EL VIAJE DEL ESPIRITU

Introducciéon al problema espiritual contemporaneo

Viajar es el tiempo,illegar es la“eternidad. Viajar es la inquietud,
la posibilidad, la esperanza;/llegar-es €l reposo, la realizacién, la paz.
Viajar es el devenir, llegar es el ser. Se ¥iaja para llegar, se deviene pa-
ra ser. Es decir que el repGso, el fin, el acto, que diria Aristoteles, presi-
den v en cierto modo detérminan la agitacién, la inquietud, la ansiedad
del devenir. El viaje pues, y;*naturalmente, el devenir implican un punto
de llegada, una posicién absoluta, sustraida al movimiento y apta por lo
mismo para orientatlo-y dirigirlo:

Para los viajes del cuerpo esos puntos de llegada son los lugares
del espacio en que ‘termina el movimiento;'para los viajes del espirity
son cierto numero de certidumbres que al mismo tiempo estimulan y
Cisciplinan la aspiracién y la inquietud. Intentemos ahora, a través de
la figura de un viaje en el espacio, descubrir lo que ocurria con el es-
piritu si desaparecieran de su horizonte todas las certidumbres que lo
guian.

Y para ello pregutemos ¢qué pasaria en el alma de un navegan-
te si el mar fuera devorando uno a uno todos los puertos de sy rumbo?
Tal vez desesperado se suicidaria, guizd en la inaccién dejaria consu-
mirse las horas de su lenta agonia, acaso presa del delirio haria rum-
bo a una tierra inexistente. A no ser que enamorado de su destine o
encuetre un oscuro placer en ver hundirse las tierras al punto de tocar-
las, en desflorar apenas una playa para lanzarse en pos de otras igusl.
mente inasequibles, en vivir cen el deseo de partir yicon ] deso de
llegar, con el anhelo de la tierra final y el anhelo contradictorio de qué
no llegue nunca, para asegurar de esta suerte la perpetuidad de la ab-
surda aventura. ¢Cémo describir entonces el sentimiento de ese extra-
fio viajero, en busca de mil tierras diferentes, objetos de amor y de te-
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mor que él no se atreve a suprimir del todo de su esperanza pero que
no quisiera abordar tampoco por que de hacerlo aboliria la suprema
realidad del viaje? Tarea dificil, pero que debe ser acometida por to-
do el que quiera comprender el estado espiritual de la hora presente:
pues el espiritu también ha visto hundirse todas las tierras de su rum-
bo, ¥y, enamorado de su destino, como nuestro imaginario navegante,
sigue su viaje interminable.

¢Hacia donde viajaba el espiritu? Hacia la felicidad, la belleza,
la armonia. ... Cosas todas que se resumen en la perfeccion v que
postulan de modo necesario la existencia de un ser absoluto e inmé-
vil, fundamento sustancial del mundo y centro intemporal de atraccién
para las almas. Y en efecto, toda la labor de la cultura reposaba sobre
la creencia en ese ser. Y como quiera que él era no solo el fin sino el
principio de las cosas, resultaba que el mundo en general y especial-
mente el hombre viajakban, a tzavég de una como Odisea metafi-
sica en busca de la patria perdida_Yaede esta suerte el pensamiento, asi
en la practica como en lafiloséfia se esforzaba por determinar la tée-
nica y el itinerario del retorng.

El pensamiento filosafido y eon é”iddas las altas expresiones de
la ‘cultura griega revelan “ése profundo anhelo de retorno metafisico.
A ¢l responden ya sin dud®&®los elgaticos al consagrar la existencia Gni-
&y solitaria del ser inmévil% dl denunciar el movimiento y la multi-
p}midad como puras apariencias. A él responden también Platén, Aris-
toteles y el neoplafdaiarh)de RadetadEneit 2 Rnistica.

P.Jatc'm imaginayla. esfera intemporal de, las ideas. Ideas que son
arqu'et;pos‘ modelos imperturbables y distantes que el mundo de los
sentidos imita desde lejos y que apenas si el sabio, emancipiAndose de
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'Ser:xsacmn y del deseo, puede contemplar en su inmévil armonia.
Aristételes,

. arrancando las ideas de su lejana trascendencia las con-
vierte en fo

rmas y procura incorporarlas al movimiento de la vida.

ero' i a B oL Sy

Y0, estableciendo la prioridad logica del acto, es decir de la forma

mism iIncipio  inmévi bt

= 4, pone en un principio inmévil: Dios, la farma de las for-
as— i it : | ’
- v .81 el furidamento como el dliimo fin de la realidad. Platén

quiere volver a conte

serva ? a ' |

e 1atfen_te: en lo mas profundo y en lo més esencial del alma. Aris-

oteles divinizando 1a fo

perior al cuerpo y g esp
nica y,

mplar las ideas puras cuya reminiscencia se con-

rma de las fermas, el espiritu activo, puro, su-
iritu pasivo, tra'ciona la misma nostalgia platé-~

no . & i
obstante la moderacién mundana de su ¢lica, el deseo de
superar la movilidad

X = v la corrupcién de la materia para incorporarse
en la inmovilidad de

. i4n d la forma. Cada uno a su modo preconiza la rein-
egracid - -
g 5 n fe] alma en su patria ideal, el retorno, la vuelta.
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ero lueron los neoplaténicos quienes llevaron a sus ultimos ex-

tremos tanto las tendencias especulativas como la nostalgia mistica
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encerradas en la filosofia que hace del ser inmévil asi el fundamento

ontoldégico de la realidad como el supremo objeto del valor. El neo-

platonismo en efecto estableciendo gque el ser inmdvil excluye de si

toda diversidad llega a identificarlo con el Uno Puro y exaltando has-
ta el vértizo el anhelo del retorno senala como la suprema aspiraciéon
del alma su disolucién en ese ser primordial v absoluto. La férmula de
Proclo: "El ser es, sale de si, vuelve a si'' marca las etapas del viaje
metafisico y determina la meta final para el espiritu, quien a través de
los diferentes grados de la existencia debe reternar al Uno Puro, abis-
marse, morir. Mistica del anonadamiento, fascinacién del wvacio. ...
Porgue el Uno Puro despojando de toda determinacién, no es sino el
nombre de la infinita Ausencia.

Y es asi como descendiendo por su pendiente natural, el pensa-
miento griego debia llegar a la zona indefinible en que la afirmacién
extrema del ser se confunde con la muerta vaciedad de la nada.

M4as un designio extrafio habi@ dispuesto que el neoplatonismo pro-
porcionara un aparato ideolégico y comfiriera un sentido césmico a la
persona y ‘al mensaje del Cristo. Destino.extrafio porque el neoplatonis-
mo era el anhelo de la vida por la muerte, la transfiguracién mistica
del vacio, mientras que el cristianismo fué esencialmente un impetu
apasionado de vida. Por ese la sintesis neoplaténico-cristiana contenia,
asi en el aspecto doctrinario como.en la esfera del sentimiento, dos ca-
tegorias de elementos irreductibles. En el aspecto doctrinario encerra-
ba dos teologias:’!ld téologiacl estitica,“racionalista del pensamiento
griego y la teologiarveluntaristap histdyica/de;dos hebreos. En la esfera
del sentimiento contenia, por una parte el anhelo de anonadamiento
que caracteriza el neoplatonismo y por otra el entusiasmo vita]l del
mensaje cristiano. Tendencias contradictorias porque lo que la una
afirma a saber: la preeminencia de lo inmévil impasible, la otra lo nie-
oa afirmando a su vez la preeminencia de la vida, es decir de] movi-
miento, del dolor, del cambio.

Sin embargo el catolicismo— que es la expresién mas alta de la
sintesis neoplaténico-cristiana— pens el acento no sobre la vida mé.
vil y angustiada sino sobre lo inmovﬂ.-Con ello, pronuncidndose en fa-
vor de una teologia esencialmente griega y en especial neoplaténica,
el catolicismo consagra también la nostalgia _de] retorno y proclama en
el fondo la absorcién en el ser primordial como el supremo fin de la

vida., (1)

(1).— Santo Tomds, dice en lfa ..Sdutna Tc?légic?
Todo lo que es variable debe ser reteut © a algin principio inmévil y necesa-
rio por si mismo’”. Y en la mistica, tanto el falso Areopagita como el Maestro
Eckhart consideran la absorcion en el ser bPrimordial, sustraido al cambio,
como la suprema elevacion del alma.

(Cuestién II, art. 3
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Y el catolicismo domina toda la evolucién espiritual de la L.dad
Media. .

Finalmente, los pensadores modernos— cualesquiera
por lo demas el contenido de su sentimiento césmico y la form.n_ de :.u
especulacién— coinciden en admitir: 17 que el :iustcntc.J -Inc'-!aflauzo de
la realidad es el ser, lo inmutable y 2 que la vida espiritual se funda
en un conjunto de tipos o formas o moldes o ideas anteriores a la ex-

que sean

periencia, y que, como determinaciones del ser, orientan, (lln’;:.en y
confieren validez y eficacia al esfuerzo cognositivo, moral y estético.

Descartes, con su ideal de perfecta evidencia racional y de sumi-
si6n préactica a las leyes universales, consagra la adecuacién a un nr'ricn
intemporal y la contemplacién de la verdad eterna como los fines
supremos del espiritu. La armonia preestablecida de Leibnitz es al

mismo tiempo la armonia por conquistar, como si el pricipio y el fin

de la existencia se condensaran en un tnico designio im““t"b]‘_" Spi-
noza con su contemplacién sub specie aeternis y su anhelo mistico d‘c
fusién en el ser absoluto, mas alla“de la diferencia y del cambio, e
sibilidad del Soberano Bien y dingiendoshacia él toda la aspiracion
fiesta idéntico culto de lo inm8vil y Kant per tltimo, postulando la po-
humana, revela la vieja nostalgia platénicas¢l viejo anhelo de reposo
final en el seno del ser absoluto, traséendente e inmovil.

En resumen toda esta historia denuncia la persisitencia del rn’i'tO'
de la caida que postula una perfeccién primitiva y una como defeccion
de la realidad que se mueve en el esfierzo contradictorio de rechazar-
la y e desearla al misrn tidmpo.~Ese phsadosperfecto se convier%e en
el futuro perfecto. El pasado _y el porvenir no Son sino expresiones
equivalentes de algo ifitéthporal ' Gue 'en' 1o ‘pérénnidad de su plenitud
es el paraiso perdido y el paraiso por conquistar. La vida es un grade
inferior de la existencia, algo como el desarrollo de una ecuacién des-
tinada a abolirse en una identidad absoluta y final: A es A.

Entre el ayer y el mafana viaja el espiritu con el designio para-
dégico de suprimirse en la universalidad inmévil del ser. El espiritu
es el viaje, la Odisea, pero quiere llegar a Itaca donde con su aventura
terminarad su realidad hecha de inquietud y de esperanza.
asi la férmula de Proclo: “E'l ser es, sale de si, vuelve a si’’ es
o eciamos al Principio, el esquema supremo de la historia meta-
fls:ca. de la realidad. Algo asi como wuna fulguracién que entre dos
eternidades de sombra, palpita y se extingue.

como d

Y en todo esto habfa una gran falacia, porque los hombres crefan
que el ser, la perfeccign absoluta y eterna eran ‘‘algo’’. Imaginaban
gue al conquistarlos alcanzarian no sélo el supremo reposo sino tam-
bién la suprema realidad, no solo la perfeccion sino también la viday
y se equivocaban porque la realidad es oposicién, la vida lucha y por-
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que el reposo como la perfeccién son falsos conceptos, meras formas:
verbales en que el alma vierte a veces su entusiasmo, a veces su fatiga
pero nunca su verdadera experiencia interior. En el reposo no encon-
traremos realidad ni en la perfecciéon vida. Eso lo ha aprendido el es-
piritu, y asi ni cree en un principio inmovil ni suefia con la absorcion
final.

El proceso en que esa falacia se revela ofrece tres fases principa-
les. En la primera, la critica va corroyendo una a una todas las fromas
de la inmévil. En la segunda, un poderoso movimiento mistico susti-
tuye al ser inmévil por un impulso a la vez creador y devorante. En la
ultima el espiritu (Nietzsche) que ha abolido de su horizonte toda es-
peranza final se refugia en un tragico amor por la vida. Estas fases no
son rigurosamente sucesivas. Mas que etapas histéricas son los momen-
tos ideales de un vasto proceso a la vez negativo y positivo. Negativo
porque en él se resuelven las viejas formas en que reposaban la exis-
tencia y el valor; positivo porque en él se genera una nueva exaltacién.

Berkeley y Hume en Inglaterra y Kant en Alemania trabajan por
demostrar que las formas bajo las“¢uales concebimos la realidad no
son inherentes a ésta sino-disposiciones subjetivas, cuadres mentales.
Asi la Causa, la Sustancia, el Ser“absoluter y perfecto— otras tantas
denominaciones de lo inmévil— dejan de ser cosas en si para conver-
tirse en ""categorias del entendimiento’’, en "'ideas de la razén”. Con
ello desaparecen el fundamento metafisico y el fin Gltimo de la reali-
dad; y el espiritu tiene que recurrir-a una intuicidén mistica para salir
de la perspectiva ilusoria en gue se mueve.

El romanticismo aleman- es;- en ‘su-mas-importante aspecto, la ten-
dencia mistica que ‘creé &ncontrar un alimentorpara su sed de absoluto
en la interioridad irracional del yo. Irracional, es decir, mas alla de la
l6gica, mas alla del principio de contradiccion; fondo oscuro, turbado,
anhelante cuyas modalidades transfieren los romaénticos alemanes al
ser universal v llegan de esta suerte a concebir el mundo como volun-
tad, como divisién intima, como una ansia insaciable en cuyo seno,
cual las imégines de nuestra fantasia, se condensan, pasan y desapa-
recen las perspectivas fenoménicas. Cuando Goethe escribia: al prin-
cipio era la Accién y no el Verbo'', enunciaba la férmula inaugural del
nuevo sentimiento de la vida. El Verbo era la perfeccién racional, es-
tatica; la accién es la aventura, la voluntad, el movimiento.

Sobre este fondo romantico levantase el pensamiento contradic-
torio y grande de Federico Nietzsche. Como en todos los romanticos es
nostalgico y profético. Su nostalgia es la Grecia de los tragicos, su pro-
fecia anuncia el advenimiento de una nueva civilizacién. Pero su nos-
talgia es futurista y en la Grecia que ella evoca prevalece el genio tra-
gico de Dionisos sobre el placido equilibrio de Apolo. Por eso su obra
lejos de ser un anhelo platénico de retorno a la paz, es toda ella un
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voto de continuar sin término el impetu dionisiaco de creacién y des-
truccién.

Dionisos es el viaje, el mas alla, el furor de vivir en que el hom-
bre asume junto con la suprema exaltacién la suprema tragedia de la
vida Nietzsche se reclama de Dionisos y en su nombre sacrifica todo
lo que él quisiera “‘consagrar, amar, adorar’’. Asi se lanza en un mar
sin bordes en que cada isla es un peligro porque puede adormecer al
viajero en la quietud de una contemplacién estéril.

Pero si cada isla es un peligro, cada reposo un enemigo, ¢para
qué la actividad, la vida, el viaje? Nietsche tiene conciencia de la
terrible soledad de su desesperado heroismo. La vida por la vida, el
esfuerzo por el esfuerzo, el viaje por el viaje. Pero una vida sin norte,
un viaje sin término, un esfuerzo sin objeto son inttiles, vanos. Nietz-
sche con su nihiiismo radical ha suprimido las viejas ilusiones, todos los
viejos objetivos de estilo platénico que orientaban el esfuerzo humano .
Y-ponian mas alld de su angustia un horizonte de esperanza. El ama la
vida integral, la vida que no sirye para otra cosa que no sea ella misma
¥ Por eso consagra la suprema impeftancia y al mismo tiempo la au-
gusta inutilidad de la vidaf

"He liberado las cosas [de la“timanidwdel fin'', proclama Zara-
thustra. (1) Con lo cual quidre degir que l&s cosas ni proceden de un
ser perfecto ni aspiran 4 &1, Ihcluidas en un proceso inacabable las co-
8as carecen de sentido y en ese Mimulto el hombre es una expresién
tragica de la contradiccién, del agsu:do. del contrasentido universales.
_Y FeanD todo su ser se movia espoleado. por una insaciable, por una
'mperiosa exigencia delAida) (Niksché ! proyéeta @noun futuro lejano el
simbolo confuso Yy patético desuivetd]mas imtimoy crea el Superhom-

Ere. Y asi él, que creia haber libertado las cosas— y con ellas al hom-
te— de la tiranfa del fin, r

d_isciplina. la nueva tensién, d
F:pf) superior, mas rico, mas
insinuarse el espectro del Fin
una juventud indeclinable.
De todos modos,
helo de seguir, (1)

ecomienda el nuevo ascetismo, la nueva
estinados a preparar el advenimiento del
fuerte de vida. Y de ese modo vuelve a
aunque transfizurado por el ardor de

ya no prevalece el desco de volver sino el an-

La rev 4 . s
olucién de Nietzsche era una revolucién de la sensibilidad.

Arruinand :

ilee. 10 l'?; ideales de origen platénico, proclamando el supremo
a i " .

al voto ma APy dividida y tragica, Nietzsche a la vez que respondia
a :
$ Intimo de su temperamento, expresaba una disposiciéon del

1) ke ; B
(1) Ainsixparlait Zarathustra, Trad. francesa, Paris 1919 pig. 288.

(1).— Nietz ; 5
mejor prueba de fsi‘é}:i‘id;f(’lnildera la aceptacién del Eterno Retorno como la

: haci i . > ; i
fque se aceptary no un ideal quae lgevéiﬁéig:&e?temo REHIT0 o Fues v Gesting
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alma humana. Mas, a pesar de la revolucién que Nietzsche consuma en
el dominio de la sensibilidad subsiste en gran parte, aunque envuelta
en nuevos ropajes, la vieja ontologia y con ella, la inclinacién platéni-
ce a negar en cierto modo la experiencia del viaje y a reintegrarse en
la unidad estatica del Ser. Y esa vieja ontologia consérvase en la con-
cepcidén estrictamente cuantitiva y mecénica de la ciencia moderna.

La ciencia moderna disuelve todas las manifestaciones de la exis-
tencia en determinaciones de cardcter geométrico. Es decir que para
ella los cambios, los fenémenos cualesquiera que sean— fisicos, qui-
micos, biologicos etc.— se explican en ultimo anélisis como cambios
de posicién de elementos homogéneos e invariables. Con ello suprime
la diversidad cualitativa discipandola en la hemogeneidad de movi-
mientos calculables. Con ello ademas deduce o pretende deducir ma-
tematicamente todas las manifestaciones de lo real; y como deducir
es derivar lo vario de lo uno, lo diverso y cambiante de lo uniforme y
permanente, resulta que la ciencia moderna tiene que postular la exis-
tencia de una entidad univetsal persistente a través de todos los cam-
bios y equivalente por lo"tante@l ser de los antiguos.

Esa entidad que en lafciencia med@erna asume la suprema repre-
sentacién ontolégica es.el/espacio. Y cemo este encierra todas las po-
sibilidades de la existencia, al igual que™una expresién mateméatica to-
dos los desenvolvimientos| defque es capaz resulta que el sucederse
de las cosas, el mudar de las apariencias no son sino desarrollos de wuna
equivalencia eterna. Lquivalencia.ante cuya realidad presente siempre,
el fluir del tiempo.es nna mera ilusién. Y de aqui un nuevo misticismo,
el misticismo delJespacic) yiiinal dudva embiiaguez matematica que qui-
siera borrar todaldivessidad 3 todorcambio. para ascender a la supre-
ma identidad: A es A.

"La f4 en la posibilidad misma de la ciencia dice Whitehead es
una inconsciente derivacién de la teologia medioeval” (1). El Medioe-
vo concebia la deductibilidad de la naturaleza en forma silogistica. La
ciencia moderna la concibe en forma matemética; ambas coinciden en
considerar que la naturaleza es racional. Todo el esfuerzo de la espe-
culacién medioeval debia explicar las cosas como miembros
organizacion divinamente planeada, como determinaciones de
teligencia universal. El esfuerzo de la ciencia moderna quiere

de una
una in-

explicar
las cosas considerandolas como casos particulares de una ley. Uno y

otro prtenden reducir la diversidad a la unidad. Mas resulta gue esa
unidad pura a que aspiran la teologia medioceval y la ciencia moderna
es a su vez la anulacién final de su esfuerzo. La unidad pura es infecun-
da como la nada, por eso el espiritu debe restablecer lo irracional, y

(1), —Science and the modern World Cambridge 1928 pag. 16.
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moverse asi en el empefo paradéjico de alcanzar la unidad y de ex-
_cluirla porque sabe que toda su actividad se disiparia si la llegara a
realizar.

Entre las formas de lo irracional, o entre los irracionales como los
llama Meyerson, (1) estin la diversidad en el tiempo, la diversidad
en el espacio y la realidad irreductible de la organizacién biolégica.
Esos irracionales son una cuestién de hecho y no podrian ser deduci-
dos ni por via matematica ni por via silogistica. Ellos al par que im-
piden la racionalizacién total del universo oponen un no definitivo a
la veleidad de absorcién en la unidad. Y brindan ademas, a la aventu-
ra del espiritu un horizonte de perspectivas innumerables.

La obra de Bergson es, desde luego, la reivindicaciéon de lo he-
terogéneo frente a la pretencién racional y especialmente cientifica de
reducir a una homogeneidad de caracter légico o matematico todas las
diferencias cualitativas. Por eso Bergsofi se reclama de la “experiencia
inmediata” que es la "heterogenecidadwpura” no deformada todavia
por la intervencién del pensamient6 16gicd (ewmatematico). Y por eso
su especulacién muévese en el esfuerzo’de Téstituir a la existencia, de
volver a crear, a semejanza de lo quewel arte wealiza, la individualidad
concreta e inexpresable de la8 casas.

La heterogeneidad se nog“da de manera evidente en el dominio
c’la conciencia. Al estudiar ésta)”muestra Bergson de modo admirable
como fracasan todas las tentativas encaminadas a expresar los hechos
concientes en términos-dd cantidad ™ edme lo @e en: tales hechos pa-
Téce aumentar o disminuir es en. realidad una pura variacién cualitati-
va; eémo desde los procesos mas humildes hasta los mas complejos ¥
Profundos, todo en la conciencia es un brotar incesante de realidades
nuevas. Sucederse de formas, de matices, de imagenes que aparecen,
basan y desaparecen en un fluir interminable.

Pero la obra de Bergson es esencialmente la reivindicacién del

tiempo oo p : :
PO. Su critica demuestra que los conceptos de la inteligencia son

inadecu 5 I i - =

o ados para aprisionar la movilidad de la conciencia y prueba
€ esa | . .y " . .

d madecuacién se origina en el hecho de que la inteligencia es

e natur 1 s . ' e
alert eshacial. Facultsd de delimitacién, la inteligencia insti-
u.ye en el confuse dom
tricas. Facultad mesura
Para. la Inagotable varie
inteligencia cree que a
taponerse unasg a otras
contornos, los estados

t
inio de la vida interior, demarcaciones geomé®-

dora pretende encontrar una unidad de medida
dad de los hechos de conciencia. Todo porque la
si como las figuras de la extensién pueden yus-
o incluirse unas en otras, sin perder por eso sus
B Ta Stoh s de conciencia pueden. también yustaponerse

TSe unos en otros permaneciendo sin embargo sepa-

(1).— De Uexplication dans les sciences. Paris 1927,
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rados y distintos. Con ello la inteligencia se da la ilusién de definir, de
explicar, de medir los hechos de conciencia cuando lo que ha hecho es
falsear el devenir sometiéndolo a la fatalidad de las determinaciones es-
paciales, es decir geométricas. Asi queda intacta la verdadera realidad
interior que es el tiempo. Ahora bien ese tiempo no es desde lueco el
medio homogéneo en que los hechos de concincia se alinearfan como los
objetos materiales en el espacio. El tiempo que Bergson reivindica se
confunde con el cambio, con la inestabilidad misma de los hechos de
conciencia. Cambio, inestabilidad, movilidad, que todos podemos sen-
tir de modo evidente si nos libertamos de los héabitos intelectuales que
desplegando el devenir en el espacio, convierten lo que es cambiante,
inestable y movible, en un conjunto mensurable y estéatico.

El espacio es la homogeneidad pura o, méas exactamente, la ho-
mogeneidad geométricamente divisible. El tiempo (la durée réelle) es
la heterogeneidad pura, indivisible geométricamente, refractaria a to-
da’ determinacién cuantitativa. Los. objetos situados en el espacio se
pueden contar porque a la vez que se conservan distintos coexisten en
un total definido y fijo. Los éstados que, se suceden en el tiempo no se
pueden contar, poraue o bien/pasan,para, siéempre o bien se conservan
unos en otros constituyendo un todo irreductible como una melodia o
como un poema. Y he ahi.otro cagacter esencial del tiempo: el tiempo
es heterogeneidad pura pero'es también penetracién reciproca, fusién
en que el todo se condensa en cada una de las partes y en que cada una
de éstas a la vez que contienen el*tedo, le agrega algo absolutamente
imprevisible y nuevo.

Esta intuicién del tiempo aclara-eon ‘una*fuz'muy viva el problema
de las relaciones entrelélcalmeC ¥ ek cuerpo)entié) la memoria y la ma-
teria. La memoria es conciencia, es tiempo, es decir, heterogeneidad
y a la vez conservacién del pasado en el presente; la materia es exten-
cién, es decir, divisibilidad geométrica, pura intantaneidad, puro pre-
sente. ¢Cémo entonces en ese complejo de alma y cuerpo, de materia
y memoria que es el hombre se ponen en relacién el tiempo con el espa-
cio? Es que el hombre es un centro de indeterminacién, es decir que
su cuerpo lejos de dejarse atravesar pura y simplemente por las accio-
nes del mundo exterior, las retiene en parte para respoder a ellas en
forma imprevisible, libre. En ese proceso, la percepcién ilumina la Zo-
na material dejada al ejercicio de nuestra actividad, la memoria, con-
densando el pasado en el presente pone la experiencia al servicio de
nuestra iniciativa y el cuerpo actia como el instrumento de accién de
nuestra libertad, instrumento eficaz porque gracias a la extraordinaria
complicacién del aparato nervioso, puede ofrecer infinidad de salidas
a la actividad de la conciencia. En resumen: "¢] espiritu toma de la
materia las percepciones de donde saca su alimento v las devuelve en
forma de movimiento en el que ha immpreso su libertad™. (1)

(1)— Matiere et Mémoire, Paris 1919, pag, 279.
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Pero lo que confiere a la doctrina bergsoniana de la percepcion y
de la memoria un particular interés metafisico, es que ella introduce
la diversidad cualitativa en el propic dominio de la realidad exterior,
material. Mi accién no puede moverse en lo irreal; y puesto que la
percepcién ilumina en el mundo exterior la zona en que mi actividad
puede ejercitarse, es claro que me entrega una parte de la materia mis-
ma. Asi a la diversidad cualitativa de mis percepciones corresponde
una heterogeneidad en la materia, Heterogeneidad menos condesanda
que la que se ofrece a mi egpiritu por obra de la memoria que conirae
en un instante de la duracién todas las incontables percepciones puras
con que mi conciencia coincide con la materia, pero en todo caso hete-
rogeneidad indudable, .

Y lo que es aiin mas importante desde el punto de vista en que
ahora contemplamos la filesofia de Bergson es que éste al reivindicar
la heterogeneidad para la materia, reivindica también para ella el
tiempo. Porque lo que en la materia gorresponde a la diversidad cua-
litativa de nuestras percepciones, ®no ‘s sino el movimiento concreto,
capaz como la conciencia de ;f‘ol,mrgar sm pasado en su presente’’ es
decir de durar, “capaz al repetifse de engendPar las cualidades sensi-
bles”. Movimiento concreto qud serig’nuestra nisma sensacién diluida,
repartida en niéimero infinitamehte mﬁs grande de momentos, nuestra
misma sensacién "'vibrante en el intérior de su crisdlida” (j) De este
modo Bergson ilustra el adml:able pf@nsamiento del viejo Bohme que,
haciendo derivar cualidad de Quelle™(2)- sugeria que toda cualidad es
movimiento, cambio, impulso. Y asi progresando de su posicién pro-
vicional, en que casi idehiifiddBi B d AL 'léli‘_égpacio' llega aho-
ra a libertarla de éste, yoaafitmar-que |éntre, ella v @) espiritu hay tan
sélo una diferencia de tension, de ritmo. J

El tiempo no sélo es la realidad de la conciencia; es la realidad
de toda vida. La wvida en efecto en cualquiera de sus formas—
vegetal, animal, humana— es esencialmente cambio, heterogeneldad,
creacién, conservacién del pasado en el presente, por eso la vida no
puede ser explicada ni por el mecanismo, que pretendiendo deducir
matematicamente todas las manifestaciones de la existencia desconoce
por modo sistematico la accion del tiempo real, ni por el finalismo que
aclmifi’endo la existencia de un plan inmévil y acabado, la desconoce
-tarnl?len-_.. Puesio que somete todas las cosas asi las vivientes como las
inanimadas a un designio intemporal y eterno. Y es que en el fondo
tanto para el mecanismo como para el finalismo todo esta ya da-
do para el mecanismo, en el sistema inicial de elementos invariables
cuyas combinaciones, cuyos movimientos calculables constituyen todas
las manifestaciones de lo real, para el finalismo en el plan universal y
perfecto donde nada pPuede ser alterado.

(1).— Ob. cit, pag. 276,
(2).— Quelle, en alemdn, fuente, manantial.
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La vida aparece como la aventura imprevisible de un impulsc
creador en pugna con la resistencia de la materia. Y asi se dibuja un
dualismo que queda absorbido por la unidad del conjunto universal,
que, al igual que una conciencia, vive, dura, y prodiga sin término en el
espacio y en el tiempo la riqueza inagotable de sus formas,

En suma, promovido el tiempo a la categoria de absoluto meta-
fisico (1) y eliminadas en consecuencia las explicaciones mecanistas
v finalistas, la realidad se nos presenta como un fluir incesante, como
un devenir inagotable e imprevisible. No tiene mingtn término, no tie-
ne ningin fin. No hay ni una armonia preestablecida ni una armonia
final. Es como una catarata que cae en el abismo. Y el alma humana,
incluida en ese torrente, es también un devenir immprevisible, un fluir
sin término, sin objeto, sin fin.

Todas las filosofias anteriores al bergsonismo, puede decirse
que eran escatolégicas. Eran una reflexién sobre el fin. Y es curioso
observar que eran escatolégicas porque gran esencialmente una reflexién -
sobre el pricipio. Suspendida entre el'principio y el fin la vida, o mas sim-
plemente el alma, debia reintegrars€, volwey al origen, reabsorverse en
el principio. Y asi el principio et el fin, porgue ambos se equivalen v
son la misma cosa: Ser, Etefnidad, Inmovilidad. Bergson ha abolido
el término ultimo, y como alemismo fiempo instituye la absoluta irre-
versibilidad de la vida proscribe.todo'anhelo de reabsorcién en el prin-
cipio. Asi lanza al espiritu en una aventura interminable y asi la onto- -
logia de Bergson realiza lo que Nietzschie erefa haber hecho cuando de-
cia por boca de Zarathustra: '‘He liberador las cosas de la tirania

del fin'"".

Pero Nietzsche sabia lo que Bergson parece ignorar: que la vida
no se concibe sin la muerte, es decir sin un elemento que al negarla, la
promueva. '‘Se tiene la impresién, observa con justicia Simmel, de que
Bergson no ha percibido nunca lo que hay de profundamente tragico
en el hecho de que la Vida, para poder existir, debe convertirse desde
luego en No-Vida™. (1) Y es que el esfuerzo de Bergson tendia fun-
damentalmente a liberar la vida de los cuadros estiticos en que la ra.
z6n la aprisionaba y por eso insiste en el caracter creador, expansivo
de la vida y deja en la sombra su aspecto destructor, devorante. Olvi-
da que, como la Illama, la vida lleva en su seno un mundo de cenizas
v olvida sobre todo que el contenido, el movimiento, ¢l impulso de la
vida sélo se dan en el empefio absurdo por aquietarse en ung forma.

Es decir en la muerte.

(1).— En su libro Durée et simultanéité, Paris 1922, Bergson manifies-
ta que la teoria de Iinstein no compromete el cardicter absoluto del tiem-pbo
real (durée reelle). keleviteh G Si

(1).— Citado por Jankelevitch en Georg Simmel philosophe g :
Revue de Met. et de Mor. Julio y Setiembre de 1925, pag, 273-p LT
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Y he ahi la situacién espiritual de la hora presente: no queremos
volver, queremos seguir: aceptamos la inquietud y el dolor pero recha-
zamos la muerte, la no vida, la.nada. Por eso denunciamos el Ser, la
Perfeccién, el Principio y el Fin como otras tantas figuraciones de la
nada. Y nuestra deficiencia estd ahi. Ignoramos el impulso que lleva a
los rios a perderse en el mar, que los lleva a la muerte, pero que es al
propio tiempo la fuerza de su corriente es decir su vida. lgnoramos el
anhelo sagrado que lleva a los misticos a abolirse en la nada. En esa
nada que segin el Maestro Eckhart se confunde con el verdadero ser
de Dios. |

"Y el alma, escribe Unamuno, mi alma al menos, anhela otra co-
2, no absorcién, no quietud, no paz sino eterno acercarse sin llegar
nunca, inacabable anhelo, eterna esperanza que eternamente se renue-
va sin acercarse del todo nunca'’ (1) Acercarse, pero ¢adonde? Si
se concibe un punto de llegada, un fin Gltimo y supremo, por lejano,
Por remoto que se le suponga, es que se admite un absoluto inmévil,
situado fuera del conflicto y delitiempo y hacia donde quisiera dirigir-
se el devenir inguieto, corruptiblé”y discorde. Y si por otra parte se
#ostiene gue toda realidad es licha, es gue Se identifica el absoluto in-
mévil con la nada y que, por lo tanto gse. denuncian todos los ideales
“que bajo los nombres de belleza, dé verdad o de bien prometen la ar-
monia, la adecuacién, la paz; pues todos ellos tienden a suprimir el
<onflicto y son en consecuencia formas en que se disimula la misma
-2menaza de muerte. Y sin embargo no debemos suprimir esos ideales
el de hacerlo, eliminariamos ~un] términfoy necesario en la dialéc-
tica vital. No podemos Pueés ni conseryvarlos, ni destruirlos. Y debemos
a:nhelar dos cosas opuéstas” al Hhisie tiempo: Debemos anhelar que el
'f":‘ S¢ aproxime y alejarlo, para que pueda proseguirse sin término es
misterio sagrado y cruel de la vida.

Esta contradiccién ha existido siempre pero no ha sido percibida.
Hoy la percibimos y en esta conciencia estdn toda la dificultad y todo
.2l drama de nuestro problema espiritual.

Mariano IBERICO.

Lima, setiembre de 1929,

—

(1).— Del Sentimiento tragico de la Vida, Madrid, pag 251.



