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1. ;Qut Es 1A VErDAD?

¢CUAL Es LA ESENCIA DE LA VERDAD? Ordinariamente se entiende por verdad
lo real. Decimos, por ejemplo, que “fulano” es un verdadero amigo, indicando
que se trata de un amigo real, auténtico. La definicién tradicional de la ver-
dad: “veritas est adaequatio rei et intellectus”, o, mejor aun: “veritas est
adaequatio intellectus ad rem” (la verdad es la adecuacién del conocimiento
con la cosa), entrafia un sentido de conformidad; de concordancia. Lo con-
trario a la verdad —lo falso— es la falta de concordancia del enunciado con
la cosa. Un juicio es falso cuando no presenta a la cosa tal como es. Pero
aun en los juicios falsos hay elementos verdaderos. Si digo, vbg.: “los alemanes
son latinos”, digo seguramente algo falso, pero es al menos verdad que existen
los alemanes y que ciertos hombres son latinos. Un pensamiento que no se
identificase con ninguna cosa, serd imposible, nada en el orden del pensamiento.
Por eso se ha dicho que una verdad esta supuesta siempre en el error.

El hombre no podria vivir, si no tuviese la conviccién de que sus facultades
cognoscitivas le llevan a la verdad. Serfa imposible obrar o abstenerse de
obrar. Indudablemente la razén alcanza con certeza plena las verdades mas
elevadas del orden natural. Y ello es asi, porque lo que es, es lo que causa en
nuestro espiritu la verdad. Para ser plenamente escéptico habria que conver-
tirse en vegetal. Es claro que al afirmar la veracidad de nuestras facultades
cognoscitivas estamos muy lejos de caer en el error, por exceso, del racionalis-
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mo. Nuestra razén alcanza la verdad no sin dificultad y a condicién de so-
meterse a una disciplina externa a ella.

Heidegger ha formulado el caricter ontolégico fundamental del problema
de la verdad, retornando a la aurora del pensamiento griego: la verdad es
descubrimiento, revelacién del ser, de lo existente. De esta verdad original y
esencial, surge, como degradacién, la revelacién de adecuacién de la verdad
légica. Antes de todo predicado; esti el estado manifiesto de lo existente, el
ponerse al descubierto. La verdad de la proposicién echa sus raices en una
verdad éntica. En su estudio intitulado “De la esencia de la verdad” (“Vom
Wesen der Wahrheit”), Martin Heidegger expresa que “si sélo mediante la
aperticidad del comportamiento la conformidad (verdad) del enunciado se
hace posible, lo que hace entonces posible la conformidad posee un derecho
mds original de ser considerado como la esencia de la verdad”! Pero ese
comportamiento abierto a la potencia de lo real, se funda en la libertad. No
se trata de capricho ni de subjetividad arbitraria, sino de un entregarse a lo
real patente y manifiesto, de un dejar ser al ente. Esta libertad se identifica con
la existencia del hombre. Antes que todo, la libertad “es el abandono al devela-
miento del ente como tal”.2 En este sentido, cabe afirmar que el hombre no
“posee” la libertad como una propiedad, sino al contrario: la libertad posee
al hombre. Observa Heidegger que el error, como ocultamiento del misterio
del ser, forma parte de la intima constitucién del hombre histérico. Concluye
afirmando: “La pregunta por la esencia de la verdad encuentra su respuesta
en la sentencia: la esencia de la verdad es la verdad de la esencia”.? Corres-
ponde a la ontologia fundamental plantear y resolver la cuestién de la verdad
de la esencia, de la verdad del ser. Hasta aqui el pensamiento de Heidegger
sobre la esencia de la verdad. Apuntemos unas cuantas e indispensables ob-
servaciones criticas.

Al idealismo de “Ser y Tiempo” (la verdad como producto del “Dasein’)
sucede ahora un realismo: el hombre est4 abierto a la verdad, pero no la en-
gendra. Cabe preguntar si la antitesis entre la verdad de adecuacién (légica)
y la verdad de revelacién (6ntico-preontolégica) puede o no ser superada. En
una nota preliminar al libro de Alfonso de Waelhens La Filosofia de Martin
Heidegger, el jesuita espafiol Ramén Cenal observa: “Que el conocimiento
verdadero descubra la cosa en si misma, es afirmacién perfectamente admisi-
ble; que este descubrir se revele por si mismo como tal, en toda su radiante

* ‘Martin HemEGGER, p. 10, De la esencia de la verdad, traduccién del alemén por
Humserto PiNera Liera, Revista Cubana de Filosofia, Vol. II, No. 10, Enero-Junio
de 1952.

* Marrin HEDEGGER. Op. cit., p. 13.

* Marrtin HEmDEGGER, p. 21.
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lucidez, sélo quiere decir que aquel conocimiento es evidente; pero que la
verdad de este conocimiento se reduzca a ese su liicido y puro descubrir, es
lo que el analisis fenomenolégico no da de ninguna manera. Este analisis nos
hard ver que la pura percepcién, la simple “apprehensio”, por muy didfana y
licida que sea, no es la verdad, al mepos, la verdad consumada y perfecta,
la que la evidencia verifica y descubre. Es en el juicio, en la complexién pre-
dicativa, explicitada o no, donde la verdad como tal puede ser verificada 5y
esta verificacién en todo juicio verdadero, también en el que versa sobre lo
inmediatamente descubierto en Ia intuicién, no dice otra cosa sino que el jui-
cio se conforme con lo juzgado”. La evidencia —propiedad de una verdad
cualificada— no es la verdad misma. La verdad, como adecuacién légica,
implica la revelacién y el descubrimiento del ser mismo en su patencia. No
es la “quididad” o esencia de la cosa conocida lo que causa la verdad, sino
el ser: el ser de la cosa dicho y revelado en el juicio.

2. FUNDAMENTACION DE LA VERDAD

LA VERDAD —LUZ ¥ ALIMENTO— es comunicada después de ser poseida, Todo
el hombre esti empefiado en la indagacion de la verdad. Y cuando se la des-
cubre amorosamente en el silencio de la meditacién, se pega al alma y le in-
funde vida interior. No es bien mostrenco, sino asunto fntimo, descubrimiento
histérico con una filiacién personal. El hombre no inventa la verdad, se acerca
a ella y la recoge con reverente humildad. Pero en este acercamiento, el ser
humano rasga la corteza de las cosas para alumbrar su secreto ntimo.

Al tener conciencia de nosotros mismos nos decidimos por la verdad. Esta
decisién nos ennoblece y nos salva. Si acertamos a expresar lo que realmente
es, preguntando a las cosas y a nosotros mismos qué es lo que ellas son, y qué
es lo que nosotros somos, estamos en vias de encontrar respuesta a nuestro
destino. Vivir humanamente es sentir la urgencia y necesidad de la verdad.
Sélo al hombre le aqueja el deseo de dar respuesta a aquella pregunta formu-
lada por Pilatos: “¢Qué es Ia verdad?” Pero antes de contestar a esta suprema

y final interrogacion nos preguntamos por la verdad de las cosas, de las cosas

que cambian,
Cuando queremos saber qué es lo que las cosas verdaderamente son, no

_estamos utilizandolas o recredndonos en ellas. Estamos haciendo teoria. Actitud

teorética que nos eleva sobre las cosas, desde el momento en que, inquiriendo
por ellas, les arrancamos su secreto. Secreto que ellas mismas son impotentes

para descubrir.




Nacimos para la verdad, aunque nos empefemos algunas veces, en vivir
en el error. Nos afanamos y nos desvivimos por descubrir el oculto tesoro de
verdad que aprisionan las cosas. Porque “las cosas, agusanadas de temporali-
dad en su devenir incesante, estin también angelizadas de permanencia en
su verdad eterna” (Mufioz Alonso).

Realidad — Verdad. Esta equivalencia lleva implicita la afirmacién de una
verdad no creada por la mente humana. La verdad, como eterna que es, nos
preexiste y nos trasciende. No creamos la verdad, pero si la conocemos. Y al
conocerla participamos de ella. San Agustin sostiene la percepcién inmediata
de Dios: nuestra inteligencia ve una verdad, la misma e inmutable para
todos. Esa verdad o es Dios o es inexplicable sin Dios. En una forma intui-
tiva, el santo obispo de Hipona ve la verdad absoluta (Dios) en toda verdad.
Ninguna verdad, ninguna bondad, ninguna belleza habria sin la existencia de
un Dios que no se confunde con lo creado, con lo participado y lo mudable.
Si la mente del hombre participa de la verdad, es porque Dios —la Verdad—
le hace participe. Nuestra razon pronuncia juicios verdaderos porque ve, en la
inteligencia, las verdades primeras, o ideas, o principios. La inteligencia intuye;
la razén concluye. En el interior del hombre estin presentes a la inteligencia
los principios. La razén establece nexos y relaciones, formula juicios y discurre
aplicando los principios inmutables del juicio. La verdad, de la que nosotros y
las cosas’ participamos, no proviene ni de nosotros ni de las cosas. El origen
de las verdades inmutables, necesarias y universales, es Dios. Mi pensamiento,
aun cuando sea causa de aquello que piensa, no es principio de si mismo.
Puedo concebir la existencia en términos de verdad, en términos referidos al
sentido inteligible de mi propio existir; pero esto mo significa que sea yo la
verdad de mi mismo (la absoluta verdad de mi mismo). Si mi mente, finita
y mudable, es capaz de una nocién de la verdad absoluta y conoce verdades,
es porque soy por la Verdad y para la Verdad.

La validez de nuestros juicios estd respaldada por la objetividad de normas
o principios en base a los cuales la razén juzga. Estas normas o principios del
juicio no son mudables y finitos; por tanto, no pueden ser un producto de la
mudable y finita actividad racional. La Verdad que hace que la razén sea
verdadera, sobrepasa y trasciende a esa misma razén. Porque hay normas ver-
daderas, hay juicios verdaderos. Y esas normas verdaderas o principios inmu-
tables que son fundamento de la veracidad de los juicios, no pueden inducirse
de la experiencia sensible. Porque lo mas no puede salir de lo menos; lo inmu-
table y necesario de las normas verdaderas no puede provenir de lo mudable
y contingente de las cosas. Aunque la verdad esté presente a la mente, es mis
que la mente, porque fundamenta toda cosa verdadera y la mente misma. La
verdad intuida no encuentra su adecuada subsistencia real en ninguna cosa
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existente. Queda siempre como objeto ideal abstracto y supone su Sujeto real
de la Verdad absoluta. De no haber una Verdad absoluta no habria verdad
alguna.

Desde 1a propia intimidad inagotable percibimos el llamado de una verdad
infinita que nos trasciende y que funda la realidad de las verdades finitas. La
verdad presente en nuestro espiritu es una imagen de Dios, pero no es Dios.

Como San Agustin, también M. F. Sciacca encuentra que Ia fundamentacién
de la verdad es, a la vez, la prueba de la existencia de Dios. Pero no se limita
a repetir a San Agustin, porque le sobra talento, y formula una prueba de la
existencia de Dios —hundiendo sus raices en el ser del hombre— que, al decir
de Manuel Gonzalo Casas —y sin ninguna exageracién— casi no tiene para-
lelo en la bibliografia contemporinea. “O no hay verdad —nos dice—, o si
la hay sobrepasa a la razén, en cuanto que es dada a la razén y no puesia por
ella. En otros términos: o no hay verdad y con ello se llega a la conclusién
absurda y contradictoria de que ‘es verdad que nada es verdad’; o hay ver-
dad y también hay un mas alla de la razén; o no hay nada que sea verdad” !
Una vez ubicados los términos del problema, Michele Federico Sciacca pasa
a formular, con toda precisién, la prueba. Hela aqui, con sus propias palabras:

“El ente inteligente intuye verdades necesarias, inmutables, absolutas; el ente
inteligente, contingente y finito, no puede ni crear, ni recibir de las cosas por
medio de los sentidos, las verdades absolutas que intuye; luego existe la Ver-
dad en si necesaria, inmutable, absoluta, que es Dios”.

La teoria de la fundamentacién de la verdad como prueba de la existencia
de Dios, aducida por el filésofo italiano, la consideramos nosotros, més que
como una prueba rigurosamente 16gica, como una meditacién valida dentro
del orden metafisico. En el plano metafisico es un hecho que las verdades
necesarias, inmutables y absolutas intuidas por el hombre, mmplican la Ver-
dad, es decir, a Dios. Pero en el orden del conocimiento, primero se conocen
los efectos que mediante la prueba racional de la causalidad llevan a afirmar
la existencia de Dios, y s6lo entonces referimos las verdades a la Verdad. Di-
cho de otro modo: la realidad de Dios, anterior a las creaturas en el orden
éntico, como creador que es de ellas, les es posterior en el orden I8gico, pues
s6lo por ellas llegamos a conocerle. Examinando el fundamento de Ia verdad,
convicne ahora destacar su sentido.

* ManuEL Gonzaro Casas, p. 52, La Existencia de Dios. Editorial Richardet, Tu-
cuman-Buenos Aires, 1955,
® Manuer Gonzaro Casas. Op. cit., p. 70.




3. E1. SEnTIDO DE 1A VERDAD

CUANDO LA VERDAD NOS POSEE, surge la ciencia. Los griegos daban el nombre
de “aletheia” al “descubrimiento”, a la “patencia” de las cosas. La verdad era,
para ellos, una propiedad del ser real. La significacién primitiva del vocablo
fue —sectin Kretschmer y Debrunner— algo sin olvido; algo en que nada ha
caido en olvido completo. Por la idea de completud se pasd a la de patencia.
La verdad de las cosas en cada existencia del hombre, supone que aquéllas
estin propuestas a éste.

La presencia humana en el mundo posibilita —no genera— la verdad. La
inteligencia reviste la forma misma de las cosas. Zubiri expresa, con gran
concision, que “la verdad es la posesion mtelectual de la indole de las cosas™.®
Pero la verdad no es tan solo un atributo del conocimiento —tema de la
gnoseolagia critica— sino ante todo una determinacién trascendental del ser
en cuanto ser. Y en este sentido ontologico de verdad, no cabe una definicién
exhaustiva. La universalidad de la verdad impide que sea abarcada por una
definicion demarcadora. Partimos del reconocimiento de su existencia, como
hecho original, para dedicarnos al problema de la esencia de la verdad de
las cosas y del hombre. Esta verdad que nos sale al encuentro en la realidad
mundanal nos remite a Dios: su origen y fin.

El ser aparece, se devela al sujeto cognoscente. Y este aparecer —promesa
de revelacion— viene prenado de certidumbre, de confianza. Por eso se ha
dicho que “la verdad no es s6lo ‘aletheia’, estado de no oculto, es también
‘Emeth’ (palabra hebrea de uso frecuente en la Biblia) : fidelidad, constancia,
autenticidad. Donde hay Emeth uno puede confiarse, entregarse”. Por una
parte los entes son recogidos y comprendidos en el hombre, y, por otra parte
el hombre se introduce en el mundo englobante y abierto del ser. Medimos la
verdad por el objeto, pero esta medida incluye libertad y elaboracién creadora
de lo externo. En ofras palabras: medimos y somos medidos. “La verdad apa-
rece en el mundo como repartida en innumerables sujetos que estin abiertos
uno para ofro en la originaria actitud de la disposicién, y que esperan uno de
otro la comunicacién de aquella parte de la verdad —apunta Hans Urs von
Balthasar— que les ha sido confiada por Dios como participacién en su in-
finita verdad. En esta reciproca abertura y en este estar a disposicién los
sujetos finitos reflejan asi la suprema medida de lo que se puede captar en
el mundo finito de la infinita abertura de la divina verdad”.” Piénsese que si
Dios no conociese un ente no podria ser conocido por ningin hombre, porque

¢ Zusiry, p. 28, Naturaleza, Historia, Dios, Madrid, MCMXLIV.
* Hans Urs von BaLTHASAR, p. 47, La Esencia de la Verdad, Editorial Sudamericana.
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no existirfa en cuanto ente; careceria de medida del ser y, consiguientemente,
de verdad.

Podemos decir libremente la verdad o mentir, porque nos autoposeemos,
porque disponemos de nosotros mismos. Somos responsables de la verdad en
cuanto develamiento y en cuanto comunicacién. El amor es inseparable de la
verdad: la esclarece y la posibilita. Estamos llamados —todos, sin excepcion—
a dar testimonio de la verdad. Abrirse a la verdad, y abrirse en la verdad para
los otros es cumplir la ley de nuestro propio ser. Tenemos la certeza de que
somos hombres para algo mas que para dar con nuestros huesos en una
tumba. Por eso me ha parecido siempre magnifico el lema de la Universidad
de Nuevo Leén: “Alere Flammam Veritatis”. Si la administracién de la ver-
dad esta confiada a la libertad humana, es preciso alentar la flama de la ver-
dad. Condenados como estamos a la muerte, debemos apresurarnos, con in-
quebrantable voluntad y sin descanso, a dar nuestro mensaje, grande o pe-
querio, pero siempre auténtico antes de pasar a aquel estadio en donde tene-
mos la certeza —los creyentes— de que sobran los mensajes porque todo
estd a la vista, en su mds pristina patencia. Pero todo develamiento, todo
mensaje debe estar al servicio del amor que abraza y excede a la verdad.
Otra cosa seria exhibicionismo o escindalo.

Si sabemos polarizar la verdad finita —nuestra verdad parcial— hacia la
verdad absoluta, estaremos en el origen del movimiento de la verdad, poseidos
por el amor y en camino de salvarnos. Las cosas son como Dios las ve. El
conocimiento que de las cosas tiene Dios —arquetipico y ejemplar— es el Ginico
absolutamente exacto, correcto, verdadero. Resulta natural, entonces, que sblo
desde Dios nos podamos ver los hombres.

El hombre es un ser dialégico. La verdad tiene también, en consecuencia,
un caracter dialégico, social. Florece con el coloquio de los espiritus libres.
Cada hombre tiene la posibilidad de enriquecer su propio campo visual con
el de los otros. Cada hombre capta, sostiene y transmite la verdad de manera
personal. Y todo ello sin mengua del carécter universalmente valido y supra-
temporal de la verdad. Si se habla de la individualidad de la verdad dada
por la situacién, es porque prescindir de este caricter concreto seria ocuparse
de una simple abstraccién. El continuo cambio de las perspectivas individuales
y de las situaciones interiores, va constituyendo la historia de la verdad. En
el ser, en la verdad, habri siempre un fondo de misterio y, por tanto, una
inagotable fuente de sorpresa. De ahi nuestra perpetua inquisicién de la ver-
dad. ;Pero es que puede ser otra cosa la filosofia? “Busquemos, sugiere San
Agustin, como quienes van a encontrar, y encontremos como quienes ain han
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de buscar, pues; cuando el hombre ha terminado algo, entonces es cuando
empieza’.®

Al buscar las verdades mundanas descubrimos, en su més intima contextura,
una participacion en la verdad eterna.

4. 1.aA Verpap MUNDANA PARTICIPA DE LA VERDAD ETERNA

Lo VERDADERO v L0 FALSO, en su sentido més radical, se predican de la inte-
leccion, no de las cosas. Verdad y falsedad ontolégicas corresponden a las cosas
en tanto que pueden ser objeto de conocimiento intelectual. Una caja de ci-
garros de chocolate es ontolégicamente falsa como cajetilla de cigarros, por-
que es propicia para “ser juzgada” verdadera cajetilla de cigarros, en virtud
de poseer las condiciones para poder ser falsamente entendida. Tréatase, por
supuesto, de una falsedad ontolégica accidental, no esencial. La cajetilla de
cigarros de chocolate es algo verdadero como cajetilla de cigarros de choco-
late. Lo que sucede es que nuestro entendimiento finito no aprehende integra-
mente al ser, porque le falta inteligencia. Para captar el ser en su plenitud
se requiere el entendimiento absoluto. Las cosas tienen una relacién real de
dependencia con el entendimiento creador. En Dios, la inteligibilidad del ser
y su inteleccién no son diferentes. Pero el hombre tiene que poner en contacto,
mediante la actuacién de su espiritu, la inteligibilidad del ser con la intelec-
cién cognoscente. Conocimiento de la verdad significa, en este sentido, la ac-
tividad espiritual contemplativa y desinteresada que se ordena a la posesién del
ser tal cual es.

Por nuestra actividad contemplativa nos orientamos hacia la pura posesién
de la verdad ontolégica, hacia la conquista del ser. Y esta conquista enriquece
el espiritu. El error no existe en las cosas, existe en la inteligencia; no se da
en el concepto, se da en el juicio. Sélo el juicio atribuye, predica notas —cons-
titutivas o reales— a las realidades concretas. La certeza se ha definido con-
ceptualmente come el “asentimiento firme fundado en la evidencia”. Toda
duda —me lo dice mi intuicién— serfa irracional. Fundado en esta inconmo-
vible evidencia, San Agustin advirtié: los hombres han dudado de todo lo
imaginable. “Pero ¢quién dudara de que él mismo vive y recuerda y reconoce,
y quiere y piensa, y sabe y juzga? Pues aun cuando uno dude, vive: quien
duda se acuerda de aquello de que duda; quien duda reconoce que duda;
quien duda juzga que no debe dar su asentimiento a ciegas. Por consiguiente,
aunque uno pueda dudar de todas las otras cosas, no puede dudar de las dichas,

® San Acustin. De Trin., IX, c. L
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pues si €sas no fueran reales, no podria dudar en general de algo”.? Ante la
evidencia del objeto queda, pues, excluida, toda vacilacién dudosa. Percibo o
experimento inmediatamente el conocimiento de un ser real, que est4 como
real en mi conciencia. No se trata de una conformidad entitativa, sino de una
expresion conceptual de lo que realmente es asi. Mi entendimiento no tiene
que convertirse en ccéano para estar en aptitud de juzgar con verdad acerca
del océano. Entre el modo de ser intelectual y el modo de ser del objeto habri
siempre una diversidad esencial. Por eso el metalisico alemén G. Sehngen ha
llamado a la verdad, relacién entre dos relaciones, esto es, entre la relacion
estructural ideal del predicado y el sujeto por un lado, y la relacién estructural
real, por ejemplo, del accidente y la substancia por otro. En todo caso, la
representacion conceptual del objeto —unida a la percepcién del mismo— pre-
cede a la visién de la verdad del juicio (perceptio veritatis).

Un objeto preyacente, “trascendente” a nuestro entendimiento que juzga,
rige de alguna manera el acto de juzgar. Santo Toméis apunta que “el funda-
mento de la verdad del juicio es el ser del objeto, no su verdad. Por eso dice
el filésofo: una opinién o dicho es verdadero, porque la cosa es, no porque
la cosa es verdadera”.'* Pero lo que no dice el filésofo (Aristételes) es que
si hay en general verdad finita y ser finito es por una manifestacién creadora

y libre de Dios. Aristételes nunca llegé a la verdad como participacién. Nues-
tras verdades del mundo estin marcadas por la contingencia. Un permanente
misterio se entrevé tras toda verdad mundana y finita. Se divisa un infinito
trasfondo que carece de fundamento porque estd totalmente en i mismo. Si
rompiésemos esta participacién se desplomarfa la verdad mundana, cesando
de ser verdad. Y es que “el mundo como totalidad, y todo ser singular y toda
verdad singular intramundanos, son —como bien lo expresa Hans Urs von
Balthasar— un genuino aparecer de Dios. El signo en el que Dios se expresa
no representa obstiaculo para decir lo que quiere decir. Entre contenido y ex-
pxesxon no hay intervalo porque la expresién procede totalmente de lo que
se rexeia y estd determinada por el contenido que debe expresar. 1 No hay una
materia extraia en la que Dios hubicra acufiado sus ideas: la umca ‘materia’
existente, de la cual Dios crea el mundo, son su libre Voluntad L y sus externas

e e ——

1deas Por eso, en la creacién, la esencia de Dios puede transparentarse sin
“trabas hasta el punto de que el contemplador de las cosas mundanas pueda
ver el modelo a través de la imagen, y olvidar que no lo ve directamente sino

* San Acustin. De trimitate 10, 10 n. 14; ML 42, 981.
® G. SOHNGEN. Sein und Gegestand, p. 122, Minster, 1930.
* Santo TomAs. S. th. 1 q. 16 a. 1 ad 3.




en el espejo de la criatura”*? Es preciso, en consecuencia, no dejarnos seducir
por la ilusién de atribuir a las cosas, como propiedad suya, esa eterna verdad
que irradian por participacién en Dios. La verdad absoluta esta al]enfle. las
criaturas. De ahi esa tensién de la verdad mundana hacia la verdad divina:
fundamentacién dltima y suprema medida. El “por qué” de la verdad nos
remite a la voluntad divina que es, a la par, suprema razén. La libertad de
Dios cs idéntica 2 la Ley de la necesidad. La libertad del hombre, sin Ia mano
E;é;dora de Diaé,— es un “ser en la nada”.

- ‘Ij;wwd;.i‘mmatﬁmy Ia vida de cada cual, ha de coincidir con la creciente ver-
dad que tiene por permanente trasfondo y horizonte a la verdad infinit.a. Ija
viva verdad mide al ser viviente. Y esta medida es también amparo, misterio
intimo. Estamos desnudos ante Dios. En £l poseemos, las criaturas, nuestra
comiin verdad. En situacién y en circunstancia, conviviendo, nos abrimos a la
verdad. ;Qué relacién existe entre verdad y convivencia?

5. VErpAD v CONVIVENGIA

EL YO NO ES UN SIMPLE DATO PSICOLOGICO, ni es un hecho sensible objetiva-
mente observable, ni es una suma de vivencias. Hay un conjunto de activi-
dades psiquicas que aparecen y desaparecen: impulsos, pensamientos, deseos,
etc. Pero estas vivencias que van y vienen estén referidas y surgen de un fondo
permanente y estable: el yo ontolégico. Toda vivencia revela un-aspe'cto del
yo ontolégico, pero el yo ontolégico no puede reducirse a las‘ vivencias (yo
psicolégico) porque las trasciende. El yo “matrix” (u ontolégico) es eI.cen-
tro del campo de la conciencia, con un altisimo grado de continuidad e iden-
tidad. Tiene funciones, pero no es funcién, sino estructura consciente. Todas
mis actividades fisicas y espirituales tienen al “yo” como centro unitario de
imputacién. De ahi que no quepa decir que el yo es trascendente. Trascendente
seria, Ginicamente, el yo ideal que da sentido a la tarea y hacia el cual se
encamina la multiplicidad de actitudes.

Entregarme a la propia vocacién es reconocer lealmente mi puesto en el or-
den universal. Dentro de este orden las cosas se presentan como instrumentos
propicios o como obsticulos para el cumplimiento de la tarea personal. Entes
y circunstancias adquieren consistencia y seriedad. El mundo se ofrece como
una adecuada disposicién de cosas a su fin, pero, también, como campo pro-
picio para la resistencia a la vocacién y como posibilidad de fracaso.

* Hans Urs voN BarTmAsAR, p. 262, La esencia de la verdad, Editorial Sudame-
ricana.
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Si yo fuese la verdad, no la buscaria. Y la busco porque estoy hecho para
la verdad. “Busco lo positive absoluto (el ser-verdad) con toda la positividad
de que mi naturaleza de hombre es capaz”, expresa Sciacca. En otras pala-
bras: la verdad integral es un punto de convergencia integral del hombre total.
En este sentido cabe decir que Ia filosofia es, por todos conceptos, ciencia de
la realidad espiritual.

Atin antes de que mi espiritu conozea la verdad, e independientemente de
este conocimiento, la verdad es. Agustinianamente hablando podemos decir que
si la verdad que me precede —eterna e intemporal— no existe més que por un
pensamiento que la piensa, “sélo un pensamiento eterno e inmutable puede
pensar eternamente la eterna e inmutable verdad”. Todas las verdades singu-
lares que pensamos los hombres penden de la Verdad absoluta. Estas verdades,
aunque interiores, nos trascienden, Porque hay una Verdad, somos capaces
de juicios veraces.

Como buscadores de la verdad pura, los filésofos no son stibditos de nada,
excepto de esa verdad que se sorfdea para hundirse en ella. Amor que liberta
de ataduras terrestres y que dota al espiritu del sefiorio y de la dignidad que
le corresponde. Renuncia purificadora que forja hombres mis alli de Ia
caducidad y de la indigencia. Por ser una biisqueda de la verdad, la filosofia
es salutifera. Bisqueda que es preciso insertar en el momento histérico, por-
que el descubrimiento de la verdad —sucesivo Y Progresivo— se hace en el tiem-
po. Siempre cabe descubrir, en diversos momentos histéricos, aspectos diversos
de una norma universal y eternamente vAlida, Cuando se afirma que nada
es verdadero o que no existe la verdad se est4 haciendo renacer —sin saberlo
ni quererlo— el problema de la verdad.

Nuestro pensamiento, aunque pensamiento de un ser-en-el-mundo, trascien-
de el mundo y se dirige hasta el fundamento mismo del universo, sin tener la
pretension de adquirir, en el orden natural, el conocimiento propio de Dios.

Es cierto que vamos a lo verdadero con los otros, o no es a lo verdadero
a lo que vamos. Esto por el hecho originario y fundamental de que vivir es con-
vivir. Pero de aqui no cabe concluir, como lo hace Maurice Merleau-Ponty,
que “nuestra relacién con lo verdadero pasa por los otros”, y que “yo no
pienso ni seglin lo verdadero solamente, ni segin yo solo, ni segtin el préjimo
unicamente, porque cada uno de los tres tiene necesidad de los otros dos y
sera absurdo sacrificarselos”.® Una cosa es que la verdad —descubierta en

la historia— se me dé en situacién y en circunstancia, y otra cosa muy dife-
rente es sostener, erréneamente, “que no hay juez en dltima instancia”. Sélo

¥ Mauvrice MEerrEAU-PonTY, p. 29, Elogio de la filosofia, Ediciones Galatea, Bue-
nos Aires, 1957.
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POR UNA VERDAD HUMANA

Dr. Francisco Bucio Paromino
Universidad de Nuevo Leén.

CONOCER 1.A VERDAD Y ESTAR EN LA VERDAD

EL TiTULO DEL PRESENTE EsBozo puede parecer extrano por lo que anuncia
y hasta cismético por lo que afirma. Ya presta a desconcierto Ia promesa de
alinear mis reflexiones para hacer de ellas el panegirico de un tipo de verdad,
y no el de Ia Verdad sin mds; desconcierto que crece naturalmente si el tipo
de verdad por el que me pronuncio es el humano, aquel que por contrapartida
debe oponerse (o por lo menos diferenciarse) al otro de nivel superior: un
tipo de verdad “divina”, “sobrehumana” o, sencillamente, “independiente” de
lo aleatorio y circunstancial de todo lo que merece la denominacién de humano.
Es escandaloso preferir (en caso de que haya que preferir) la verdad humana
sobre la verdad absoluta, siendo que, por lo demas, puestas en una tal relacién,
la verdad humana parece tener que ser una verdad relativa. Y es en estos
términos, en efecto, como se ha plantcado tradicionalmente el problema de la
disyuntiva: o la verdad es absoluta, o la verdad es relativa ; pero siempre se
ha entendido que no se trata de una opcién, sino de una concepcién estricta. . .
y tan estricta que de sus exigencias puede deducirse el rechazo de la alternativa
Y, como lo serd en nuestro caso, la adopcién de un tercer término que, al
esquivar el orgullo del absolutismo y la miopia del relativismo, nos instala pru-
dentemente en la llana realidad. Ni absoluta ni relativa, la verdad es sencilla-
mente humana. Tal es nuestra afirmacién y, aunque sigue sonando extrafa,
ya queda ganado para mi en este proyecto el aligeramiento con que nos
gratifica la desvinculacién de las tradiciones absolutista y relativista.

Sin embargo, estas dos vertientes de la tradicién no se impusieron por un
golpe caprichoso de alguna. arbitrariedad histérica o de alguna fatalidad
cosmica. Al contrario, sostienen a una y a otra concepeiones rigurosamente
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