas que en ellas, las cuales tienen indudables conexiones entre
si; si, ademas, se aplica aqui el concepto de [445] produccién de todas esas
oquedades subterraneas de las que hemos hablado antes, entonces no se
hallara ninguna dificultad en representarse cémo la inflamacién tiene lugar,
preferentemente, bajo la cadena de montaiias que recorren la longitud de
Europa y puede encontrar pasillos abiertos y libres para propagarse en
ellos mas rapidamente que en otros lugares.

13 Johann Lulof (1711-1768). Astrénomo vy tedlogo neerlandés, profesor en Leiden. Fue
miembro de la Academia de Ciencias de Berlin. Es autor de numerosos escritos sobre
astronomia. Nota del T.
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Incluso la continuacién del terremoto del 18 de noviembre desde Europa
hacia América, bajo el fondo de un amplio mar, hay que buscarla en la
conexién de las cadenas montafiosas, las cuales, aun siendo tan bajas en su
continuacioén, que estan cubiertas por el mar, siguen igualmente siendo
montafias también alli. En efecto, sabemos que en el fondo del océano se
encuentran cordilleras igual que en la tierra, y en este sentido hay que situar
a las Islas Azores en dicha conexidén, las cuales se hallan a medio camino
entre Portugal y América del Norte.

El texrremoto del 26 de diciembre

Una vez que la inflamacién de las materias minerales hubo penetrado el
tronco central de las cordilleras mas elevadas de Europa, esto es, los Alpes,
se abrié camino a través de los estrechos pasillos, bajo la fila de montafias
que van de sur a norte en angulo recto, y se propagoé en la direccién del rio
Rin, el cual, como todos los rios, recorre un largo valle entre dos filas de
montafas, desde Suiza hasta el Mar del Norte. El terremoto sacudio, en la
parte oeste del rio, las regiones de Alsacia, Lorena, el Principado de
Colonia, Brabante y Picardia; en la parte este, Cleve, una parte de Westfalia
y hay que sospechar que también algunas zonas situadas en este lado del
Rin, cuyos nombres no han indicado las noticia. El terremoto siguid
claramente, en paralelo, la linea del gran rio y no se apartdé mucho hacia los
lados.

Se preguntard como se puede hacer concordar lo dicho con el hecho de
que el terremoto empujé hasta en Paises Bajos, que, sin embargo, no tienen
montafias considerables. Pero basta que un pais esté en directa conexién
con ciertas series de montafias y que tenga que ser considerado como
continuacioéon de ellas para proseguir la inflamacién subterranea incluso bajo
esa zona ya de por si baja. En efecto, es cierto que entonces la cadena de
oquedades se extendera también bajo ese suelo, igual que, como ya hemos
dicho, se extiende bajo el fondo del mar.

[446] Los entretiempos que discurren entre terremotos
que se siguen unos a otros

Si se considera con atencién la secuencia de las sacudidas, precedidas
unas de otras y se quiere uno arriesgar a conjeturas, se podria distinguir un
periodo en el que la inflamacién, tras un intermedio de reposo, estalla de
nuevo. Después del 1 de noviembre, encontramos todavia en Portugal una
fuerte sacudida el 9, igualmente el 18, que se extendié hacia Inglaterra,
Italia, Africa e incluso América; el 27, un fuerte terremoto en las costas del
sur de Espafia, especialmente en Malaga. A partir de esta fecha,
transcurrieron 13 dias hasta que, el 9 de diciembre, alcanzé toda la
extension de Portugal hasta Baviera, desde el suroeste hasta el noreste, vy,
desde esa fecha, transcurridos 18 dias, esto es, del 26 al 27 de diciembre,
sacudio la anchura de Europa desde el Sur hacia el Norte,!* de manera que,

14 El terremoto fue muy violento el dia 21 en Lisboa, el 23, en las cordilleras del Rosellén, y
durdé alli mismo hasta el 27. A partir de estos datos se ve que el terremoto empezéd de
nuevo, en el suroeste y que necesitd mas tiempo para propagarse. Y si se establece como
lugar de inflamacién el océano de Portugal, hacia el anochecer, como queda claro por todo
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por lo general, transcurrié un tiempo bastante preciso, de 9 o 2x9 dias entre
las repetidas inflamaciones, si se exceptua el tiempo empleado en empujar
el interior de las cordilleras de nuestro pais y en mover, el 9 de diciembre,
los Alpes y toda la cadena en que se prolonga. No menciono esto con el
proposito de sacar determinadas consecuencias de ello, ya que las noticias
al respecto son demasiado imprecisas, sino para promover que, en casos
semejantes, se observe con mayor precision y se reflexione.

Lo que si quiero aportar aqui es algo sobre las sacudidas, que cambian
intermitentemente, aumentando y disminuyendo su intensidad. El Sr.
Bouguer, uno de los diputados de la Real Academia de Ciencias de Paris,
tuvo en Pert la incomodidad de pararse al lado de una montafia que
vomitaba fuego y cuyo atronador estruendo no le dejaba descansar. La
observaciéon que hizo alli pudo compensarle en alguna medida, ya que noté
que la montafia estaba tranquila siempre a intervalos iguales y que su
alboroto [447] se producia ordenadamente, tras sucesivas pausas. La
observaciéon que hizo Mariotte!® en un horno de cal, el cual habia sido
calentado y pronto expulsaba aire a través de una ventana abierta, para
aspirarlo poco después, con lo que imitaba, en cierta medida, la respiracién
de los animales tiene mucho parecido con el fendmeno observado por
Bouguer:!® ambos se basan en las siguientes causas. Cuando el fuego
subterraneo entra en ebullicién expulsa todo el aire que hay en las cuevas
de su alrededor. Pues bien, este aire, que esta lleno de particulas igneas,
cuando encuentra una salida, por ejemplo, en las hendiduras de una
montafia, sale por ellas al exterior y la montafia lanza fuego. Pero tan pronto
como ha sido expulsado el aire del espacio del horno encendido, va
disminuyendo la ebullicién, ya que, sin entrada de aire, se apaga todo el
fuego. Entonces el aire expulsado, al haber cesado la causa de su expulsion,
vuelve a su sitio y reaviva el fuego apagado; asi es como las erupciones de
una montafia que vomita fuego se suceden alternativamente en intervalos
regulares hasta cierto punto. El caso tiene justamente que ver con las
inflamaciones subterraneas, incluso alli donde el aire calentado no puede
conseguir ninguna salida a través de las grietas de las montafias. En efecto,
cuando la inflamacién se inicia en un lugar dentro de las oquedades de la
Tierra, empuja violentamente el aire a gran escala hacia todas las galerias
de las oquedades que tienen conexién con ese lugar. En este momento se
ahoga por si mismo el fuego por falta de aire. Y tan pronto como disminuye
la extensa fuerza del aire, vuelve con enorme violencia el que se habia
propagado por todas las galerias y aviva el fuego apagado convirtiéndolo en
un nuevo terremoto. Es curioso que el Vesubio, el cual, al encenderse
adecuadamente las fermentaciones en el interior de la tierra y entrar en
erupcioéon y en llamas por su salida a causa del aire oprimido en su garganta,

el proceso del terremoto, entonces guarda bastante relaciéon el comienzo de éste con el
periodo eruptivo. Nota de Kant.

15 Edme Mariotte 1620-1684. Fisico y quimico francés. Descubrié la ley que lleva su nombre
y el de Boyle, ley de Boyle-Mariotte. Fue muy importante como fisico, pero estudié también
6ptica e hidrodinamica. Nota del T.

16 Pierre Bouguer (1698-1758). Astrénomo, matematico y arquitecto naval francés, miembro
de la Académie Royale des Sciences y de la Royal Society. Participé con Charles Marie de la
Condamine, en una misién geografica en Quito. Nota del T.

'Z/itos. Anuario de Historia de la Filosofia Espafiola ISSN: 2990-1502
N.2 5, 2026, pp. 218-259



Pedro Ribas Ribas, editor y traductor 244

cesara repentinamente poco después de ocurrir el terremoto de Lisboa; en
efecto, todo el aire que de alguna mera tenia conexién con esas grutas,
incluido el que se halla en la cima del Vesubio, empujo, a través de todos los
canales, hacia el nucleo de la erupcién, donde la disminucién de la fuerza
expansiva del aire le concedié salida. jQué cosa mas asombrosal
jRepresentarse una chimenea que se procura tiro a través de aberturas que
se hallan a 200 millas de distancia!

Es justamente la misma causa la que tiene que originar torbellinos en las
grutas subterraneas del globo terrestre, cuya violencia sobrepasara todo lo
que sentimos sobre [448] la superficie de la tierra, si la situacion y longitud
de las cuevas se dispone a propagarse. El estruendo percibido bajo los pies
en el proceso de un terremoto no se debe, probablemente, a otra cosa que a
esa propagacion.

Justamente eso nos hace suponer que no todos los terremotos se originan
porque la inflamacién se produzca bajo el suelo que es sacudido, sino que la
furia de esas tempestades puede mover la béveda que esta sobre ellas, cosa
de la que se dudara menos si se tiene en cuenta lo siguiente: que es un aire
mucho mas denso que el de la superficie de la tierra el que se pone en
movimiento por causas mucho mas repentinas que aquél, y que, reforzado
por discurrir entre galerias que impiden su propagacion, puede ejercer una
violencia inaudita. Es de suponer, por tanto, que el leve temblor del suelo
en la mayor parte de Europa, al producirse la violenta inflamacién que se
adelanté el 1 de noviembre, quizd no haya de atribuirse a otra cosa que al
aire subterraneo movido de forma violenta, el cual, como un fuerte viento
huracanado, sacudié suavemente el suelo que le impedia propagarse.

El nucleo de la inflamacion y los lugares sometidos a los mas
numerosos y peligrosos texrremotos

Con la comparacion del tiempo, vemos que el lugar de la inflamacién en el
terremoto del 1 de noviembre fue el fondo del mar. El Tajo, que se agitdé ya
antes de la sacudida, el azufre, extraido con la plomada del agitado fondo
por algunos marineros y la violencia de los golpes que sufrieron, lo
confirman. La historia de terremotos anteriores lo da a entender también
claramente, que las mas temibles sacudidas han sucedido siempre en el
fondo del mar, y después, en los lugares cercanos a su orilla o que no estan
lejos de ella. Por ejemplo, en el afio 1720, cerca de la isla de San Miguel, una
de las Azores, la inflamacién hizo emerger una isla desde una profundidad
de 60 Klaster mediante emisién de la materia desde el fondo del mar, una
isla de una milla de longitud y que se [449] elevaba sobre la superficie
marina algunos Klaster. La isla de Santorino, en el Mar Mediterraneo, que
emergié del fondo de las aguas en nuestro siglo, a la vista de numerosas
personas, y otros muchos ejemplos, que omito por no ser prolijo, son
valiosas demostraciones de ello.

Con cuanta frecuencia sufren los barcos un temblor marino; y en algunas
zonas, especialmente en las cercanias de ciertas islas, el mar tiene
abundante piedra pémez y otras especies de materias eruptivas de un fuego
vomitado del fondo del océano. La observacién de las frecuentes sacudidas
del fondo marino va ligada de modo natural a la pregunta: jpor qué entre
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todos los lugares de tierra firme ninguno esta tan expuesto a violentos y
frecuentes terremotos como los que se hallan cerca del mar? Esta ultima
frase es indudablemente correcta: Recorramos la historia de los terremotos,
donde encontramos infinitos casos de catastrofe: han sufrido desgracias, a
causa de terremotos,

ciudades y paises que se hallan cerca del mar, pero muy pocos, y si acaso
de poca importancia, los terremotos percibidos en medio de tierra firme. Ya
la historia antigua nos informa de horribles devastaciones que este
desgraciado fenémeno produjo en las costas de Asia Menor o en Africa. Pero
ni aquellas devastaciones ni las importantes sacudidas nuevas las
encontramos en medio de grandes paises. Italia, que es una peninsula, las
abundantes islas de todos los mares, la parte del Peru cercana al mar, sufren
los mayores casos de este mal. Y todavia en nuestros dias todas las costas
del oeste y el sur de Portugal y de Espafia han sido mas sacudidas que el
interior firme del pais. De ambas cuestiones propongo la solucién siguiente.

Entre todas las prolongadas oquedades comprendidas bajo la costra
exterior de la Tierra las mas estrechas tienen que ser indudablemente
aquellas que discurren bajo el fondo del mar, ya que ahi es donde la
prolongacién del suelo de tierra firme alcanza la mayor profundidad y tiene
que apoyarse, en su fondo inferior, mucho mas abajo que aquellos lugares
que se hallan hacia el centro del pais. Pues bien, es sabido que, en
cavidades estrechas, una materia inflamada, que se expanda, tiene que
actuar con mucha mas violencia en derredor que alli donde puede
expandirse. Ademas, resulta natural que, puesto que no se debe dudar del
calentamiento subterraneo, las materias minerales efervescentes e
inflamables se conviertan muy a menudo en flujo, como lo pueden
atestiguarlo las corrientes de azufre y la lava derramadas a menudo por las
montafias [450] que vomitan fuego; y por ello, dada la pendiente natural del
suelo de las cavernas subterraneas, y dado que esos materiales tienen que
escurrirse siempre hacia las fosas mas bajas del fondo marino; dada, en fin,
la frecuente provisién de materia inflamable, tienen que ocurrir aqui
sacudidas mas frecuentes y mas violentas.

El Sr. Bouguer sospecha, con razén, que el empuje del agua del mar,
abriendo hendiduras en su fondo, tiene que llevar las materias minerales
inflamables, ya de por si propensas a inflamarse, a la mas violenta
efervescencia. En efecto, sabemos que nada puede provocar en el fuego de
minerales calentados una furia mas terrible que el flujo del agua, el cual
aumenta su agitacion hasta que su violencia, que se propaga en todas
direcciones, se asegura paso y salida lanzando todas las materias terrestres.

En mi opinién, la imponente violencia con la que se sacude un fondo
marino, ubicado a la orilla del agua, depende en parte, de forma
completamente natural, del peso que el agua del mar carga sobre su fondo
cercano. En efecto, todo el mundo comprende facilmente que la fuerza con
que el fuego subterraneo de esa cavidad, sobre la que reposa un peso
extraordinario, intenta levantarla tiene que ser repelida en grado sumo y
que, al no encontrar aqui espacio para expandirse, se ve obligada a redirigir
toda su violencia al suelo del terreno seco mas directamente ligado al mar.

Direccion en la que es sacudido el suelo en un terremoto
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La direccién en la que se propaga el terremoto en paises extensos es
distinta de la direccién en la que es sacudido el suelo en el que opera su
violencia. Cuando la cubierta superior de la gruta oculta, en la que se
propaga la materia inflamada, tiene una direccién horizontal, ha de subir y
bajar alternativamente en sentido vertical, dado que no hay nada que pueda
dirigir el movimiento mas hacia un lado que a otro. Pero si el sitio terrestre
de la oquedad esta inclinado hacia un lado, entonces la fuerza del fuego
subterraneo lo empujara hacia arriba en direccién inclinada respecto del
horizonte, y se [451] puede descubrir la direccién hacia la que tiene que
oscilar siempre el suelo, si se conoce con seguridad la pendiente hacia la
que se inclina el estrato terrestre bajo el que se halla la caverna de fuego. La
inclinacién de la superficie mas alta del suelo sacudido no es sefial segura
de la posicién inclinada que tiene la oquedad en todo su espesor, ya que los
lugares terrestres que se hallan arriba pueden formar multiples
abultamientos y colinas por las que no se rige el fondo mas bajo. Buffon
opina que todos los diversos estratos que se encuentran sobre la tierra
tienen un fundamento como base comun, que cubre todas las profundas
cavidades de arriba y del que algunas partes, en las cumbres de las altas
montafias, estdn normalmente desgajadas y por las que la lluvia y los vientos
tempestuosos han enjuagado completamente la sustancia porosa. Esta
opinién resulta muy plausible gracias a lo que dan a conocer los terremotos.
En efecto, una fuerza que vomita con la intensidad usada por los terremotos
habria destruido y erosionado una oquedad no rocosa, desde hace mucho
tiempo, con las frecuentes y repetidas erupciones.

La pendiente de esa béveda tiene, sin duda, una inclinacién hacia el mar,
es decir, vierte hacia aquella direcciobn en que se halla el mar
correspondiente. La orilla de un gran rio tiene que verter en la direccién en
la que fluye, pues si se tiene en cuenta las grandisimas extensiones, muchas
veces 100 millas, que atraviesan en tierra firme, sin dejar charcos o lagos en
el camino, no se puede explicar esta pendiente uniforme de otra manera
que no sea mediante aquel extremadamente firme fundamento, el cual, al
buscar el nivel del mar sin excesivas desviaciones, de manera uniforme,
proporciona al rio una superficie inclinada para su recorrido. Por ello hay
que suponer que la oscilacién del suelo de una ciudad sacudida, situada
junto a un gran rio, se producira en la direccién de éste, como en el Tajo,
por la tarde y por la mafiana;!? en cambio, el suelo situado junto al mar
oscilara en la direccién conforme a la cual se inclina hacia el mar. En otro
sitio he indicado cémo la situacidn del suelo puede contribuir, en caso de
[452] terremoto, a destruir por completo una ciudad cuyas calles principales
discurran justamente en la direccién en que se inclina el suelo. Esta
observaciéon no es una ocurrencia de mera suposiciéon; es una cosa de
experiencia. Gentil, que tuvo ocasién de reunir por si mismo buenos
conocimientos de muchos terremotos, expone esto como una observacion
confirmada por muchos ejemplos: que si la direccién en la que el suelo es

17 Asi como un rio tiene una inclinacién descendente hacia el mar, las tierras tienen una
inclinacién hacia su fondo. Si esto ultimo vale para toda la capa terrestre y ésta, en su mayor
profundidad, tiene la misma inclinacién, entonces la direccién de la sacudida terrestre
vendra determinada por tal inclinacién. Nota de Kant.
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sacudido coincide con la direccién en la que estad construida la ciudad, ésta
queda total y absolutamente derruida, mientras que si la direccién de
construccion es perpendicular, se produce menos dafio.

La historia de la Real Academia de Paris informa: que, dado que Esmirna,
que se halla en la orilla Este del Mediterraneo, fue sacudida en 1688, todas
las murallas que discurrian en direcciéon este a oeste se derrumbaron,
mientras que las construidas de norte a sur, permanecieron en pie.

El suelo sacudido produce algunas oscilaciones y mueve todo lo que se
halla sobre él longitudinalmente en la direccién de la oscilacién con la
mayor fuerza. Todos los cuerpos que tienen mucha movilidad, por ejemplo,
las lamparas de las iglesias, suelen mostrar en los terremotos la direccién en
la que ocurren los empujones, y son signos mas seguros, para una ciudad,
de los que derivar la ubicacién conforme a la cual tiene que construirse, mas
seguros que las muestras, algo mas dudosas, ya mencionadas.

Relacion de los terremotos con las estaciones del aifio

El Sr. Bouguer, académico francés ya varias veces mencionado, sefiala en
su viaje a Peru que, si bien los terremotos en ese pais ocurren con bastante
frecuencia en todas las estaciones del afio, los mas terribles y frecuentes se
sienten en los meses de otofio. Esta observacién no sélo encuentra
numerosas confirmaciones en América, ya que, ademas del derrumbe de la
ciudad de Lima, hace diez afios, y del hundimiento de otra, igualmente
populosa, se han observado muchisimos ejemplos, sino que también en
nuestra parte del mundo encontramos, ademdas del ultimo terremoto,
muchos ejemplos histéricos de sacudidas y erupciones de montailas
vomitando fuego que han sucedido con mayor frecuencia en los meses de
otofio que en cualquier otra estacion. ;No deberia [453] atribuirse esta
coincidencia a una causa comun, de la cual sospechar con mas razén que de
las lluvias, que en Pertu, en el extenso valle entre las cordilleras, duran
desde septiembre hasta abril y que también en nuestros paises son mucho
mas frecuentes en otofio? Sabemos que para producir un incendio
subterrdneo no se necesita otra cosa que hacer fermentar materias
minerales en las cavidades terrestres. Y esto es lo que hace el agua cuando
cae y penetra en las grutas de las montafias escurriéndose en las profundas
galerias. Las lluvias han excitado primero la fermentacién, la cual, a mitad
de octubre, ha expulsado tantos vapores extrafios desde el interior de la
tierra. Pero precisamente esos vapores consiguen que los remolinos de aire
produzcan todavia mas humedad, y el agua, que, a través de las grietas de
las rocas, ha presionado hasta las mas profundas grutas, termina el
calentamiento iniciado.

Influjo de los texrremotos en la atmosfera

Hemos visto antes un ejemplo de los efectos que los terremotos tienen
sobre nuestro aire. Es de creer que de las erupciones de los vapores
subterraneos calentados deriven mas fenémenos naturales de lo que
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normalmente se imagina. Seria casi imposible que en los climas se hallase
tal irregularidad y tan pocas coincidencias si no intervinieran causas
extrafias en nuestra atmoésfera y convirtieran en desorden sus cambios
regulares. ;Se puede uno imaginar una razén probable de por qué, dado
que la 6rbita del sol y de la luna esta siempre ligada a leyes parecidas, dado
que agua y tierra, si se las considera en grande, siempre van de acuerdo, en
cambio, el decurso de los climas, incluso en periodos de muchos afios,
resulta casi siempre distinto? Desde la desgraciada sacudida, y poco antes
de ella, hemos tenido un clima tan cambiante en toda nuestra parte del
mundo, que uno puede sentirse disculpado si en este caso se proyecta sobre
el terremoto alguna sospecha. Es cierto que ha habido antes clima calido sin
que haya precedido ningun terremoto, pero ghay seguridad de que una
fermentacién en el interior de la tierra no haya presionado muy a menudo
vapores a través de las grietas de las rocas, oprimiendo las hendiduras de
los estratos terrestres, e incluso haya empujado, mediante la sustancia
porosa, la cual habria entonces arrastrado hacia si los importantes cambios
[454] en la atmoésfera? Mushenbroeck,!® tras haber observado que sélo en
este siglo, a saber, desde 1716, se han visto en Europa auroras boreales
verdaderamente claras, incluso en los paises del sur, considera como causa
probable de este cambio en la atmodsfera, el que las montafias que vomitan
fuego y los terremotos que algunos afios antes han estado activos con
frecuencia, han lanzado vapores inflamables y fugaces, los cuales se han
acumulado hacia el norte por la fuga natural del aire mas elevado y han
producido los fenédmenos atmosféricos que, desde entonces, se han visto con
tanta frecuencia; Mushbroeck ha observado también que, probablemente,
esos vapores se tienen que ir consumiendo, hasta que nuevas acumulaciones
reemplacen de nuevo su fuga. Siguiendo estos principios, vamos a
investigar si no es adecuado a la naturaleza que un cambio climatico, como
el que hemos tenido, pueda ser consecuencia de aquella catastrofe. El
tiempo invernal claro y el frio que lo acompafia no es un simple efecto de la
distancia del sol respecto de nuestro vértice en esa estacidén, ya que a
menudo notamos que, independientemente de ella, el aire puede ser muy
moderado. En cambio, la corriente de aire del norte, que a veces sopla
convertido en viento del este, nos trae un aire frio desde la zona helada que
cubre de hielo nuestras aguas y nos hace sentir una parte del invierno del
polo norte. Esta corriente de aire de norte a sur es tan natural en los meses
de otofio e invierno, si no la interrumpen causas extrafias, que, en el océano,
a suficiente distancia de toda tierra firme, se encuentra ininterrumpidamente
ese viento del norte o del noreste. Este aire se agita también de forma
natural por efecto del sol, que entonces lo vaporiza sobre el hemisferio sur,
provocando asi la atraccién del aire del norte, de manera que esto ha de
considerarse una ley estable, la cual puede ser modificada, hasta cierto
punto, por la condicién de los paises, pero no suprimida. Ahora bien,
cuando fermentaciones subterraneas expulsan vapores calentados en algin

18 Pjieter van Mushenbroeck (1692-1761). Fisico neerlandés, miembro de la Royal Society.
Descubrié la llamada botella de Leyden y realizé importantes experimentos sobre tensién y
resistencia de materiales. Su obra Elementa physica (1726) fue muy conocida en Europa y
contribuyé a la difusién de la fisica newtoniana. Nota del T.
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lugar de paises al sur de nosotros, tales vapores reduciran inicialmente la
altura de la atmoésfera en la zona en que ascienden, debilitando su fuerza de
expansién y originando chaparrones, huracanes, etc. Pero, como
consecuencia, esta parte de la atmoésfera, al estar cargada de vapores,
movera con su peso la parte vecina, provocando una corriente de aire desde
el sur hacia el norte. Ahora bien, el empuje de la atmdsfera del norte hacia
[455] el sur es natural en nuestra regién, durante dichas estaciones, y
entonces esas dos direcciones enfrentadas se mantendran e inicialmente
atraeran un aire lluvioso y oscuro a causa de los vapores oprimidos, pero
con ello haran subir el barémetro,!°® ya que el aire oprimido por el conflicto
de dos vientos enfrentados tiene que originar una alta columna; y asi se
aprendera a arreglarse con el aparente error del barémetro cuando su
subida es tiempo lluvioso, ya que entonces justamente esa humedad del aire
es un efecto de dos corrientes contrapuestas en él, las cuales juntan los
vapores y espesan el aire de forma ostensible.

No puedo pasar en silencio que en el horrible dia de Todos los Santos, en
Augsburg, los imanes tiraron su carga y provocaron desorden en sus agujas.
Boyle afirma ya que, tras un terremoto en Napoles, pasdé exactamente lo
mismo. Conocemos demasiado poco la naturaleza oculta del iman para
poder decir en qué se basa ese fenémeno.

La utilidad de los terremotos

Dara miedo ver apreciado un tan terrible castigo de los humanos desde el
lado de su utilidad. Estoy seguro de que se renunciaria a ella gustosamente
con tal de estar a salvo

del temor y los peligros que conlleva. Asi somos los humanos. Tras haber
aspirado ilegitimamente a todas las comodidades de la vida, no queremos
obtener ventajas que supongan costes. Exigimos que el terremoto tenga esta
condicién: que pueda desearse vivir alli eternamente. Sobre esto nos
figuramos que administrariamos todo mejor, a nuestra conveniencia, si la
providencia nos hubiese preguntado por nuestro voto. Por ejemplo,
queremos tener la lluvia bajo nuestro control, con el fin de distribuirla, a lo
largo del afio, segun nuestra comodidad, y disfrutar siempre de dias
agradables entre los nublados. Pero olvidamos las fuentes, de las que, sin
embargo, no podemos prescindir y que de esa manera no se sostendrian.
De igual forma, no apreciamos lo tutiles que [456] podrian sernos las causas
que nos dan miedo en los terremotos y que quisiéramos ver desterradas.
Como seres humanos que han nacido para morir, no podemos soportar que
algunos hayan muerto en el terremoto, y como aquellos que son aqui
extrafios y que no tienen ninguna posesion, estamos desconsolados porque
se han perdido bienes que la via comun de la naturaleza habria abandonado
por si misma

Se adivina facilmente. Los males que la causa del terremoto ha producido a
los seres humanos, por un lado, puede, por otro, sustituirlos, por ganancias.
Sabemos que los bafios calientes, que quiza pueden haber sido tutiles a una
considerable parte de los humanos para fomentar la salud en el curso de los

18 L,o mismo se ha observado casi constantemente en ese tiempo himedo de invierno. N. de
Kant
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tiempos, tienen su propiedad mineral y calor precisamente gracias a las
mismas causas por las que se producen en el interior de la tierra los
calentamientos que la ponen en movimiento.

Desde hace tiempo se ha sospechado que las capas minerales de las
cordilleras son un lento efecto del calor interior que hace madurar los
metales mediante una accién paulatina, formando y cociendo esos metales
mediante vapores en medio de la piedra.

iNo es creible que las formas de la naturaleza, las cuales usan
constantemente gran parte de ello, mas el cambio que sufre finalmente toda
materia a causa de la disolucién y composicién, consumirian por completo
las particulas mas activas, si no se produjera de cuando en cuando un nuevo
aflujo? Como minimo, se volvera mas débil el reino de la [457] tierra si nutre
plantas fuertes, mientras la quietud y la lluvia lo restauran. Pero jde dénde
vendria finalmente la materia activa que se usa sin renuevo, si no
interviniera otra fuente que mantuviera el flujo? Y esta fuente es,
probablemente, la reserva que las grietas subterraneas mantienen en las
materias mas activas y volatiles, de las que, de vez en cuando, lanzan una
parte sobre la superficie de la tierra. Una observaciéon mas: Hales,?0
fumigando azufre, liberd, con excelente resultado, las carceles y en general
cualquier sitio cuyo aire esté infectado de exhalaciones animales. Las
montafias que vomitan fuego lanzan una inmensa cantidad de vapores
sulfurosos a la atmoésfera: jquién sabe si las exhalaciones animales, de las
que estd cargada la atmésfera, no llegarian a ser perniciosas si esas
montafias no proporcionaran un potente contrapeso?

Finalmente, creo que el calor en el interior de la tierra ofrece una
convincente prueba de la eficiencia y la utilidad de los calentamientos que
se producen en el interior de grutas profundas. Estd comprobado por
experiencias cotidianas que, en grandes profundidades, es mas, en las
mayores, a las que los humanos sélo han llegado en el interior de las
montafias, hay un calor permanente que no puede atribuirse a la accién del
sol. Boyle aporta una buena cantidad de testimonios de los que se
desprende que en todos los estratos mas profundos, la zona alta es mucho
mas fria que el aire exterior durante el verano, pero, segun se va
descendiendo, la zona es cada vez mas caliente, de manera que, en la mayor
profundidad, los obreros se ven obligados a quitarse la ropa. Todo el mundo
entiende facilmente que, puesto que el calor del verano sélo llega a una muy
pequefia profundidad de la tierra, no puede tener la menor influencia en las
grutas mas profundas, y que el calor que hay alli mismo depende de una
causa que solo rige en la profundidad mayor, ademas de que, incluso en
verano, disminuye el calor segun se va ascendiendo. Boyle, tras examinar y
comparar cuidadosamente los mencionados experimentos, concluye, muy
razonablemente: en las simas mas profundas, a las que no podemos llegar,
debe haber calentamientos permanentes y un fuego que por ello se
mantiene inextinguible y que transmite su calor a la corteza superior.

20 Hales, Stephen (1677-1761). Bidlogo v fisico inglés. Miembro de la Royal Society. En 1727
publicé su importante obra Vegetable Statiks, en la que se encuentra el experimento al que
se refiere Kant. Nota del T.
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Por tanto, si las cosas son asi ¢jno deberemos aprovechar las mas
importantes ventajas [458] de ese fuego subterraneo que conserva para la
Tierra un calor suave siempre que el sol nos priva del suyo, un fuego capaz
de favorecer el crecimiento de las plantas y la economia de todos los reinos
naturales? Y, siendo tan grande el provecho que vemos ante nosotros
Jpuede la desventaja provocada por sus eventuales erupciones dispensar
de la gratitud que debemos a la providencia por todas sus disposiciones?

Las razones que he aducido para estimular a ella no son, claro esta de
aquellas que producen la maxima conviccién y certeza. Pero también las
conjeturas son aceptables cuando se trata de mover a los seres humanos a
ser agradecidos con el ser supremo, que incluso cuando castiga es digno de
veneracién y amor

OBSERVACION

He indicado antes que los terremotos provocan evaporaciones sulfurosas a
través de la béveda terrestre. Las ultimas noticias de pozos en las cordilleras
sajonas lo confirman con un nuevo ejemplo. Se hallan ahora tan llenas de
vapores sulfurosos, que los obreros se ven obligados a abandonarlas. Lo
acontecido en Tuam, Irlanda, donde aparecié un luminoso fendémeno
atmosférico en forma de gallardetes y banderas que iban cambiando de
color y que, finalmente, desprendian una luz clara, a la que seguia una
violenta sacudida sismica, es una nueva confirmacién de ello. lLa
transformacién de los colores desde el mas azul oscuro hasta el rojo vy,
finalmente, en un claro brillo blanco ha de atribuirse a la evaporacién
vomitada, primero muy débil y progresivamente aumentada por repetidos
aportes de multiples vapores, los cuales, como se sabe en las ciencias
naturales, tienen que recorrer los grados de luz desde el color azul hasta el
rojo y, finalmente, hasta un brillo blanco. Todo esto precedié a la sacudida.
Era también una demostracién de que el nucleo de la inflamacién se hallaba
en el mar, ya que el mismo terremoto se habia sentido principalmente en la
costa.

Si se quiere seguir extendiendo las observaciones acerca de lugares de la
tierra donde se [459] han sentido los mas frecuentes y graves temblores, se
puede afiadir que las costas occidentales siempre han sufrido mas casos que
las orientales. En Italia, en Portugal, en Suramérica, incluso en Irlanda
recientemente. La experiencia ha confirmado esta coincidencia. Peru, que
se halla situado en las costas occidentales del Nuevo Mundo, sufre
terremotos casi diarios, mientras que Brasil, que tiene el océano hacia el
este, no sufre ninguno. Si se quiere extraer alguna conjetura de esta extrafia
analogia, se puede disculpar a Gautier, un pintor, quien busca la causa de
todos los terremotos en los rayos de luz, fuente de sus colores y su arte, y se
imagina que esos rayos hacen también voltear nuestra gran esfera de la
noche a la mafiana chocando con mayor fuerza contra las costas
occidentales, por lo cual las inquietan con tantas sacudidas. Pero semejante
ocurrencia no merece siquiera ser refutada en una ciencia natural sana. Me
parece que la base de esta ley tiene relaciéon con otra, de la cual no se ha
dado hasta hoy una explicacién suficiente: a saber, la costa oeste y sur de
casi todos los paises es mas escarpada que la del este o del sur, lo cual se
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confirma tanto por la vista del mapa como por las noticias de Dampier?!,
quien las encontré en todos sus viajes marinos de forma casi generalizada.
Si se derivan los abombamientos [Beugungen] de tierra firme de los declives
[Einsinkungen] habran de encontrarse mas grutas y mas profundas en las
zonas de mayor pendiente que alli donde la corteza terrestre tiene sélo una
pendiente muy moderada. Pero esto, tal como hemos visto antes, tiene una
relacién natural con los temblores de tierra.

CONSIDERACION FINAL

Ver tantas desgracias producidas por la dltima catastrofe entre nuestros
conciudadanos debe estimular el amor a los seres humanos y hacernos
sentir una parte del infortunio que les ha afectado de manera tan dura. Pero
se comete un gran error si se consideran siempre tales destinos como juicios
condenatorios que castigan ciudades asoladas por sus fechorias y se
contempla como objeto de la venganza divina a esos desgraciados sobre los
que ella derrama toda su ira. Este tipo de juicios constituyen una reprobable
impertinencia, que presume de conocer las intenciones de las resoluciones
divinas y de interpretarlas segun opiniones propias.

[460] El ser humano esta tan prendado de si mismo, que cree ser el unico
objetivo de las disposiciones divinas, como si éstas no atendieran a otra cosa
que no fuese sélo él al disponer las medidas de gobierno del mundo.
Sabemos que todo el conjunto de la naturaleza constituye un objeto digno de
la sabiduria y disposiciones divinas. Somos una parte de estas y queremos
ser el todo. Las reglas de perfeccién de la naturaleza en grande no deben
entrar en ninguna consideraciéon y todo ha de convenir tan sélo a lo que se
refiere a nosotros. Lo que en el mundo redunda en comodidad y placer
pensamos que esta ahi sélo por nosotros, y que la naturaleza no inicia ningin
cambio que se convierta en algun motivo de desagrado para los seres
humanos si no es para castigarlos, amenazarlos o vengarse de ellos.

No obstante, vemos infinidad de bribones que mueren tranquilamente, que
los terremotos han sacudido a ciertos paises desde siempre, sin diferenciar
habitantes antiguos o nuevos, que el Peru cristiano es sacudido igual que el
pagano, y que muchas ciudades, desde sus origenes, han quedado libres de
esta devastaciéon, sin que puedan arrogarse ningun privilegio de no ser
castigadas.

El ser humano se halla, pues, a oscuras al tratar de adivinar los designios
con que Dios gobierna el mundo. Sin embargo, no carecemos de certeza
cuando se trata de como debemos emplear esos caminos de la providencia
conforme a sus fines. El ser humano no ha nacido sobre este escenario de la
vanidad para edificar albergues eternos. Dado que toda su vida tiene un
objetivo mas noble, qué claro es que no coinciden con él todos los estragos
que la inconsistencia del mundo deja al descubierto, incluso en aquellas
cosas que nos parecen ser las mas grandes e importantes, para recordarnos

21 Dampier, William (1652- 1715), explorador, corsario y botanico inglés, con excelentes
dotes de escritor. Explord las costas de Australia y Nueva Guinea. Participé en actos de
pirateria en Méjico, Ecuador y Periu. A New Voyage Round the World (1697) fue una de sus
obras de mas éxito. Nota del T.
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que: jlos bienes de la Tierra no son capaces de satisfacer nuestro afan de
felicidad!

Estoy muy lejos de indicar con ello que el ser humano se halle abandonado
al destino inexorable de las leyes naturales sin tener en cuenta sus ventajas
especiales. Precisamente la misma sabiduria suprema, de la que el curso de
la naturaleza recibe una precisién que no necesita ser corregida, es la que
ha subordinado los objetivos inferiores a los superiores y, con ello, a los
propodsitos en los que aquéllos han constituido a menudo las principales
excepciones de las reglas generales de la naturaleza, y, a fin de alcanzar asi
los objetivos infinitamente mas altos, mucho mas nobles que cualquier
[461] medio natural, esa suprema sabiduria impondra a la guia de la especie
humana, dentro del gobierno universal, leyes del curso de las cosas
naturales. Cuando una ciudad o un pais percibe la desgracia con la que la
divina providencia los aterroriza, a ellos o a sus vecinos ;sigue habiendo
dudas sobre qué partido tomar para evitar el peligro amenazante, y siguen
siendo ambiguas las sefiales para hacer comprensibles las intenciones a
cuyo cumplimiento invitan o empujan a los seres humanos unanimemente
todos los caminos de la providencia?

Un principe que, empujado por un noble corazén, se deja mover por el
sufrimiento del ser humano, a fin de apartar de la miseria de la guerra a
aquellos a los que, ademas, amenazan graves desgracias, es un instrumento
benéfico en las bondadosas manos de Dios y un regalo que hace a los
pueblos de la tierra, cuyo valor nunca podran ellos apreciar conforme a su
grandeza.
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II1

Maestro Immanuel Kant

[463] Continuacion de las consideraciones
sobre los terremotos sentidos desde hace algun tiempo.

[465] El fuego de las grutas no esta todavia quieto. Sélo ultimamente
siguieron los temblores y sembraron el temor en paises en los que este mal
era desconocido desde siempre. El desorden en la atmésfera ha cambiado
la estaciéon en la mitad del orbe. Los mas ignorantes pretenden haber
adivinado la causa de ello. Se oye hablar a gente falta de entendimiento y
reflexién: la Tierra se ha vuelto loca y se ha acercado al sol no sé cuantos
grados; un juicio que seria digno de un nifio si de nuevo se manifiesta,
suefios de una cabeza desquiciada para venderlos como observaciones. A la
misma clase pertenecen también aquellos que reenderezan la 6rbita de los
cometas tras haber ensefiado Whiston?? a los mismos filésofos a temerlos. Es
una comun extravagancia buscar el origen de un mal a miles de millas de
distancia cuando se puede hallar en la cercania. Asi lo hacen los turcos con
la peste, asi se hacia con las plagas de langosta, las epidemias del ganado y
sabe Dios con cuantos males mas. La gente tiene sencillamente vergilienza
de poder ver algo en la cercania. Ver causas en la inmensa lejania
demuestra verdaderamente el poseer un entendimiento agudo.

Entre todas las conjeturas existentes sobre una gran desviacién de las
reglas de una correcta ciencia natural hay algunas que facilmente pueden
asumir los que no saben examinarlas, y a ellas pertenece la idea que en
publicas noticias se atribuye al sefior profesor Profe, de Altona. Es cierto
que, desde hace ya tiempo, no se sospecha de los planetas cuando se
observan grandes sucesos en la tierra. Los indices de graves inculpaciones
con que nuestros queridos antecesores, los sefiores astrélogos, acusaron a
esas estrellas se hallan depositados en los archivos de anticuados fantasmas,
junto a la [466] auténtica historia de las hadas, los simpaticos milagros de
Digby y de los fenémenos nocturnos del Blocksberg.?® Pero desde que la
ciencia natural ha sido liberada de esos grilletes, ha descubierto Newton?* la
verdadera fuerza y la ha confirmado por experiencia, la fuerza que los
planetas, incluso los mas alejados, ejercen unos sobre otros y sobre nuestra
tierra. Pero, para general infortunio de aquellos que quieren llevar el uso de
esta singular propiedad hasta la extravagancia, la medida de esa fuerza, asi

22 William Whiston (1667-1752). Teblogo, matematico y astrénomo inglés. Fue miembro de
la Royal Society y profesor de la Universidad de Cambridge. De ambas instituciones fue
expulsado por heterodoxo. Nota del T.

23 Blocksberg, normalmente Brocken, monte mas alto de la Sierra de Harz (1142 m), en
Sajonia Anhalt, Alemania. Es lugar de leyendas de brujas y fenémenos magicos muy
celebrados en la literatura y en la cultura popular alemanas. Nota del T.

24 Isaac Newton (1643-1727). Fisico, matematico y astrénomo inglés, autor de la fundamental
obra Principios matemdticos de la filosofia natural [Philosophiae naturalis principia
mathematica]. Kant se refiere a él con frecuencia y lo considera maestro fundamental en la
fisica. Nota del T.
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como su modo de actuar, estan determinados, y lo estdn gracias a la
observaciéon ayudada por la geometria, a la cual debemos su
descubrimiento. Ya no se nos puede hacer creer lo que se quiera de sus
efectos. Tenemos en la mano la balanza en la que podemos pesar sus efectos
frente a la pretendida causa.

Si alguien a quien han contado una vez que la luna atrae las aguas de la
tierra, causando asi la elevacién y bajada del océano, lo que llamamos flujo
y reflujo, mientras todos los planetas estan dotados de parecida fuerza de
atraccion, y si éstos se hallan cerca de la recta [imaginaria] que atraviesa la
tierra y el sol?® unen su fuerza de atraccion a la de la luna, si alguien —afirmo
yo- cuya profesién no le permite examinar la cosa con mayor precisiéon, ha
sospechado que esas fuerzas unidas no eran capaces, por si solas, de mover
las aguas de la tierra con la violencia que vimos el 1 de noviembre, sino que
pudo haber también un influjo en el aire subterraneo que estimulara la
mecha oculta hasta provocar el terremoto, entonces no se le puede exigir
mas. Pero de un experto en la naturaleza si que se espera mas. No basta dar
con una causa que tiene algun parecido con el efecto; esa causa tiene
también que guardar cierta proporcién de tamafio, Voy a aportar un
ejemplo: el Dr. List, por lo demas un habil miembro de la Royal Society
londinense, habia observado que la planta marina llamada lenteja de agua
[Meerlinse] desprende un olor de una intensidad nada comun. El Dr. List
advirtié que la planta se encuentra a menudo en las costas de la zona térrida.
Pues bien, dado que un olor intenso puede facilmente mover algo el aire,
saco la conclusién de que el viento del este, que suele soplar de forma
constante en esos mares y que se extiende hasta mas de 1000 millas de
distancia de la costa, proviene ante todo del hecho de que esa planta gira
hacia el sol. Lo [467] ridiculo de tal opinién se halla en que esa causa no
guarda ninguna proporcién con el efecto. Igual ocurre con la fuerza de los
planetas cuando se la compara con el efecto que debe derivar de ella, a
saber, movimiento de los mares y provocacién de terremotos. Es posible
que se diga: ;sabemos acaso la intensidad de la fuerza con que esos cuerpos
celestes pueden influir sobre la tierra? Responderé a ello préximamente.

El Sr. Bouguer, célebre académico francés, cuenta que un erudito que
queria ser profesor de matematicas en la universidad de Lima habia escrito
un libro con el titulo de Un reloj astronémico de terremotos, libro en el que se
propone predecirlos partiendo del curso orbital de la luna. Facilmente se
puede adivinar que un profeta en Peru bien puede hacerlo, debido a que alli
suceden casi a diario y sélo se distinguen por su intensidad. El Sr. Bouguer
afirma al respecto que un ser humano que, sin reflexién, lanza noticias sobre
el aumento y disminucién de la luna en sus fases, sobre la cercania y lejania
terrestre, sobre la conjuncién y oposicién, puede a veces decir algo
aproximado y confirmado por los hechos, y confiesa el académico francés:
ese ser humano no siempre profetiza en falso. £l mismo sospecha que no es
del todo improbable que la luna, al mover con tanta fuerza el agua del
océano, tenga alguna influencia sobre los temblores terrestres, ya sea que la
luna, al levantar tan extraordinariamente el agua, provoca ciertas grietas en
la tierra a las que, de no ser asi, no llegaria, y esto es lo que causa el

25 Ecliptica. N. del T.
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embravecido movimiento en las profundas simas, ya sea por otro tipo de
interdependencia. Si se recuerda que las fuerzas de atraccién de los cuerpos
celestes influyen en lo mas interno de la materia y que, por ello, pueden
hacer mover el aire encerrado en los corredores mas profundos y ocultos de
la tierra, entonces resulta dificil negar a la luna cualquier influjo en los
terremotos. Pero esa fuerza estimularia, a lo mas, la materia inflamable que
hay en la tierra. El resto, el temblor, el movimiento del agua seran
simplemente efecto de dicha materia.

Si desde la luna se sigue ascendiendo hasta el cielo de los planetas, va
desapareciendo esta fuerza segun aumentan sus distancias, y la fuerza de
todos los [468] planetas, unidos entre si, producen sélo una infinitamente
pequeiia parte de ella, si se la compara con la que ejerce la luna, cercana a
nosotros.

Newton, que descubrié la pertinente ley de la atraccién, ley que debe ser
considerada el mas feliz ensayo jamas realizado por el entendimiento
humano en el conocimiento de la naturaleza, ensefia a hallar las fuerzas de
atraccién de los planetas que tienen lunas a su alrededor y establece la de
Jupiter, el mayor de todos ellos, calculandola en algo menos de una
milésima parte de la fuerza de atracciéon del sol. La capacidad de producir
cambios en nuestra tierra mediante esa fuerza disminuye en proporcién
inversa al cubo de las distancias, siendo, pues, para Jupiter, que se halla 5
veces mas distante del sol que la tierra y tomando para ello la proporcién de
su fuerza de atracciéon, 130.000 veces menor que la que puede ejercer por si
sola la fuerza de atracciéon del sol sobre nuestra tierra. Pues bien, la
atraccién del sol puede elevar el agua del océano a 2 pies de altura
aproximadamente, como lo han mostrado la experiencia y el calculo juntos.
Por tanto, la atraccién de Jupiter, si se une a la suya del sol, sera todavia una
65* parte de un Decimalscrupel?® que afiadir a dicha altura, lo que daria
como resultado una 30* parte de la anchura de un pelo. Si se recuerda que
Marte y Venus son cuerpos desigualmente menores que Jupiter y que sus
fuerzas de atraccién son proporcionales a su masa, entonces se exagera si
se afiade a los dos juntos una capacidad de atraccién sobre nuestro planeta
dos veces mayor que la de Jupiter por el hecho de hallarse 3 veces mas
cerca de nosotros que é€l, siendo asi que tienen una masa varias centenas
menor y, por tanto, menor fuerza de atraccién. Si yo fuese tan generoso que
aumentara diez veces su tamafio, incluso asi, uniendo sus fuerzas de
atraccion, serian incapaces de elevar el agua del mar un tercio del grosor de
un pelo. Si se afiaden los otros planetas, Mercurio y Saturno y se los
considera juntos, entonces queda claro que no pueden elevar el agua del
mar ni la mitad de la anchura de un pelo, en comparacién con la capacidad
que poseen conjuntamente la luna y el sol para aumentar dicha elevacion.
JNo es, pues, ridiculo preocuparse de la atraccién lunar y solar y de la
espantosa agitacién marina si la altura a la que elevan el agua aumenta la
mitad del grosor de un pelo, y pensar que sin esa minuscula elevacién no
habria peligro ninguno? Todas las demas circunstancias [469] contradicen
enteramente esta pretendida causa. Al igual que la luna no provoca el flujo
mas alto sélo cuando se acerca mas a la recta [imaginaria] que atraviesa el

26 Un Decimalscrupel es una milésima parte de un pie. Nota del T.
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sol y la tierra, sino algunos dias antes y después, los planetas unidos
tendrian que haber provocado movimientos de agua y terremotos otros
tantos dias consecutivos y a lo largo de las mismas horas si hubiesen tenido
alguna parte en dichos fenémenos.

Tengo que pedir disculpa a mis lectores por haberlos conducido tan lejos
en el firmamento, con la finalidad de que puedan juzgar correctamente
sobre hechos que han sucedido en nuestra Tierra. El esfuerzo que se emplea
en taponar las fuentes de errores nos proporciona también un conocimiento
depurado. A continuacién me voy a referir a los mas notables fenémenos de
grandes hechos de la naturaleza que han ocurrido desde entonces, cosa que
he intentado aclarar en un ensayo especial.??

Los planetas han sido absueltos, ante la sede judicial de la razén, de la
acusacién de haber participado en la devastacion que hemos sufrido en los
terremotos. En adelante nadie debe tener sospechas sobre ellos. Ya antes
han estado unidos algunos planetas y no se ha sentido ningun terremoto.
Peiresc?® vio, segun testimonio de Gassendi,?® la extrafia unién de los tres
planetas mas altos en el afio 1604, lo cual sélo ocurre cada 800 afios, pero la
tierra permanecio a salvo. Si la luna, la dnica sobre la que podria recaer la
sospecha con alguna probabilidad, tuviese parte en ello, entonces deberia
haber causas cooperantes en tal cantidad, que incluso el mas débil influjo
externo podria dar el empujén del cambio. En efecto, la luna llega con
frecuencia a la posicién en la que causa el mayor efecto sobre el suelo
terrestre, pero no por ello provoca terremotos tan a menudo. El del 1 de
noviembre sucedié poco después del ultimo cuarto; pero entonces sus
efectos son los mas débiles, como lo muestran la teoria newtoniana y la
experiencia. Preguntemos, pues, por la causa desde el mismo lugar que
habitamos; la tenemos bajo nuestros pies.

Desde los temblores que hemos tratado ya antes, no han ocurrido otros que
se hayan extendido por mas paises, salvo el terremoto del 18 de febrero. Se
sintié en Francia, Inglaterra, Alemania y Paises Bajos. En la mayoria de los
lugares, como se informé [470] desde Westfalia, Hannover y Magdeburgo,
fue algo mas parecido a un ligero balanceo del suelo por fuertes
tempestades subterraneas que a los empellones de una materia inflamada.
Solo los pisos mas altos de los edificios sintieron la oscilaciéon; abajo, en el
suelo, apenas se notd. Ya los dias 13 y 14 anteriores se sintieron temblores
en Paises Bajos y lugares cercanos, y en esos dias, especialmente del 16 a
18, rugieron huracanes a lo largo y ancho de Alemania, Polonia, Inglaterra,
se vieron rayos y tormentas, en suma, la atmosfera experimentd una especie
de fermentacién, lo que puede servir para confirmar lo que ya habiamos
anotado en otra ocasién, a saber, que los terremotos o las inflamaciones
subterraneas, que son su causa, transforman nuestra atmoésfera lanzando a
ella vapores extrafios.

2T Se refiere seguramente a Historia natural y teoria del cielo. Nota del T.

28 Nicolas.Claude Fabri de Peiresc (1580-1637), astrénomo y botanico francés. Hizo notables
observaciones y descubrimientos astronémicos con el telescopio que adquirié con ayuda
de su protector Du Vair. Nota del T.

29 Pierre Gassendi (1592-1655), filésofo francés de importante difusién en Europa. Su
posicién critica frente al aristotelismo contribuyé al conocimiento del atomismo griego.
Nota del T.
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Una y otra vez han ocurrido algunos hundimientos en la tierra. Se han
desprendido rocas de los montes y han rodado con terrible fuerza hacia los
valles. Estos fenémenos suceden muy a menudo aun sin terremoto previo,
Lluvias persistentes hacen que los acuiferos, repletos de agua, muchas veces
inunden un trozo de terreno, erosionando el suelo y arrancando asi rocas,
especialmente cuando el hielo y la humedad juntan sus efectos .Las grandes
grietas y hendiduras de tierra que una y otra vez se han producido en Suiza
y otros lugares, y que, en su mayoria se han cerrado, constituyen indicios
claros de una subterranea fuerza expansiva, mediante la cual se liman las
capas de menor densidad. Si nosotros queremos mantener esta fragilidad de
nuestro suelo, la reserva incandescente subterranea, que quiza pueden
mantener en todas partes las materias inflamables, los yacimientos de
carbén de piedra, las resinas y el azufre ardiendo constantemente (como
muchas veces ocurre con minas de carbéon de piedra que se han encendido
por si mismas en el aire, ardiendo y propagandose durante siglos), si
nosotros, digo yo, consideramos esta condicién de las grutas subterraneas
Jho parecen ellas suficiente aviso de hundir nuestras bévedas en mares
enteros de azufre incandescente y de devastar nuestros lugares habitados
con torrentes de materias ardiendo, tal como la lava destruyé las zonas
situadas al pie del Etna, construidas con una despreocupada tranquilidad? El
seiior Dr. Poll tiene razén cuando, en un breve [471] ensayo sobre el
terremoto, no exige mas que agua para poner en movimiento la siempre
incandescente materia bajo la tierra mediante vapores en expansion y para
provocar en ella temblores. Pero si €l quiere negar utilidad al experimento
de Leméry?®° (el cual, mediante la mezcla de azufre y limaduras, afiadiendo
agua, hacia comprensibles las sacudidas) diciendo que en la tierra no hay
hierro puro, sino mera tierra ferrosa, la cual no da lo deseado en el
experimento, entonces propongo reflexionar si, en primer lugar, la multiple
causa del calentamiento no es, por ejemplo, la exhalacién de azufre, las
fermentaciones producidas por adicién de agua, como ocurre tras una lluvia
en la lava vomitada, igualmente en los continuos incendios de Pietra Mala,
después de fundirse la tierra ferrosa profunda, derramada en forma de
granos de hierro, o también la piedra magnética, que tanto se aproxima al
hierro puro y que sin duda se encuentra abundantemente por doquier en las
profundidades ;no puede aportar todo esto suficiente material a la
elaboracion de este experimento, grosso modo? La muy extrafia
observacién, hecha desde Suiza, segun la cual, durante el terremoto, un
iman se desvié algunos grados de su direccién vertical juntamente con el
hilo del que pendia, parece confirmar la cooperacién de las materias
magnéticas en los terremotos.

Costaria mucho trabajo aportar y examinar todas esas hipétesis que cada
uno trae para abrirse nuevos caminos propios de investigacién, cada una de
las cuales a menudo reemplaza a las otras, como las olas del mar. Hay

30 Nicolads Leméry (1645-1715), quimico francés; en 1700 publicé "Explication physique et
chymique des Feux souterrains, des Tremblemens de Terre, des Ouragans, des Eclairs & du
Tonnerre, Histoire de I'’Académie Royale des Sciences (“Explicacién fisico-quimica de
incendios subterraneos, terremotos, huracanes, relampagos y truenos, Historia de la Real
Academia de Ciencias”). Nota del T.

'g/itos. Anuario de Historia de la Filosofia Espafiola ISSN: 2990-1502
N.2 5, 2026, pp. 218-259



Immanuel Kant. Sobre el terremoto de Lisboa 259

también un cierto gusto, apropiado en la ciencia natural, que pronto sabe
distinguir entre las extravagancias derivadas de afan de novedad y los
seguros y cuidados juicios que tienen de su parte el testimonio de la
experiencia y la razonable credibilidad. El P. Bina y s6lo recientemente el
Sr. Profesor Kriiger®!, sostienen que los fenémenos sismicos tienen las
mismas causas que los eléctricos. Todavia mas audaz es la propuesta del Sr.
profesor Hollmann, quien pretende haber mostrado la utilidad de las
aberturas de aireacién, en una zona atemorizada por materias en llamas, con
el ejemplo de montafias que vomitaban fuego, aberturas sin las cuales no
existiria los reinos de Napoles y de Sicilia; dicho profesor pretende haber
mostrado que se ha excavado la corteza exterior de la tierra hasta las
profundas grutas [472] inflamables, con lo cual se ha dado una salida al
fuego. El tremendo grosor, unido a la dureza de los estratos interiores, sin
los cuales esos crueles golpes de los temblores seguro que habrian
destruido ese pais desde hace tiempo; igualmente, el agua, que suele
encontrar su destino en todas las excavaciones, y, finalmente, la impotencia
de los seres humanos, convierten esta propuesta en un bello sueifio. Desde el
Prometeo de los nuevos tiempos, el Sr. Franklin®?, que queria desarmar el
trueno, hasta aquel que quiere apagar el fuego en el taller del volcan, todos
esos intentos son muestras de la audacia humana, la cual va unida a un poder
de modestisima proporcién con tales intentos, los cuales le llevan finalmente
al mortificante recuerdo con el que deberia comenzar, a saber, que no es
mas que un ser humano.

31 Johann Gottfried Kriiger, Gedanken von den Ursachen des Erdbebens, nebst einer
moralischen Betrachtung, 1756 (Pensamientos acerca de las causas del terremoto, con una
consideraciéon moral). Nota del T.

32 Benjamin Franklin (1706-1793). Fisico estadounidense, importante también como politico
y hombre de cultura humanista. Estudié los fendémenos eléctricos, terreno en que es
conocido por su invencién del pararrayo, pero hay otros inventos que se deben a él, como
las lentes bifocales. Nota del T.
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San Martin Sala, Javier. Creencia y realidad. Desde un didalogo con Ortega y sus
intérpretes. Madrid, Editorial Sicémoro, Colecciéon Cumbres del pensamiento.
2025, 694 pags. ISBN: 9788412997767

En octubre 2025, la editorial Sicomoro publicé la monografia, Creencia y
realidad. Desde un didlogo con Ortega y sus intérpretes, dentro de su
coleccidn, “Cumbres del Pensamiento”, la cual aspira a poner a disposicién
de la comunidad hispanoamericana obras maestras de la filosofia
contemporanea. Su autor, Javier San Martin,es un conocido e influyente
catedratico de filosofia, actualmente emérito en la UNED. En 1988 fundé la
Sociedad Espaiiola de Fenomenologia y su organo Investigaciones
Fenomenoldgicas. Sus publicaciones se centran en lo que se denomina el
“nuevo Husserl”, desde el que plantea una interpretacién fenomenolégica
de la filosofia de Ortega, y en la propuesta de una antropologia filoséfica
basada en la fenomenologia trascendental. Entre sus obras recordaré aqui La
fenomenologia como teoria de una racionalidad fuerte (1994), Fenomenologia
y cultura en Ortega (1998), La fenomenologia de Ortega (2012), La nueva
imagen de Husserl. Lecciones de Guanajuato (2015), o Mundo, cuerpo e
intersubjetividad (2024).

Creencia y realidad es a mi juicio uno de los libros de filosofia mas
relevantes publicados durante ese afio en el panorama filoséfico espaiiol,
tanto por la importancia de su tema -creencia y realidad-, como por la
riqueza de sus perspectivas y reflexiones sobre el mismo, y la relevancia de
las tradiciones y autores con los que dialoga; también por la madurez de su
desarrollo y acabado. En la génesis de este libro fue primero el estudio de la
concepcion orteguiana de creencia, que es central en la segunda navegacién
de la filosofia de Ortega y la mas influyente en el contexto filoséfico espariol.
Pero se ha materializado como un extenso y meticuloso tratado sobre la
creencia, que intenta precisar su concepto y funcién mediante una nocién
fenomenoldgica intuitiva, y revisando desde ella el concepto platénico de
“doxa”, el orteguiano de ‘“creencia” y el analitico de “belief”. Toda esta
revisién histérica da como resultado la propuesta de la obra, a saber, que el
concepto trascendental fenomenolégico de “creencia”, que tiene dimensién
antropoldgica, axiolégica y practica, es fundamental para comprender la
realidad humana y su accién.

La obra se compone de dieciséis capitulos que se articulan en dos partes,
con un capitulo-bisagra, el quinto, dedicado al cambio de paradigma en la
interpretacion del concepto de “creencia” en Ortega y en el “nuevo Husserl”.
Los cuatro primeros capitulos recogen principalmente la concepcién
fenomenolégica de creencia que se adopta, la interpretacion que hace
Eugen Fink de la concepcién heraclitea de la creencia, y una aproximacion
filolégica al concepto platénico de DOXA.

La segunda parte abarca desde el capitulo seis al quince y es una auténtica
historia reciente de la nocién de creencia en el ambito del pensamiento
espaifiol contemporaneo, dominado por la concepcidén orteguiana y sus
intérpretes. En efecto, los capitulos del seis al trece revisan
cronolégicamente el desarrollo de las versiones del concepto orteguiano de
creencia, por obra de sus intérpretes desde Julidan Marias hasta José Lasaga,
pasando por Rodriguez Huescar, Morén Arroyo, Lépez Quintas, Goémez
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Mufioz, Mariano Alvarez, Carmen Paredes y Garcia Gémez. En el trece
recupera la tesis doctoral olvidada, de Rafael Alquezar, en la que se estudia
la concepcion fenomenologica de creencia en el Ortega de la leccién
“Sistema de Psicologia” (1916); y el capitulo 14 estudia la teoria general de
la creencia segun Lain Entralgo. El capitulo 15 estudia la orientacién general
del concepto de creencia en la tradicién analitica, con atencién a Mosterin vy,
muy especialmente, al que fuera discipulo de Gaos, Luis Villoro, en cuyas
obras mas relevantes para el tema, es decir, Creencia, saber y conocer (1982)
y El poder y el valor (1997), se detiene. San Martin expresa su voluntad de
reivindicar la obra de este filésofo hispano-mexicano.

El capitulo 16 y conclusivo de la obra estudia la relacién de la creencia con
la epojé fenomenolégica y con la locura, para concluir que la creencia
original, inherente a la percepcién del mundo de la vida, determina lo que
las personas consideran real y, por lo mismo, es basica para el
mantenimiento de su salud mental.

Javier San Martin defiende una concepcién fenomenolégico-trascendental
de la creencia que atribuye al “nuevo Husserl”, tal y como le presenta en
libros suyos como La estructura del método fenomenoldgico (1986) o La
fenomenologia de Husserl como utopia de la razén (2008). Esa creencia es la
noesis de la percepcién o evidencia intuitiva que tiene por correlato el
mundo de la vida y, en general, por lo que seria la creencia original y
fundante de toda creencia (Urdoxa o Urglaube). En esta creencia se nos dan
de manera evidente el mundo y las cosas del mundo, por lo que es la verdad
originaria (Urwahrheit) y la base de toda verdad, también la objetiva de las
ciencias.Y esta verdad originaria es también la razén originaria (Urvernunft),
que “acompaifia a toda dacién de realidad, original o derivada”. Esta razén
originaria es la fuente de la legitimidad racional del ser y del ser asi de las
cosas del mundo.

Esta creencia original e intuitiva tiene tres componentes. Ante todo un
elemento cognitivo-ontolégico, en cuanto que la creencia pone la realidad
del mundo de la percepcién y sus componentes. En segundo lugar, un
elemento afectivo que nos da seguridad y confianza firme en esa realidad
del mundo y sus componentes. En tercer lugar, un elemento pragmatico o
ejecutivo, en cuanto que esa evidencia y certeza basan y orientan la accién
del hombre en el mundo. Este tercer elemento es el “contar con” de que
habla Ortega o “la disposicién a actuar de una determinada manera” a que
reducen la creencia los analiticos.

El profesor San Martin distingue entre la “creencia” o noesis de la intuicién
perceptiva fundante y fundada, y la “fe” que seria a su juicio creer en lo que
no vemos. No me convence esta definiciéon de “fe” que con esa definicién se
podria atribuir a nuestras creencias morales, politicas, estéticas, etc., que
tienen por correlato cosas que no vemos, como valores, deberes, etc. A mi
entender no se puede reducir a esa férmula, por ejemplo, la “fe” religiosa
cristiana, que es la virtud teologal que tematizaron Agustin de Hipona o
Tomas de Aquino, entre otros.

En el capitulo “Verdad y relativismo desde Heraclito”, San Martin retoma el
sentido que da Fink a la nocién heraclitea de doxa, como intuicién perceptiva
basica para hablar racionalmente de la realidad. Trae el catedratico de la
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UNED esta interpretacién de Fink, para contraponerla a la posicién platénica
que identifica DOXA con mera opinién o conocimiento inferior.

En efecto, el capitulo cuarto de la monografia revisa de manera un tanto
fragmentaria la nocién convencional de DOXA en la obra de Platén. En la
Repiblica la doxa es conocimiento inferior, contrapuesto a la episteme o
conocimiento noético de ideas o dianoético de formas matematicas. La
“pistis” se basa en la intuicidén sensible de la realidad material, imperfecta y
cambiante; en cambio, la episteme se basa en la intuicién noética o en la
dianoia. El Platén viejo, que duda de la posibilidad del conocimiento de las
ideas y de su aplicacién politica, identifica como episteme a la DOXA
conforme al discurso verdadero, por ejemplo, en el Teeteto. Para radicalizar
esta interpretacién convencional, Javier San Martin selecciona fragmentos de
didlogos de distintos periodos de la obra platdnica, y revisa filolégicamente
sus distintas traducciones, la latina de Ficino, la alemana de Schleiermacher,
junto con versiones inglesas y espaiiolas. Habla de la necesidad de hacer
una tesis sobre la creencia en el Teeteto y concluye:

Esto nos lleva al significado profundo de la 86%a, que no es sino la
denominacién de la experiencia ordinaria que implica un desarrollo
regular... de la experiencia. Unas veces este desarrollo es coherente con la
percepcién misma, sin que haya proyecto. Otras veces se adelanta el
proyecto, y el desarrollo es de acuerdo con ese proyecto, que puede no
cumplirse. En ningun caso se trata de una opinién ni una conjetura. El inico
sentido que tiene la doxa es el de creencia, porque la creencia implica la
instauracién de un horizonte para el desarrollo concordante de la
experiencia, sea esta tedrica, valorativa o practica, por lo que la doxa
abarca la totalidad de la vida... §0%a no es opinar, sino creer... [que es el
comportamiento normal del ser humano con el mundo] (p. 176).

Me permito mencionar que en el ambito anglosajén se han publicado
investigaciones recientes sobre la creencia en Platéon, como The Value of
Belief: On the Epistemological and Practical Role of Doxa in Plato (2024),
de Lee Klein, dedicado a revalorizar la DOXA y en el que se defiende que la
creencia no es sbélo un conocimiento inferior, sino un saber practico
indispensable para la vida humana. D. Zucca ha editado una coleccién de
ensayos en torno a la creencia, el conocimiento y la ontologia en el Teeteto,
titulada New Explorations in Plato's Theaetetus (2022).

Se opone Javier San Martin a lo que denomina, con Pedro Cerezo y otros, la
“hermenéutica venerativa” de la obra de Ortega. A su juicio, esta es deudora
de una concepcidén pobre y convencional de la fenomenologia de Husserl, y
sostiene por eso que la fenomenologia trascendental estd privada de la
ejecutividad de la creencia. Defiende ademas esa hermenéutica que, en su
segunda navegacién, Ortega concibe la vida de manera ejecutiva y
creencial, y supera de entrada esa conciencia trascendental idealista. Ortega
habria entrado en la fenomenologia como Catén en el teatro, para que le
vieran salir de ese ultimo idealismo, superandolo.

Defiende San Martin en cambio que la conciencia trascendental es
ejecutiva y creencial, mas aun, que esa creencia fenomenolégico-
trascendental es la original y sin ella no se sostiene la concepcién
sociohistérica de la creencia, propia de la ultima filosofia de Ortega. Esta
seccionada de aquella, separaria al individuo de la ponderacién racional y
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de la realidad presente. San Martin propone con buen criterio retrotraer esta
concepcion sociohistérica de creencia como “vivir a crédito” a la de “contar
con” de la razoén vital. Asi que revisa la interpretacion de esa nocién en Ideas
y creencias y, sobre todo, desarrolla un didlogo con los intérpretes de Ortega
que tendieron a reducir la concepcidén orteguiana de creencia a su versién
sociohistérica o negaron el caracter epistémico de la creencia.

En Ideas y creencias, Ortega defiende segun San Martin dos conceptos
distintos de creencia. En el primer capitulo la creencia se piensa en la
secuencia ‘“creencia-duda-idea” y se concibe desde la razén vital como
subjetividad, conciencia o vida doéxica. Se contrapone creer o “contar con” y
pensar o “darse cuenta”. En el segundo la creencia se piensa en la secuencia
“duda-idea-creencia”, y se concibe desde la razén histérica como “vivir a
crédito”. Ambos conceptos son compatibles, segun San Martin, siempre que
la funcién de la creencia proceda de la razén vital

“La creencia es por esencia vida radical déxica y tiene como correlato la
realidad. Esta caracteristica es la que da el modelo de lo que es una
creencia.... [aunque el marco sea la razén histérica y el cambio de creencias,
Ortega] a la hora de definir cémo opera una creencia acude a la idea de
contar con, que ha de ser comprendida desde la razén vital” (429-430).

Asi mismo propone fundar su concepcién psico-fenomenolégica de
creencia, en la leccion Sistema de psicologia (1916), en la creencia original
de la conciencia trascendental o noesis perceptiva que pone el mundo de la
vida. En su extenso comentario de la tesis de Rafael Alquezar sobre la nocién
orteguiana de creencia, revisa Sistema de psicologia, donde Ortega identifica
la creencia con la noesis del acto de enunciar.

Estemos o no de acuerdo con su nocién fenomenolégica de creencia, con su
aproximacion filolégica a la nocién platénica de DOXA, o con su revisién de
la nocién orteguiana de creencia, que propone fundarla y unificarla desde
esa nocion intuitiva de creencia, este estudio monografico de Javier San
Martin nos confronta con la historia reciente de esa nocién de Ortega en el
contexto filoséfico espafiol, en el que su importancia no ha dejado de crecer;
ademas, enriquece y pone a punto la comprensién propia de esa importante
nocion filosoéfica.

Gerardo Bolado
SCHFE
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Maestre, Agapito. Filosofia espanola de los siglos XX y XXI. Del pensar
hispanico. Cérdoba, Almuzara, 2025. 256 paginas. ISBN: 978-84-10527-02-1.

La idea de escribir este libro surgié en la mente de su autor al visitar la
exposicién titulada E! exilio intelectual espafiol en Puerto Rico que tuvo lugar
en los bajos de la Biblioteca Nacional de Espatfia, entre el 7 de junio de 2023
y el 3 de septiembre de 2023. Se sintié impulsado a reaccionar contra la
descarada manipulacién politica de esta exposicién por parte del Gobierno
espafiol. «Era politicamente correcta: propaganda gubernamental para
engafiar a la ciudadania» (p. 14). Estaba repleta de medias verdades que es
la mejor forma de mentir. Con datos innegables, Agapito Maestre reacciona
contra las mentiras de la memoria democratica.

No nos encontramos ante una historia convencional o académica de la
filosofia espafiola. El prélogo tiene un titulo provocador: «Burlarse de la
filosofian. Se toma muy en serio el aforismo de Pascal: «Burlarse de la
filosofia es filosofia realmente». En su libro, dominan algunos tépicos como
el de los exilios de los filésofos espafioles, o la relaciéon entre literatura y
filosofia. Sobresale en su exposicién la constante de «captar la filosofia de
los maestros haciéndolos dialogar con sus discipulos, seguidores y
allegadosy, algunos de los cuales les fueron infieles o les traicionaron, como
sucedié en el caso de Aranguren respecto de d’Ors (pp. 211-217). No se
limita a ofrecer informaciones, sino que reflexiona también sobre la vida y
obra de algunos filésofos y escritores espaiioles de los siglos XX y XXI. A los
siete capitulos que integran el libro, se afiaden tres anexos que aportan
informaciones puntuales sobre algunos aspectos de la guerra civil y de la
segunda republica.

Los tres primeros capitulos abordan el tema de los exilios de filésofos y
literatos espaiioles: Los Enjuto, Zenobia Camprubi, Serrano Poncela,
Unamuno, Antonio Machado, Garcia Morente, José Gaos, Ortega, Maria
Zambrano, JulidAn Marias, Altolaguirre, Rafael Dieste, Gallegos Rocafull y
Villoro. Advierte que «el rollo del exilio de los intelectuales espafioles del 39
es imposible de entender sin el del 36, aunque se descuernen los idedlogos
del totalitarismo en decir lo contrario». Lamenta que en una exposiciéon
sobre el exilio espafiol no se muestre todo lo que se debiera y que al
inclasificable Unamuno se le intente clasificar a favor de un bando de la
Guerra Civil, y alaba lo que escribié Antonio Machado de la postura ética
del Unamuno exiliado y lo que el exiliado Segundo Serrano Poncela escribié
sobre Machado y Unamuno.

Los capitulos cuarto, quinto y sexto reflexionan sobre la relacién de la
filosofia espaifiola con los ambitos del amor, la literatura y el nisus spiritus
(esfuerzo autocreador, en combate contra la alienacién ambiental). Alude a
los siguientes autores: Octavio Paz, Alfredo Arias, Xirau, Uranga, Gémez de
la Serna, Alfonso Reyes, José de la Colina, Borges, Manuel Machado, Rossi,
Nufio, Gémez Avila, Aquilino Duque, Manuel Granell, Paulino Garagorri,
Ignacio Gémez de Liafio y Gabriel Albiac. El capitulo cuarto cuenta cémo el
mexicano Octavio Paz se inspira en la filosofia del amor del exiliado Xirau
comentada por su discipulo Uranga, rebaja los camelos del Amor con EI
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libro de mudo (Secretos) de Ramén Goémez de la Serna, comenta las
reflexiones de José de la Colina, Borges y Alfredo Aras sobre RAMON vy las
mujeres, y concluye con la filosofia de Alfredo Arias sobre lo Eterno
Femenino. El capitulo quinto prosigue con la literatura de Borges, a la vez
narrador, filésofo y poeta, con la poesia de Manuel Machado, que inspird
buena parte de la poesia de Borges y que como la de Manuel Machado se
nutre de la esencia de las cosas, con Rossi y Nuiio, dos extraordinarios
lectores de la obra de Borges a la vez que comparten unas comunes
querencias filosoficas de corte orteguiano, y con las claras y desafiantes
filosofias literarias de Juan David Garcia Bacca, Nicolas Gémez Davila y
Aquilino Duque. El capitulo sexto destaca el esfuerzo autocreador, en
combate contra la alienacién ambiental, de Manuel Granell, Paulino
Garagorri, Ignacio Gémez de Liafio y Gabriel Albiac.

En el ultimo capitulo, el séptimo, Agapito Maestre, a la vez que nos habla
del pensamiento de Azafia, Ortega y Gasset, Alfonso Reyes, Arias Montano,
Sigiienza, Sanchez Dragé, Aranguren y Eugenio d’Ors, «demostrando que
hay filosofia contemporanea espaiiola, de la buena, como la hubo en otros
tiempos» (p. 187), propone una concepcién de la filosofia espafiola como
escepticismo vitalista. Se muestra bastante escéptico respecto de las
posibilidades de la filosofia: «jEnsefiar filosofia es para mi demasiada tarea!
Mis aspiraciones eran y siguen siendo, mas modestas. Trataria de contar
unas cuantas aventuras relacionadas con mi profesiéon [...]. Los estilos de
pensamiento, las formas literarias de escribir filosofia, en fin, la narracion,
me interesan tanto o mas que las formas de explicacién de los problemas
planteados, entre otras razones, porque raramente se resuelven los grandes
problemas filoséficos. Si, hasta ahi llega mi pesimismo, soy de los que creen
que los grandes problemas de la humanidad sélo tienen historia y, rara, muy
raramente, solucién [...]. Nunca ensefié filosofia a mis alumnos, pero si mi
entusiasmo por pensar. Filosofar» (p. 194). Se toma en serio el filosofar, pero
parece que no lo hace con los objetivos tradicionalmente pretendidos por
los filésofos: las verdades filoséficas.

Al final de esta breve recensién, reconozco un mérito notable de este libro:
nos invita a pensar a fondo sobre la tradicion filoséfica de los siglos XX y XXI
en Espafia y en Hispanoamérica, a cuestionar, meditar y redescubrir las
raices mas profundas y determinantes de nuestra cultura hispana. Entrelaza
exilios, amores y reflexiones sobre nuestra identidad cultural. Manifiesta su
conviccioén de que el pensamiento hispanico juega un papel destacable en el
laberinto de la modernidad. Desde la genialidad de Unamuno, el lirismo de
Maria Zambrano y la profundidad de Ortega, hasta las huellas filoséficas de
los desterrados del 36 y del 39, nos brinda un mosaico de ideas, luchas y
preguntas. Construye un puente entre el pensamiento y la emocién, y nos
invita a explorar la influencia de la filosofia espafiola en la construccién de
una nacién cultural, y a cuestionar y redescubrir quiénes somos.

Pero me asaltan algunas dudas. ;Se reduce la filosofia espaifiola de los
siglos XX y XXI al mero pensar o filosofar? ;Nunca podemos alcanzar alguna
brizna segura de verdad en el ambito de la filosofia? ¢(Nos tenemos que
resignar a un escepticismo vitalista? No me parece que acontezca esto, por
ejemplo, con las filosofias de Unamuno, Antonio Machado, Ortega y Gasset,

'g/itos. Anuario de Historia de la Filosofia Espafiola ISSN: 2990-1502
N.2 5, 2026, pp. 265-267



Ildefonso Murillo 267

Garcia Morente, Maria Zambrano o JulidAn Marias. Tampoco sucede esto en
las filosofias de Augusto Andrés Ortega, Leonardo Polo y otros filésofos
tomistas y neoescolasticos espafioles del siglo XX o en la filosofia de Xavier
Zubiri, a los que Agapito Maestre no presta ni una minima atencion.

No comparto el aparente escepticismo vitalista de Agapito Maestre. Tanto
poetas como filésofos espafioles e hispanoamericanos, en nuestras
investigaciones de los ultimos fundamentos o principios de lo real, con
frecuencia logramos modestos hallazgos, aunque nos veamos obligados a
reconocer el océano de nuestra ignorancia que, sobre todo en el caso de
Dios, es absolutamente insondable.

Ildefonso Murillo
Salamanca, 17 de diciembre de 2025
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Ricardo Tejada. L'aventure de I'essai. Paris, L'Harmattan, Collection “La
Philosophie en commun”, 2025. 233 paginas. ISBN: 978-2-336-51307-2

El ensayo transforma y encanta, hace conocer y agudiza la
sensibilidad, modula el comportamiento y orienta la razén. La
ventana, la lupa privilegiada del tiempo y de la historia, de la
modernidad, es el ensayo (p. 217).

L’aventure de I'essai es un excelente ensayo sobre el ensayo de uno de los
investigadores que con mas intensidad y coherencia se viene dedicando desde
hace un par de décadas a esta temadtica, tanto desde el punto de vista historico
como sistemadtico, y con especial atenciéon a su desarrollo en el dambito
hispanico, siempre dentro de su contexto occidental, especialmente francés.
Ricardo Tejada (MCF HDR, Université du Mans) publicé en 2023 su
recomendable estudio L’Essai en Espagne a l'épreuve de I'exil et de la
dictadure (1939-1976). La malle et la boussole, (Paris 2023), de singular
relevancia para el conocimiento del ensayo espaifiol del XX. La aventura del
ensayo forma parte de esta trayectoria que la convierte en un fruto maduro,
sin perder por ello la provisionalidad inherente a toda obra en proceso.

La madurez alcanzada por este trabajo se manifiesta de entrada en su
elaborada estructura triadica, que articula en seis capitulos cada una de sus
tres partes. La primera parte afronta desde el punto de vista sincrénico y
diacrénico la definicién y clasificacién del ensayo, sus vinculos con la
tradicién escéptica y sus relaciones con la literatura y la retérica. La segunda
revisa sus posibilidades epistémicas, su singularidad frente a la ciencia y la
filosofia, la politica y la religiéon. Finalmente la tercera se detiene en el
disefio plural del ensayo, sus elementos, engranajes y maquinarias, en sus
géneros asociados, y en la organizacién unitaria del ensayo. En las
conclusiones se recogen algunas de las adquisiciones provisionales de este
ensayo sobre el ensayo. La obra incluye una bibliografia selecta que recoge
por un lado estudios tedricos sobre el ensayo, obras tedricas y ensayos
estudiados o mencionados, organizados estos por areas lingiistico-
culturales (hispanico, francéfono, germanico, anglosajén, otros).

El primer capitulo, de la primera parte, estudia desde Lukacs y Adorno la
naturaleza dual del ensayo, que pertenece a juicio de Tejada a la literatura y
a la filosofia, pero como algo especifico entre ellas y sobre ellas. Esta
dualidad del ensayo es insalvable, pero se puede modular y graduar a
través de las herramientas conceptuales y metodolégicas con que se pone
en obra. Dado que el ensayo se ha convertido en el camino por excelencia
de la filosofia en la modernidad, el autor volvera mas adelante sobre el
ensayo como procedimiento filoséfico y sus relaciones con lo que
entendemos por método.

En el segundo capitulo, “Etimologia y definicién del ensayo. Géneros y
tipos”, se revisan las teorias sobre el ensayo en distintas areas lingiiistico-
culturales, con especial atencién a la espaiiola (Marichal, Nicol, Gémez
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Martinez, G. Bueno, P. Cerezo, Aullén de Haro, Luis Llera, Mainer o D.
Gracia). Concluye que buena parte de los topoi, que se encuentran en esa
literatura -en particular en el area espaiiola-, resaltan la importancia del
autor y del estilo, focalizan de manera parcial algun aspecto del presente y
dependen de otros saberes sin caer en la divulgaciéon. Comenta brevemente
las clasificaciones del ensayo de Angel del Rio y M. ]J. Benardete (“poético-
descriptivo”, “critico-erudito” y “puro”), de Luis de Llera (“ideolégico-
literario”, “filoséfico o cientifico”, “regeneracionista”’, ‘“puro o de creacién
estética”), y Marc Angenot (“cognitivo” y “meditativo”), y considera ésta
ultima como “coherente” y “muy sugestiva”.

El capitulo tercero, dedicado a la progresiva institucionalizacién cultural
del ensayo, concluye provisionalmente que, en Espafia, en Francia y muy
probablemente en el resto de los paises europeos, el ensayo adquiere una
identidad clara y distinta durante las cuatro primeras décadas del siglo XX.
Constata esa evolucién e institucionalizacién cultural en las colecciones de
libros (afios 20) y en las revistas (afios 30 y 40). Sostiene ademas que el
ensayista es el intelectual moderno, sustituto del publicista y del poligrafo,
cuyos escritos no son propiamente ensayos. Si bien, siempre hay
excepciones y clasicos. El ensayo es a su juicio el instrumento del intelectual
moderno. En ese capitulo atiende ademas a la relaciéon del ensayo con la
historia y el tiempo. El ensayo tiene cierto grado de transparencia o
permeabilidad con respecto a su época histoérica; si bien ese grado es a
juicio de Tejada variable y maximo en el ensayo filoséfico. Sin embargo, el
imperio de la actualidad queda fuera del plano del ensayo (p. 46), como la
subjetividad que lo enmarca.

Con relacién a la temporalidad del ensayo, Tejada insiste en su orientacién
hacia el futuro, con “la mirada de un camaleén, con un ojo perforando las
nieblas del presente y las nubes del pasado, y el otro apuntando hacia el
futuro” (p. 49). Y concluye este capitulo, comentando las tres observaciones
de Adorno sobre la temporalidad del ensayo: 1. no puede pretender la
utopia o realizaciéon definitiva, porque choca con su caracter “falible y
provisional” (p. 50); 2. no busca lo eterno en lo efimero, sino eternizar lo
efimero, de ahi la tensién entre el sentido poético del mundo y el deseo de
conceptos; 3. es anacroénico, la hora no le es favorable, va contracorriente,
tiene algo de intempestivo.

El capitulo cuarto, “Método y camino. La cuestidén del escepticismo”, toma
en consideracion el caracter no metodolégico del ensayo, y su pertenecer a
la tradicion escéptica. El ensayo a juicio de Tejada tiene talante escéptico,
pero no es escéptico, ni hace concesiones al escepticismo. La duda que
defiende es una “duda poética”, no retérica como la cartesiana, ni escéptica
como la humeana; una duda que acepta las paradojas del dudar que no
conduce a ninguna parte” (p. 63). La unidad de la ideologia, de la ciencia y
su método, de la patria disolveria la multiplicidad que hace emerger el
ensayo.

El capitulo quinto, “El ensayo cara a cara con la literatura: reversibilidad
genética”, parece ser una discusiéon con Claire d'Obaldia, que concibe el
ensayo como ‘“‘el género virtual por excelencia de la literatura”, en el fondo
sin vinculo con la realidad. En la discusién Tejada cuestiona qué tipo de
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pensamiento es la literatura, y qué tipo de ficcidén es el ensayo. No hay a su
juicio una literatura totalizante que englobe al ensayo, ni tampoco una
distincién neta, absoluta, entre literatura y filosofia, en ambas hay verdad y
belleza. El ensayo crea conceptos, la filosofia los conforma, construye,
piensa. El ensayo es a la filosofia como el dibujo al grabado, explica Tejada.
Por otra parte, la ficcién no esta totalmente excluida del ensayo, pero no una
que resulte de la fabulacién creadora. “Lo ficticio del ensayo viene siempre,
en esta perspectiva, desde afuera” (p. 74). Y, ;Coémo definir la ficcién del
ensayo recurriendo a algo que no forma parte del ensayo?

El capitulo sexto y ultimo de la primera parte revisa la relacién del ensayo
con la retérica, que parece aproximarlo a su dimensién literaria y estética,
pero también situarlo en un contexto argumentativo. Este aspecto dialéctico
de la retérica relaciona el ensayo con los géneros de discursos retéricos:
demostrativo, deliberativo y judicial. La relacién del ensayo con los
intelectuales refuerza la importancia de su vinculo con este aspecto
argumentativo de la retérica como artifice de la persuasién. En este punto, el
autor recuerda que la funcién asertiva no es la funcién primordial del
ensayo, y que puede haber un rechazo de la argumentacién retérica y asi
una anti-retérica en el ensayo. Una de las diferencias entre la critica del
ensayo en el area francoéfona y en el area espafiola estriba a juicio de Tejada
en que en ésta no se ha dado una verdadera critica del vinculo del ensayo
con la retdrica y los discursos argumentativos.

El ensayo no tiene por qué ser persuasivo, ni deliberativo, ni estimativo,
deja atrds mas bien las concepciones premodernas del discurso persuasivo
de la retérica. El ensayo tiene una nueva estructura ostensiva, magnética, y
desde ella enfoca e interpreta de nuevo la retérica. Destruye algunos
codigos, erosiona otros y transforma la mayor parte:

El ensayo puede ser concebido como una “contra-retérica” y es verdad que
exhibe numerosas estrategias anti-retéricas o una especie de ‘“retérica
modernizada”, es verdad que maneja constantemente figuras retéricas, pero,
en realidad, el ensayo no lucha contra la retérica. Su tarea es positiva,
afirmativa. Ella es ain menos una retérica encubierta. Todo se ve trastocado
en la trituradora. Una vez mas, el ensayo demuestra su aufonomia soberana,
moderna (p. 86).

El ensayo no es a juicio del autor el instrumento retérico de la modernidad,
pero mantiene cierta semejanza con la retérica, pues ha procedido
numerosas veces a decodificar y recodificar esa institucién cultural.

La segunda parte de la obra, “Las capacidades cognitivas del ensayo”,
comienza con el capitulo titulado “El ensayo frente a la ciencia y la filosofia”.
Mientras las ciencias son saberes especializados, y la filosofia tiene
cuestiones propias, el ensayo no tiene contenido propio y puede centrarse
en cualquier objeto o cuestién. El autor recuerda que pocos aceptan, con
Adorno, que el ensayo sea un género filoséfico. El ensayo suele identificarse
con el pensamiento débil, retérico, estético, frente a la filosofia y la ciencia
que serian respectivamente pensamiento léogico-sistematico y conocimiento
metodolégicamente fundado. Tejada recuerda que el ensayo se aprecia de
manera distinta en diferentes contextos educativos y culturales. En el
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contexto germanico se ha separado el ensayo de la filosofia académica vy,
desde luego, de la ciencia. En el contexto francés esto se habria dado en
menor medida, y todavia menos en el contexto esparfiol.

Pero, a juicio del autor, no conviene nunca subestimar las capacidades
cognitivas del ensayo, porque hay un saber de fragmentos incrustados en
los intersticios de las ciencias. Es un saber extrafio porque se basa en el
aprendizaje de lo concreto, lo anodino, lo que es inédito. Ademas, el
pensamiento practico prioriza en ocasiones la construccién de sentido desde
la situacidn, la experiencia y el aprendizaje en un momento dado.

En este capitulo Tejada expone y analiza la contraposicién que establece
Nicol entre filosofia y ensayo, al que sitia préximo a la sofistica. Y repasa las
tres posiciones filoséficas ante la sofistica: 1. La que opone la busqueda
filosofica de la verdad a la negacién sofistica de la misma; 2. La que
identifica la sofistica con la filosofia, al considerar ésta como un género
literario; 3. La que las separa como dos formas distintas de pensar, una
epidictica (entre lo perlocucionario y lo ilocucionario) y otra apodictica o
légica. El autor reconoce que el ensayo, en cuanto seductor o magnético,
tiene algo de sofistico; y, desde luego, es sofistico cuando pretende
persuadir de algo subjetivo o discutible:

El ensayo, ademads, segun el filésofo espafiol [Nicol], estd afectado por una
profunda y contumaz ideologia, mientras que la ciencia seria el polo opuesto
de todo eso. La ideologia del ensayo es en ultimo término su subjetivismo. El
yo estad detras de cada linea del ensayista, le empapa de su estilo y engendra
siempre “una crisis de la verdad”. El trasfondo de todo ensayo no es otra cosa
que una capa autobiografica (p. 99).

El capitulo segundo, “El ensayo frente a la politica y la religién: ideologias,
fe y creencias”, se plantea hasta qué punto el ensayo puede superar su
caracter ideoldgico o su inclinacién partidista. “El ensayista puede reunir
bajo una forma argumentada los problemas de fondo que planean sobre la
actualidad, asi puede ofrecer un andlisis que le permite al lector
comprenderlos mejor o criticar mejor” (p. 101). Asi el ensayo politico puede
lograr elevarse por encima de su tiempo, pero no sin llevar sus rastros. En
este sentido, segun el autor, “se podria decir con muchas reservas que el
ensayo busca desenmascarar la ideologia, no sin estar a veces machado por
ella” (Ibid.). Ni el ensayo ni el ensayista estarian unilateralmente
determinados por la infraestructura socioeconémica; pero si hay relaciones
complejas entre ideologia y ensayo: “el ensayo desenmascara la ideologia y
en parte se deja atrapar por ella, parcialmente” (p. 220).

Por su parte, el ensayo se aproximaria a la religién con mucha cautela, la
observa con escepticismo, pero de manera atenta y no sin cierta fascinacion.
Sin embargo, lo que mas ha dejado su impronta de manera duradera en
algunas expresiones del ensayo europeo, en particular del esparfiol, ha sido
segun el autor la mistica del siglo XX. La dinamica propia del ensayo
conduce a “parajes abiertos”, donde la duda se presenta de sdélito: “En fin,
lo vivido, como prueba, como laboratorio de ideas, de cualquier suerte, se
encuentra en el centro del ensayo, un poco como, previamente, la
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experiencia religiosa era el centro de irradiacién de un sentido a construir.”
(106)

En el capitulo tercero, se confronta con temas centrales del ensayo, como
la naturaleza, la nacién o el otro, en cuanto motores ineludibles suyos en la
modernidad. La naturaleza se ha convertido en uno de los temas
incuestionables de los ensayos actuales. Los limites del crecimiento han
llevado a al paradigma ecolégico (E. Morin) y la responsabilidad ecolégica.
La vigencia de la conciencia ecoldgica le lleva a Ricardo Tejada a defender
que la naturaleza es “un hilo conductor de la renovacién del ensayo desde el
comienzo del siglo XIX”, es decir, que gracias a esa tematica el ensayo ha
enriquecido “la pluralidad de su escritura (digresiones, caracter meditativo,
borrado del sujeto y presentacién del todo sin creencia religiosa) y “su
capacidad de exploracién cognitiva y estética” (p. 108). Precisamente, el
ensayo seria el instrumento del sujeto actual, “al borde la desaparicién o de
su promocion a una escala espiritual superior”, en su tarea de “sublimacién
de la naturaleza”:

El ensayo es la forma informe que concilia mejor el maridaje entre los
saberes cientificos y los saberes de la vida, en un recorrido (siempre al lado
de la naturaleza) tan favorable como abierto a los interrogantes. Se puede
incluso decir que el ensayo ha encontrado en la naturaleza la forma mas sutil
de combinar la mistica y la politica, la estética y la ética, la politica y las
ciencias naturales (p. 111).

El tema de la nacién también ha dejado segun el autor su impronta en el

ensayo moderno, pues mueve resortes intimos del sujeto. En Espaiia,
particularmente, el ensayo evoluciona y gana matices desarrollando el tema
de la nacién:
Se ve pues en este panorama rapido de los ensayos sobre la cuestién
nacional una tensién importante entre el compromiso del autor en el texto y
el pais que el describe o analiza. Bien entendido, el compromiso difiere
segun los casos. A veces es un buceo casi iniciatico en un territorio bien
definido... En otros, el autor estad comprometido sobre todo con la historia de
su pais (Carlos Williams, Ortega y Gasset, Orwell, Galeano, Sanchez
Ferlosio). No la cuenta como un historiador, sino como alguien que cuenta la
historia como algo intrincado con su propia vida... Siempre, en ambos casos,
la tensién entre sujeto y nacidén es primordial, como si la nacién se
introdujera en las venas del autor, como si éste se ampliara, convirtiendo el
destino de su pais en el suyo propio... El ensayo tiene la capacidad
prodigiosa de obtener una mezcla inextricable de historia, poesia, politica,
de vida personal... La nacién no disuelve los limites del sujeto, como la
naturaleza, pero los pone en cuestiéon (pp. 117-118).

En el capitulo cuarto, “Autor, subjetividad y aprendizaje. ¢Qué
modernidad?, pasa a cuestionar la importancia de la subjetividad del autor,
de la persona, en el ensayo, que a su juicio ha sido sobrevalorado por los
especialistas o tratadistas espafioles en el género. En el lado opuesto estan
los estructuralistas que han dado autonomia al texto. Como dice Maurice
Blanchot, el sujeto desaparece en el discurso que crea. Pero con ello se
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subestima la experiencia vital como laboratorio del ensayo y la lectura como
importante motor de su desarrollo (p. 120).

Ricardo Tejada entiende que el ensayo es “el saber de los intersticios del
saber”, algo que no es propiamente saber en el sentido foucaultiano del
término:

[El ensayo] no es un saber de segundo rango o, peor, una supersticién o una
suerte de alquimia de las ciencias sociales. El ensayo es el hilo conductor de
la filosofia en el siglo XX, todavia mas, el hilo que vincula las ciencias, los
saberes, la politica, la dimensidn religiosa, ética, las artes, entre ellos, como
el hilo mas grueso, o en todo caso, el mas visible de una inmensa tela de
araiia (p.120).

dEn qué sentido se habla de un saber de intersticios? El ensayo no
pretende ser conocimiento cientifico, ni saber completable, ni acumulable.
En cambio funciona bien cuando su tema es el amor, la politica, la religion,
el tiempo, la época actual o la pasada, es decir, de cuestiones sobre las que
el hombre no llega a tener ideas decididas, definitivas, con independencia
del psicoanalisis, la politica, la antropologia de la religioén, etc. Las verdades
mas o menos bosquejadas en los ensayos penetran de alguna manera en los
cimientos del conocimiento, o al menos, los ponen en dificultad.

Este saber del ensayo tiene que ver con la experiencia vivida y el
aprendizaje de la subjetividad. Asi, el ensayo es un arte de encontrar un
sentido a lo inédito, nuevo, a lo que llega por la primera vez. El ensayo crea
sentido, nuevo lenguaje:

La subjetividad del ensayista se somete a la prueba de la vida, de los saberes,
de las certidumbres, de los caminos andados, del confort de una vida sin
cuestionamientos tedricos. Se podria decir en el limite, que ella es esa
dimensién del aprendizaje que se mueve en la cuerda floja y que acerca el
ensayo al arte, mucho mas que sus pretendidas virtudes retdéricas, estéticas,
estilisticas (p. 124).

En este plano del aprendizaje y la formulacion de ideas débiles,
contingentes, pero que iluminan la vida del autor y del lector, es donde se
juega la modernidad del ensayo. Aunque se encuentren también ensayos
modernos filoséficos, politicos, eruditos, etc.:

La modernidad es el lugar de los ensayos, que a veces pueden parecer
introspeccién o divagacién espiritual (Emerson, Unamuno, Santayana), fuegos
de artificio de la vanguardia (Bataille, Gémez de la Serna), Collage en todas
sus formas (Caillois, Barthes, Vazquez Montalban), torsién y retorsién del
lenguaje (Sanchez Ferlosio), lenguaje del silencio (Quignard), por sélo dar
algunos ejemplos mayores... A veces es una interrogacion permanente del
sujeto a la que se asiste ... Otras veces hay un didlogo constante entre la
naturaleza y el autor (Thoreau, Bouchard) o entre el autor y la “supranacién”
que le rodea (Magris). Es verdad que hay ensayos mas filoséficos, politicos,
sabios, o simplemente mas eruditos -pienso por ejemplo en los de Zubiri en
Espafia, Sartre en Francia, Sloterdijk en Alemania u Orwell en el Reino Unido-,
donde la experiencia y, sobre todo, la escena es mas dificil de percibir, como
si hubiese sido destilada de manera mas conforme al saber. Es lo que en la
ensayistica anglosajona se denomina “ensayo formal” (opuesto al “ensayo
informal”, mas “lirico”) donde la seriedad del tema prevalece sobre el
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aspecto personal. No obstante la frontera entre esos dos tipos de ensayos es
siempre dificil de trazar. jHasta qué punto los ensayos de Valery, o los de
Ortega, mas filoséficos, son “ensayo formal”, habida cuenta de la intrusién
sutil, mas o menos eficaz, del autor en la organizacién y disposicién de los
conocimientos expuestos? (pp.124-125).

Segun el autor, el ensayo tiene mas necesidad del lector que cualquier otro
dominio del arte o del saber. En el capitulo quinto, “Lectura y envoltura.
¢Una especificidad del ensayo?”, se detiene en el papel del lector del
ensayo y del ensayista lector. El ensayista se interesa por la lectura y por la
vida, lleva al lector consigo. “La historia del ensayo es una inmensa red de
autores lectores religados por la lectura” (p. 132).

El lector necesita de sensibilidad e inteligencia, de atencién y perspicacia
para apropiarse de las metaforas, ideas, férmulas, etc., que ofrece el
ensayo. Pero este invita también a que el lector reflexione y desarrolle cosas
nuevas y propias. “La lectura envolvente propia del ensayo facilita la
actualizacién y el desarrollo de cosas en estado virtual dentro del espiritu
del lector” (p. 130).

En este punto, se detiene en el caracter indigente, no lineal, de la
recepcion del ensayo, que “no tiene nunca su presente en si mismo” (p.
134). Para explicar esta discontinuidad, segun el autor, no haria falta acudir a
su anclaje al presente o su dependencia del autor, pues dan cuenta de ella
sus propias fracturas y vacios o las condiciones de su contexto, por ejemplo,
de publicacién y difusién.

“El arte y el ensayo caminan sobre rutas a veces convergentes”, recuerda
Tejada con Lukacs. El ensayo suele llevar alguna imagen artistica asociada,
de manera especial en el dominio espaiiol (cita a Savater, Trias, Rubert,
Sanchez Ferlosio).

En el capitulo sexto, “La extrafia metacapacidad cognitiva del ensayo: los
prefacios”, estudia un rasgo especifico del ensayo: su capacidad de
“reflexionar sobre el mismo”, de cuestionarse como si estuviera necesitado
de explicacioén y justificacidén. Con frecuencia el prefacio es a juicio del autor
el lugar donde se desarrolla este cuestionamiento. Si bien, algunos ensayos
omiten ese prefacio y entran abruptamente en materia; y en los que tienen
pretensién cientifica o enciclopédica ese prefacio suele convertirse en una
introduccién en toda regla.

La reflexién entre unidad y multiplicidad, entre identidad y diversidad esta
con frecuencia en el centro de los prefacios. Tejada parece cifrar la unidad
del ensayo en la perspectiva del ensayista o en cierta armonia de su
discurso:

El tono o la tonalidad es el perfil caracteristico de un libro, de su unidad
ensayistica. Es el cemento que une elementos heterdclitos, gracias a un ritmo,
a una suerte de melodia argumentativa, pero también gracias a un punto de
vista, a una manera de aproximarse, a una sensibilidad, se trata de un
ambiente sensible, conceptual y de una mirada y, sobre todo, de la manera
como el autor ve el mundo (p. 149).

Todo parece indicar, sefiala el autor, que no suelen preverse ni el destino,
ni las etapas del ensayo, sefialadamente en el dominio hispanico. El ensayo
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es como una navegacion sin guia, semejante a la del Arca de Noé, que
Araquistain tomé como “figura emblematica casi alegérica del ensayo”.

El prefacio suele ser el mismo un ensayo. Los prefacios en el area espafiola
del interior tienden a lo completo, mas que a lo vacio como en el area
francéfona. Asi el prefacio de Ortega en Meditaciones del Quijote, el de
D’Ors en Las ideas y las formas, o el de Eugenio Trias en Drama e identidad.

Entre los ensayos mas interesantes por su funcién metacognitiva estaria el
de Ferrater, Ventana al mundo. El ensayo es como esa ventana que permite
al lector ver el mundo. El ensayo trata sobre un tema, pero es de alguien, de
un autor. Esto establece tensiéon de transparencia. Entre lo que vive el autor,
su percepcidn de la realidad, y la objetividad cientifica.

La tercera parte de la obra, “El disefio plural del ensayo”, comienza
insistiendo con Adorno en que el ensayo no sigue el método deductivo,
cuenta con la no identidad de la conciencia y evita toda reduccién a un
principio. Atiende a lo parcial y encara la totalidad en su caracter
fragmentario.

El capitulo primero, “Elementos, fragmentos, los y’, los "unosconotros””,
confronta el ensayo con la propuesta de Benjamin de coleccionar
fragmentos, enfrentandose asi a la dispersién y el desorden propios de la
sociedad moderna. En la modernidad, a juicio de Tejada, el mundo y el
tiempo humanos se fragmentan. Los ensayistas como los artistas intentan
recomponer, aunque solo sea parcialmente, sus fragmentos mas o menos
dispersos y confusos. Pero ni el ensayo, ni la obra de arte pueden
ambicionar convertirse en una totalidad. El creador es parte heterdclita de
un conjunto heterdclito.

El autor se detiene en la genealogia del ensayo que va del ingenio barroco
(Gracian) hasta el fragmento entendido como documento y ruina de Adorno
y Benjamin, pasando por el Witz romantico. En esta genealogia se inscribe a
su juicio el ensayo espaifiol, que es el mas proximo a la escritura
fragmentaria.

En el mundo hispanico, a juicio del autor, lo lleno rige a su juicio una buen

aparte de los textos fragmentarios de naturaleza ensayistica. La gregueria
ramoniana, el neo-conceptismo del ultimo Unamuno, el disparate
bergaminiano o el pecio ferlosiano estarian en esta linea. Los ensayos de
Ramoén de la Serna con su multiplicacién de objetos certificarian también
esta observacion.
En el mundo hispanico hay una manera neobarroca de vivir y mirar la
fragmentacién y confusién del mundo moderno. Las operaciones textuales
del neobarroco se caracterizan por la proliferacién y la enumeracién. Se
busca la fuerza de la conjuncién “et” hasta el infinito.

En mi opinién este esquema de comprehensién, basado en el “uno con el
otro” y en el “y” aditivo hasta el infinito, debe ser extendido a otras
dimensiones del ensayo. Ciertamente, el fragmento estd en el corazén de
varias manifestaciones y obras del ensayo espafiol. Ciertamente, hay de
alguna manera una dindmica atémica o corpuscular en ciertos autores
decisivos. Pero hay que ir mas lejos. El ensayo es una situacién permanente
de incompletud, a la buisqueda de una unidad, de recopilacién definitiva,

'g/itos. Anuario de Historia de la Filosofia Espafiola ISSN: 2990-1502
N.2 5, 2026, pp. 268-279



Ricardo Tejada, L Aventure de |’essai 276

lamentablemente imposible, ... que se dibuja a través del encadenamiento
del ensayo (p. 165)

En el capitulo segundo, “Engranajes y maquinarias del ensayo: la cita”,
estudia el funcionamiento de este componente, no esencial, pero si
determinante en el dispositivo ensayistico. Presenta brevemente la historia
de la cita, de Antoine Compagnon: 1° época dominada por la retérica
(Aristoteles, Cicerdn, Quintiliano), 2*° dominada por el comentario (Edad
Media), 3* dominada por la critica (época clasica, francesa).

Tejada sefiala que la cita es siempre como una claraboya hacia otro autor,
pero que hay tantas maneras de citar como autores: con ejemplos y sin
precision (Canetti), muchas o pocas, insignificantes o como un mundo
independiente (Benjamin en Das Passagen-Werk) o como un remendar un
tejido o hacer un tejido de remiendos, multifocal y multi-perspectivista, etc.
Se detiene en el citar de Unamuno, Azorin, Machado, Zambrano y Bergamin,
Vazquez de Montalban o Savater, y concluye:

Se puede preguntar visto este panorama ciertamente demasiado rapido de la
citacién en el ensayo espafiol del siglo XX, si las dimensiones indicativas y
simbdlicas de la cita han sido progresivamente pegadas. La cita refuerza y
persigue un argumento, simboliza una red de complicidades, ciertas, pero va
mas alld de todo esto pues representa el cemento intangible que liga el texto
a los otros textos, al mundo a los otros mundos, mas o menos imaginarios, del
autor, a los tiempos histéricos a los tiempos vividos por el autor (p. 174).

El autor considera que la cita es el cordén que religa el mundo de la vida o
de la “persuasién” entendida como estar en plena posesion de la propia vida
en el presente (Carlo Michelstaedter), y el mundo de la retérica. Se detiene
en esa polaridad persuasidén/retérica y en la dificultad de salir
completamente de la retérica. La cita desconectada de la vida se convierte
inmediatamente en instrumento retérico; la cita formando parte de la vida
nos hace descubrir la plenitud del presente: “La paradoja esta en que la
persuasién nos venga de la cita que es un instrumento probable de la
retérica” (p. 176)

El capitulo tercero, “Géneros asociados o subgéneros como el dialogo, la
autobiografia, el diario, el libro de viajes, la semblanza y la epistola”,
subraya la notable influencia de esos géneros sobre el ensayo. Recuerda
que, en la Espafia del siglo XX, prolifer6 el didlogo mas que en otros paises
europeos. Se encuentra en las glosas (D"Ors), en las columnas de periédico
(Baroja, Azorin, Maria de la O. Lejarraga, Camba, Vazquez de Montalban),
en los monodialogos de Unamuno, en el debate Menéndez Pidal y Juan de
Mairena, en el “Caso Manrique” de Sanchez Ferlosio (p. 179).

Una vez analizados brevemente los géneros que moviliza el ensayo, el
autor se plantea, en el capitulo cuarto, si existe un proto-género del ensayo
entre éste y géneros intimos como la confesiéon personal, la nota subjetiva y
el diario personal. Pues estos géneros tienen una funciéon de renovacién de
la vida, no solamente para la literatura, sino sobre todo para el ensayo.
¢Habra existido ese proto-genero antes del ensayo moderno? ;Ha existido
una composicién en prosa, sin técnicas definidas, sin estar establecido como
género, que haya sido como el combustible esencial del ensayo? La
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respuesta a juicio de Tejada es si, aunque no tengamos palabras para
definirlo:

Es el ejercicio de “pensar la vida”, de “vivir la verdad”, de “decir la verdad”. Se
trata de un “saber” muy particular, un “saber” que no es acumulativo, menos
aun enciclopédico. Es un “saber” vivir sin conocer, en realidad, sin
“conocerse”. Es un “saber” que no tiene la altura y dignidad del saber,
préximo a la sabiduria pero sin serlo del todo. Es un saber siempre en via de
aprendizaje, un “saber” de alguna manera, al nivel de las margaritas, de la
belleza de estas flores, tan humildes. Es el “saber” que se puede extraer de
vivir en la “persuasién”, en el sentido de Michelstaedter. una percepcién del
mundo, tal y como la condicién humana ha aprendido a adquirirla en un
momento determinado de su historia... Se trata de un vivir aqui y ahora, pero
que sin duda se ha adquirido, en un momento dado, en un determinado grado
de civilizacién y cultura, aunque esta forma de adquisicién nos resulte
extrafia.” (pp. 191-192)

Y lo asocia con el rio de Heraclito, el “s’arréter et rasseoir en soi”’ de
Montaigne, el “realizarse como persona” de Gracian, el caminante de
Nietzsche, que le dice a su sombra “mis pensamientos deben mostrarme
donde me encuentro, no descubrir a déonde me dirijo”, el tiempo inventado
contra los perezosos, que describe Ferlosio.

Segun Tejada el ensayo tiene algo de itinerario sapiencial de vida que
necesita de guias. A su juicio, es un saber vital que podria denominarse de
manera provisional un “ejercicio sapiencial (p. 193). Se trataria de un saber
de experiencia, un género de conocimiento distinto de la filosofia. Lo
relaciona con lo que Zambrano entiende por guia, es decir, un ““camino de
vida”, un “saber de salvacién”, relativamente préximo a un método o
camino vital” (p. 195). Se vincula asi el ensayo con las guias, como la Guia de
perplejos (Maimonides), la Guia de pecadores (Luis de Granada), De la cuna
a la sepultura (Quevedo), o la Guia espiritual (M. Molinos).

El capitulo quinto, Divagacién (divagation), errancia (errance) y digresion
(digression), se detiene en estos tres estados del discurso ensayistico. En el
ensayo van juntas la meditacién y la divagacion: esta le relaciona con la
literatura y el viaje, y aquella con la filosofia o la glosa. Divagar es un vagar
del pensamiento sin plan, ni orden previsto, un discurso libre, sin premura
de tiempo, que yerra o se sale del camino establecido. Tejada habla de dos
modalidades de divagacién:

Los dos modelos de ensayo que hemos descubierto en Rosa Chacel -el
ensayo-rio, bastante largo, y el ensayo, bastante corto, que gira en torno a
algo sabroso (“rebafiadura”) pueden ofrecer, de manera provisional, dos
modalidades también de divagacioén: la que tiende hacia la digresién y la que
tiende hacia el collage o el fragmento. Claro estd que dentro de cada
modalidad hay una pluralidad de variedades (p. 200).

La digresién es segun el autor una de las maneras mas importantes de
divagar. En ella se pierde el hilo conductor, para retomarlo después y asi
sucesivamente. La digresién es un elemento importante en la dinamica del
ensayo y su germinar, pero rompe la continuidad y complica la
comprension. Asi el ensayo no puede convertirse en una digresion, porque

'g/itos. Anuario de Historia de la Filosofia Espafiola ISSN: 2990-1502
N.2 5, 2026, pp. 268-279



Ricardo Tejada, L Aventure de |’essai 278

careceria de sentido, pero. El autor lo justifica con ejemplos traidos de un
ensayista exiliado (Juan Larrea) y de un ensayista del interior (Sanchez
Ferlosio), de un autor vivo en el cambio de siglo (Peguy) y de un autor activo
en la segunda mitad del siglo XX en Francia (Maurice Blanchard).

Es en fin la figura intermedia de una errancia en una suerte de camino o, mas
bien, un camino que no lleva a una conclusioén obvia, lo que nos acerca mas al
ensayo. De ahi la necesidad de crear la unidad del ensayo (p. 207)

En el capitulo sexto con el que concluye la tercera y ultima parte del libro,
“La sutil organizacion unitaria del ensayo: entre estructura musical y postura
ante el mundo”, Tejada vuelve sobre la cuestién de la unidad del ensayo:

Nuestra hipétesis es decir que lo que liga las diferentes partes del ensayo es,
de un lado, una suerte de estructura musical, que le da su faceta estética y
cognitiva, y una postura ante el mundo, que le da su sensibilidad ética y su
posicionamiento politico. Con frecuencia una de ellas prevalece sobre la otra.
Un ensayo organizado sobre todo musicalmente se aproxima a lo que algunos
especialistas como Glaudes y Louette, han calificado como “prosa pura”, y
otros como “ensayo meditativo” o “ensayo lirico”. Estos son ensayos en los
que la descripcién y la divagacién pueden dominar sobre lo argumentativo.
Por el contrario, un ensayo que antepone una posicién general sobre tal o
cual cuestion cardinal del mundo se aproxima mas al ensayo que, en un
proceso sin fin, evalua los diferentes elementos de una cuestién, de un
problema, en el mundo... Esta es una distincién de derecho, pues, en la
realidad, los ensayos mezclan inextricablemente las dos dimensiones,
dosificAndolas de manera diferente (p. 209).

Tejada se detiene en los ensayos musicales de dos autores exiliados,
“Fiesta escolar”, de Francisco Ayala, y “Lazaro, don Juan y Segismundo”, de
José Bergamin, y en los ensayos mas bien argumentativos de dos ensayistas
del interior, “Los toros, acontecimiento nacional”, de Enrique Tierno Galvan,
y “La juventud europea de hoy”, José Luis Rodriguez Aranguren. Si aquellos
estan préximos al “ensayo informal”, estos lo estan al “ensayo formal”, que
se caracteriza por la organizacién légica y la extensidén considerable. Formal
e informal es una clasificaciéon anglosajona del ensayo que el autor considera
util.

A juicio de Tejada, para que un texto filoséfico se aproxime al ensayo debe
tener una dosis de subjetividad y de elaboraciéon del lenguaje; y, al
contrario, los escritos subjetivos necesitan un componente tematico y
conceptual o proto-conceptual para ser considerados ensayos. Es la
perspectiva del ensayista la que da unidad al texto.

Es gracias a la sensibilidad original del autor, a su tipo de mirada, que cada
ensayo '"crea un mundo", crea su propio "mundo", que sabe cémo mirar al
mundo, al otro, al mas amplio, lo que le permite tener una cohesién unitaria.
Son el arreglo musical, y la postura moral y politica del ensayo los que hacen
de él un mundo, cristalino, expresivo y cognitivo, teniendo una unidad
sensible en su inmanencia como texto, y una visién normativa en su
trascendencia (p. 217).

La escritura de Ricardo Tejada en este ensayo es alusiva y literaria. Su
discurso se desarrolla sobre la base de un amplio conocimiento histérico, y
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en dialogo con numerosos tedricos del ensayo y ensayistas, del que resultan
sus sugerencias y conclusiones provisionales. Asi L aventure de I'essai es un
ensayo introductorio al tema ensayo, del gusto del especialista o del lector
de ensayo culto, y que reviste especial interés para el conocimiento del
ensayo hispanico en su contexto occidental.

Gerardo Bolado
SCHFE
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Menéndez Pelayo, Marcelino. Historia de los heterodoxos espafioles
(Seleccién de textos). Introducciéon de Pedro Carlos Gonzalez Cuevas y
Epilogo de Gabriel Albiac. Madrid: ediciones Calenda, 2025. 641 paginas.
ISBN:9788412914344.

La Historia de los heterodoxos espafioles es una obra monumental, que
estudia la heterodoxia religiosa o pseudorreligiosa, desde la introduccién
del cristianismo en la Peninsula Ibérica hasta los afios 80 del siglo XIX. Se
compone de seis partes y ocho libros: I. Espafia romana y visigoda (Libro I).
-II. Periodo de la Reconquista (Libros II y III). -III. Erasmistas y protestantes
(Libro IV). -IV. Protestantismo y sectas misticas (Libro IV continuacién y libro
V). -V. Regalismo y Enciclopedia (Libro VI. -VI. Heterodoxia en el siglo XIX
(Libros VII y VIII. Los seis primeros libros se organizan en capitulos dotados
a su vez de una meticulosa articulacién. Los libros VII y VIII de la obra
incluyen respectivamente un apéndice documental y un apéndice dedicado
a la religién en Espafia antes del cristianismo. Todo lo cual ocupa varios
miles de paginas, dependiendo de la edicién.

La editorial Calenda publica en este volumen una seleccién de cuatro
capitulos de la monumental Historia de los heterodoxos espafioles, a saber:
los capitulos “l. Los erasmistas espafioles” y “2. Los erasmistas espafioles.
Juan de Valdés”, del libro IV; los capitulos “2. El Jansenismo regalista en el
siglo XVIII”, “3. El enciclopedismo en Espaiia durante el siglo XVIII”, y “4.
Tres heterodoxos en la Francia revolucionaria. Etc.”, del libro VII: y el
capitulo “3. De la filosofia heterodoxa desde 1834 a 1868, y especialmente
del Krausismo. —De la apologética catélica durante el mismo periodo”, del
libro VIII y ultimo.

Segun el editor de Calenda, este volumen aspira a presentarnos una
“antologia de pensamiento critico y disidente”, para tiempos de imposicién
ideolégica y pensamiento uniforme. A tal fin liberador, selecciona esos
cuatro movimientos heterodoxos de la Espafia renacentista y moderna, que a
su juicio han dejado su impronta en la evolucién intelectual y religiosa de la
sociedad espaiiola. El editor invita al lector a descubrir su vigencia en el
pensamiento y la cultura contemporanea, pues no fueron “flor de un dia” o
“viento pasajero”’, como sostuvo el propio Menéndez Pelayo en
Heterodoxos..., sino “auténticos catalizadores que, de manera mas o menos
solapada, aun estan presentes en los debates politicos y sociales de la
sociedad actual (p. 93).

El volumen lleva un extenso estudio introductorio, de Pedro Carlos
Gonzalez Cuevas, titulado “Marcelino Menéndez Pelayo: nacidn,
catolicismo, heterodoxia y jefatura espiritual” (pp. 15-92), que no es una
introduccién a Heterodoxos..., ni a la seleccién de capitulos de esta obra que
incluye. Mas bien, ese estudio perfila como pensador politico al gran
historiador y critico de la cultura hispanica (espafiola y portuguesa de la
Peninsula y de América), sus ideas y creencias, su estética, sus literaturas y
artes, y le clasifica dentro de una de las dos grandes tradiciones politico-
intelectuales de la derecha espafiola, que distingue el propio Gonzalez
Cuevas en su Historia de la derecha espafiola. De la Ilustracion a la actualidad
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(2023): “la tradicién teoldgico-politica, la que hemos denominado
conservadurismo autoritario o tradicionalismo evolutivo” (p. 18).

El Menéndez Pelayo en que se detiene Gonzalez Cuevas es el
“tradicionalista evolutivo” de esa interpretacién suya del liberalismo
espatfiol; el “balmesiano” del catélico romano fiel y sus “Dos palabras sobre
el centenario de Balmes”; el “profeta del pasado” que se convirtié sin
embargo en “el lider de las derechas”, es decir, el poligrafo o “intérprete
dotado de la autoridad de la tradicién nacional”; el de la apoteosis
menéndezpelayista en el Nacionalcatolicismo; el del ocaso desde los afios
setenta, el olvido y “la inquina de ciertos sectores de la izquierda cultural”,
etc.

No se explica uno cémo la figura de Menéndez Pelayo, asi reducida
balmesianamente, pudo haber dejado como legado una biblioteca histérica
unica y una magistral obra histérica compuesta, entre otras, por la Historia
de los heterodoxos espafioles, La ciencia espaiiola, la Historia de las ideas
estéticas en Espafia, Ensayos de critica filosdfica, Estudios sobre el teatro de
Lope de Vega, Historia de la poesia hispanoamericana, Antologia de los poetas
liricos castellanos, Estudios y discursos de critica historica y literaria, Origenes
de la novela, Bibliografia hispano-latina cldsica, Biblioteca de traductores
esparfioles, etc. De hecho estas series histéricas responden a un programa
intelectual inspirado por Llorens y Barba, no por Balmes, es decir, un
programa historicista de renacimiento de nuestra tradicidn religiosa,
filoséfica, estética, filolégica, literaria, artistica, etc., mediante el
conocimiento histérico de las mismas y su reinterpretacion desde modelos
actualizados que les dieran continuidad en su tiempo.

Gonzalez Cuevas concluye, que “ante su figura, es preciso reconocer la
fecundidad de su legado, a nivel de erudicién y estilistico” (p. 92).
Suponemos que con ese “a nivel de erudicidn y estilistico” se refiere a la
historia como obra de arte que practic6 Menéndez Pelayo. Si bien insiste en
que a esta conclusiéon “abierta y optimista” ha de llegarse no con “la
cejijunta y embobada beateria”, sino con “el espiritu critico”. Espiritu critico
que pasa por la lectura de las obras de Menéndez Pelayo y ha de empezar
por revisar la interpretaciéon al uso de nuestros siglos XIX y XX, que adolece
del mas elemental buen juicio, — me permito afiadir yo.

El epilogo del volumen no es el que puso Menéndez Pelayo a
Heterodoxos..., sino uno escrito exprofeso por Gabriel Albiac para esta
edicién, que lleva por titulo “Menéndez Pelayo para Heterodoxos”. Albiac
muestra que la Historia de los heterodoxos espafioles es una obra mayor,
comentando la aportacién que supuso el capitulo “2. La sinagoga de
Amsterdam”, del libro V de esa Historia, y que no se recoge en esta
antologia. Mas alla, Albiac aprecia a Menéndez Pelayo como un cldgsico de la
historiografia centrada en nuestra cultura. “Clasico”, en la significativa
concepcién de Albiac, es aquel autor que nos deja una obra maestra,
imperecedera, que trasciende su peripecia biografica. En su obra histérica,
el historiador santanderino habria seguido la maxima de Baruch Spinoza “No
reir, no llorar ni odiar, sino comprender las razones humanas” (Tratado
politico, I, 4):
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De pocos podriamos hoy predicar esa condicidon de “clasicismo” con la
plenitud con que hemos de aplicarla a Marcelino Menéndez Pelayo: el mas
sabio entre sus contemporaneos, el erudito que abarca con igual autoridad las
diciplinas académicas mas dispersas, el hombre que lo ha leido todo, que
puede desentrafiar las complejidades del neoplatonismo como las
heterodoxias renacentistas, barrocas, ilustradas... El idebélogo también de la
mas acrisolada tradicién. El personaje que despierta en torno a su obra
pasiones que llegan hasta nosotros, y que, con demasiada frecuencia,
impiden apreciar la perspectiva gigantesca de la tarea acometida y
consumada (pp. 625-626).

Mas alla, Albiac precisa la concepcién de “heterodoxo” con que opera
Menéndez Pelayo, es decir, el “que se aparta de la doctrina oficial de una
religion” (p. 628). Si incluye filésofos, es por la tendencia de la Ilustracion
francesa y sus filosofias a convertirse en las sucesoras laicas de la religién
cristiana, sus misticas y teologias. Con relacién al tratamiento que da el
historiador catdlico a ese espejismo generado por la Ilustraciéon en Espafia,
escribe Albiac:

El drama del que la obra de Menéndez Pelayo da cuidado testimonio es el de
una Espafia desgarrada en la que la Ilustracién no logra hallar mas camino
que el de un anticlericalismo que acabara conduciendo a la confrontacién de
dos mundos inconciliables y bloqueando la modernizacién nacional que
hubiera debido ser la tarea central del siglo XIX... (p. 632)

En el apartado, “Religiones de suplencia: del “krausismo” como desvario”,
secunda las conclusiones pelayanas sobre el krausismo que considera
dificiles de refutar hoy en dia:

Congregacién, en suma, de monjes laicos, cuya obediencia a la palabra del
oscuro profeta aleman era la que se ofrenda a un texto sagrado. “Todo esto,
concluye Marcelino Menéndez Pelayo, si se lee fuera de Espafia, parecera
increible”. Mas increible debiera parecernos que un siglo y medio después,
los criterios pedagdgicos que de esa secta derivaron sigan guiando a la linea
institucionalmente dominante de la enseiianza publica espaiiola (pp. 637-638).

En el ultimo apartado, plantea si la palabra “heterodoxo” sigue
significando algo hoy en dia. Pues vivimos en sociedades laicas, en las que
ya no se puede aplicar el término en el sentido religioso propio y preciso,
en el que lo utilizé el autor de Heterodoxos... Y otras acepciones secundarias
de “heterodoxo”, como “Discrepante de la doctrina fundamental de un
sistema politico, filosdfico, etc.”, o “Disconforme con habitos o practicas
generalmente admitidos”, son “extraordinariamente fluctuantes”. EIl
heterodoxo de ayer, de aqui o de unos es el ortodoxo de hoy, de alli o de
otros.

Para superar el desasosiego que produce esa fluctuacién, Albiac
recomienda apostar por ser clasico, es decir, seguir la maxima de Spinoza,
“comprender las razones humanas”, como habria hecho Menéndez Pelayo
en su obra. Lo cual equivale a considerar que ortodoxia y heterodoxia son
dos momentos de un unico pensar comprensivo: “No hay ortodoxia de cuya
légica la heterodoxia no esté obligada a dar cuenta; no hay heterodoxia
cuyas determinaciones no puedan ser abarcadas por un pensar ortodoxo”

(p. 641).
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No acierto a ver orden y concierto entre las tres partes que componen este
volumen, ni mucho sentido al conjunto. Lo mejor de esta publicaciéon es a mi
juicio el interesante epilogo de Albiac, pues los capitulos incluidos de
Heterodoxos... ya estaban publicados. No es manipulacién ideoldgica y
fragmentacién, lo que toca ante una obra maestra como esa, sino editarla
bien y hacerla llegar a lectores interesados en nuestra realidad histérica.

Direccién de la Revista
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Araquistain, Luis. (2025). El pensamiento espanol contemporaneo. Edicion y
estudio preliminar de Gerardo Bolado Ochoa. Santander, Editorial de la
Universidad de Cantabria (Coleccién “Cantabria 4 Estaciones”), 413 pp.

El historiador, el periodista y el filésofo comparten dos rasgos: su objeto de
averiguacién es cualquier cosa, o sea, todo: son actividades omnivoras; y la
temporalidad de dichos objetos es también, en principio, cualquiera. Son
tres ocupaciones universalistas en si mismas, aunque cada practicante
pueda elegir especializarse solo en una parte de un terreno tan ilimitado. Asi
hay historiadores de la economia, periodistas deportivos y filésofos del
lenguaje.

Si la primera caracteristica es mas aceptable a bote pronto por el
conocimiento habitual que tenemos de tales profesiones, la segunda podria
suscitarnos mas de una duda. (No seria mejor decir que la historia se ocupa
del pasado, el periodismo del presente y la filosofia del futuro? Entiéndase
menos como disciplinas que como actitudes epistémicas temporalizadas:
cuando se investiga o escriba acerca de lo pasado, esta la persona en actitud
historiadora, en historien como diria un francés; cuando se fija uno en el
presente, se dispondria la mente en journaliste; y cuando se medita sobre el
futuro, se haria en philosophe.

Pero esto no resulta asi de sencillo. El historiador parte de su presente y de
su proyecto de futuro, para salir al encuentro de un pasado, que es, en
verdad, puro presente: el de las huellas y signos “extantes”. El periodista
refiere continuamente antecedentes y busca informes y memorias que situen
las noticias de actualidad en perspectiva temporal amplia, y al mismo
tiempo se ocupa de innovaciones o tendencias presentes que esbozan ya un
futuro de la sociedad. Por ultimo, el filésofo lo es de la historia, de la
sociedad en que vive y de la que adviene, cuyos signos ya se le van
revelando.

Esto nos plantea, pues, el problema de cémo distinguir entre estas tres
ocupaciones generalisimas en objeto y tiempo. En vez de divagar en el
vacio, podemos chequearlo al hilo de la lectura de la magnifica edicién que
Gerardo Bolado ha realizado de escritos de intencién historiografica y
politolégica de Luis Araquistdin Quevedo, y que la Editorial de la
Universidad de Cantabria, con su alta calidad de siempre, ha publicado en
su Coleccién “Cantabria 4 Estaciones”, que dirige desde 2019 el historiador
cantabro Manuel Estrada Sanchez y se dedica a rescatar textos relacionados
de uno u otro modo con la regién. En este caso, Araquistain nacié en 1886 en
Barcena de Pie de Concha (su madre era montaiiesa) y en sus escritos se
ocupé a menudo del intelectual santanderino mas ilustre, Marcelino
Menéndez Pelayo.

Luis Araquistain, mestizo, pues, vasco-cantabro, fue sin duda uno de los
periodistas mas importantes de la primera mitad del siglo XX espaifiol,
aunque su titulo académico era el de piloto por la escuela nautica de Bilbao.
Sus muchos viajes, lecturas y facultades reflexivas, expresadas en libros de
ensayo, articulos y conferencias, lo convirtieron en un pensador socio-
politico del grupo que pasd, entre 1910 y 1930, de un nacional-liberalismo
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regeneracionista a engrosar la hasta entonces no muy abundante
intelligentsia del Partido Socialista Obrero Espafiol, organizacién que era
ante todo una eficaz organizacién de proletarios para fines practicos. Hacian
asi los intelectuales lo que ya en 1926 preconizaba Keynes, en una escuela
de verano en Cambridge, como destino para los liberales: aportar o bien
racionalidad a los emocionales conservadores o bien conocimiento al
intelectualmente limitado laborismo. Este segundo camino fue el de figuras
como Besteiro, Gaos, De los Rios o Matilde de la Torre, mientras que otras
personalidades regeneracionistas apostaban por un catolicismo liberal,
como Concha Espina o Unamuno.

Como se sabe, Araquistain llegd a convertirse en el idedlogo de cabecera
del lider del PSOE, de tendencia revolucionaria, Francisco Largo Caballero,
el primer socialista que en la historia de Espafia llegé a la Presidencia del
Gobierno (octubre de 1937). Araquistain mismo ocup6 cargos oficiales como
politico activo: diputado de las Cortes republicanas, subsecretario del
Ministerio de Trabajo, delegado ante la OIT y la Sociedad de Naciones,
embajador en Alemania y en Francia. En su papel al lado de Largo
Caballero, abogando por superar la republica burguesa y emprender una
revolucién social, Araquistain ejerci6 mucha influencia en decisiones
radicales como la sublevacion de 1934 contra el Gobierno de la Republica,
que acabd de polarizar la nacién, o como el desborde de las intenciones de
centro-izquierda que representaba a principios de 1936 el tandem
republicano-socialista de Azafia y Prieto, lo que condujo al fracaso de la
operacién que habia destituido al presidente Alcala-Zamora, y originé un
débil e inoperante gobierno republicano en un momento crucial de
maduracién de la conspiracién militar.

Alguien podria decir que la recta final de su vida pagé el “karma” por tanta
agitacién previa: derrota y exilio, el duro Londres de la Batalla de Inglaterra,
muerte de su esposa y el inesperado suicidio de su hija Sonia, de solo 23
afios, problemas econémicos graves, reubicacién final con su hijo Finky en
Suiza. Sus ultimas actitudes politicas eran la busqueda de un consenso
incluso con los monarquicos para forzar el fin del franquismo, y una absoluta
separacion de este proyecto respecto de la URSS, para evitar la hostilidad de
las potencias liberales. Se hizo verdad en él aquella frase que Kant recoge
en su filosofia de la historia: Sero sapiunt Phryges, tarde aprenden los
troyanos. La lechuza de Minerva es también la de Pericles o Cicerén, pues la
sabiduria politica es noctambula y por el dia solo esta de turno el arte de lo
politico, frecuentemente “malas artes”.

JPor qué publicar ahora este libro de Araquistain? Hay varias razones,
algunas filolégicas y otras filosoéficas. Fallecido Araquistain en 1959, se
publicé en Argentina en 1962 una reunién de textos: el dedicado a la
revisién del pensamiento espafiol contemporaneo; el que aplica el esquema
del socidlogo austrohungaro Gumplowicz a la historia de Espafia; y una
conferencia en el Londres de la guerra sobre las pervivencias de lo espafiol
arcaico. En 1968 se lanzé una segunda edicién, también con el titulo
genérico obtenido del primer ensayo, EI pensamiento espaiiol
contempordneo.

Pero las condiciones de la edicién no resultaban del todo satisfactorias, y
Gerardo Bolado se ha tomado la molestia, 75 afios después, de acudir al
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documento original (publicado como inédito en el numero 3 de la revista
Hitos. Anuario de Historia de la Filosofia Espanola), revisar a fondo el texto y
fijar lo que seguramente quedara como la edicién canédnica y de obligada
referencia para el futuro préximo. Desde el punto de vista filoséfico, esta
edicién es un poco diferente, ya que, aunque se mantienen el ensayo inicial
y el gumplowicziano, ahora desaparece la conferencia londinense sobre la
Espafia primitiva y aparecen, en cambio, algunos textos de la década de
1950, de elevado interés para el lector.

Para Araquistain, los hitos del pensamiento espafiol contemporaneo eran:
la época de influencia francesa (puntuada por el paréntesis reaccionario
1814-1834); el krausismo; el antikrausismo; la generacién del 98 y sus
epigonos (esencialmente Costa, Maeztu, Ganivet, Unamuno, Turré y
Ortega). Se observa aqui el acierto de Bolado de situar al final de esta
edicién algunos articulos que complementan esta vision general.

En “Espafia ante la idea socioldégica del estado”, se aplica la teoria de
Gumplowicz de la “lucha de razas” como motor de la historia, con la
dindmica conquista-asimilaciéon (Ludwig Gumplowicz, judio nacido en la
Polonia austriaca y profesor de la Universidad de Graz, no era racista en
modo alguno, sino un sociélogo y politélogo que consideraba relevante la
formacién de grandes estados y la mezcla de gentes y culturas para producir
naciones, que para €l no son eternas, sino histéricas y contingentes).
Gumplowicz, que ya estaba en las librerias de Madrid traducido a finales del
siglo XIX para la editora La Espafia Moderna, fue probablemente inspiracion
también para Ortega, pero este fue siempre muy ocultista respecto de sus
fuentes bibliograficas, aunque no le valié de mucho, pues luego hubo de
lamentarse de que otros lograsen fama por ideas que él ya habia lanzado
mucho antes. El “karma”, de nuevo.

La “idea socioldgica” de Araquistain enuncia que la historia de Espafia es
la sucesion secular de dominaciones coloniales, siendo la ultima la del
ejército de Franco sobre el propio pais. Desde luego no se puede negar que
Iberia ha recibido invasiones, pacificas o guerreras, desde muy antiguo.
Esta interpretacién légicamente nos proyecta hacia el futuro: ;pueden los
espafioles vivir en una comunidad politica que no sea un estado conquistado
o colonizado? Esta interpretacion les resultara un poco espinosa a aquellos
que aun quieren reprochar a los espafioles su imperio colonial en ultramar,
cuyos habitantes acaso consideren que sus tatarabuelos eran los realmente
colonizados (en Espafia). Por otro lado, nos permite la reflexién sobre esa
extrafia condiciéon del espafiol, a la vez victima y culpable de la historia, lo
que garantiza su apaleamiento esférico: se mire desde donde se mire.

Araquistdin acumulé una gran biblioteca. Era hombre de cultura y
erudicién, que se acentud al abandonar la primera linea de accién politica.
JFue un filésofo? 4Un periodista? ¢;Fue un historiador? ;Fue un historiador de
la filosofia? Partamos de los hechos indiscutidos: periodista y ensayista son
calificaciones que no se le disputan. Era un eficaz escritor, una pluma de
retérica categoria: esto tampoco se le niega. Traté de ser justo con la
mayoria de autores (por ejemplo, su admiracién por Menéndez Pelayo es
notoria y sincera). Bolado piensa que Araquistain escribia de historia de la
filosofia desde la éptica de un periodista, y con el ojo siempre atento al
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combate politico presente o inminente. Sus textos son como reportajes, mas
que como historias, y tienen siempre una dimensién de accién politica.

Pero podemos verlo suplementariamente del siguiente modo: tanto “El
pensamiento espafiol contemporaneo” como ‘“La idea socioldégica del
estado” eran principios de un camino que partia del periodismo y el
ensayismo para terminar en la historia de la filosofia y en una sociologia
histérica de la politica, y asi también en una filosofia de la historia. Le falté
tiempo, le falté bibliografia, le falté salud, la edad ya muy castigada, los afios
empleados en ocupaciones intensamente practicas... Sus circunstancias no
eran las mejores para reconvertirse por la via rapida en un lider sénior de la
intellectual history. Ferrater pudo gozar de la biblioteca inmensa de
Princeton. Nicol, por un tiempo, de la de Columbia. Otros, en la Johns
Hopkins o en Yale. Araquistain leia lo que podia, no lo que necesitaba. El
mérito de su estudio debe valorarse también sobre el trasfondo de las
adversidades.

Era un proto-historiador, que es lo que muchos periodistas son también; y
puede que hasta un proto-filésofo, al menos de la historia y la politica. Ya no
era un periodista, propiamente dicho, en esa década de 1950. Era una res
cogitans en transito. Ello reviste gran interés, pues en las zonas fronterizas
entre filosofia, historiografia y periodismo es donde mejor podemos
apreciar el reto diferencial que para la cognicién representa cada una de
ellas.

Textos sabrosos, amenos, con afan de juzgar teorias y tedricos. Un trabajo
riguroso de edicién a cargo de Bolado, con un estudio preliminar modélico
en el género. La Coleccién “Cantabria 4 Estaciones” publicé hace ya afios la
edicién y estudio de la historiadora cantabra Angeles Barrio de textos del
Araquistadin de la época de la revista “Espafia”. Este libro de Bolado
complementa ahora la tarea de recuperacién, con textos de la ultima
madurez de Araquistain. Si en 1916 era este un joven social-liberal
regeneracionista y angléfilo, cuatro décadas después buscaba en la historia
politica profunda e intelectual de Espaiia la clave para un futuro mas a tono
con las democracias de Occidente, lejos ya de las fiebres de dictaduras
proletarias.

Uno de los valores de esta cuidada y experta edicién es la integraciéon de
ensayos y articulos de Araquistain del periodo 1953-1957. Todos ellos muy
interesantes: sobre Donoso Cortés, Ortega y Gasset, Marcelino Menéndez
Pelayo, el marxismo en Espaifia, y Unamuno. Si bien se mira, todo ello tiene
que ver con la pasién espafiola por la filosofia de la historia, propia de un
pueblo de historia densa, universalista, dramatica, sujeto agente o sujeto
paciente de imperios varios, creador de cultura que vale para la humanidad
y no es mero producto local. Que el pensamiento espafiol se haya dado tanto
a las vertientes ética y estética, es decir, donde hay algun canon de la
sensibilidad hacia del “deber ser”, una persecucién denodada del bien y de
la belleza, es en si mismo un problema filoséfico-histérico.

Problema que lleva a preguntar por qué nuestra renovacién pedagdgica se
basé en pensadores alemanes de segunda divisidén; por qué la defensa de
los valores cristianos resultdé especialmente inquisitorial y antiliberal; o por
qué los impulsores intelectuales del regeneracionismo fueron reacios a la
articulacién pragmatica de la politica y prefirieron la ufana posicién de
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predicadores frustrados y frustrantes; o, finalmente, por qué el marxismo,
una corriente de pensamiento que se remontaba ya la segunda mitad del
siglo XIX, no ha encontrado en la Espafia contemporanea ni un solo tedrico
digno de figurar en el dream team de la izquierda mundial. En definitiva, por
qué el pais que, como decia Croce, inventé el término “liberal”, lo ha sido él
mismo tan escasamente. La figura de Araquistdin pertenece por derecho
propio a la lista de chequeo ad hominem de esta serie de relevantes
cuestiones.

Por ello la actualidad de Araquistain seguramente no esta en las soluciones
y juicios que adelantaba, sino en recordarnos una serie de preguntas que
hemos de seguir haciéndonos, no solo sobre la historia de Espaiia y de su
cultura, sino sobre nuestro papel en la vida de la humanidad, presente y
futura. El leitmotiv historia magistra vitae es muy claro en Araquistain,
aunque a menudo hemos de leer sus interpretaciones a la inversa, vita
magistra historiae, cuando no logra desprenderse de una tactica politica
cortoplacista y deja que se le cuele, como un gato travieso, a revolver piezas
en el taller de las interpretaciones.

Araquistain fue uno de los mejores escritores periodisticos y ensayisticos
de la primera mitad del siglo XX. Fue autor de relativo éxito, también, de
dramas y novelas, algunas de ellas de ciencia ficcién y mucho subtexto
filoséfico. Leerle es un placer estético por la claridad y contundencia de la
prosa; es reaprender que podemos emplear nuestra lengua para decir cosas
importantes de un modo que todos pueden entender. En Ortega la claridad
era la cortesia del fildésofo; en Araquistain, la obligacién del periodista. Pero
ser un filésofo descortés confiere, desde Heraclito, incluso prestigio,
mientras que ser un periodista oscuro conduce al despido. Araquistain fue
un periodista que quiso ser mas: historiador, filésofo. Tuvo esa ilusién de
vejez. Reconozcamosle que toda sofia comienza por una filosofia, por un
querer. No le falté amor a la sabiduria, sino tiempo para la praxis tedrica.
Esa pasién por una claridad que, mas alla del acontecimiento, llegara a las
estructuras culturales y a los grandes procesos sociales, es el espiritu que
atraviesa estas buenas trescientas paginas, que Bolado clausura con un 1util
indice de nombres. Que se haya tardado seis décadas para una edicién
académica de El pensamiento espafiol contempordneo dice acaso algo sobre
el pensamiento espaiiol contemporaneo.

Juan Luis Fernandez Vega
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Chantal Maillard. Para una educacion senti-mental. Principios de ética
aplicada. Barcelona, Galaxia Gutenberg, 2026. ISBN: 979-13-87605-57-5

TodJds con-tra todJds: (po)ética aplicada

“Dos pdjaros de hermoso plumaje, unidos por la amistad, se han
instalado en un mismo drbol. Uno come las bayas del pipal, el otro
no come, tan sélo mira.”

Rgveda (1, 164, 20)

Nétese el guion.

Primero de cinco pequefios volumenes por venir, este Para una educacion
senti-mental. Principios de ética aplicada, de la filésofa y no-poeta Chantal
Maillard, aparece en Galaxia Gutenberg bajo el paraguas de una
coleccién/serie de opusculos llamada Cinco ratones ciegos. Breviarion® 1 es
el altimo de los sub-titulos que anuncian e introducen la publicacién. Nétese
el guidn en el titulo, lo académico del subtitulo, lo poético del sub-subtitulo.
Este es un libro pequeftio, pero complejo. Breve, pero denso.

Chantal Maillard, una de las filésofas mas importantes de la historia de la
filosofia espafiola o en espaiiol (viva o no-viva), es autora de una obra ya
ingente, que discurre como un rio heracliteo entre las orillas del
pensamiento y la poesia, por los cauces del ensayo y el diario filoséficos,
conformando una singular y sin lugar trayectoria en el panorama filoséfico
no sélo nacional, si bien su trabajo apenas ha sido traducido. Nacida en
Bélgica en 1951, devenida espafiola en 1969, Chantal Maillard es Doctora en
Filosofia y especialista en Filosofias y Religiones de la India. Obtuvo el
Premio Nacional de Poesia en 2007 por Matar a Platon, primera obra poética
de una carrera que gusta de reescribirse e inscribirse nuevamente en su
propia historia (her-story y no history), publicada en su mayor parte por la
presente Galaxia Gutenberg y las editoriales Tusquets y Pre-Textos,
recogida en volumenes absolutamente imprescindibles como son La arena
entre los dedos. Diarios reunidos o su Poesia Reunida o Completa.

Filésofa renacida poeta, pues, “tan dificil como rara” y profesora ya
jubilada pero que no puede dejar de profesar. Esta serie de libelos, donde
aqui cotejamos o resefiamos sin animo critico sélo el primero de ellos, este
Para/Principios dedicado al reino de lo ético, propone, muy precisamente,
un manual educativo, una propedéutica: “La Republica”, de Chantal. Una
obra pequeila pero madura es este breviario, compuesto al modo
geométrico de la Etica de Spinoza pero siguiendo el modelo analitico y
atémico de Wittgenstein. Un libelo pequefio en tamafio pero enorme en
contenido que puedes llevar en el bolsillo de la chaqueta junto al corazon,
como Arendt hiciera con las Tesis de Benjamin.

Un pequefio volumen de filosofia practica o de (paso a la) acciédn filoséfica:
Para una educacion senti-mental es un escrito sobre ética con un propodsito
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politico: es un llamamiento, como el segundo Prélogo de la primera Critica.
Noétese el guion.

Un pequefio libro que propone tres momentos dialécticos. El primero, en
principio, preliminar: Principios de ética aplicada. Lia cosa es empezar algo o
empezar otra vez o empezar de nuevo o de cero o sencillamente la cosa es
principiar. Sentar principios. Por algun lugar hay que empezar dado que
siempre se estd empezando.

Prolegémenos. Aqui empieza todo: Toda politica que no se fundamente en
una ética integral estd abocada al fracaso. Toda ética que no parte del
conocimiento de la naturaleza del yo serad parcial y transitoria. Un fundamento,
una partida: el yo. Ya se sabe, el orto moderno: el momento cartesiano. No
se puede empezar, con certeza, en ningun otro lado, maguer que aqui el
modelo de estilo sea el alter ego de Descartes. No se persigue aqui una
moral provisional, sino una ética (more geomeétrico) aplicada: (...) no como
cuerpos hambrientos separados e indivisos sino como fugaces conglomerados
de particulas activas, y sus relaciones como interconexiones texturales. ;Es
esto posible? Una ética aplicada al momento ya no moderno, desde luego, o
siquiera ya posmoderno, sino mas bien requetemoderno, que acepte las
tesis del globalismo critico geopolitico, racializado y pos-colonial, el
holismo espiritual en el periodo de su revival mundial y ecuménico asi como
el despertar filoséfico propuesto por los nuevos materialismos, el neo-
realismo especulativo cientificamente informado, la objetologia
fenomenolégica y el feminismo radical “nouvelle vague”. Todo ello aparece
incorporado y transido en la obra, filoséfico-poética (o “poematica”, como
diria Maillard) y diario-ensayistica de la autora. En esta introduccion,
prefacio, prélogo o prolegébmeno, se establece también un
fundamento/principio que es una meta/objetivo ético-politico: (...) que cada
parte dafiada recuperase las condiciones conectivas del tejido universal.
Atendiendo a la etimologia, diriase también: una misién religiosa, indicada
por los numerosos guiones entre los términos, que unen (o separan) las
palabras entre si, re-ligando lo distinto en una relacién no por lejana menos
justa, como aquella del subtitulo. Reunir lo lejano, lo distinto: he ahi una
utopia multidisciplinar a la que esta propuesta educativa se suma de modo
performativo. Como se dijo, esto es un llamamiento: un Manifiesto Co-
inmunista, en la linea de la teoria politica de Roberto Esposito y no lejos del
programa pedagogico de Edgar Morin. Si la moral es lo que el mundo hace
con nosotros y la ética lo que nosotros hacemos con lo que el mundo hace
con nosotros, segun el archiconocido dictum sartreano: ;qué viene después
de la ética sino la politica?
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Lo real dice yo siempre en el poema, miente nunca, asi la I6gica.
Olvido Garcia Valdés

Con la cristalina forma de la escritura a la Spinoza y la pristina esquematica
del tratado analitico, el primer capitulo del libelo nos plantea un sistema
filosofico-ético en 11 puntos prefiados de definiciones y axiomas. Un
método, atendiendo a la etimologia, es un numero de pasos. Peldafios de
una escalera de la que, como es bien sabido, hay que deshacerse después
de usar.

EL METODO. Pequefio tratado ISgico-politico es el primer y principal
capitulo de los tres que configuran el pequefio libro, el corazén palpitante
de este Para/Principios con forma de breviario. Nétese el guion-barra. Es el
aparataje tedrico necesario para un ejercicio filoséfico con vocacién
eminentemente pragmatica. He aqui unos pocos pasos para echar a andar:

Il La politica no la hacen los partidos, sino los individuos. No se imagine ni
por asomo el lector de esta resefia, si lo hubiese, que tras este axioma
iniciatico subyazca una “idiolojia” que los tiempos presentes llaman “(neo-
)liberal”, con o sin prefijo. Maillard tiene pocos compaiieros de viaje, los
citados como modelos Spinoza y Wittgenstein son dos de ellos, la filosofia
india y la griega también acompaiflan su pensamiento, en la figura de
Nagarjuna o Aristételes, pero desde luego que Schumpeter, Von Mises,
Hayek o el anarco-capitalismo no se encuentran en su camino. Es mas bien a
Simone Weil a quien se invoca en ultimo término, en 10.1.: “Teniendo en
cuenta la deficiencia congénita de los gobiernos de partes, podriamos
abogar, como hiciera Simone Weil, por la abolicién de los partidos.”
Seguidores y suscriptores de Rubén Gisbert y/o Juan Ramoén Rallo,
abstenerse de sumarse aqui. Apostilla Maillard: “Pero tal vez no fuese
necesario si nos pusiésemos a pensar y pensar-nos de otro modo.” Nétese el
guion.

Lo que si que puede encontrarse, como se habra de constatar en los otros
dos capitulos del pequefio libro, son buenas dosis de budismo mahayana y
afan fenomenoloégico, como en el siguiente sub-punto del punto I: El proceso
mental puede ser observado (I.8.) Bienvenidos a una sesién de yoga
filosofico. Pasen y respiren una nueva definicién: Un sentimiento es una
emocion cargada de idea, se lee en 4.2. Un ejemplo de escritura cristalina,
siguiendo el modelo de la Etica mas que el Tratado teoldgico-politico.

Siguiendo el modelo de la Fenomenologia y en un ejemplo, sin duda de
composiciéon menos translicida que en el capitulo anterior, pero también de
ese afan asaz fenomenolégico sefialado supra, podemos encontrar el punto
6.2.1.: (...) a esa conciencia integrada, o conciencia organica, me he referido a
menudo, en otros lugares, como el animal-en mi. O, en palabras de su amiga
y también poeta y filésofa (en inverso orden al de Chantal) Olvido Garcia
Valdés: “dentro del animal la voz”. No es de anti-especismo mal entendido
de lo que va la cosa, aunque también. Nétese el guion.

En la definicién de Hegel, como es sabido, la fenomenologia es la “ciencia

de la experiencia de la conciencia”. En las form(ul)a(cione)s y trans-/de-
/con-ormaciones (71.3.) de Maillard (nétese el guion, nétese la barra, nétese
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el paréntesis), hay mas un paso-adelante o adentro que una epojé. Hay un
atrevimiento, un aude: al pensamiento de la diferencia (9), al pensamiento-
otro (8.11 todo-lo-otro-siendo-mismd) o al pensamiento-pequeiio (9.7. (...)
las minorias siempre son varias, la mayoria sélo una). Nétese ese simbolo que
quiere superar la diferencia integrandola: “todds contra todds”, dira
Maillard parafraseando a Hobbes y a Irene Montero.

Y si, ahi subyace no sélo una ideologia politica, sino también un programa
politico éticamente cimentado, que es, para entendernos, mas Rousseau que
Hobbes, mas Kant que Locke: (...) No hay democracia que pueda ejercerse
debidamente si los miembros de esa sociedad no son capaces de
autogobierno. (9.8.) De Solén de Atenas y Clistenes a Peter Thiel y Donald
Trump, de la democracia mas vieja a una de las mas jévenes, el imperativo
categoérico permanece incélume como sostén y viga maestra del edificio
democratico, si todavia se quieren sostener esos términos. Un programa
politico que, si bien parte del yo y del individualismo (1.1.), tiene, como no
puede ser de otro modo, un destino “social”’: Una politica del cuidado, no de
la guerra. (10.8.) ¢No a la guerra? Pues si. Es el si del no lo que propone
Maillard con su “dialéctica negativa”: el arte de darse la vuelta y la técnica
de la utopia. Aun y toda-via. Nétese el guion.

El segundo capitulo del pequefio libro que aqui se reseiia, y donde se lleva
a cabo el pasaje al acto filoséfico p(r)os-puesto, tiene el siguiente titulo:
PRAXIS. Pequefio manual del observador. De cosas pequefias y Zuhandenheit
va el asunto, como puede observarse. Chantal se pone la tunica blanca, de
un tejido cédmodo para poder estirar las piernas, y empieza la sesidén de
yoga filosofico, con sus sutras de Simone Weil, sus mudras con el pufio
cerrado y las asanas de la “ética aplicada”. En lugar de una esterilla, Chantal
coge una silla y te dice que te sientes en ella. Respira, dice. Cierra los ojos,
dice. Mira, dice. Al ejercicio, siguiendo a Platén (el primer tedrico del cine)
y a Godard (el ultimo filésofo del cine), Chantal lo llama “La Gran Pantalla”.
Estd basado en un principio basico del budismo mahayana: Ia
impermanencia es el estado natural de la mente. Es una ascesis cuyo objetivo
confeso es sin duda el mismo de la fenomenologia de la percepciéon y las
practicas yoguicas de Patanjali, y no es otro que el de “acrecentar la
atencion”, como puede observarse en el siguiente y pequefio didlogo, muy
del estilo Zhuang Zhou:

- (Cudl es el propdsito de este método?
- El propdsito de este método es la comprension de la naturaleza de la
mente.

Tesis: Conécete a ti mismo (imperativo epistémico). Antitesis: Nada sin
medida (imperativo ético). Sintesis: Conécete a ti mismo sin medida
(imperativo educativo). He aqui la légica dialéctica de una ética aplicada
para los usos democraticos de la requetemodernidad que se querria
educativamente regulada. Convertir al yo en espectador.

La tercera parte de este pequefio libro se titula: DE HILOS Y HUSOS.
Escritura y observacion mental. Vieja metafora de la autora, la de los husos y
los hilos, de profundo aire poético. Es de nuevo un ejercicio practico sobre
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el que aqui se quiere reflexionar: el de la escritura. Soluciéon o enigma, la
escritura es el origen de la herida llamada yo. Se escribe porque se tiene un
yo, si no no se escribiria. Se escribe porque hay un tu para un yo, si no
tampoco se escribiria. Siempre hay un yo que escribe a un ti cuando se
escribe. El humano, el hombre, la mujer y el otro, es el animal que escribe.

La escritura es un estado de atencion. Aunque es posible que a Maillard no
le guste especialmente eso de la “escritura femenina”, siguiendo las tesis de
Héléne Cixous, Luce Irigaray, Julia Kristeva, Sara Ahmed y otras, su
propuesta en torno a la escritura es afin a la de aquellas. jEn qué consiste la
asi llamada por la autora “escritura poematica”? Responde Maillard en esta
ultima parte del texto, mas poética, mas hermética, mas m(etaf)is-tica: La
cosa-coseando bajo la palabra que la nombra. La pregunta, entonces, es:
icudl es, pues, el sujeto politico (cosa) legitimo (coseando)?

Un nuevo ejercicio practico se nos propone en este capitulo del pequefio
libro de Maillard, aqui llamado: “Sala de proeyeccién”. Otra vez la pantalla.
Cerrar los ojos, respirar, mirar el rectdngulo negro, respirar, mirar el
rectdngulo blanco dentro del rectangulo negro, respirar, observar. Es el
interior de la caverna, asi descrito desde Platén hasta Pier Paolo Pasolini,
pasando por el “Usted es la pantalla” de Marshall McLuhan. El afuera existe.
La pregunta, ahora, es: jse puede salir?

La respuesta de Maillard es como la de Avila a la cuestién de cémo se
puede llegar a Dios: de pocos a pocos, se responde en ambos casos.

Hay, aqui, al final del pequefio libro, un Colofén. En él, y todavia bajo la
sombra estilistica del filésofo judio que pulia lentes en Holanda, Maillard
ofrece una ultima definicién, que nos parece definitiva en relacién a los
intereses ofrecidos en el escrito y precariamente sintetizados en esta resefia:
Por educacion politica entiendo aquella que nos permitiese ampliar los marcos
de pertenencia cuya estrechez nos llevase a un estado de violencia
permanente.

Intentemos, ya para terminar, analizar esta compleja, en apariencia
paraddjica y oscura afirmacién de Maillard, siguiendo su estilo “poematico”:

Por educacién se entiende Un hombre es aplastado.

Por politica se entiende Usted sigue mirando fijjamente a aquel hombre
aplastado.

Por entender se entiende el corazén oblicuo, si eso es, el corazén oblicuo.
Por permitir se entiende permitir escribir para curar.

Por ampliar se entiende ampliar para que el agua envenenada pueda
beberse.

Por marcos se entiende que yo nunca veo la mirada de mis ojos mirando
fuera.

Por pertenencia se entiende aun. En superficie. Para sobrevivir. Para seguir
viviendo sobre. Aun.

Por estrechez se entiende volver. Decir superficie. Escribirla. Irse.

Por estado se entiende la tierra prometida nunca tal vez aun apenas sea
posible.
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Por violencia se entiende la herida en la lengua, el viento nocturno y el
desgarro de la pregunta: ;y si enemigo no hubiese?

Por permanente se entiende que si lo real es permanencia nada es real.

El texto de Chantal Maillard, un pequeiio libro que va sobre el atreverse a
empezar, no quiere terminarse a si mismo y, tras el Colofon, incluye ademas
una Nota a este opusculo, con forma de dedicatoria a si misma de tres
paginas. En ella, nos propondra un posible titulo para el pequefio libelo que
aqui humildemente hemos resefiado, confesando que finalmente no lo usé.

Con gratitud no pequeiia, lo hacemos nosotros aqui en el nuestro.

La ultima palabra que puede leerse en Para una educacion senti-mental.
Principios de ética aplicada. Cinco ratones ciegos. Breviario n° 1 es “puente”.
Noétese el guion.

Los otros cuatro volumenes/breviarios y los reinos a los que estan
dedicados son: 2. Los hombres son hierba. Utopias, dedicado a lo politico; 3.
La via previa. O como pensar una ascesis para estos tiempos, dedicado a lo
espiritual; 4. El circo de la poiesis. Acerca del arte inutil, dedicado a lo
artistico y 5. Pensar como pensar. Para una educacion del habitar, dedicado a
la educacién.

Su aparicién se espera inminente, igualmente editados y publicados por
Galaxia Gutenberg a partir del 2026.
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Francisco A. Marcos Marin. La escritura fluida: IA y la transformacion del
texto. Salamanca: UPSA Ediciones, 2026, 111 paginas. ISBN: 979-13-87569-
26-6.

La reciente obra de Francisco A. Marcos Marin se inscribe en un ambito de
creciente relevancia para la historiografia de la filosofia y las humanidades
en general: la transformacién de las practicas textuales a la luz de la
inteligencia artificial. Aunque el volumen no se presenta como un tratado de
filosofia en sentido estricto, su propuesta tiene implicaciones directas para la
teoria del texto, la hermenéutica y la transmisiéon del pensamiento, lo que
justifica plenamente su atencién desde una revista como Hitos.

El nicleo conceptual del libro radica en la redefinicién ontolégica del
texto. Frente a la concepcidn tradicional del texto como objeto estable y
cerrado, Marcos Marin lo describe como una estructura dindmica de
relaciones semanticas, susceptible de ser interrogada, modulada y
reconfigurada. Este planteamiento conecta con debates contemporaneos
sobre la materialidad del texto y su estatuto en entornos digitales, al tiempo
que introduce un elemento decisivo: la mediacién de sistemas de
inteligencia artificial capaces de operar no ya mediante reglas explicitas,
sino a través de patrones en espacios vectoriales.

Ahora bien, el autor establece con claridad una frontera epistemoldgica y
ética: la IA, aun en sus formas mdas avanzadas, no sustituye la instancia
autoral. Procesa, sugiere y amplia, pero la fijacién del sentido y la
responsabilidad interpretativa permanecen en el ambito humano. Esta
reivindicacién del autor como “director de orquesta” de operaciones
textuales resulta especialmente pertinente para la historiografia filoséfica,
donde la interpretacién de fuentes exige un control riguroso de las
mediaciones.

De particular interés para los estudios histéricos es la aplicaciéon de esta
ontologia dinamica a la filologia. El1 modelo AI-UNITE propuesto en la obra
articula una critica textual integrada en la que procesos como la
normalizacién grafémica, la collatio y la modernizaciéon se entienden como
formas de traslacién semantica. En este contexto, el recurso a tecnologias de
paleografia digital (OCR/HTR) y a técnicas de recuperacién de lo ilegible
abre nuevas perspectivas para la edicién de textos antiguos. La posibilidad
de rescatar voces medievales sin comprometer laintentio auctoris,
preservando ademas aspectos formales como el ritmo o la métrica,
constituye una aportacién de notable interés para quienes trabajan con
fuentes filoséficas histéricas.

El volumen dedica asimismo atencién a la denominada IA agéntica,
caracterizada por su capacidad de planificacién, uso de herramientas,
mantenimiento de memoria operativa y autocorreccién. La integraciéon de
modelos de generacién aumentada por recuperacion (RAG) introduce un
principio de verificabilidad que resulta crucial en contextos académicos, al
permitir rastrear las fuentes y justificar las decisiones textuales. Sobre esta
base, la nocién de “Biblioteca Agéntica” redefine el acceso al conocimiento
como un conjunto de servicios (transcripcién, edicién, verificacién), lo que
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plantea interrogantes relevantes sobre el futuro de los archivos y las
bibliotecas en el &mbito de la investigacion filosoéfica.

En el plano normativo, la “Arquitectura de la Claridad” defendida por el
autor vincula el lenguaje llano con un derecho a la comprensién. Esta
propuesta, aplicada a la mediacién de textos complejos, puede tener
implicaciones significativas para la difusién del pensamiento filosoéfico,
siempre que —como subraya Marcos Marin— la simplificaciébn no
comprometa la precisién conceptual.

Finalmente, el libro aborda cuestiones de metatextualidad, como la
generacion de resumenes, la construccién de indices inteligentes y el uso
de metadatos en entornos de Linked Data, sin eludir riesgos como el “eco
algoritmico” o el plagio involuntario. Estas advertencias refuerzan el
caricter critico de una obra que, en ultima instancia, aboga por una
colaboracién responsable entre tecnologia y humanidades.

En suma, La escritura fluida: IA y la transformacion del texto ofrece un marco
tedrico sugerente y metodolégicamente fértil para repensar la edicién,
interpretacién y transmisién de textos en la era digital. Su lectura resulta
especialmente recomendable para investigadores en historia de la filosofia
que deseen comprender —y evaluar criticamente— el papel emergente de
la inteligencia artificial en su campo de trabajo.

Xavier Agenjo Bullon
Patrono. Director de proyectos
Fundacién Larramendi
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Gaos, José (2022). Filosofia de la técnica. Edicion de Maria Antonia Gonzalez
Valerio y Nicole C. Karafyllis. Barcelona, Herder. 264 paginas. ISBN:
9788425449420

José Gaos (1900-1969) en dos obras casi consecutivas (1943 y 1945),
planteara dos propuestas conceptuales basicas para entender los problemas
fundamentales de este libro (José Gaos. Filosofia de la Técnica, 2022): en
Pensamiento de Lengua Espafiola (1943), afirmé que “la tradiciéon recreadora
o la creacion vinculada a la tradiciéon” era el “efectivo criterio de la cultura”,
y que esta se remontaba a su querido y estudiado Aristételes; lo hacia asi
Gaos, para afirmar que este criterio de la cultura no se puede decidir more
mathematico, pues -en sus palabras- no se trataba aquélla de “ocio
matematico”, sino de “negocio de prudente”.

Asi pues, y mas bien al contrario, para reflexionar sobre si mismo y sobre
los semejantes es preciso mantener, digamos, una distancia prudencial con
la matematica (y quiza podamos decir: de “la ciencia” y de “la técnica”) y
acercarse mas y mejor al hombre y a su historia -ecos orteguianos se ven en
estas palabras. Le atrae ese negocio del prudente que son los asuntos
humanos: la historia y la vida humana, la orteguiana circunstancia.

Sin embargo, aunque Gaos defienda la necesidad de un conocimiento de
las circunstancias, asi como de la propia naturaleza histérica de las cosas (es
decir, de los objetos inmanentes, pero a través de un “pensamiento” que no
tenga por fondo los objetos sistemdticos y trascendentes), la primera
salvedad consiste en que el método gaosiano no va a prescindir de usar
“como formas los métodos y el estilo de la filosofia o de la ciencia” para la
elaboraciéon de su propuesta. Pues sabe que si realmente quiere solucionar
los problemas de circunstancias, no obstante (y a pesar del caracter
inmanente de éstas y aquéllos), se trata de no volver a caer en otorgar ahora,
digamos, un sentido de trascendencia a lo inmanente -nuevo peligro, pues
tanto en el cientismo como en el trascendentalismo se darian una ‘“‘disoluciéon
radical del mundo y de la vida”- (o, digamos nosotros, un imperio divino de
la ciencia), y acabariamos convirtiendo la ciencia (y la técnica) en condicién
de vida. Con lo cual la vida humana caeria en una ociosidad puramente
mecanica y matematica -y no habria ya el negocio del prudente.

Por ello, Gaos creia que al “ser la historia negocio de prudencia y no ocio
de matematico”, hay “un riesgo de errar” que pone en juego “la forzosidad
de decidirse”. Y asi, este urgir verdades que es la vida humana, por muy
histéricas y provisionales que puedan aquéllas parecer, implica
necesariamente que hay que decidirse (es por esto, que Gaos cree en “la
verdad” del historicismo). Pensemos, pues, que para Gaos el historicismo no
es que quede obsoleto, sino que mas bien se ve reforzado por la verdad de
la “moral provisional”. Asi, estas verdades histéricas o provisionales son
cruciales en nuestro vivir, que es, digamos, ‘“urgente”: se hacen
obligatoriamente definitivas en la medida en la cual “de la vida hace tema su
entrafiablemente forzoso problema de decidirse, de decidir de si”.

Pero si hasta aqui hemos hecho una breve (pero densa) introduccién al
problema de la técnica en Gaos (oponiendo ciencia y vida), centrémonos
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ahora en su obra de 1945 (Dos exclusivas del hombre. La mano y el tiempo),
pues ella nos orientard mejor y podremos saber en qué podria
fundamentarse su critica a la técnica.

Gaos parte de una fenomenologia de la mano -en la cual ésta sirve para asir
y coger, pero también para acariciar- y se percata de que una de las
funciones principales es ser artefacto capaz de producir artefactos. Porque
sera el artefacto, como obsesiéon permanente del ser humano, lo que le
llevara a la técnica. Como afirma Valerio (p. 56) “lo que expresa el artefacto
es su utilidad”, y se convierte en un medio teleolégico. Esto significa que, de
ser asi, habria un principio por encima de todos “el principio de economia”
(p. 57), que engloba y define todo lo artefactual: los artefactos son medios
para alcanzar ese fin: lo mds con lo menos.

La definicién precisa de Valerio sobre qué significé “técnica” para Gaos es
crucial para nuestro tiempo, pues -sigue diciendo- Gaos “... se refiere a la
actividad del cuerpo humano, e interpreta los artefactos como ayudantes o
asistentes de nuestra corporalidad” (/bid.). Pareceria que Gaos se esta
alejando aqui de la definiciéon clasica de la Metafisica aristotélica, pues
sostiene que ‘“Aristételes ya habia reconocido como el modo general y
esencial de las sustancias todas integrantes del mundo fisico el movimiento
lato sensu, pero fundamentalmente el de traslacién” (Del hombre, 491). Sin
embargo, muy al contrario, nos muestra su peligrosidad en nuestra era: “la
actividad corporal con la que los artefactos estan en relacién directa es el
movimiento entendido como traslacion” (Ibid.). Asi pues Gaos dira que toda
traslacién es vehicular y sefialard la indole dominante de los artefactos: su
indole vehicular o de vehiculos”. Artefactos, pues, vehiculares y tendentes -
dira- a la aceleracién: TV, coches, maquinas, industria, etc.

Pero, en este punto, hay dos advertencias importantes que hacer: la
primera ya la hicimos en los tres primeros parrafos de la resefia: no volver a
otorgar, digamoslo asi, un sentido de trascendencia a lo inmanente. Pues
tanto en el cientismo, como en el trascendentalismo, se da de nuevo una
“disolucién radical del mundo y de la vida”. Su segunda advertencia tiene
que ver otra vez con el aspecto formal y de contenido del pensamiento
aristotélico: pues, aunque no usaramos como ‘‘formas” los métodos ni los
estilos propios de la Filosofia (o de la Ciencia) para investigar en el
pensamiento, y prescindiésemos de ellos en su totalidad, sin embargo, al
historiar el pensamiento nos dariamos cuenta de que éste “idea y se expresa
en formas, orales y escritas, literarias”. Es en este punto en donde aparece la
relaciéon entre el pensamiento y la literatura para Gaos. Es decir: si para
Gaos, tanto al “idear” como al “expresar” las ideas, se utilizan
principalmente géneros y estilo literarios, en el trabajo historiografico
acerca del pensamiento, sucederia también que esta relacién entre
contenido y forma en el pensamiento humano estaria enraizado, a su vez, en
el concepto aristotélico clave de la Metafisica (esa teoria a la que Gaos
dedicé toda una vida, traduciendo, y que a fecha de hoy sigue sin aparecer
publicada): “si en todos los casos cambia algo, por la accién de algo, y hacia
algo (...) Aquello por cuya acciéon cambia es lo primero que se mueve. Lo
que cambia es la materia. Aquello hacia lo cual cambia es la forma.” (p. 61).
O, en definitiva -como dijo el Filésofo, y se sefiala en el excelente estudio
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introductorio de Maria Antonia Gonzalez Valerio, y expone Gaos en su
postumo E!I Hombre: “El arte es un principio que esta en otras cosas,
mientras que la naturaleza es un principio que esta en la cosa misma” (1070a
8).

Por esta razén ideariamos de un modo y nos expresariamos de otro.
Podemos idear filoséficamente, en su contenido, pero expresarnos
formalmente de modo diferente al que lo hace la filosofia: la literatura o la
técnica como una traslacién o una mocioén; pero en el caso de la técnica, este
sentido repetitivo de la traslacién seria altamente nocivo -no asi en el caso
de la Literatura. Asi, pues, la técnica -diriamos nosotros- seria una mala
literatura, una literatura ociosa. Pero llena de peligros: un peligroso exceso
estético. Lo que le preocupa a Gaos es, en definitiva, que el cuerpo humano
quiera transformar cuerpos naturales en artificiales (¢por qué no
“cosificarlos”?) y su unico objetivo seria el mero hecho final de “buscar una
satisfaccidn en la aceleracion de los movimientos” (p. 62). Una teleologia del
ocio. Para Gaos, esta satisfaccién, malsana y ociosa, es la que acaba con la
esencia de nuestra naturaleza humana; un homo faber que puede convertirse
en masa (a lo Arendt) o un homo viator que no entiende, en el fondo, el
sentido pleno de ser un hombre que viaja desde la vida hasta la muerte; sino
que, mas bien al contrario, el hombre se atolondra y estanca en el choque
de sus deseos infinitos con su vida finita. Como explica en su obra de 1943,
Pensamiento de Lengua Esparfiola, todo ello implica, pues, “una disolucién
radical del mundo y de la vida”. Este seria el eje principal en torno al cual
gira la critica gaosiana de la técnica.

Para explicarnos temas como el que acabamos de exponer, las profesoras
Maria Antonia Gonzalez Valerio (UNAM, México) y Nicole C. Karafyllis
(Technische Universitdt Braunschweig, Alemania) han editado este
excelente libro de José Gaos, Filosofia de la Técnica (2022), en el que han
reunido un conjunto de cinco pequefios -pero grandes en cuanto a su
interés- escritos de diferentes fechas, principalmente, 1959 y 1967: (a) Sobre
la Técnica (1959), un resumen de la Metafisica de nuestra vida (1941); (b)
Critica del Tiempo (1959), recogido ya en 2009 en el Tomo XV de sus Obras
Completas; (c) Tecnocracia y Cibernética (1967), también publicado en las
Obras Completas (1994, Tomo XIV); (d) La expresion de Ia idea
contempordnea por las nuevas bellas artes técnicas (1967), del mismo tomo
que el anterior texto, y (e) Aforistica (Tomo XVII, 1982). El aporte principal
de esta edicién es la larga, filosdfica y jugosa introducciéon de Gonzilez
Valerio, titulada “La cuestién de la técnica en la filosofia de José Gaos. De
antropologia, historia y circunstancias” (pp. 29-100). Si bien, conviene
recordar que fue pionero en tratar esta cuestién el profesor Antolin Sanchez
Cuervo, dentro del libro editado por Sergio Sevilla, Filosofia y Vida (Madrid,
2013), en su capitulo “José Gaos y la critica de la técnica” (pp. 201-218).
También el profesor Sergio Sevilla, en su capitulo “Garcia Bacca y
Heidegger: lecturas sobre la técnica y el ser humano”, del libro Entre Europa
y América (Ecuador, UTPL, 2014), aporté una de las primeras reflexiones
sobre el tema, referida a Garcia Bacca, pero tocante al planteamiento
gaosiano. Segun éste, la técnica estaria en la base de ese homo faber y homo
viator que somos; para Bacca, en cambio, seria la clave para entendernos
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como anthropos poietikos. Asi mismo Abraham Valencia ofrece una breve
reflexién sobre el tema en su articulo, “Sobre la técnica. Reflexiones
filoséficas de José Gaos para el IPN” (Innovaciones Educativas, 69, 2015, 73-
96).

La cuestidn inicial -y muy bien planteada- se refiere a si Gaos habia tratado
este tema o no en su obra. Ante ella, el breve texto de Hilda Naessens, “La
idea de hombre en José Gaos” (2009), habia establecido que no existia tal
preocupacién. Sin embargo, Sanchez Cuervo, Sevilla o A. Valencia han
defendido lo contrario, y ahora esta publicacién de textos gaosianos sobre la
técnica, editada por Valerio y Karafyllis, justifica esta posicién al completo.

Todo comenzd con la publicacién de Ensimismamiento y alteracion (Buenos
Aires 1939) en Espasa Calpe Argentina, por parte de Ortega y Gasset que
incluyé en esta edicién la primera leccién del curso Seis lecciones sobre el
hombre y la gente (Buenos Aires, 1939), y su curso Meditacion de la técnica,
impartido en la Universidad Internacional de verano de Santander el afio
1933 de su inauguracién. Este libro y su escrito, El intelectual y el otro, fueron
publicados en aleman por la editorial DVA bajo el titulo Betrachtungen iiber
die Technik (Stuttgart 1949). José Gaos tratd sobre la técnica en México ya en
1941.

En 1951 Ortega y Gasset presenté su escrito EI mito del hombre allende la
técnica en el Coloquio de Darmstadyt, en el que intervino también Heidegger
con su conferencia Bauen, Wohnen und Denken. Las intervenciones y
coloquios de ese encuentro sélo estan recogidas al completo en la edicién
alemana, preparada por el prof. Otto Bartning, bajo el titulo Mensch und
Raum. Das Darmstadter-Gesprdch 1951 (Darmstadt, Neue Darmstadter
Verlagsanstalt, 1952). Sobre este Coloquio Ortega publicé ademas la serie
titulada, En torno al “Coloquio de Darmstadt, 1951”, que incluye tres articulos
publicados en 1952.

Estos escritos orteguianos sobre la técnica, [Introduccion al curso ;Qué es la
técnica?] (1933); Sobre ensimismarse y alterarse (1933); Ensimismamiento y
alteracion (1939), El mito del hombre allende la técnica (1952), En torno al
“Coloquio de Darmstadt, 1951”7 (1952), por no mencionar algunas de las
ediciones poéstumas, se encuentran recogidos en la meritoria ediciéon
Ensimismamiento y alteracion. Meditacion de la Técnica y otros ensayos
(Alianza Editorial 2014).

Convendria disponer de buenas ediciones espaiiolas de los escritos sobre
la técnica, incorporando los distintos planteamientos de esta cuestiéon que se
encuentran en los autores de la Escuela de Madrid y de la Escuela de
Barcelona (no soélo Garcia Bacca, sino también E. Nicol), al hilo de la
propuesta orteguiana y de la propuesta heideggeriana. Con esta finalidad
reclamamos aqui una publicacién amplia de esta cuestion.

Asi pues, este José Gaos. Filosofia de la Técnica -editado por este
encomiable binomio profesoral mexicano-aleman- es una notable
contribucién en nuestra lengua, totalmente digno de alabanza, que nos
aproxima al cumplimiento de esa ingente tarea y de tan “rabiosa
actualidad”.

Héctor Arévalo Benito
Centro Concertado S.J., Madrid
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Virginia Aspe Armella. Aristotle and New Spain. London, Routledge, 2025.
324 paginas. ISBN: 9781032705972,

El libro Aristotle and New Spain, de la Doctora Virginia Aspe Armella (Universidad
Panamericana, México), ofrece una revision exhaustiva del contexto intelectual
hispanico y de las diferentes corrientes aristotélicas que llegaron tempranamente
al continente americano.

La obra examina con rigurosidad algunos de los supuestos en torno a la
transmisién de la filosofia a la Nueva Espaila, desplazando -de paso- las
interpretaciones previas. La autora, en lugar de clasificar el pensamiento
novohispano por diversas escuelas -tomismo, escotismo, humanismo-, propone
reconstruir y analizar argumentos. Y es, justamente, este enfoque lo que permite
constatar que en el virreinato no hubo una repeticién mecanica de doctrinas
europeas, sino que, mas bien, se evidencia el uso creativo de herramientas
conceptuales para enfrentar problemas inéditos (la naturaleza del “Nuevo Mundo”,
la racionalidad de sus habitantes, la legitimidad del poder, etc). En este sentido, el
problema central del libro pasa por examinar cémo las categorias aristotélicas
fueron utilizadas frente a una realidad histérica inédita.

En efecto, el “encuentro con América” emerge en el libro con una amplia
densidad conceptual, pues este hecho no se limita a ser un mero descubrimiento
geografico, sino que constituye una profunda perturbaciéon de categorias. Asi,
aparecen cuestiones como ;qué significa “civilizacién” cuando se encuentran
formas de vida que no encajan en los parametros europeos?, ;cémo se reconoce la
racionalidad cuando sus expresiones no son las esperadas?, o jcon qué criterios se
juzga la legitimidad politica en contextos culturalmente diversos? Estas preguntas
no surgen como meras abstracciones, sino como problemas urgentes que obligan a
reorganizar el aparato conceptual heredado.

En ese contexto adquiere especial relevancia el llamado argumento naturalista.
Pues su impacto radica, precisamente, en su sobriedad: si las condiciones naturales
de un territorio permiten el desarrollo humano, entonces no hay razén para negar
la posibilidad de un desarrollo racional. Y esta conclusién no se impone por
autoridad, sino que se deriva de criterios aristotélicos sobre naturaleza y
capacidad. Como se desprende del analisis de la autora, la racionalidad se
reconoce en la organizacién social, en las practicas culturales y en la capacidad de
abstraccién, no en la conformidad con modelos externos.

A partir de ahi, el argumento cultural profundiza la discusién en una direccién
particularmente sugerente. No basta con afirmar que los pueblos indigenas son
racionales; es necesario revisar los criterios con los que se evaltua dicha capacidad.
En este ambito el ejemplo del dinero resulta revelador: si el dinero se define por su
funcién como representaciéon de valor, entonces su materialidad es secundaria. De
modo que el uso del cacao no es una forma “inferior” de economia, sino una
variacién funcionalmente equivalente. Algo similar ocurre con la escritura:
entendida como un sistema de representacién simbdlica, los céddices indigenas
cumplen plenamente esa funcién. Lo que surge aqui es una concepcién analdgica
de la cultura, capaz de reconocer la diversidad sin convertirla automaticamente en
jerarquia. En otras palabras, no hay un tnico modelo valido, hay formas distintas de
realizar funciones humanas universales. El problema conserva una cercania
evidente con debates actuales sobre diversidad cultural.

En medio de estas discusiones, el libro introduce un problema que podria
parecer periférico -la naturaleza del alma-, pero que en realidad cumple una
funcién clave. La propuesta de Alonso de la Veracruz, segun la cual el alma
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pertenece a la filosofia natural en tanto forma del cuerpo, pero requiere de la
metafisica para dar cuenta de su inmortalidad, debe entenderse como un intento de
sostener la complejidad del fenémeno sin reducirlo. Este enfoque, que evita tanto
el reduccionismo naturalista como la abstraccién puramente metafisica, muestra
una forma de pensamiento atenta a dimensiones distintas de un mismo problema.
Desde esa perspectiva, el pensamiento novohispano aparece también como un
espacio fértil de experimentacion conceptual.

La dimensién politica del libro confirma esta impresién. El llamado argumento
republicano multicultural no aparece como una anticipacién ingenua de la
modernidad, sino como una elaboracién situada de problemas concretos. La idea
de que el poder reside en la comunidad y que pierde legitimidad si no se orienta al
bien comun introduce un limite claro a la autoridad, pero lo hace desde categorias
disponibles en la tradicién escolastica y juridica. Esta concepcién no exige
homogeneidad cultural; por el contrario, incorpora el reconocimiento de la
diversidad. En ese punto, varios de los problemas examinados en el libro
mantienen una evidente proximidad con debates contemporaneos sobre soberania,
derechos y pluralismo.

Uno de los aportes mas originales del libro aparece cuando la Doctora Aspe
desplaza la atencién desde los grandes autores hacia el curriculo universitario. Este
cambio de mirada resulta particularmente iluminador, porque permite observar no
tanto las cumbres del pensamiento, sino su base formativa. La 16gica aristotélica, y
en particular los Analiticos Posteriores, ocupaban un lugar central en la formacién
intelectual de la época (p. 96). Esta constatacion tiene consecuencias profundas,
porque implica que la forma de pensar -vale decir, la manera de argumentar, de
justificar, de derivar conclusiones, etc.- estaba estructurada por la idea de la
demostracion. Asi, lejos de reducirse a un mero ejercicio técnico, la formaciéon
légica tenia un alcance transversal. Segun se desprende del andlisis del curriculo,
su objetivo era desarrollar la capacidad de demostracién, ensefiar a partir de
principios universales y formar el juicio racional en distintos dmbitos. Esto explica
por qué la légica podia proyectarse hacia el derecho natural y la vida practica
como una extension natural de su funcién formativa. En este punto, el libro
consigue hacer inteligible un sistema pedagégico que podria parecer
excesivamente rigido.

Asimismo, la relacién entre logica y teologia aparece también bajo una luz
matizada. Aunque la filosofia se presenta como ancilla theologiae, esta
subordinacién no implica la anulacion de la razén, sino una orientacién
metodolégica (p. 98). Esta formulacién permite entender cémo la racionalidad
podia conservar un margen de autonomia dentro de un marco teoldgico fuerte, y
explica en parte la capacidad del pensamiento novohispano para intervenir en
debates practicos con herramientas conceptuales rigurosas.

A medida que el libro avanza, se vuelve evidente que el aristotelismo
novohispano constituyé una tradicién filoséfica propia, formada a través de
mediaciones, traducciones y reinterpretaciones sucesivas. Su enfoque practico, la
atencién al contexto, la flexibilidad conceptual y la pluralidad de fuentes forman
parte constitutiva de esa tradiciéon. Se trata de una filosofia construida en didlogo
con la realidad, no al margen de ella. Esta capacidad de adaptacién explica su
enorme vitalidad.

Al terminar Aristotle and New Spain, el lector adquiere una comprension mas
precisa del desarrollo de la filosofia en la Nueva Espafia y, al mismo tiempo, cierta
cautela frente a oposiciones demasiado rigidas como ‘“centro” y ‘“periferia”,
“original” y “derivado”, ‘“tradicién” y “ruptura”. El libro no elimina esas
categorias, pero obliga a utilizarlas con una mayor precision histérica. Alli reside,
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probablemente, uno de los mayores méritos del texto: mostrar que la historia de la
filosofia puede leerse como una compleja red de conversaciones en la que la Nueva
Espafia ocupa un lugar mucho mas activo y creativo de lo que suele admitirse.
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