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EL FIN DE LA FILOSOFIA,
SEGUN EL PENSAMIENTO DE
ORTEGA Y GASSET

Alfonso Rangel Guerra
Director del Centro de Estudios Humanisticos
Universidad Auténoma de Nuevo Ledén

erminaba la Segunda Guerra Mundial cuando empez6 a sig

nificarse, con mayor acentuacion, el movimiento conocido

en filosoffa como el existencialismo. No era, propiamente,
un surgimiento inusitado, o inesperado en el pensamiento filosofi-
co del medio siglo pasado, pues la corriente existencialista tenfa ya
tiempo de estar presente en el escenario intelectual europeo y sus
maximos representantes en las diversas tendencias tenfan recono-
cimiento indiscutible en el ambito universitario e intelectual de aquel
momento.

Si bien la circunstancia humana de entreguerras era ya suficien-
temente angustiosa para impulsar esta vision existencial del hom-
bre, en un intento esclarecedor de la confusion vital imperante en
los diversos 6rdenes de la vida humana, el término de la contienda
bélica propici6 la reflexion y el analisis ante la vision estremecedora
de las ruinas todavia humeantes de las ciudades destruidas, en una
Europa que se contemplaba caduca, no obstante el indudable vigor
de sus manifestaciones culturales de los afios anteriores, mas la re-
velacion y el testimonio de la verdad mostrada en los campos de
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exterminio y en las frias estadisticas mostrando los millones de
muertos, victimas de la insania y la locura colectivas que domina-
ron el escenario europeo y asiatico. Todo esto condujo a una valo-
raciéon oscura y estrujante de la misma condicién humana, carente
de sentido y de significacion trascendental.

Como nunca antes, las ideas que mostraban este cuadro de la
vida humana en el suceder de la existencia, como limite de los valo-
res sustentadores del sentido superior de lo humano, mas la poesia,
la novela y el teatro de ese medio siglo y aun desde antes, demos-
traban igualmente la vision existencial de la vida humana en la con-
dicién desprovista de significado e incapaz de ser transportadora
de otros valores y otras posibilidades de superacion o salvacion.

Tres afos antes de iniciarse la Segunda Guerra Mundial, en 19306,
comenzo la guerra civil espafiola, que se extendié por tres afnos
hasta 1939. Julidan Marias, discipulo de José Ortega y Gasset, que-
d¢6 atrapado en Madrid y padeci6 la sujecion a los grupos republica-
nos de extrema izquierda que se mantenian en la capital de Espana,
por su condicién de pensador catdlico; y al terminar la guerra civil,
igualmente le afecté durante el franquismo su actitud republicana.
En una reciente entrevista a su hijo, el novelista Javier Marfas, Ma-
rfa Luisa Blanco afirmé que:

La familia pasé por problemas econémicos -su padre estuvo en la
carcel por la denuncia de un amigo- y de resultas tuvo prohibido el
acceso a la universidad como profesor, asi como escribir en los
petiédicos hasta finales de los afios cincuenta.!

En estas condiciones, Javier Marfas se puso a escribir una histo-
ria de la filosoffa, que se publicé el afio de 1941. Dos afios mas
tarde, en 1943, se preparaba la segunda edicién y Marfas invit6 a su
maestro, José Ortega y Gasset, a escribir el epilogo a su obra. Esta
historia de la filosoffa concluia con un capitulo final en el que se

! Marfa Luisa Blanco, "Javier Matfas, todas las voces", Babelia, Suplemento de E/
Pais, Madrid, 20 de septiembre de 2007, p. 2.
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ocupaba de los filésofos de la primera mitad del siglo veinte, Max
Scheler y Nicolai Hartmann. En ese afio de 1943 Ortega y Gasset
se traslado a Lisboa, donde empez6 a escribir el epilogo solicitado,
y un afio después, el 10 de enero de 1944, dirigié a su ex alumno
una carta para decirle:

Esas grandes cosas sobre la etimologfa y sobre muchos otros gruesos
temas vera usted en su Epflogo. En ¢l estoy metido desde hace
meses. Es hoy todo tan problematico, hay tantas interferencias que
interrumpen la labor, que no me atrevo a ahuecar la voz con grandes
promesas. Pero sepa usted que sigo hasta el colodrillo metido en su

epilogo.

Poco después le reiteré que seguia trabajando en lo mismo y en
junio le informé que el epilogo se iba a convertir en un volumen de
400 paginas. A finales de 1944, Ortega segufa en Lisboa y en di-
ciembre inicié un curso en el que -dijo a Marfas en otra carta- algo
de lo que hacia podria utilizarse en el citado curso, esperando que
pronto estuvieran finalmente redactadas sus 700 paginas.”

No deja de sorprender como pudo transformarse un epilogo a un
libro sobre la historia de la filosofia, en un texto de 700 paginas. La
respuesta es que el multicitado epilogo dejé de ser un breve con-
junto de paginas con las que culminarfa el también tantas veces
citado libro, para convertirse nada menos que en un estudio sobre el
epilogo de la filosofia misma, después de sus 26 siglos de existencia.

Esta radical conversion resultd, evidentemente, de la lectura del
libro de Julian Marfas, el cual no qued6 desprovisto de su propio
Epilogo, que se incluyé finalmente con el texto del primer capitulo
del libro, titulado Origen_y epilogo de la filosofia, publicado en México
el afio de 1960. Basta ver las primeras palabras de este texto para
desprender de ellas la vision de conjunto que surgi6 en la mente de

*'Toda esta informacion en la "Nota preliminat" firmada pot "Los compiladotes
en el libro de José Ortega y Gasset, Origen y epilogo de la filosofia, México, Fondo de
Cultura Econémica, 1960, pp. 9-10.
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Ortega y que suscité un libro completo, mas parte de otro, pues
como lo anunciaba en sus cartas a Marias, se calculaba un total de
700 paginas que en parte se utilizarfan en el curso de Lisboa, cuyo
titulo fue precisamente La ragon histérica. 1as primeras palabras de
Ortega y Gasset son clave para entender el porqué este Epilogo al
libro de Julian Marfas se convirti6 en el epilogo de toda la filosofia
occidental: "¢Y ahora qué mas?" Leyendo el libro de Marfas, Orte-
ga debid tener una visiéon de conjunto de la historia de la filosofia y
se plante6 la pregunta crucial: ;Qué sigue?, es decir, scual es la
continuacién de este pensar filoséfico de 26 siglos? Lineas adelante
establece muy claramente: "el ¢pilogoi es lo que viene cuando se han
acabado los /ggoj, en este caso, las doctrinas o ‘decires’ filosoficos."”
Esto queda muy claro para Ortega y por consiguiente esta seguro
de lo que hay que hacer, o decir, que para el caso es lo mismo. Y lo
que hay que decir no es algo que corresponda al pasado, pues eso ya
esta dicho y no podemos quedarnos en el pasado. Pero ademas,
Ortega afirma que no hay sistema filosofico entre los formulados
que nos patezca suficientemente verdad.* Insatisfechos con el pasado
filosofico, debemos preguntarnos por la filosofia por venir. Y como
todo es presencia de pensamiento, puesto que uno da pie a otro,
esta serie de pensamientos es una serie de pensamientos dialécticos,
pues el hombre esta condenado a seguir pensando, percatandose de
lo pensado, como algo que no ha sido completo.

En esta secuencia del pensar, Ortega concluye que son cuatro
los pensamientos que pueden considerarse sobre el pasado filosoéfi-
co. El primer pensamiento establece que la historia de la filosofia
ofrece un mundo muerto, pleno de errores. El segundo pensamien-
to es diferente del primero, ya que establece que el pasado filosofi-
co no contiene puros errores, sino que posee un "tesoro de erro-
res", es decir, cada filosoffa aprovecha los errores de la anterior
para no repetirlos. Si pasamos al tercer pensamiento, veremos que

> Op. dit. p. 13.
. Op. cit. p. 14.
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consiste en establecer que cada filosofia del pasado contiene una
parte de verdad y precisamente la tarea consiste en unir todos los
pedazos, que son los pensamientos filosoficos, para, finalmente
unidos, tener o alcanzar la verdad completa. Por dltimo, el cuarto
pensamiento propone que la filosofia es como una visiéon que cada
vez se monta sobre el pensamiento anterior. Asi, puede usarse el
simil del camino: se va haciendo y al mismo tiempo se va enrollan-
do sobre el pensamiento anterior y se va cargando, como un equi-
paje, pues -afirma Ortega- "el hombre es el unico ente que esta
hecho de pasado, que consiste en pasado." > El hombre conserva el
pasado, hace que siga siendo. El hombre, concluye Ortega, se ase-
meja un poco a Dios, pues tiene en el presente el pasado, es "uno
de los caracteres de lo eterno." ® Aunque, finalmente, el hombre no
posee el futuro.

Pero regresando al pasado filosofico, sefiala Ortega que propia-
mente es indiferente al pasado filoséfico calificatlo como puros erro-
res o puras verdades, porque tiene por igual de unos y otras, lo que
implica que ambos juicios son parciales; consecuentemente, lo que
procede es integratlos, pero al mismo tiempo tomar en cuenta que
no se puede permanecer en una verdad parcial, lo que de alguna
manera significa que no se puede permanecer y estar en el error, y
es necesario continuar la bisqueda de la verdad. En este punto
Ortega interrumpe la serie dialéctica porque estima que lo estable-
cido es suficiente para a avanzar en su investigacion. Esta interrup-
cioén tiene que ver con la condicién en que vemos el pasado filosé-
fico, que es inevitablemente parcial, como ocurre con cualquier cosa
a la que volvemos para conocerla mejor. Da varios ejemplos para
corroborar esta afirmacion, el dltimo de los cuales es una naranja.
Por su condicion esférica, nunca podemos verla toda en una sola
mirada, pues siempre. Concluye Ortega que estamos condenados a
ver parcialmente la cosa.

5 Op. cit. p. 30.
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Si cupiese integrar los incontables ‘aspectos’ de una cosa, la tendrfamos
aella misma, porque la cosa es 1a ‘cosa entera’. Como eso es imposible,
tenemos que contentarnos con tener de ella slo ‘aspectos’ y no la
cosa misma...”

Y asi como tuvimos que hacer con la naranja, movernos a su
alrededor para poder verla en su conjunto, asi vimos uno después de
otro los cuatro pensamientos expuestos, en torno al pasado filoséfico.

Por otra parte, sabemos que en la historia de la filosoffa son
muchas las que aparecen buscando la verdad, desde posiciones dis-
tintas, como puede ser si estando ubicados en la arista de una pira-
mide, cambiamos de posicion y consecuentemente ahora tenemos
otra vision, diferente de la anterior. Pero aunque sean varias las
visiones, como ocurre en el caso de la historia de la filosofia, se
trata de la misma filosofia, es decir, todas las filosofias son /z filo-
soffa. Esta mismidad, como la llama Ortega, es lo que lo lleva a la
busqueda de la palabra original con la que se denominé la filosofia,
que no fue precisamente ésta. Ortega dice que fue akétheia, cuyo
significado es: averiguaciéon. No es posible seguir a nuestro autor
en su exposicion de cémo esta denominacion paso a set filosofia.
Esto era un problema de denominacién, no de cambio de sentido o
actividad de lo que sea filosofia: la busqueda de la verdad sobre la
significacion de la vida, pues son muchos y variados los "sabetes de
los hombres.

El contenido de este saber sobre la estructura de la vida humana y
sobre sus vicisitudes se llam6 ‘sapiencia’y es lo que encontramos en
la ‘literatura sapiencial’. De aqui que la vieja palabra sofds cobrase se
pronto un sentido mas preciso al calificar a los Siete Sabios , que
fueron todos hombres de estado. ®

Pero esta nueva actividad que se llamé filosofia, es obra humana
y por consiguiente es de naturaleza historica, lo que significa inevi-

7 Op. cit. p. 41.
5 Op. cit. p. 120.
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tablemente que tiene nacimiento en un cierto momento y en otro
momento su extinciéon o desaparicion.

En el libro que comentamos, titulado precisamente Origen y epilo-
go de la filosofia, Ortega no ofrece, en ese estilo tan peculiar de ¢, de
desenvolver paso a paso el avance de su pensamiento, de modo que
la conclusién, precedida de toda una larga explicaciéon donde se
analizan todos los aspectos relacionados con el pensamiento que se
va a exponer al final -desenvolvimiento racional que en ocasiones
puede extenderse a lo largo de muchas paginas- en este libro no
dedica dicho procedimiento a preparar la exposicion de la idea cen-
tral del fin de la filosofia, pues si bien segun su titulo, el libro va a
ocuparse de exponer lo correspondiente al epilogo de la filosofia,
en sus paginas no aparece. S lo hace respecto al origen de la filoso-
tia y solo las reflexiones sobre el porqué de su nombre ocupan va-
rias paginas y quiza de toda esta exposicion podria extraerse alguna
idea que conduzca a la explicacion del citado epilogo. Pero este libro
no contiene expresamente el como y el porqué del epilogo de la filoso-
tia.

Lo que si contiene, y esto lo hace como parte de la exposicion
del tercero de los cuatro pensamientos que en la secuencia dialectal
derivan de la reflexién sobre el pasado filosofico, es una referencia
a la ultima filosofia vigente que tuvo el hombre occidental, y esto,
dice Ortega y Gasset, ocurrié con el positivismo, pues

Desde entonces, sélo este o aquel hombre, este o aquel minimo
grupo social tienen filosoffa. Lo cierto es que desde 1880 la filosofia
va dejando progresivamente de de ser un componente de la cultura
general y, por lo tanto, un factor histdrico presente. °

Esto no es propiamente el epilogo de la filosofia, o cuando mu-
cho, apenas su inicio.

Podria pensarse que el filésofo José Ortega y Gasset no quiso
referirse directamente al problema del fin de la filosofia, quiza como

? Op. Cit. pp. 24, 25.
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una resistencia a expresar claramente tal extinciéon. Pero nos equi-
vocarfamos si eso pensamos, pues en otro texto, que paséd a formar
parte del volumen XII y ultimo de sus Obras completas, si lo hizo. Es
un texto que quizd formo parte de aquellas 700 paginas en que se
habia convertido su Epilogo a la historia de la filosoffa de Julian
Marias, y que comunico a éste en carta, como ya vimos antes y que
formé parte de su curso de Lisboa del afio de 1944.

La afirmacion del fin de la filosofia lo hizo Ortega y Gasset uti-
lizando un simil que le iba a permitir expresar las circunstancias
que podrian ocurrir si quienes, participando en este complejo fené-
meno de la vision y testimonio de la filosofia en la manifestacién de
sus ultimas voces, hubieran tenido o tuvieran, en relacién con la
filosofia, el conocimiento del singular proceso vital que se cumple
en todo pensador que ha experimentado personalmente la vivencia
de la filosofia.

Esto es lo que dice categéricamente el filésofo espafiol, y podria
afiadirse, lo dice de manera esperanzadora:

La filosoffa se murié hace mucho tiempo - su momia y su esqueleto,
desde hace generaciones y generaciones, se ensefla a las gentes en las
catedras de filosoffa, de tal a tal hora. Lo que en esas catedras se decia
era mas 0 menos ingenioso, precioso, ameno - pero no era nada que
en dltima instancia nos importase. Aquello es algo que, si es filosofia,
tiene por fuerza que suscitar en nosotros terror, entusiasmo, desazon,
curiosidad, profunda delicia, exaltacién. Eso es lo que se produce en
nuestra vida en sus momentos culminantes, cuando el vivir se estira,
se acrece y siendo vivir es mds que vivir. La filosofia, si es algo de
verdad, no por simple convencion y ganas de hablar, si es algo no
puede ser una gris y nula cosa que pasa en las catedras sino algo que

pasa en cada uno de nosotros, que es cada uno de nosotros.'

Realmente este texto nos sorprende por todo lo que implica en
relacién con la categoérica afirmacion inicial. Esta afirmacion tan

19José Ottega y Gasset, "Apéndice", "La momia de la filosoffa", en Obras completas,
XII. Madrid, Alianza Editorial, Revista de Occidente, 1%, ed., 1983. p. 304.
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radical fue colocada por los editores como Apéndice de la Leccion
IV, que se ocupa precisamente de la crisis en que se debate la época
en que explicaba Ortega su curso en Lisboa. Una crisis derivada del
desmoronamiento de las ideas y de la interpretaciéon del mundo,
después de la época de las luces, de la Ilustracion. Producto de esa
crisis era la condicion en que se debatia la filosofia, o mejor dicho
la situacion radical de su extinciéon. Con todo, no deja de ser una
afirmacion estremecedora por lo que conlleva. La filosoffa -dice-
esta muerta y sin embargo desde hace varias generaciones sigue
ensenandose en las escuelas. No lo dice, pero en la exposicion que
sigue, Ortega establece la posibilidad de que pueda presentarse una
sorprendente situacion: que alguien, algin dia, no exponga aquello
que puede ser cualquier cosa, algo que pueda ser ingenioso, o pre-
cioso y aun ameno, pero de ninguna manera, algo que no va con
nosotros. Algo que no va con nosotros es algo que no nos corres-
ponde, que no tiene, intrinsecamente, relacion con nosotros. Esto,
se entiende en la exposicion de Ortega, es lo que ocurre si en la
catedra, si en ella se exhibe la momia de la filosofia, algo ya muerto.
Pero -y aqui surge la excepcion- si el que la expone se ocupa propia-
mente de la filosofia, esto es, si lo que se dice en la catedra es de
verdad filosoffa, entonces sera algo que nos produzca varios sor-
prendentes efectos. Seis sefiala Ortega: terror, entusiasmo, desa-
z6n, curiosidad, profunda delicia, exaltacion. Todo esto produce la
filosoffa y dice: "Esto es lo que se produce en nuestra vida en sus
momentos culminantes, cuando el vivir se estira, se acrece y siendo
vivir es mas que vivir." Podria pensarse que lo que dice Ortega
proviene de su personal experiencia con la filosofia, lo cual no serfa
extrafio, pero sorprende la conjuncion de estos seis efectos prodi-
giosos que la filosoffa pone en movimiento en el vivir de cada uno
de los que tienen contacto con la verdadera filosoffa, pues clara-
mente afirma que si lo que se escucha es en verdad filosofia, es
"algo que pasa en cada uno de nosotros, que es cada uno de noso-
tros." La filosoffa es algo que esencialmente tiene que ver con cada
uno de nosotros.

249



ALFONSO RANGEL GUERRA

Asi pues, no se descarta la posibilidad de que alguien pueda pre-
sentar y exponer algo que sf sea filosoffa. Lo que ocurrirfa entonces
serfa verdaderamente sorprendente. Y aqui sera necesario citar nue-
vamente el texto de Ortega y Gasset, aun a sabiendas de que es
algo extenso, pero la importancia de esta conclusién nos obliga a
recogerla integra:

Pero si alguien es hoy capaz de filosofando, de filosofar en ese unico
auténtico sentido, esto es, dicho concretamente, sin ocultacion, sin
atenuamiento, si es capaz de filosofando con el mayor rigor hacer
llorar, y hacer reir y hacer estremecerse a los oyentes, no por capricho,
no por artificio, pura y simple, y tigorosa y exclusivamente filosofando
¢qué se dirfa de €éI? jqué cara pondrian las gentes? jQué extrafieza no
sentirfan y qué espanto y qué risa, viendo de pronto, la momia, el
ridiculo esqueleto que se ensefiaba en las catedras y que ‘no iba con
nosotros’ comenzaba a moverse de verdad y a ver y hacer ver y a decir,
decires terribles, decires dramaticos, decires joviales que se apoderaban
de nosotros, que nos posefan como posee a cada cual su propia y
personal vida, por tanto que casi desde el primer instante entraba en
nosotros con violencia a la vez dolorosa y deliciosa y se quedaba ahi,
dentro de nosotros, para siempre -es decir, que cada dia la filosofia, al
concluir la leccion, no se quedaba en la catedra, como un ave disecada

en el museo de historia natural, sino que ‘iba con nosotros’."

Este segundo y dltimo parrafo del Apéndice dedicado a ocupar-
se de la muerte de la filosoffa, no es menos exaltado que el anterior
y vuelve a la posibilidad de que pueda existir alguien capaz de filo-
sofar en el sentido ya mencionado, y que con ello pudiera hacer
llorar, y hacer reir, y estremecerse a quienes lo escuchasen. Y en-
tonces Ortega se hace la pregunta por aquello que sentirfan al oirlo.
Esta pregunta la hace para poder referirse justamente a lo que quie-
re decir: el espanto y la risa que producirfa en los oyentes el ver
moverse a aquella momia, el ver a una momia en movimiento que
harfa ver, y decir aquellos decires sorprendentes que tomarfan po-

11 Op. Cit. pp. 304-305.
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sesion de aquellos oyentes, quedandose "en nosotros", y Ortega
trasmuta a aquellos oyentes y los convierte en "nosotros", para en-
tonces afirmar que esa extraordinaria filosoffa, "al concluir la lec-
cién, no se quedaba en la catedra, como un ave disecada en el mu-
seo de historia natural, sino que iba con nosotros." Aqui concluye
el texto pues ya dijo justamente lo que queria decir: que cuando se
escucha filosofar, verdaderamente filosofar, entonces la filosofia
va con nosotros y ya es parte de nuestra vida. En verdad, este texto
puede sobrecogernos de tal modo, que nos lleve a entender que el
decir de los filésofos es de tal peso y hondura que una vez oido y
comprendido, no podemos abandonatrlo y vivir sin él.

Esto lo escribié Ortega y Gasset en 1944 vy, segun su decir, el
acontecimiento de lo sucedido a la filosoffa habria ocurrido hacia
varias generaciones. Recordemos que en ese ano estaban vivos, y
filosofando, numerosos filésofos, la mayoria de ellos alemanes y de
muy alto nivel, pero no eran los unicos: estaban Max Scheller (re-
cientemente fallecido), y Nicolai Hartmann, y Ernst Cassirer, y
Martin Heidegger, y Jean Paul Sastre, y Romano Guardini y tantos
mas que serfa largo enumerar; mas el mismo Ortega y Gasset, que
nueve aflos antes imparti6 en la Universidad de Madrid, el curso de
1935-1936 que ahora se publica con el titulo: Unas lecciones de
metafisica, 1o que nos enfrenta a esta inevitable contradiccion. ¢Cémo
explicar esto? La crisis de que se ocupd Ortega en el capitulo (o
leccién anterior), es propiamente un fenémeno que desmorono las
manifestaciones que daban sentido al mundo del hombre. Sin
embargo, siguieron produciéndose en el suceder temporal y, de alguna
manera, caracterizaron efectivamente los diversos productos de la
cultura y quiza el existencialismo sea también uno de los testimonios
de esta situacion critica en la vida del hombre. Pero el pensamiento
filoséfico ha continuado haciéndose presente, y quiza la tarea actual
consista precisamente en encontrar en este pensamiento, o este
camulo de pensamientos, si lo verdaderamente filoséfico es propio
de ellos o estan carentes de tan esencial condicion.
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En todo caso, esta imagen del pensamiento filoséfico que no
nos abandona, puesto que no queda olvidado en la catedra sino que
sale de ella con nosotros y nos acompafia por la vida, no deja de
revelarse, en la prosa del propio Ortega y Gasset, como un reflejo
de la vision tan personal que tuvo el filésofo espafiol de su propio
quehacer filoséfico, pues ¢l mismo experimentd esa reaccion en el
publico asistente a sus lecciones. Eso también explicaria su aleja-
miento de las aulas universitarias, si bien y con todos los problemas
que debié padecer en la época del franquismo, esta situacion lo
explicaria.

En el siglo XVIII aparece el llamado "Siglo de las Luces", época
también llamada del "Iluminismo". ;Por qué este nombre? Porque
en ¢l se habfan alcanzado a ver las caracteristicas en que se cumple
la condicién humana. Esta visién tenfa relaciéon con todas las ex-
presiones superiores del hombre en su transitar por el mundo: la
historia, las artes, las ciencias, la logica y por supuesto la filosofia.
Ver el camino del hombre significaba que se conoce la existencia de
ese camino, se identifica de donde viene y hacia donde conduce.
Esta época, aunque se denominé el "Siglo de las luces", compren-
de en el tiempo mas de un siglo, pues se inicia en la centuria del
XVIII, comprende el siglo siguiente y culmina, puede decirse, hacia
el afio de 1900, es decir, en los albores del siglo veinte. ¢Pero qué
ocurrio en el final de aquella época? La iluminacion, la luz que alum-
braba todo el acontecer del mundo, se extinguié y todo quedo en-
vuelto en las tinieblas.

Al afirmar que se apaga la luz, se estd usando una metifora,'” y
continuandola, podria decirse que se apago la luz del entendimien-
to. ¢Qué significa esto? Que no hay respuestas que nos digan qué es
esto que ocurre. Continuando la metafora, se dice entonces que

2Como es también metifora la denominacion "Siglo de las luces", ¢ "Tluminismo",
donde se utiliza el sentido de la vista para expresar que todo puede verse porque esta
iluminado. Si no hay luz, es decir, si no hay conocimiento, entonces nada puede
verse, no se sabe nada.
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estamos en tinieblas, no sabemos qué ocurre. En consecuencia, la
falta de respuestas es resultado de esa oscuridad en que esta en-
vuelto el hombre en el siglo veinte. Por eso se afirma, utilizando
otra metafora, que se ha derrumbado aquello que constituia el sa-
ber humano: la logica, la fisica, la matematica, la historia, las artes,
la filosofia, y s6lo quedan de todo esto, fragmentos o partes. La
vision de conjunto que permitia identificar en déonde estaba situa-
do el hombre. Estos fragmentos, estas partes incompletas del co-
nocimiento y del significado del hacer humano, es lo que caracteri-
za a nuestro tiempo. Y surge entonces la inevitable pregunta. sPor
qué ocurrié estor Para responderla, Ortega y Gasset recuerda que
algo semejante sucedi6 en el siglo XVII, segtn la constancia de la
historia de la filosoffa y concretamente se fija el afio de 1635, cuan-
do Rene Descartes escribe su Discurso del método. Para defenderse
Ortega de la posible acusaciéon de que él utiliza metaforas y
fantasmagorias para referirse a un asunto tan serio, nos dice que
también Rene Descartes dijo entonces lo mismo que ¢l ha dicho
ahora en su curso. Y lo que dijo Descartes en su libro fue: "Pero
como un hombre que avanza solo en las tinieblas..." Y esto que
escribié Descartes era para explicar como aquella situacién en que
se encontraba en aquel afio, era idéntica a la nuestra. Y en medio de
esa oscuridad, él lleg6 a la certeza por el camino de la duda, pues
habiendo dudado de todo, lleg6 a la conclusién de que lo tnico de
que no podia dudar, era de su pensamiento que ponia todo en duda,
lo que lo llevé a afirmar la certeza de su existencia: pienso, luego
existo.

Pero volvamos a aquello que expone Ortega en el desarrollo de
su curso, sobre el derrumbamiento de nuestra vision de la vida y el
mundo. Pero debemos regresarnos a la Leccion 111, para encontrar
que el fil6sofo espafiol dice que la crisis en la que nos encontramos
es la crisis de la razén y de la inteligencia. Es poco usual que Orte-
ga use el texto de otro para explicar o fundamentar sus tesis, pero
ante esta idea de la crisis utiliza el pensamiento de Edmund Husserl
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y cita un fragmento de él, donde afirma que la situacién de las cien-
cias exige reflexiones radicales:

La situacién actual de las ciencias europeas obliga a reflexiones
radicales. Acontece que, en definitiva, esas ciencias han perdido la
gran fe en si mismas, en su absoluta significacion. El hombre
moderno hoy no ve, como lo vefa el ‘moderno’ de la época de la
Tlustracion, en la ciencia y en la nueva cultura por ella plasmada, la
auto-objetivacion de la razén humana, esto es, la funcion universal
que la humanidad se ha creado para hacerse posible una vida de
verdad satisfactoria, una vida individual y social creada por la razén
practica. Esta gran fe, en un tiempo sustitutivo de la fe religiosa, la fe
en la ciencia lleva a la verdad -a un conocimiento de si mismo, del
mundo, de Dios, efectivamente racional y a través de él y a una vida
siempre capaz de ser mejorada, pero digna en verdad y, desde luego,
de ser vivida -ha perdido incuestionablemente su vigor en amplios
circulos. Por ello se vive en un mundo que se nos ha hecho
incomprensible, en el cual se preguntan las gentes en vano por su
para qué, por su sentido, antafio tan indubitable, tan plenamente
reconocido por entendimiento y voluntad."”

Y Ortega explica que esas ciencias, que fundamentaban la ra-
z6n, son la fisica, las matematicas y la 16gica. Y concluye Ortega:
"Se trata, en efecto, de lo que se suele llamar la crisis de los funda-
mentos de las ciencias."'* Tal situacién, como es facil entender,
arrastra consigo todo el edificio del conocimiento, incluso el pensa-
miento filoséfico.

Regresemos a Descartes. Ortega afirma que el filésofo francés
alcanzé la certeza de su existencia mediante la duda a que sometié
todo lo establecido por el conocimiento humano. Afiade Ortega
que la situacién del hombre del siglo veinte es mas dificil que la de
Descartes, pues ahora hay que situarse en una posiciéon mas radical
que la de él, pues si Descartes encontré base al sustentarse en la

3 Edmund Hussetl, citado por Otrtega en "La raz6n histotica", Obras completas,
XII, Madrid, Revista de Occidente, 1985. p. 285.
1 Op. dit., p. 287.
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duda, "tenemos que retroceder mas que ¢l -afiade Ortega- encon-
trar una base ain mas firme, mas amplia y con menos supuestos,
esto es, nuestro nudo y mismo vivit, nuestra vida.""® Queda claro
que Ortega se refiere a la vida biografica, no a la biologica, lo que
significa que se refiere a la vida vivida, a la experiencia de vivir.
Curiosamente, en el texto que contiene las lecciones del curso de
Lisboa no aparecen las paginas que explican lo referente a la vida
vivida, segtin lo explica el editor del volumen ultimo de las obras de
Ortega y Gasset.

Ante la ausencia de estos textos de Ortega, nos queda la posibi-
lidad de ver en otras partes de su obra lo que ahora nos interesa, es
decir, el encontrar por qué afirma Ortega que necesitamos ubicar-
nos en un nivel mas profundo, como lo es la vida misma. Una teorfa
fundamental de la obra de José Ortega y Gasset es la teorfa de la
razon vital. Tiene proximidad con la razén histérica, planteada y
propuesta por el filésofo aleman Wilhelm Dilthey. Aclaremos que
el propio Ortega afirma que por desconocimiento de las ideas de
Dilthey, él llegd por su propio camino a la idea de la razén historica,
por que esta idea suya no depende de la de Dilthey, como tampoco
la idea de Ortega sobre la razén vital. El tema de la razén vital
campea a lo largo de toda la obra del filésofo espafiol y uno de sus
libros que maneja esta idea es E/ fema de nuestro tiempo, del afio de
1923. Por imperativos de tiempo para no extendernos en esta cues-
tién, sélo haremos aqui referencia a las ideas manifiestas en el cita-
do libro.

Ortega parte de la idea de que la vida humana es un proceso
interno, es decir, lo esencial de la vida no viene del extertior, sino
del interior mismo del hombre. Ademas, afiade que el valor de la
vida reside en si misma, pues no se requiere de ningun contenido
determinado para que tenga valor y significacion. "Esta suficiencia
de lo vital en el orbe de las valoraciones, la libera del servilismo en
que erroneamente se le mantenfa, de suerte que sélo puesto al ser-

5 Op. dit., p. 298.



"6 Sin necesidad de

vicio de otra cosa parecia estimable el vivir.
valoraciones extravitales, dice Ortega, es la vida humana la que
jerarquiza los valores. Y afiade otra afirmacién que es importante

considerar:
El descubrimiento de los valores inmanentes a la vida fue en Goethe
y en Nietzsche ... de la mayor trascendencia: el descubrimiento de
esos valores por la sensibilidad comun a toda una época: Esta época,
prevista, anunciada por aquellos geniales augurios, ha llegado: es la
nuestra.!”

Esto lo escribe Ortega el ano de 1923 y declara que es evidente
la crisis que vive la civilizacién occidental, y la llama "desorienta-
ci6on vital". Sin afirmar que los valores de la cultura han muerto,
Ortega declara que se ha modificado su rango, y esto ocurre porque
al introducirse el vital consecuente con la vida, se modifica la jerar-
quia de los demas.

Asi podemos entender ahora por qué Ortega y Gasset propone,
veinte afios después, que hay que descender hasta el propio nivel
de la vida para entender el problema de nuestro tiempo, a diferen-
cia de Descartes que para resolver el problema del suyo puso todo
en duda para quedarse s6lo con su pensamiento. Consecuentemen-
te, desde el nivel de la valoracion vital puede observarse la crisis de
las ciencias que exponia Ortega adhiriéndose al pensamiento de
Husserl, donde por necesidad se ubica también la crisis de la filosoffa.

Y para abandonar las reflexiones de Ortega y Gasset del afio de
1923, ocupémonos finalmente de una mas, referente a la posibili-
dad, o imposibilidad, de prediccién sobre los problemas que aque-
jan, globalmente, la condiciéon de la vida humana. Ortega no consi-
deraba aventurada la posibilidad de que el pensamiento humano se
proyectara hacia el futuro para establecer los posibles rumbos de
los problemas que en su momento el pensamiento es capaz de reco-
nocer e interpretar. A partir de la idea de que la vida humana es

José Ortega y Gasset, “El tema de nuestro tiempo”, Obras completas, 111, p. 189.
7 1bid, p. 192.
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eminentemente psicolégica, Ortega considera "que no parecera aven-
turada la expresion antecedente, segin la cual la ciencia historica
solo es posible en la medida en que es posible la profecfa. Cuando
el sentido historico se perfecciona, aumenta también la capacidad
de prevision.”

¢Sera posible el futuro perfeccionamiento del sentido histérico?
Esa serfa la pregunta fundamental para enfrentar la comprension
de una crisis tan radical como la que apunta el pensador espafiol.
Este es quiza, utilizando el propio lenguaje de José Ortega y Gasset,
el tema de nuestro tiempo.

Desde sus origenes, la filosofia se pregunt6 sobre lo que es la
vida. La historia del pensamiento filoséfico es el testimonio de la
busqueda de las respuestas para explicar la significacion y el senti-
do de la vida. Pero como ya vimos, son varios los saberes del hom-
bre, incluidos los relacionados con todo lo referente a la vida hu-
mana. En consecuencia, la verdad sobre la significacion de la vida
puede ser tan diversa, o mejor dicho, puede referirse a tantos aspec-
tos componentes de la vida, que resulta ser muy diferente en rela-
cién con otros problemas igualmente vitales y esenciales para el
hombre. Por todo esto, el ocuparse de asuntos relacionados con lo
mas esencial de la vida, puede responder a necesidades diferentes y
por lo mismo ofrecer una gran variedad de respuestas, correspon-
dientes a problemas distintos. Por eso la filosofia misma, en su his-
toria, se ocupa de tantas cuestiones y problemas humanos, pues la
significaciéon de la vida se alcanza, parcialmente, en los multiples
planteamientos trascendentales referentes a ella.

Es posible que las preguntas que constituyeron en su origen la
naturaleza misma de la filosoffa, no estén ahora presentes como lo
estuvieron en el pasado. Sin embargo, esto no significaria, necesa-
riamente, que la filosofia termind y carece ahora de presencia, pues
la historia misma de la filosofia es el testimonio mas amplio y diver-
s0, de como la reflexiéon filoséfica ha tomado distintos rumbos, tan-
tos como sean las preguntas y respuestas sobre la significacion de la
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vida, segin sean los planteamientos y posiciones desde los que se
interroga todo lo referente a ésta. Es posible que la busqueda de la
significacion trascendental de la vida haya sido, en el origen, lo propio
de eso que se llamo filosofia y que en su larga historia de siglos ha
proliferado en tan diversos y amplios caminos del conocimiento, y
que ahora, desde hace mucho tiempo, carezca de ella, es decir, que
hoy la filosofia no se ocupe y preocupe sobre los problemas
trascendentales de la vida y el hombre. Nada impide pensar que
puedan volver a surgir las preguntas esenciales para el conocimiento
humano, como ahora lo son las preguntas que en el pasado reciente
y hasta hoy, han suscitado reflexiones de diferente valor y
significacion en la historia del saber humano: los problemas de la
verdad, los del proceso mismo de pensar, los del lenguaje que aceptan
tantas y diversas posiciones para su planteamiento, la muerte, las
formas simbdlicas, y tantos problemas mas que apuntan hacia una
verdadera pluralidad de direcciones y rumbos, tantos como pueden
ser los referidos a la significacion de la vida. Los saberes humanos
son multiples y diversos, y todos por igual apuntan al surgimiento
de problemas en la vida permanente de la filosoffa, cuya existencia
quiza se agote con la del hombre. Recordemos lo que dijo el mismo
Ortega y Gasset: el hombre esta condenado a pensar.

Habra quien afirme que eso ya no es filosofia, como se entendié
ésta en el surgimiento del pensamiento filoséfico occidental. Es
posible y esto sera, en todo caso, un problema mas a resolver entre
los muchos que todavia siguen sin respuesta.
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