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Acustin Basave FERNANDEZ DEL VALLE es uno de nuestros més serios filg-
sofos contemporaneos en México. Representa dentro del pensamiento neoto-
mista al filésofo cristiano mas enterado y atento al desenvolvimiento del pen-
samiento filoséfico moderno. Hemos comentado en un pequefio ensayo su
“Metafisica de la Muerte”; ' ahora nos dispondremos a introducirnos a su “Fi-
losofia del Hombre” (Fundamentos de una antroposofia metafisica)? que

constituye todo un tratado completisimo sobre el modo de entender al hom-
bre totalmente. No hay aspecto que haya escapado al filésofo regiomontano
en este haz de consideraciones donde tampoco estin ausentes las mds im-

portantes aportaciones contemporineas al estudio del hombre.

No es Ia de Basave una filosofia despegada de la vida. Se dirfa su posicién
la de un existencialista cristiano que parte del concreto existir humano angus-
tiado, incompleto y desamparado hacia una gran concepcién de la filosofia
como doctrina de salvacion. Su considerar estd mezclado de Ia angustia y del
desamparo ontol6gico del hombre, pero iluminado de una manera realista
por el intrinseco deseo humano de plenitud subsistencial. Asi se explica el
claroscuro en que vive el hombre, espiritu encarnado, espiritu en condicién
carnal, mezela de acto y potencia, de bien y mal, ser dual en conflicto, com-

* GonNzALEz Saras, Camros, Metafisica ¥ fenomenologia de la Muerie en la Filosoffa
de Acustiy BasAye FERNANDEZ DEL Varre, HUMANITAS, Anuario del Centro de
Estudios Humanisticos, Universidad de Nuevo Leon, 1969, pp. 233-241. Publicado
también en separata.

* Basave FERNANDEZ DEL VALLE, AcusTiN, Filosofia del Hombre, (Fundamentos de
antroposofia melafisica), Coleccién Austral, No, 1336, Espasa-Calpe Mexicana, S. A.
México, 1963. Citaremos esia obra para mayor facilidad, Basave, FH. etc.
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prendiendo en €l lo positivo y también lo negativo no al medo existencialista
que solo en lo negativo repara, sino en apertura hacia el Ser fundamental y
fundamentante. Su filosofia es una filosofia humana al servicio de la vida
que participa de los principios y soluciones de la filosoffa de Santo Tomds de
Aquino pero nutrida de todas las interrogantes que plantea el existencialismo
y la filosofia de los valores. Es una respuesta satisfactoria a los m4s acuciantes
problemas humanos.

¢ Antropologia Filosdfica o Antroposofia Metafisica?

El autor reivindica el segundo nombre para todo filosofar metafisico sobre
el hombre. Esta tiene y se aboca a problemas trascendentes, valederos para todo
hombre y para ¢l hombre de todos los tiempos y de todas las razas, a partir
de la existencia concreta, problematica, angustiada. Para ambos aspectos, el
filésofo regiomontano arrebata a los tedsofos el nombre de Antroposofia que
han usurpado a su parecer y asi bautiza su intento.

Antes de todo, sefiala su propésito de abarcar todo el hombre. “Fn mi
Antroposofia, explica, estd empefiado todo el hombre, porque todo el hom-
bre se interesa por su ser religado y por su ser teleologico.” * Por ser religado
y por ser teleologico el hombre se distingue del animal y por lo tanto la
ciencia que lo estudie solamente como ser psicofisico o simplemente como
unidad biolégica dentro de los organismos vivientes no pasaria de ser antro-
pologia; de ahi las distintas clases de antropologias: moral, cultural, social,
meédica, étnica. Basave prefiere llamar Antroposofia para distinguir el con-
siderar filoséfico sobre el hombre del considerar de las otras ciencias particu-
lares. 'Y con su Antroposofia ilumina, completa a la vez que utiliza a las clases
diversas de antropologias. La convierte en una verdadera metafisica de la
existencia humana superando todos los otros estudios que, por abarcar deter-
minada drea, son incompletos y no responden a los planteamientos trascen-
dentes acerca del hombre. La Antroposofia busca al hombre en sus causas
primeras y s6lo en ellas; la Antropologia investiga en el ser humano las cau-
sas segundas o principios préximos.

Considera Basave haber rescatado a su verdadera significacién el vocablo
“antroposofia” contra los que lo han bastardeado. Y asi lo declara: “Creo
que ya es hora de reivindicar el vocablo “antroposofia”, que ha rodado entre
las impuras manos de los teésofos.” 4

* Basave, FH, Intr. p. 15.
* Basave, FH, p. 44.




Inserta el estudio antroposofico dentro de la Metafisica especial. Sabido
es que la Metafisica tiene por objeto de estudio el ser; la especial se refiere
no al ser comun, despojado de la fenomenicidad, sino a los seres concretos,
personales, Dios 'y el hombre. Por eso divide la Metafisica especial en Teodicea
y Antroposofia.

Inserto en la tradicién cristiana y occidental, Basave no es un' escoldstico pu-
ro. El método escolastico y algunos de los temas abordados por la Psicologia Ra-
cional parecerian anticuados de no renovarse con los métodos fenomenoldgicos
y con los temas que ha renovado y removido, abocado y quizi no solucionado
la filosofia moderna en sus distintos exponentes. Sin perder de vista la médula
tomista, Basave afronta las mas graves cuestiones de la Filosofia actual y
escoge entre ella no pocos términos, planteamientos y cuestiones. Su antropo-
sofia no es puramente deductiva, en lo que parecia incurrir el estudio escolds-
tico del hombre, sino que fiel a lo mejor de la tradicién, ensambla su consi-
derar con la experiencia (los datos de los sentidos) y la razén y los principios
y parte de ahi hacia nuevas consideraciones acercindose siempre a la ac-
tuacion concreta de los hombres, observa su ser y su quehacer y comprueba
sus posibles reacciones.

Su planteamiento no es pues abstracto. El objeto de estudio es el hombre
completo, como cuerpo y espiritu, como proyeccion de su libertad, como ser
en camino, lleno de angustia y consciente de su desamparo pero abierto a la
esperanza. Estudia al hombre como ser unitario. No desdefia los principios
pero tampoco los logros obtenidos por via fenomenolégica. Objetividad y
subjetividad son inseparables. Es necesario sobrepasar la razén pura para dar
respuesta al problema de la vida en el hombre aprovechando las vivencias
existenciales. “No se puede prescindir de la razén pura, porque sin ella las
vivencias existenciales no se podrian constituir en filosofia. Pero tampoco se
puede prescindir del contacto existencial amoroso si no se quiere caer en una
filosofia deshumanizada. Objetividad y subjetividad son indispensables al fi-

losofar.” °

¢ Qué es el Hombre?

El hombre piensa, interrelaciona, raciocina, deduce, es un ser racional, in-
teligente, elige sus decisiones, se autodetermina y, por eso mismo, es persona,
Pero ¢qué es la persona? Si el hombre va a ser el objeto central del filosofar
antroposofico debe especificarse por algo. La vieja definicién aristotélica del

* Basave, FH, pp. 30-31.
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hombre como “animal racional” y “animal politico” aunque no se aleja de
la verdad parece excluir el “aqui” y el “ahora” en que se vive, aparece como
una definicién intemporal y abstracta. Da, sin embargo, la pauta porque
cifra en el hombre una “estructura fundamental”. La cita de Heideoger pone
de relieve la importancia del asunto: “en ninguna época se ha sabido tanto
y tan diverso con respecto al hombre como en la nuestra. En ninguna ¢época
s expuso el conocimiento acerca del hombre en forma mas penetrante ni
mds fascinante que en ésta. Ninguna época, hasta la fecha, ha sido capaz de
hacer accesible este saber con la rapidez y facilidad que la nuestra. Y, sin
embargo, en ningiin tiempo se ha sabido menos acerca de lo que el hombre
es. En ninguna época ha sido el hombre tan problematico como en la actual”.¢

Lo que nos parece mas importante es preguntarnos si el hombre es la suma
de sus actos o un sujeto permanente, si es sélo historia y no esta sostenido
por ninguna esencia que sea igual en todos los hombres lo cual permita ha-
blar de naturaleza. Para los existencialistas el hombre es la suma de sus actos
y no se puede hablar de esencia como naturaleza; si el hombre es sélo la suma
de sus actos hay en ¢l un sujeto permanente al que podamos atribuir
sus actos y llamar persona; no se puede ser pura historia, por que ésta
“s6lo podra decirnos lo que le acaece al hombre, pero nunca lo que el
hombre es”.” Planteado el problema de la consistencia humana de la existencia,
de ninguna manera puede soslayarse la explicacién de por qué permane-
cen en mi los arrepentimientos, los recuerdos, las rectificaciones, las deci-
siones; me siento identificado con lo ‘que fui; un acto realizado no se mdepen-
diza de los demds al realizarlo, luego debe de haber en mi algo permanente,
aquellos actos no pueden sustentarse por sf mismos, sin sujeto. A este sujeto
lo llamamos “yo”, “yo sicolégico”, “yo conocido” y “yo ontolégico” (yo que
conoce). “Yo sigo siendo idéntico a mi mismo cualesquiera que sean los cam-
bios aparentes o superficiales que me acontezcan.”® Ese “yo” permanente
en mi es mi persona. Luego el yo es la persona. “Porque me transparento a
mi mismo, soy persona”, dice Basave en una frase feliz de sabor orteguiano.
Por ser persona me comprendo, soy capaz de discernir lo falso de Io verdadero,
lo malo de lo bueno y conocer lo necesario y perfecto. “Decir persona es decir
autoposesion, ser-para-si.”’ ® Al hablar de la persona como “ser-para-si”, Basave
adopta una expresion de origen hegeliano que Sartre ha hecho suya de modo
singular. M4s adelante veremos cémo al explicar coémo la persona realiza su

* Hemrccer, Martin, Kant y el problema de la metafisica, Fondo de Cultura Eeco:
némica, México, 1954, p. 175 cit. por Basave, FH, p. 44.

* Basave, FH, p. 39.

* Basave, FH, p. 52

* Basave, FH, ibid.




ser con su hacer, el filosofo regiomontano se acerca a nuestro modo de ver a
la filosofia sartriana y no se libra de su influjo.

Por ser un ser personal subsistente la persona es incomunicable; es decir,
su ser propio no puede ser comunicade a otro; no se habla aqui de la comu-
nicacién como elocucién por la cual el hombre se abre en didlogo a los demés.
En esto se enlazan los modos de concebir con la definicién de persona de la
Escolastica: Substantia singularis completa ut alquid totum in se subsistens.
(Sustancia singular completa subsistente en si misma como un todo.)

Que el hombre sea un ser o ente temporal, no cabe duda; pero de eso a
decir que s6lo es historia media un abismo. En esto Basave se aparta del
Historicismo. Que no sea una esencia porque toda esencia es mtemporal y el
hombre es temporal, tiene apariencia de verdad y de prueba contra la tesis
que sostiene la esencia en el hombre. El Historicismo en esto parece tener razon.
Sin embargo, obra irracionalmente como una buena parte del existencialismo
al considerar al hombre como la suma de sus actos.

Tampoco es verdad que el hecho de que el hombre tenga historia imposi-
bilite su definicion. T.os mismos que eso afirman como Eduardo Nicol intentan
proporcionar una idea del hombre. El libro del filésofo catalin que lleva ese
titulo—“Idea del Hombre”— supone una estructura permanente en el hom-
bre.

“Aunque en nuestro hacer y padecer pasemos a ser otros, remacha Basave,
aunque nos alteremos y cambiemos, permanecemos los mismos. En medio de
la alteracién constante, se mantiene nuestra estructura permanente. En nuestras
relaciones con el t y en las variaciones, el yo subsiste fijo. Y subsiste no en
una parte o fragmento, sino en el todo. Es el hombre entero el que se hace més
viejo 0 més sabio. Sin un sostén Gltimo de todos los cambios —y aqui incluyo
la potencialidad de la vida espiritual de Nicol— no podrian existir la memoria
y la misma vida humana. Por eso, precisamente por eso, he pensado y seguiré
pensando —hasta que no se me convenza de lo contrario— que el hombre tiene
un ser sustancial. Y a esta sustancia consciente que es un yo recluido en si
mismo, es a lo que tradicionalmente se le viene llamando persona.” 19

Ontolégicamente el hombre cs, pues, persona.

De aqui esti presto a partir el filésofo que también es jurista y filésofo
jurista, hacia una Antroposofia juridica estructurada en torno a la persona,
tema que ha empezado a eshozar en algfin reciente escrito.™

* Basave, TH, pp. 55-56.

Y Basave, F. per VarLe, Acustin, Grandeza y miseria de la civilizacion priega,
Sembradores de Amistad, Organo de la Asociacién Internacional de Clubes Sembra-
dores de Amistad, Afio XXIV, Vol. XXVII, agosto de 1972, pp. 4-9.
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El Hombre, Ser en Camino

El hombre, es un hecho, estd de paso, en continuo viaje. Su status piatoris
(condicion de viajero), dice Basave, es inherente a su condicién humana. Visto
de ese modo debe estar circunscrito al tiempo —Heidegger exagera diciendo
que es su esencia—, a un aqui y ahora, sujeto a la imperfeccion, a la incom-
pletez, a la angustia, a su intrinseca limitacion. De tode eso lo libera 1a espe-
ranza porque el hombre no se dirige a la nada, sino a la plenitud. El fi-
losofo cristiano no se vale del Cristianismo para elaborar su filosofia del
hombre, no la hace caber dentro de los moldes del dogma y la Revelacién;
forja una doctrina a base de pura reflexion, fenomenolégicamente, y su con-
cepcion puede encararse sin menoscabo alguno a la que han construido los
existencialistas. Esta filosofia de la esperanza la sostiene Basave con fervoroso
y bien cimentado entusiasmo: se vive en la esperanza con gozo aunque este
gozo no esti exento de turbacién y a las veces de angustia. Angustia y espe-
ranza bajo esta iluminacién cobran un sentido diverso al que les otorga el
Existencialismo. En esto nuestro filésofo se da la mano con Abbagnano, y
mas bien, con Berdiaeff y Gabriel Marcel.

Su condicién de homo viator condiciona al hombre fuertemente. Lo sujeta
a un “aqui y ahora”, lo limita y circunscribe, pero la esperanza le abre un
camino liberador, nuevo: “porque saber esperar es saber comprender la vida
y saber vivirla”.** La esperanza conduce al hombre a la oracion (invocacion).
“Invocacion y esperanza estan especialmente unidas.” ** Eso nos libera de Ia
desesperacion; la desesperacién es autodestruccion; lo mismo que la presuncién
que es una perversa securitas —perversa seguridad— segtin San Agustin. Por
medio de la esperanza la filosofia de Basave se abre al amor: “La vida como
quehacer corresponde a la vida como esperanza. . . la vida es esperanza, pero es
algo mas: es amor porque sin amor no cabe una verdadera esperanza. El que
no ama desespera.” ** Al elaborar su doctrina antroposéfica del amor, Basa-
ve no cita a Marcel sino se apoya en Joaquin Xirau y Scheler y, aunque va a
concluir su tratado con una “Ontica del Amor”, ya desde aqui recalca
su concepcién del hombre enviado por Alguien a Ia existencia —no arrojado
como gustan decir los existencialistas— y comprometido insoslayablemente a
amar sobre todo al Ser que lo envié con un compromiso ligado ontolégica-
mente a nuestro mismo ser. Radica aqui una de las mis personales aporta-
ciones de Basave a la Antroposofia: aliar el amor al Ser en las mismas raices

* Basave, FH, p. 60.
* Basave, FH, ibid.
* Basave, FH, p. 61.
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del ser. “Sintéticamente podriamos decir que tenemos una vision innata del
P13 Y decimos que ese unir
solidariamente el compromiso de amor a la nocién de ser es una de las aporta-
ciones del filosofo mexicano a la Antroposofia porque el mas semejante ex-
positor de ese modo de pensar, Gabriel Marcel, Ilega al amor por distinta via,
por la via de la intersubjetividad o interrelacion de los hombres. Basave Io
une al compromiso de haber recibido la existencia como dadiva de amor y en

amor, solidariamente unida a la nocién de ser.

ese sentido escribe su capitulo “La Existencia como didiva de amor y
como compromiso’. “Estamos enviados —arrojados’ dicen los existencialis-
tas— a la existencia por la amorosa voluntad de Alguien, En este sentido
nuestra existencia es una dadiva de amor de ese Ser que nos hace ser amo-
rosos 'y que es el supremo Amor. Y con su amor nos comprometié a ‘estar en
el mundo’ amorosamente. No se trata de una obligacién contraida a cambio
de determinada contraprestacion ventajosa ni de nimghn convenio interesado.
Se trata de un compromiso insoslayable.”'® Bajo esa iluminacién la vida del
hombre no aparece como una tarea o simple quehacer, como una carga que
estemos condenados a soportar sino como una diddiva amorosa que debemos
agradecer. El sentido del vivir en esta antroposofia no angustia ni se tifie de
pesimismo, sino que es alegre y esperanzador.

Hemos hablado de semejanzas con Gabriel Marcel. Gabrie] Marcel adopta
la expresion “ser en situacion™ de Karl Jaspers para concretar en ella no
sélo la esencia del ser sino la de todo ser. “La esencia del ser humano reside,
pues, en esta apertura, este “estar en situacion” o para emplear otro voca-
bulario, en un acto pensante que, cuando intentamos aprehenderlo —de modo
siempre imperfecto, ya sea como conocimiento, ya sea como accién o senti-
miento—, se revela como imposible de aislar de otros actos en los que participa
o con los que colabora en una realidad comin. El pensamiento de Marcel es
aquel mismo que Platén intent6 expresar con la nocién de “participacién” y

Aristoteles con la de “acto comun”. El hombre es, pues, su propia manera

de abrirse al ser, el conocimiento no es un reflejo pasivo, sine acto de parti-
cipacion, y su veracidad depende de Ia calidad y de la exactitud de nuestro
esfuerzo. Por eso los seres humanos no van a parar a los mismos conocimien-
tos, y se distinguen por la amplitud de su esfuerzo y la profundidad de su
experiencia. Si todo el mundo tiene una experiencia de lo verdadero no es
dada mas que el esfuerzo mas perseverante y tal vez desesperado.

Sin duda, el término més exacto para traducir la esencia del ser serfa el
amor. Cuando €ste es auténtico, esta purificado de las pasiones y del egois-
mo, hace caer las barreras —infranqueables por ilusorias— que separan los

** Basave, FH, p. 63.
'* Basave, FH, ibid,
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seres humanos, de la misma manera que la contemplacién estética hace caer
las que nos separan de la naturaleza. Efectivamente, es en el amor donde des-
cubrimos mas claramente que la opcién de “limites de una persona” no ficne
sentido. Ya el drama Guarteto en fa sostenido estaba iluminade por este des-
cubrimiento que ha sido vivido antes de ser justificado filoséficamente. Y en
una de sus primeras piezas dramaticas, que quedé inconclusa, Gabriel Marcel
pone en boca de uno de sus personajes lo siguiente: “La religion que me
oponéis no s otra cosa que una moral; y esa moral, perdonadme, pero todo
mi ser la reprueba. La tnica religién que puede contar para mi es la que
nos introduce en otro mundo en el que las miserables barreras que separan
a los seres de carne se desvanezcan en el amor y la caridad” (P.I. Presence et
Immortalité, Flammarion, 1959).17

Es evidente que Gabriel Marcel habla aqui de las relaciones interpersonales,
las cuales no puede menos de concebir fundadas en el amor. Aqui descubri-
mos que no debieran exustir las fronteras entre los seres humanos.

No cabe duda que Gabriel Marcel es uno de los filosofos que ha ahondado
mias en la fenomenologia del amor en esta linea del ser,

Por el amor es por donde el filésofo francés “se encuentra a Dios”, no le
demuestra porque la razon no es apta para demostrarlo; es el amor el que
lo halla y lo descubre come TU ABSOLUTO. Ese “encuentro” es la “con-
versién” en el plano humano, Fue entonces cuando ya se podia catalogar
creyente. De la mano de Charles du Bos va al bautismo.

Marcel traza un camino hacia el TG Absoluto a través de los seres. Lo
traza por el camino de la esperanza y su férmula predilecta lo sintetiza “Es-
pero en Ti para nosotros” teniendo como punto de partida la caridad. Dificil
encontrar una cita que lo diga todo en poco. Esta nos parece buena: “El
tu en quien espero es cada uno de los seres que amo; es, sobre todo, el Tt
absoluto, Trascendente. La Esperanza, porque quiere llevar a cabo la expe-
riencia de comunién que la fundamenta, no se separa de un recurso mis o
menos consciente, de una invocacion mas o menos implicita al Unico. Espe-
ro en Ti para nosotros. El vineulo vivo entre este T y ese nosotros consiste
en el que el T es el garante de esa unidad que nos vincula, a mi conmigo
mismo, a uno con otro, a unos con otros. Pero el Ta es mucho mas que un
garante que asegura o confirma desde fuera una unidad ya constituida. T,
en quien quiero o debo esperar (pero conservando siempre la posibilidad de
negarte), estis en el corazén de la ciudad que formo conmigo mismo y con
los otros (y que, como la experiencia atestigua trigicamente, permanece in-

" PAraIN-ViAr, Jeanne, Gabriel Marcel, Ediciones Fontanella, Testigos del Siglo
XX, No. 24, Barcelona, 1969, pp. 40-41.
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vestida con el poder de reducirse a cenizas). Desesperar de mi o desesperar
de Ti es aniquilar en principio toda esperanza ontolégica.” **

Largas han sido las citas pero imprescindibles para dejar un pequefo
apunte de la proximidad y de la diferencia entre estos dos filésofos creyentes
de la esperanza y el amor. El fil6sofo regiomontano estd cerca del francés
pero no lo sigue de lleno porque intenta sus propios caminos.

Oiras Precisiones sobre el Hombre

En la imposibilidad de seguir paso a paso el analisis de Basave sobre el
hombre, repasamos aquellas precisiones que nos parecen mas importantcs
de modo rapido y que nos haran conocer con mayor claridad las aportaciones
de su Antroposofia.

Las circunstancias condicionan al hombre lo mismo que la situacién. “Mien-
tras que la circunstancia me rodea, la situacién me constituye”, aclara Basave
distinguiendo entre circunstancia y situacién. “Mi circunstancia es siempre
exterior; mi situacién es interior. Cuando el hombre mantiene relaciones
vitales con lo que no es ¢l mismo, estamos ante una cireunstancia; cuando se
entabla una relacién consigo mismo se trata de una situacién. Tal es por
lo menos la tesis que proponemos para diferenciar el medio que nos rodea
(eircunstancia) de los elementos intrinsecos y dinamicos que nos ponen en
situacién.” ¥ De ese modo ha establecido una diferencia que no admite 1é-
plica y sirve en cambio para desenmarafiar en nosotros enire lo que nos es
dado y lo que no nos es dado cambiar. ;Qué son mas susceptibles de cambio,
las situaciones o las circunstancias? Como Jaspers habla de “situaciones limite”
—agquellas que 1o estd en nuestras manos cambiar como la muerte, la culpa,
la desconfianza—, Basave habla de circunstancias limite, o sea, aquellas que
son intraspasables como el lugar que ocupo.

Gozamos por ser personas de excelencias y padecemos al mismo tiempo
miserias. A la espiritualidad hay que someter la animalidad rebelde. Nadie
es perfecto ni puede reclamar para si la verificacion perfecta del ser humano.
Ser “ondulante y variade” (M.E. Duthoit) es uno de los condicionamientos
del status viatoris, “Deshago a cada paso lo que habia hecho. Siento el peso
de 1a culpa, se opera en mi una reconversion y vuelvo a caer. Cayendo y

* Marcer, Gasrier, TM, II, 201, cit. por Charles Moeller, Literatura del Siclo
XX y Cristianismo, Tomo IV, La FEsperanza en Dios Padre, 2da. Edic. Editorial
Gredos, Madrid, 1964. p. 322, ;

*® Basave, FH, p. 65.
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levantando advierto que estoy aislado y que en mi soledad no me basto.” 2
Miseria de la persona.

Al “sé el que eres” le da el filésofo de Monterrey sentido de esfuerzo por
ser lo que somos en potencia, Que nos realicemos plena y variadamente, Mas
que animal el hombre es un espiritu encarnado en condicion carnal. Vive
frente a un abanico de posibilidades y ante ellas descubre, a veces a tientas,
su destino, Optar por el deber ser que traemos preficurado germinalmente y
realizindolo plenamente es como alcanzamos la libertad. “Mi tarea vital es
hacer de mi existencia un orden claro y armoénico que siga la pauta ideal. ¥
este quehacer lo tengo que ejecutar dentro de los limites de mis posibilidades
(situaciones, circunstancias, tiempo). Lograr imponer a la vida esta direceion
y este sello propio es forjar la personalidad.” 2 En una palabra, realizar el
esquema ideal que cada uno es cifra la plena realizacién. Tal es la excelencia
de la persona.

El hombre experimenta ser “monstruo metafisico, mitad bruto, mitad
angel” —; triste condicién, oscuro destino s6lo iluminable por la Redencion!—
porque es un ‘‘pedazo de eternidad amalgamado al tiempo”. Solamente
fincados en la teodicea y la teologia podemos explicarnos su misterio. Sartre
y Heidesoer no atinan con el concepto verdadero del hombre porque no fincan
sus antroposofias en Dios. Rotundamente lo afirma el Dr. Basave: “Las filo-
sofias de Heidegger y Sartre, en lo que tienen de antropologias —que es casi
todo— estan condenadas al fracaso, porque se encarcelan en sus dialécticas
mmanentistas o fenomenologistas. Para buscarle soluciones al hombre es ne-
cesario, de una manera o de otra, hacer pie en el infinito, fincarse en Dios.
La introspeccion puede llevar a un morboso yoismo; pero en manos de un
auténtico descubridor como San Agustin puede conducir a Dies. Y sin Dioes
toda autobiografia se convierte en nauseabundo narcisismo.” %2

Basave confirma su rechazo del existencialismo nihilista y ateo una y otra vez
pero con mayor energia cuando trata del punto del sentido de nuestra contin-
gencia. El sentido de la contingencia nos revela de modo patente nuestra
religacion con ese Alguien. Qué mejor que decirlo con sus propias palabras:
“Existo, si, pero mi existencia no se me presenta como una resultante nece-
saria y espontinea de mi esencia. Mi existir es mio en cuanto lo realizo, lo
ejerzo; pero, en verdad, siento que no es mio, que lo tengo recibido, dado
por alguien. De esto no me cabe la menor duda, mi ser me ha sido dado y

3y o9

puesto en la existencia.” ** “Yo soy, pero pude no haber sido. Hubo un

® Basave, FH, p. 67.
Basale, FH, p. 71.
* Basave, FH, p.
Basave, FH, p.
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antes en que no fui y babri un después en que no seré; no seré por lo menos
como soy ahora. Estos hechos me evidencian mi indiferencia esencial a la
existencia.” 2* Me evidencian de modo irrebatible mi contingencia ya que
“contingencia quiere decir, en este aspecto, indiferencia, nuda posibilidad,
insuficiencia radical para empezar a ser y seguir siendo. Puedo ser y no
puedo ser”.®

Este reflexionar sobre la contingencia y sobre el ser contingente del hombre
es uno de los mas agudos y personales anélisis existenciales y fenomenolégicos
de Basave, solo superado por su nueva prueba de la existencia de Dios por
via existencial. Y creemos que su agudeza lo lleva a probar de modo irrefuta-
ble la necesidad de ese Alguien. “Por mi propio peso tiendo a no ser,
tiendo a inmergirme en la vertiente de la nada de donde fui sacado por Al-
guien. Soy un ser completamente ajeno, ab alio, como dicen los escolasticos,
Ni siquiera tengo la posibilidad de existir. Por mi serfa la nada absoluta y mi
ser depende de otro. El origen de mi ser contingente es la realidad, no ticne
otra explicacién que el acto creativo puesto libérrimamente por Dios.” *

Revuelve contra el Existencialismo que aunque parece haber sido aban-
donado por autores como Jean Paul Sartre sigue serpenteando y esparciendo
el vaho diluide de su error en muchas doctrinas actuales; Basave se esfuerza
por dejar clara su posicién independiente y su rechazo y le asesta un puntilla-
zo mortal por lo menos en lo que se refiere a su nihilismo.

“Es inntil, concluye, que se trate de escamotear el problema diciendo que
nos encontramos arrojados a la existencia. ; Por quién? ;Hacia donde? Una
filosofia que no puede levantarse de lo fisico sin desorientarse y marearse con
el vértigo de la nada, no puede ser una filosofia auténtica porque no estudia el
ser radical del hombre, y en él —trascendido lo fisico aprehensible por
sola experimentacion— el sentido metafisico del término inicial y del término
final. ;Qué somos? ;De dénde venimos? :Hacia dénde vamos? Es preciso
trascender al hombre encadenado a lo experimental, a la vivencia sicolégica,
y hacer uso de la reflexién intelectual. El ser humano busca —quiéralo o
no— una instancia superior, alguien que lo libre de su prehistérica nada. Y a
estas voces humanas no se les puede imponer tiranicamente el silencio.” ¥

Basave deja sentado su rango de filésofo creyente con una argumentacién
maciza, brillante, que da la idea exacta de la seguridad y se instala en su
propio filosofar con una dignidad que infunde respeto y levanta admiracion.

Basave, FH, p. 78.
Basave, FH, ibid.
BAsave, ibid,
Basave, ibid.

Existencialismo de Basave

Ciertos temas de la existencia humana los ha puesto de relieve 1a filosofia
existencialista que reconoce sus origenes en San Agustin —el filésofo de la
interioridad y Ia introspeccién— y sobre todo en Soren Abbye Kierkegaard y
tiene sus maximos exponentes en Karl Jaspers, Martin Heidegger, Jean
Paul Sartre. Nicola Abbagnano y, en algfin modo, Miguel de Unamuno y
José Ortega y Gasset; y por ofra parte Chestov, Bardiacff y Gabriel Marcel.
Vivir implica filosofar. Nos encontramos en un medio desconocido, inseguro:
el mundo, somos como “naufragoes” que braceamos por averiguar cual sea el
origen y la realidad de lo que nos circunda y cual es nuestra relacién con
ella. No podemos vivir sin definir nuestra situacién en el mundo en qie nos
encontramos; no podemos por ende vivir sin filosofar. Hacemos filosofia
constrefiidos a hacerla. Nuestro vivir tiene que tener un sentido de vida au-
téntica, consciente, no ajena a los problemas trascendentes, En csa faena de
esclarecer nuestra relacién con el mundo que nos rodea y esclarecer nuestra
relacién o lo que somos radica esa filosoffa que parte de la existencia concreta
para llegar a la transparencia. La vida tiene mucho de “naufragio y menester
de 1'1ata<:1én” de que habla Ortega. “Vivir, existir, no es estar solo, sine al
reves, no poder estar solo consico mismo, hallarse inseguro, cercado, prisio-
nero de otra cosa misteriosa, heterogénea, la circunstancia, el universo. Y para
buscar en él alguna seguridad como el niufrago mueve sus brazos v nada,
vuestra merced (se refiere Ortega a Descartes), se ha puesto a pl‘.n;sar_ No
existo porque pienso, sino al revés: pienso porque existo, El pensamiento no
es la realidad tinica y primaria, sino al revés, el pensamiento, la inteligencia,
son una de las reacciones a que la vida nos obliga, tiene sus raices v su sentido
en el hecho radical, previo y terrible de vivir, La razén pura y aislada tiene
que aprender a ser razén vital.” #® Ortega razona conforme a su pensamiento.
La raz6n es un érgano de la vida, es pobre su antroposofia; pero prucba lo
que quiere,

La idea del naufragio da la idea de medio inseguro en que se mueve el
hombre. El menester de natacién es menester de filosofar. “No creo, explica
en otro lugar Ortega, que haya imagen mis adecuada de la vida que, ésta de]
naufragio. Porque no se trata de que a nuestra vida le acontezea un dia y
otro naufragar, sino que ella misma es desde luego y siempre hallarse inmerso
en un elemento negativo, que por si mismo no nos lleva, sino, al contrario,
nos anula, De aqui que vivir obligue constante y esencialmente a cjccutaf

25 L ) . . -
OrrtEca ¥ Gasser, Josk, En el Centenario de una Universidad, Ideas y Creencias
Obras Completas, Tomo V, p. 468. ,




actos para sostenerse en ese elemento o, lo que es ig}xalJ_ para convertirlo_ en
medio positivo. Y de éstos, el fundamental y primario es formarse una idea
de si mismo, ponerse en claro sobre qué sea ese elemento en que a ratos fil';l-
tamos, a ratos nos hundimos, y que sea nuestra pobre persona naufraga en -I;l.
Todos nuestros demés actos surgen ya dentro de esa interpretacion de la vida
y van inspirados por ella.” * Ese continuo afan de transparexl]-::?a nos agita to-
dos los dias. Afén que no llega a colmarse ni a extinguirse. Vivimos y nos mo-
vemos en él: “Nuestra vida es, como he indicado, el parcial logro de eso. L.T na
vida que en absoluto no se comprendiese y aclarase a si ?nisn.la._, sucumbira.
Por otra parte una vida que viese con plena claridad, sin tiniebla alzuna,
sin rincén de problema; seria absoluta felicidad.” ** Para Ortegalcomcf para
Kierkegaard y Heidegger, la angustia, la problematica de la existencia de-
vuelve al hombre su valor y ser verdadero. Dice: “Donde no hay problemas
no hay angustia, pero donde no hay angustia no hay vida humz.ma.”’Por estj:;
la vida humana no puede ser lo que Hegel llama “Espiritu®, sino S.O,io movi-
miento y estacion hacia é1: afan de transparencia, parcial iluminacion, D
tante descubrimiento y averiguacién, mas por lo mismo nunca plenaria
claridad ¥ La vida humana es angustia. Un sentimiento de angustia diverso al
de Heidecger. Ortega parece haber llegado a ella antes que el fi}ésn[u. aleman,
ignoramos por qué caminos. Para Heidegger el “ahi” solo se capta si co]o.r_,a-
mos en la base el fenémeno de la angustia. Mientras que por la preocupacion
se llega a la existencia banal, por la angustia se llega a la exisiencia que se
encuentra a si misma (Eigentliche existenz). Por ella se libera el hombre de
lo anénimo (das man); liberta al hombre y le devuelve a si mismo. No Ficuc
que ver nada con el miedo, el cual liberta al hombre de las preocupaciones

banales. La angustia (angst) es el sentimiento del abismo, del hiatus irratio-
nalis impenetrable y opaco, en el que estd sumida la existencia humana, su

caricter no solamente finito y limitado, sino también desamparado y humillado

en la infinita inmensidad de la totalidad. Es un elemento totalmente indispen-

sable a la existencia humana.®

Para Sartre el hombre no puede liberarse de su angustia, sino que es su
ancustia. La libertad revela la angustia porque, segin Sartre, “la libertad
es el ser humano en cuanto pone su pasado fuera de juego, segregando su

® ORTEGA, En el Gentenario de Hegel, op cit., pp.-416-417.

* OrTECA, thid, p. 417.

* OrrEca, 1hid., p. 418.

= GurvircH, Grorces, Tendencias actuales de la filosofia alemana, La mueva orien-
tacién dada a la filosofia fenomenolégica por Martin Hemrcorr, Editorial Losada,
Buenos Aires, 1939, p. 241.
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propia nada”.* Para ¢él, “el hombre toma conciencia de su libertad en la
angustia, o, si se prefiere, la angustia es el modo de ser de la libertad
como conciencia de ser, y en la angustia la libertad est en su ser cuestionandose
a si misma™.* Interesa sobremanera comprobar cémo Sartre asume dos posicio-
nes o explicaciones de la angustia—la de Kierkegaard y la de Heidezger— y no
las encuentra contradictorias: “Kierkegaard, al describir la angustia antes de la
culpa, la caracteriza como angustia ante la libertad. Pero Heidegger, que,
como es sabido ha sufrido profundamente la influencia de Kierkegaard, consi-
dera al contrario a la angustia como la captacién de la nada. Estas dos deserip-
ciones de la angustia no nos parecen contradictorias: al contrario, se implican
mutuamente.” ** No podemos seguirlo en su penetrante andlisis. Pero se explica
porque €l une la libertad al poder de nihilizacién. O sea, la conciencia especi-
fica de libertad y esta conciencia de libertad es la angustia. “Esa libertad que
se nos descubre en la angustia puede caracterizarse por la existencia de aquel
nada que se insinua entre los motivos y el acto. Mi acto no escapa a la de-
terminacién de los motivos porque yo sea libre, sino que, al contrario, la
estructura de los motivos como ineficaces es condicién de mi libertad? 3

En Basave surgen semejantes inquietudes a las mismas interrogantes que
se plantean los méaximos filésofos existencialistas pero con posturas y conteni-
dos muy diversos. Necesidad de aclararse a si mismo el concepto de vida hu-
mana, la temporalidad, la angustia, la absoluta necesidad de filosofar para
salvarse del naufragio, el desamparo y la posible caida en la nada por la falta
moral y por la falta de divina sustentacién, la cuestion de la primacia de Ia
existencia sobre la esencia. Luego Basave es filosofo existencialista, Un exis-
tencialista cristiano.

En el prefacio de la edicion de su “Filosofia del hombre” (1963) prepa-
rada para la Coleccion Austral en segunda edicién, se introduce el filésofo
de Monterrey con un largo pérrafo de sabor netamente existencialista; por
lo menos sus puntos de vista lo llevan a plantear y encuadrar la filosofia como
una respuesta a los mterrogantes del existir y de su propio existir concreto de
hombre con ese acento autobiografico que ponen en sus escritos los filésofos
de la existencia. Veamos.

“Una filosofia que no esté al servicio del existir —dicho sea con absoluta
sinceridad— no nos interesa. Es mi propia vida, con sus angustias y esperanzas,
la que me insta a filosofar. Se trata de un imprescindible menester de ubi-

® SarTRE, JEAN-PAUL, El Ser v la Nada, El origen de la nada, Losada, S, A., Buenos
Aires, Trad. de Juan Valdmar, 1966, p. 71.

* SARTRE, thid.

= SARTRE, thid.

* SARTRE, op cit., p. 77.




cacion y de autoposesion. Y en ese meneste‘r me juzgo a mi nT'Lzmo ds.-adm:;ri}ti:z
integral, porque en la biisqueda y descubrimiento .de la verda HE 1 enT :
con mi filosofia. No ocurre semejante cosa en ninguna otra ciencia. Todo
auténtico filésofo forja una filosoffa y la encarna.” :

Con las. tiltimas palabras Basave se define como un ..fﬂOSOfO (‘.OHi})l‘Oﬂ]EU(ﬁ?O.
Su filosofar no es un filosofar por filosofar sino un filosofar para ’ac]ara!se
a si mismo, para hacer transparente ese e_‘l'cmento'opaco, h?temgelfﬁ} 1;-
diferente, en que braceamos: la circunstancia, la vida, el umverso.l.d \d odo
filosofo) siente el imperativo de explicar thndamth%ta1:{1e.11tel 11& lfe-al af.lf;lo
tera, de acercarse a la estructura ontica de 'lczs objetos y’exf.rutalll Sl,..l (.Jb .
invisible, subyacente, ontologico.”** Pero 'cl Eilos_ofo t:‘atar-a df’ .a:c.'am‘r b(}dj{'.
todo la problematica que le plantea la itjigma vida. Pensar, e ‘.‘r;s.cen L;z;
spara qué? De zhi que hasta alld lleve su afa‘n dE: Lral.nsparenla‘a.’lt' ero 211.0_
vez 1o puede ni quiere prescindir de una sab:clurm vital de ‘G'a‘ it ITT;.(I)S yf’
blemas humanos. No se puede vivir sin saber cémo es bueno vivir. L-_a 1 oso.za
como propedéutica de salvacion —tal como la e.nt‘lencio yo por..lu n.ieng%’—
fio s6lo es contemplacién de lo eterno (facultafi. Il]({:l‘t'.l?.i;l\’fl} amo‘ t;;n 1;11
sobre_lo temporal (conocimiento pragmatico). Si la f'l}osohg 1,1.0 _nzs : 1 os.c? 1Ia
al servicio del hombre y, por lo tanto, para su salva{c;on_‘ ;;pma.ltiu(. t: p“ni‘:
quién puede estar hecha esa filosofia.” ** Porque, Jsegu.n Basax-;r, e‘ l]_“mi 3;( :1
la originaria y trascendental posibilidad de la l)us,q}mda clje Ja ai.;ac ohrf‘y'
que “existir es estar sosteniéndose dentro de un ot:(:?zlu dn, lnE‘E‘ll i m:u.ahzz
ricsgo con la posibilidad de naufragar o de salvarse”.® h_.f:tesc i) %en ej %
del verbo naufragar con el naufragio y menesFe‘r de natacion lc%e lt;qa s? ’1
que nuestro filosofo no omite hablar de pos;b111dad de sjalvam‘on. m{’ _.ldnjt-i
menester de la filosofia. Reconoce, pues, que “nuestra emsi:“@ma = uam: ica

i i 2 romo filésolo positivo afirma: “Pla-

por esa inseguridad fundamental”, pero L , P 1o pae i
neamos nuestro propio programa de salvacién” Pam concluir fe mn:n {;
“Ahora podemos decir que ¢l hombre no es tan solo el‘ ser ciuf. se pregunta
por el ser sino el que responde al ser y se hace 1‘esp0ndlen.do.

Y al mismo tiempo que traza las bases y las lineas directr-1f;05 por las quc, va
a conducir su estudio, define perfectamente cual es la indole del misn’m
diciendo que concibe su tarea como prolegémeno de toda fenomenologia
existentiva. . :

El Existencialismo de Basave fluye dentro de la corriente que bien podria

. Basave, FH, p. 11.

* Basave, FH, p., ibid.

® Basave, FH, p. 11.

“ Basave, FH, p. 13.

* Basave, FH, ibid.
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Hamarse del existencialismo positivo que incluye autores como Nicol4s Abbag-
nano y Gabriel Marcel. La afirmacién que la existencia es constitucionalmente
problemética no es ninguna concesién a Ia negatividad sartriana, sino real
y nuda cotidianidad comprobable por nuestra propia existencia,

Has muchas cesas que nos hacen angustiosa la existencia ‘comenzando, a
ratos, con el mismo vivir. San Pablo se refiri6 al mismo tedio del vivir. El
mismo vivir y ‘sobrevivir son problematicos. Reconocerlo no es hacer conce-
siones al Existencialismo nihilista v negativo, sino realismo puro. Y asi el filo-
sofo cristiano por medio de ese analisis de la condicion humana trata de arri-
bar a la esencia humana. Y en esto consistiria su fenomenologia.

Para Basave, el hombre, como tantos otros seres, “es un ser temporal”, Esti
sometido al transito de la potencia al acto, pero (y aqui radica su prerrogati-
va), “este trénsito lo realiza libremente en la historia” ** En este {iltimo
estriba lo positivo de su pensamicnto: el hombre es libre para cambiar Ia
historia, estd sujeto al cambio, pero puede y debe convertirse en sefior del
cambio. El hombre est3 sujeto a la temporalidad: “ser en el mundo es Io
mismo que ser en el tiempo”, sin embargo el hombre es un “productor de
tiempo  sicolégico”. “El tiempo sicoldgico es un tiempo cualitativo”, es
el tiempo en que yo ardo o me consumo. ILa diferencia con el
modo de considerar el tiempo entre el existencialismo por ejemplo el hei-
deggeriano y el de Basave estriba en que “el absolutismo de la existencia,
en que culmina la especulacién de los existencialistas en boga, conduce, en el
fondo, a una negacién de la misma esencia del tiempo, de su trascender. Ahora
bien, aquello hacia lo cual el tiempo trasciende, lo trascendente, no parece ser
simplemente lo intemporal, el reino rigido de las esencias, sino lo temporal
en grado eminente —si nos vale la expresion—, el tiempo que dura siempre, la
eternidad. La existencia temporal ancla no en la idea de eternidad,
la misma eternidad de la Existencia necesaria” ¢No vemos cé6mo Basave
refiere todo a su sistema positivo en que no excluye ni calla al Ser Necesario
y sin embargo procede del todo congruente con su mismo sistema? Se aparta
pues de la concepcion heideggeriana para la cual el tiempo no es independien-
te del existente humano “puesto que el tiempo es —segiin el mismo fildsofo—
el resultado de Ia unién con Ia conciencia de las diversas presencias a diferen-
tes objetos que cambian, como cambia también el Dasein”
de Basave el tiempo desemboca ‘en la Eternidad, y sobre

sino en

. En Ia especulacién
todo ‘en la existencia
eterna que es Dios. El hombre supera la temporalidad: no solo tenemos los
humanos idea de la eternidad, sino que tenemos una aspiracion a la plenitud
“ Basave, FH, p. 83,
? Basavg, FH, p. 132.




subsistencial. El hombre se encuentra religado totalmente, por la raiz, a Dios.
Esta religacion esencial la explica Basave basdndese en Xavier Zubiri.

No por ello la vida del hombre es pura dulzura y gozo, luz. La ens‘ombrcce.
la amarga y la entristece el sentimiento del desamparo y la fmgustm hecha
por Higihius v relatada por Heidegger en su obra Sein und Zeit.

La Pareja Inescindible: Angustia y Esperanza

Sujetos a la contingencia, al poder ser o no ser, a sentir a ca..da paso la
miseria de nuestra condicion de espiritus encarnados pero demasiado depen-
dientes de la carne, sentimos la angustia. Basave no tiene empacho en decla-
rarlo: “Vivir —hemos dicho— es sentir la contingencia y la miseria de
nuestro espiritu en su condicién carnal. Este sentimiento de nuest.ro desam-
paro ontolégico se manifiesta en la angustia.” * No debe confundirse la an-
oustia con el miedo. El miedo nos sobrecoge frente 2 algo confzreto, por eso
los viejos escolasticos lo definfan como temor de un peligro Tmmentc.'Basave
distinsue como Heidegger y Sartre entre angustia y miedo. "En. el miedo, lo
amenazante se localiza en un objeto determinado. En la angustia —en cam-
bio— lo amenazante no se haya en ningtin lado. Me angustio porque existo en
el mundo; porque he salido de la nada y porque me circundan innunTcrables
amenazas de privacién de la plenitud a la que aspiro”.* Es muy diferente
la postura del existencialista cristiano a la del exlsten‘mahsta. .ah.:*.o al modo de
Jaspers, Sartre o Heidegger. El tipo de nuestra angustia de cristianos se acerca
al modo como la concebia Kierkegaard, salvo que para él el pecado es el no
ser que monstruosamente toma cuerpo, es la alteridad que se vive y h:-.!.('.ft
existencia como tal, es la positividad de lo negativo. El pecado es mnstltun?’(;
de la persona humana, en el pecado la persona humana se descubre a si mis-
ma. Sin embargo, en el pecado encuentra Kierkegaard la positividad ‘dc la
negatividad, Es la angustia la que conduce al hombre a las profundrda.df.rs
metafisicas; el pecado lo conduce a la angustia y ésta es la que le hace vivir
la realidad, ser él. En esto tiltimo y en la positividad de lo eterno atemporal
se acercan las concepciones de Basave y Kierkegaard.

El filésofe mexicano deslinda perfectamente los campos de su filosofia y la
de los principales corifeos existencialistas en cuanto a la angustia. Su camino
€s un camino propio y, en cierto sentido, positivo. A la angustia hay que

“ Basavs, FH, p. 93.
“ Basave, FH, 1bid.
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salvarla por la esperanza, “La angustia es el sentimiento de nuestro desamparo
ontologico. La esperanza es el presentimiento de nuestra plenitud subsisten-
cial.” *¢ Luego remata en un pérrafo donde cifra su concepcion de la metafi-
sica integral de la existencia y al mismo tiempo nos parece ser una de sus
aportaciones primordiales. Dice:

“He aqui el fondo de mi metafisica integral de la existencia: la pareja
angustia-esperanza es inescindible. Esta pareja sicoldgica corresponde a esta
otra pareja ontoldgica: desamparo metafisico-plenitud subsistencial. La co-
existencia de estos momentos en la vida humana es organica y forma una uni-
dad substancial. Los vaivenes de ld vida se deben al predominio del sentimien-
to de nuestro desamparo ontolégico o al predominio del presentimiento de
nuestra plenitud subsistencial. En el ens contingens que es ¢l hombre, hay un
desfiladero hacia la nada 'y una escala hacia lo absoluto. Somos los humanos
una misteriosa amalgama de nada y de eternidad> +

A la vez que es una de las aportaciones mis importantes de Basave a la
antroposofia, esta manera de pensar la diferencia totalmente de los existen-
cialistas que dejan el camino totalmente cerrado a toda posibilidad de espe-
ranza o simplemente a la posibilidad. Soélo Abbagnano y Marcel abren el
boquete de la esperanza y la posibilidad al hombre, Por ello nuestro filésofo
se centra tranquilo, seguro, en una postura que bien pudiéramos calificar
intermedia: “ni pesimismo ni optimismo, Simplemente aceptacién cabal de
la existencia integra con el lado de la angustia y con el lado de la esperanza” #
Repudia los cuadros humanos a una tinta que presentan la existencia humana
mutilada. Y como filésofo cristiano, puntualiza: “cuando se analiza la es-
tructura de la vida humana, hay que tener siempre presente que el hombre,
aunque de suyo es nada (vertiente de la angustia) estd sostenido por alguien
(vertiente de la esperanza).*® Se dirfa que mas bien se aproxima a Kierkegaard

quien, frente a la angustia provocada por el pecado, convida al hombre a
dar el salto a la fe.

La esperanza goza de un contenido intencional intimo: “es la disponibili-
dad o entrega confiada de nuestro ser en el tiempo, a nuestra dimensién
religada” ** e intentando una definicién desde su punto de vista existencial
la caracteriza como ‘“disponibilidad?”: “Consiste, primordialmente, en la dis-
ponibilidad de una alma (disponibilité) que vive con suficiente hondura la ex-
periencia de una comunidad para poder ejecutar el acto que trasciende la

* Basave, FH, p. 97.
" Basave, FH, p. 98.
“ Basave, FH, p, 99,

Basave, FH, ibid.
® Basave, ibid.
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oposicién entre el querer y el conocer, afirmandose asi la duracién viva res-
pecto a la cual la esperanza es, a la par, garantia y supuesto previo. Por la
esperanza conllevamos Ia fe y la obligacién.” ** Como estados animicos, la fe
y la esperanza, se alternan en todo ser humano en un contrapunto que logra
sin embargo la unidad de los heterogéneos. Caminando hacia una ontologia ver-
dadera de la espetanza y de la angustia, el filésofo las define de este modo:
“La angustia es el sentimiento de nuestro desamparo ontoligico. La esperanza
es el pre-sentimiento de nuestra plenitud subsistencial”

Coincidiendo con uno'de nuestros mas caros temas, distingue el filosofo de
Monterrey entre la esperanza y la espera o las esperas y entre otras dife-
renciaciones aduce la siguiente que en realidad es la mis profunda: “la
esperanza tiende hacia ¢l Ser necesario; las esperas tienden hacia los seres
contingentes”.” En la esperanza no se esta: o disminuye o crece: “segin el
grado de fuerza o de claridad con que el hombre vive su dimension religada,
la esperanza aumentar o disminuird”.?* Obsérvese de paso cémo el filésofo
relaciona la esperanza de maodo explicito con el Ser Necesario, y es que en
realidad, como también lo hemos escrito, la esperanza sblo se tiene sobre cosas
y realidades trascendentes y ultraterrenas, la espera versa sobre cosas y reali-
dades temporales y terrenas.® Sélo para el cristiano existe la verdadera espe-
ranza; el no creyente, el materialista no puede ser sujeto de esperanza auténtica.
Por eso el contrapolo obligado de la esperanza es la desesperacion. Deses-
perar es decidirse a estar privado de llegar a la econsecucién de lo eterno.

Todos los filésofos o pensadores —pensamos en Gige, Sartre o el mismo
Camus— gue no se entregan a la esperanza, de hecho desesperan aunque tra-
ten de cubrir esa desesperacion con ¢l nombre de nausea o se refugien en el
mito y la ficura de Sisifo y se afirme: “es preciso imaginarse a Sisifo dichoso”,
frase que sélo suena a eso si la vida en realidad es absurda y si es preferible
que no tenga sentido,

Claro que la esperanza del filosofo creyente no puede en modo alguno ser
seguridad. “Donde acaba mi propio poder y confio en alguien empieza la es-
peranza. En este sentido, la esperanza acusa la insuficiencia radical del hom-
bre.”’®% Ya escuchamos a San Agustin nombrar la perversa securitas refirién-
dose a la presuncién.

* Basave, FH, p. 97.

** Basave, FH, p. 99.

* Basavg, ibid.

* Gonzirez SaLAs, Carvos, La Espera y la Esperanza, El Sol de Tampico y ofros
periodicos y revistas, 28/mar/1971; La esperanza cristiana, Esperanza, resignacién y
desesperacidn, El S.d.T., abril 9, 1971 y marzo, 31, 1971.

® Basavg, FH, p. 100.
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La esperanza mo esti exenta de inscguridad, de insuficiencia, Afirmar
y reconocer la insuficiencia radical dele hombre asimismo (ue es reconocer
su verdadera condicién es nivelarse con los filésofos de la existencia en su
comprensién de la real condicién humana que es problematividad, renuncian-
do a su fatalismo, abriendo como Abbagnano un camino a la posibilidad —Ia
“posibilidad trascendental”; es decir, en concreto, la posibilidad que se ‘me
ponga como problema o busqueda de la verdad, de las buenas intenciones,
decisiones, etc. y que este problema o blisqueda sea verdaderamente tal o sea
no predeterminacion a una casilla de tabla de ajedrez o a una solucién necesa-
ria,*® o, como Marcel, renunciando a la desesperacién cuando define la metafi-
sica’ como una exorcizacién de la desesperacién” (Etre ef avoir, p- 126).

Esto lo confirma la posicién de nuestro filésofo frente a la muerte inclu-
yéndola desde luego en su antroposofia pero mirdndola de modo muy distinto
al que la interpretan los filésofos existencialistas no creyentes.

Acercamientos y Diferencias

Hemos afirmado que Ia filosofia del hombre de Basave corre por los cauces
existencialistas y lo hemos demostrado. Ahora pasamos a comprobar cémo,
ademas de tratar los principales temas abordados por los existencialistas y de
alumbrarlos con luces personales, nuestro filésofo se acerca a veces a sus modos
de pensar y a sus términos, de modo que se impone aquilatar en qué se acerca
y en que se diferencia.

Al decir Basave tratando de la persona que es autoposesién o ‘‘ser-para-si”
esta empleando el mismo lenguaje de Sartre cuando se refiere al “pour-soi”.
¢Le da el mismo contenido? Hemos dicho que el filésofo mexicano acepta la
permanencia de los actos en el hombre porque es persona. Sartre distingue
entre el “L’en-soi” y el “pour-soi”. El L’en-soi”, explica Bochenski, "'m.? es
pasivo ni activo, ni afirmaeién ni negacién, sino sencillamente, reposa en sf,
compacto y rigido” (Cfr. La Filosofia actual’® El “para-si” es el ser cspevifi-
camente humano, el hombre. Basave en seguida habla de la nada como el
abismo en que puede caer el hombre de no ser sostenido por el Ser necesario.
Para el fil6sofo parisiense, “todo lo que es, debe ser ente; es deeir un en si”
y de ahi deduce consecuentemente que ese otro tipo de ser no puede ser sino

Pietro, Print, Esistenzialismo, Studium Roma, 1Esistenzialismo positivo de N
ABBAGNANO, p. 159.

ICOLA

* BocHENZEI, INocENGIo M., La Filosofia aciual, Breviarios del FCE, México,
1969, p. 193 e ibid., las otras citas que omito, : '
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un no-ser, es decir, que consiste en nada (le néant). Adviene el ser hombre
por el hecho de aniquilarse el ente (se neantise). La nada hay que tomarla
literalmente. De ahi que Sartre afirme que el para-si consiste en el aniquilar.
Con lo cual afirma que la nada es lo que funda la negacién y no la negacién
funda la nada. En explicacién un tanto cuanfo endiablada como otras mu-
chas aplicaciones sartrianas, el filosofo de Paris viene a coneluir que el hombre
€s un ser en si: su cuerpo, su €go, sus costumbres etc. y no hay que pretender
que el hombre sea nada. Pero lo especificamente humano consiste en nada.
Al usar la misma terminologia, Basave toma lo aprovechable de Sartre, no el
contenido. :

El hombre como libertad es proyecto. Lo repite Basave varias veces, pero
como que no acaba de decidirse a decirnos cudl sea la esencia del hombre. Por
lo menos no lo dice explicitamente, aunque define al hombre, como hemos
visto, espiritu encarnado, espiritu en condicién carnal. Para Sartre el hombre
es esencialmente libertad. El hombre es su libertad. Sartre niega toda esencia
en el hombre, su esencia en su libertad, su indeterminacion. La existencia pre-
cede a la esencia en el en si, pero en el para si la esencia es su existencia.

Esta tltima afirmacion no la niega rotundamente el filésofo mexicano.
Antes mas bien parece adherirse a la tesis general de que la existencia tiene
primacia scbre la esencia; dice “la existencia, la intuicion del ser existen-
cial, tiene la primacia sobre la esencia, como el acto precede a la potencia (?).
Pero eso no significa que se destruyan o supriman las esencias”.®® Y mas ade-
lante lo puntualiza mas: *“aunque la filosofia enfoque y dilucide mas la esencia
que la existencia, de aqui no cabe concluir —como lo hace Sabino Alonso
Fueyo— que “importa, sobre todo, mas que el hecho de ser, lo que se es;
una existencia que corresponde a nuestra naturaleza” ; y mucho menos afirmar
“la primacia de Ia esencia sobre la existencia”. Una aseveraciéon como ésta no
puede admitirse, a menos que se niegue la primacia ontolégica del acto sobre
la potencia.®® ;En qué estd pues la diferencia con los existencialistas? Primero,
en la no negacién de las esencias, porque la filosofia “tendra que seguir siendo
captura e inquisicién de esencias”. .. “En y por las esencias, el hombre —ser
inteligente— puede aproximarse al ser de la vida. Si las cosas son lo que son,
es porque tienen una peculiar consistencia. La inteligibilidad es inseparable
del ser; y si de algan existencialismo auténtico cabe hablar, éste tendra que
ser de tipo racional. ..” ®

Al decir que el hombre realiza su ser con su hacer parece acercarse a la
posicién sartrina anterior, es deeir la libertad eomo esencia del hombre; pero

* Basave, FH, p. 37.

® Basave, FH, p. 39.

® Basave, FH, p. 39.
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mas bien creemos que ese modo de pensar se relaciona con la doctrina del
proyecto. El hombre es proyecto. El hombre se va realizando al proyectar su
ser, al hacerse. De hecho en otro lugar dice: “todo ser contingente es pro-
yecto y realizacién de proyectos (o frustracién)”. El proyecto estd diseniado y
contenido de antemano en el mismo ser; imagen de la idea divina.®* Por eso
explica la frase de “sé el que eres” traduciéndola por “esfuérzate por ser lo
que eres en potencia”, o sea, que “viviendo desenvolvemos nuestra forma
humana bajo el imperativo de la individualidad”.®*

“El Hombre es siempre mds de lo que se sabe de éI” (K. Jaspers)

Ya vimos cémo Basave comprobaba que el hombre es algo més que viven-
clas o suma de ellas: el hombre es un sujeto permanente, una persona; de
ahi pasa a deducir que “en la vida de todo hombre hay un conjunto de actos
superiores centrados en la unidad dinamica de la persona.”* Esos actos supe-
riores no s6lo son emocionales sino intuicion de esencias. Eso prueba que hay
en el hombre algo que sc llama “espiritu”; sus caracteristicas son la libertad,
la. objetividad y la conciencia de si mismo. Pasa pues a hablar de las faculta-
des del hombre bajo el hermoso epigrafe de las palabras de Jaspers: “El Hom-
bre es stempre mds de lo que se sabe de él.” Demuestra la libertad y la con-
densa en esta afirmaciéon “soy libre porque soy espiritu”.%* Y relaciona la
libertad —“esa diferencia dominadora frente a lo que no soy yo’— con los
valores. A su vez esos valores los relaciona y los abre hacia Dios. La libertad
del hombre no es absoluta, sino limitada. “Ser libre no es desaforarse sino
tener la facultad de vencer, las dificultades que se opongan al logro de nuestro
espiritu encarnado. Asi entendido el concepto de libertad, bien puede decirse
que dejar de ser libre es dejar de ser hombre”

El hombre a pesar de ser lo mas valioso de la naturaleza es un ser frus-
trado.

La vida no es el valor supremo —contra el vitalismo— sino elemento par-
cial y subordinado a la realidad. Pero tiene un valor instrumental. Vivip
es trascender, extrovertirse en la realidad del mundo circundante. La vida es
ofrenda. El dinamismo del ser finito radica en la actualizacién de sus virtuali-
dades. Con eso Basave salva las objeciones que le han hecho a la filosofia de

* Basave, FH, p. 112.
** Basave, FH, p. 70.

** Basave, FH, p. 148.
* Basave, FH, p. 154.
® Basave, FH, p. 155.




los valores, o sea, de un explicar el nexo entre ellos y sus realizaciones particu-
lares en las cosas.

El hombre es “animal de ideales”; vive bajo el signo de la perfeccion y
posee la tendencia irrefrenable a la plenitud subsistencial. Todo su ser —me-
moria, entendimiento y voluntad— se vuelcan hacia més alla del horizonte
histérico e individual, Tratamos de sobrevivir. “La voluniad de sobrevivir es
algo esencial a todo hombre, pertenece a la estructura ontolégica del ser hu-
mano.” % Ese impulso es algo patente; contra lo que dicen Heidegger y Sartre
de modo claro y Jaspers de modo ambiguo (ya que lo que llama Trascendencia
bien puede ser tefsmo, pantefsmo o ateismo) tiene que ser satisfecho, de otro
modo la vida seria una gran tomadura de pelo.

Para probar la existencia de lo eviterno comienza Basave por probar la
existencia del alma conforme los argumentos tradicionales y de sus propiedades
de inmortalidad y espiritualidad. Més bien lo primero por la necesidad de
sujeto permanente.

El hombre es ser teotrépico en el sentido de que al no hallar descanso en
la vida tiene conciencia de ser llamado a lo mfinito. Toda felicidad humana
es limitada; se exije una felicidad eterna. Nos abrimos pues en dialogo a los
demés y a Dios. Vivimos en la inquietud porque aunque Dios estd instalado
en la intimidad personal, es mnvisible.

Hay que completar e integrar como pretendié el maestro Oswaldo Robles
la éntica existencial de San Agustin con la ontologia general de Santo Tomds
de Aquino. La inquietud es la caracteristica fundamental del existir humano y
se hace manifiesta entre la muerte, signo de nuestra limitacion y de nuestro
desamparo.

Por eso la inquietud para nosotros tiene dos contenidos: “El primero es la
misma carencia del ser del hombre: el segundo es Dios como amparo ontolégico
de nuestra carencia.’”” Es asi como los filésofos creyentes siempre desembocan no
en la nada sino en Dios.

La Meditacion de la Muerte

Por eso el tema de la muerte y el del amor son dos temas que se enriquecen
mutuamente en esta vision positiva de la existencia,

Se da, claro, una iluminacién rotunda de la vida social del hombre y de
éste como ser historico, una certera vision de la historia en contraste con las

* Basave, FH, p. 165.
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otras visiones, pero mas que nada me complace destacar la actitud del fil6sofo
de cara a la muerte y al amor.

Ya he destacado en otro ensayo el acierto de haber incorporado el tema de
la muerte dentro de la metafisica del ser; °" ahora se trata de incorporarla
a la metafisica de la persona humana o antroposofia.

Basave transcribe una hermosa cita de Scheler de Muerte y Supervivencia ®
que por lo extensa omitimos, pero, advierte agudamente: “mas que la expe-
riencia de la muerte nos ha descrito la experiencia de envejecer”.”

Lo importante no es saber que vamos a morir o que tenemos que morir, Lo
importante es adquirir experiencia vital, conviceién real de la muerte, Y para
ello obvia el camino el filésofo mexicano: “existen dos vias: la muerte del
préjimo y la anticipacién imaginativa de nuestra propia muerie”.?

Su “meditatio mortis” aunque acompafiada por la experiencia de filésofos
como San Agustin, Unamuno y Landsberg, tiene sus propios anilisis y ob-
servaciones, La muerte nos ayuda a vivir: la vida entera debe ser una serena
preparacion a la muerte, a mi propia muerte. “Es preciso, dice hermosamente,
que el néctar de la vida no logre embriagarnos, porque ebrios no podremos pre-
ver ni evitar la agresion.” ™' Y cita unos versos que por no decir su autor
SUPOII{?]BUS I)I‘Dplos:

Y cuando llegue el dia del dltimo viaje
y esté a partir la nave que nunca ha de tornar
me encontraréis a bordo ligero el equipaje,
cast desnudo, como los hijos del mar. . .

La muerte es {nica, definitiva, es una de las cosas mas graves, Se muere
radicalmente solo. Frente a ella no nos podemos acoger a ningin convencio-
nalismo social. Es el punto neurilgico entre nuestro desamparo ontolégico y

2 : & 1 2 L= ‘
nuestro afan de plenitud subsistencial. Se entabla una lucha terrible. un
verdadero duelo. “En los entresijos del alma se habr4 entablado una terrible
lucha. La nada, el poder de la destruccién (Satén, diria el te6logo) reclamara
lo suyo: el cuerpo manchado de culpa (de pecado, volveria a decir el tedlogo).
Pero nuestro afén de plenitud subsistencial pugnard como nunca por ser
y seguir siendo mejor, buscando e impetrando las fuerzas esenciales (la Gra-

" GONZALEZ SarAs, CArLOS, op cit., p. 233.

® SeHELER, MaX, Muerie y Supervivencia, Bd. de Revista de Occidente, pp.
por Basave, FH, p. 240.

® Basave, FI, p. 240.

™ Basave, FH. p. 242.

™ Basave, FH, p. 244.
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cia) que le faltan.” ™ ¥ aqui elegird una vez mas la libertad humana y de-
cidira. Realizada la muerte y comprobada la inmortalidad del alma en otro
lugar, no cabe como filésofos decir —qué seguira—. Tan fuerte es ese afan
de plenitud que el filésofo regiomontano, fiel a su tendencia existencialista, ha
elaborado una nueva via existencialista para probar la existencia de Dios como
término de ese afin subsistencial del hombre.

[Una Nueva Via Existencialista Hacia Dios

Desde muy distintos 4ngulos llega a Dios la antroposofia de Basave; faltaba
imprimir a la dimensién religiosa del hombre dentro de la tematica existencial
mayor fuerza, fuerza que naciera de la misma exigencia existencial del
hombre. A fravés de los afios, la experiencia de nuestro filésofo ha inaugu-
rado un nuevo argumento por via existencial que desde hace tiempo deseaba-
mos insertar en una serie de ensayos que quizd integremos en un futuro libro
—J.as fuerzas filosoficas de la Existencia de Dios— donde venimos revisando
las vias racionales —cinco vias tomistas— y las arracionales —Pascal, Descartes,
Kant, William James, Bergson— asi come varias formulaciones de los nuevos
enfoques existencialistas, entre ellos las de los mexicanos Sanabria y Basave.

Al transcribir el de este Gltimo no queremos privar al lector de las exposi-
cion completa de nuestro filésofo ya que nadie mejor que €l para exponerlo.

“Descubro en mi ser —lo hemos visto— un desfiladero hacia la nada y una
escala hacia lo absoluto, porque soy una misteriosa amalgama de alma y cuer-
po, bruto y dngel, nada prehistérica y destino supratemporal. Mi afdn de
plenitud subsistencial existe sélo en funcidn de superar mi desamparo ontold-
gico. Y mi desamparo ontolégico se hace tan sélo patente porque tengo un
afdn de plenitud subsistencial. La plenitud lograda es siempre relativa y estd
amenazada por el desamparo. Pero, a su vez, el desamparo se ve corregido,
amparado en parte, por el afdn de plenitud subsistencial al que se proyecta
con toda su tntencién significativa. Este afan de plenitud subsistencial, aun-
que se dé en el tiempo no estd sometido al tiempo. Trdtase de un testimonio
irrecusable de la egregia vocacién humana, de una humilde sumisién del
hombre a su interioridad abierta al ser y a la Deidad. M1 afdn de plenitud
subsistencial con toda su significacion “metahistorica”, participa en la ple-
nitud absoluta, primera y trascendente. En otras palabras: mi afan de plenitud
subsistencial, que se me presenta coexistiendo organica y dialécticamente, con
mi desamparo ontoldgico, con mi insuficiencia radical, en FORMA PARECI-

" Basave, FH, p. 245.
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DA AL CONTRAPUNTO MUSICAL, implica la Plenitud Subsistente e In-
fintta de donde proviene, precisamente, mi concreto afdn de plenitud que se
da en el tiempo. Si existe nuestro afan de plenitud subsistencial —y esto es
un hecho evidente— existio siempre una Plenitud subsistente, porque si no
hubtera existido, no se darian todos nuestros concretos afanes de vida y de
mds vida. De ahi que el primer acto de mi afin de plenitud subsistencial sea
el dirigir una llamada a la Plenitud infinita que suseita los afanes de plenitud.
Sin un fundamento en Dios, inicial y final, m concreto afdn de plenitud sub-
sistencial no encuentra solucién.””

Aunque se trata de una nueva formulacion de la finalidad, nos parece que
este argumento redunda un poco en el de San Anselno y peca contra aque-
llo del “De posee ad esse non valet illatio”. Mi insuficiencia radical postula
y exige la Plenitud subsistente, luego existe esa Plenitud Subsistente. Basave
mismo formula su argumento de otro modo: “Si Dios no existiera, el afan
de Plenitud subsistencial —y la misma idea de plenitud— seria un efecto sin
causa. Lo que exige el argumento no es sélo una plenitud ideal, sino una
Plenitud Subsistencial.” ™* O es una nueva version del argumento eudemono-
logico del deseo innate de felicidad en el hombre que no puede ser vano y
exige por lo tanto la posesion de la Felicidad perfecta. Encuentro también
este argumento semejante al que da Descartes en sus Meditaciones Metafisicas.
Se reduce a decir: “Puesto que no puedo concebir a Dios sino como existente,
se infiere que la existencia de Dios es inseparable de El y por lo tanto, que
existe verdaderamente.” ® Y concluye asi su reflexién: “no es que mi pen-
samiento pueda hacer que ello sea, ni que imponga necesidad alguna de las
cosas; por el contrario, la necesidad de la existencia de Dios, me determina
a tener ese pensamiento; no soy libre de concebir a Dios sin la existencia, es
decir, a un ser sumamente perfecto, sin una perfeccién, como no soy libre de
imaginar un caballo sin alas o con alas”.”® Estos argumentos reciben su fuerza
deductiva del poder exigencial de lo mds o lo menos perfecto. Lo mmperfecto
pide lo perfecto. Pero me parece que no libran el salto entre lo ideal y lo real;
entre el orden légico y el ontolégico. Por lo demds, ¢l mismo Basave parece
darnos la razén al escribir: “es claro que estas vias existenciales carecen de
apoyo y marchan un tanto a oscuras, con pasos inciertos. Aun asi su eficacia
es a veces irreemplazable desde el punto de vista subjetivo y personal”’” Per-

sonalmente, tanto este argumento como los de Zubiri y Sanabria me complacen

* Basave, FH, pp. 256-7.

* Basave, FH, p. 257.

® Descartes, Meditaciones Metafisicas, Coleccién Austral, 1951, p. 129,
Descartes, 1bid.

" Basave, FH, p. 256.




y me llenan al lado de las cinco vias tomistas. Mas por si solos y por sola fuerza
exigitiva, me parecen débiles. :

El filésofo de Monterrey, esforzindose por dar mayor fuerza a su argumento,
lo asemeja al que Santo Tomas formula para probar que el hombre podra
contemplar la esencia divina. O sea, seria absurdo un anhelo que surge de lo
mé4s hondo de la conciencia y no tenga plena realizacién. “La suprema felici-
dad del hombre consiste en la més clevada de las operaciones, que es la del
entendimiento, si ésta no puede ver nunca la esencia divina, se sigue, o que
el hombre jamas alcanzaria la felicidad, cosa opuesta a la fe, porque la feli-
cidad Gltima de la criatura racional esti en lo que es principio de su ser, ya
que en tanto es perfecta una cosa en cuanto se une con su principio. Pero
es que, ademas, se opone a la razén, porque, cuando el hombre ve un efecto,
experimenta deseo natural de conocer su causa, y de aqui nace la admiracion
humana, de donde se sigue que, si el entendimiento de la creatura racional no
lograse alcanzar la causa primera de las cosas, quedaria defraudado un deseo
natural, Por consiguiente se ha de reconocer que los bienaventurados ven la
esencia divina”.™

Por eso decimos gue no deja de tener fuerza este argumento de la finali-
dad; pero no le queremos conceder mayor fuerza de la que en realidad nos
parece que tiene; nos parecen méas fuertes los argumentos de la causalidad y
del movimiento.

Quisiéramos destacar la tipologia que Basave propone como “camino con-
creto del hombre hacia Dios” ya que al lado de otras no desmerece, y en
cambio tiene una extraordinaria importancia por fijarse en la manera cémo
a través del temperamento cada individuo busca, estudia o concibe a Dios. Su
clasificacion comprende cinco tipos de temperamentos: el légico, el fisico-
matematico, el ético, el metafisico y el estético.

1. “El temperamento légico preocupado siempre por la correccién formal
de Ios raciocinios acerca de la existencia de Dios y de sus atributos.

2. El temperamento fisico-matemdtico que busca en la religion misma la
certeza de la ciencia del ser mévil o sensible.

3. El temperamento metafisico que estudia el ser de la Divinidad con el

mero concurso de la razon natural y de la reflexion fundamental,

4. El temperamento ético que se inclina preponderantemente a la conside-
racion del hombre en cuanto agente voluntario que obra en vista de un fin
que su razon descubre.

™ Agquino, Sto. TomAs pE, Suma Teologica, 1. q. 12, al cit. por Basave, FH, p. 255.
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5. El temperamento esiético que llega hacia Dios movido por la universa-
lidad e inmaterialidad de la belleza.” ™

Cada uno podri escoger su camino para conocer mejor aquel que se aco-
mode mejor con su mode natural de reaccionar ante la vida y los hombres,

La Ontica del Amor

“El amor es una relacion con el Absoluto”
ABF. del V.

i Qué buen remate para una concepcién metafisica del hombre una ontolo-
gia del amor! El amor enraizado en el ser del hombre en un tiempo en que
la crisis de las relaciones humanas y del mundo en general es la orfandad de
amor, y en que la misma imagen del amor sufre las acometidas del movimien-
to juvenil hippie bajo la bandera falaz de “Peace and Love!”

Dentro de los aciertos y enfoques positives de la Filosofia del Hombre de
nuestro filésofo viene serpenteando esta veta que por fin alcanza su culmina-
cion en el altimo apartado de su libro bajo el titulo de “Ontica del amor”. Es
evidente que mira al amor desde distintos puntos de vista a lo largo de la
obra. Lo hemos visto considerar la “existencia como didiva de amor” y; afir-
mar: “Sin el amor la vida no serfa digna de ser vivida. Con el amor, se tiene
la clara conciencia de un destino del hombre. En el recinto profundo y mis-
terioso de mi intimidad, surge, gracias al amor, un nuevo reino henchido de
plenitudes insospechadas. Una realidad viva y tremolante proyecta su palpitar
sobre los seres del cosmos. .. Es la fuerza creadora del espiritu (lato sensu) la
que se afirma y se revela.” ® Parte de una doctrina general sobre el amor y se
refiere a él “como a una actitud peculiar y permanente del espiritu” asignindole
Cuatro caracteristicas pensadas por Joaquin Xirau que culmina con la cuarta:
la plenitud de amor supone la reciprocidad, la fusién, Aqui parece referirse al
amor como apertura hacia el otro. Mas adelante lo vemos conectar el amor
unido solidariamente al ser. (Vde. apartado anterior.) Ahora se trata de dar
un paso mas y sobrepasar ese “yo que se torna al tii para abrazarlo y unirlo
a si” *! que es calificado como signo de pobreza ya que se busca una plenitud
que no posee ningun ti. Recordemos que Sartre dice que queremos no amar
sino poseer el ser del otro. Este amor nace de nuestra indigencia, por eso se
precisa otro de que nazea la plenitud. “Ya no se trata de un ta al servicio

* Basave, FH, p. 259.
“ Basave, FH, p. 62.
*# Basave, FH, p. 269.




del yo, sino al contrario, de un yo que comunica su propia riqueza al ti. Y
esa comunicacion se verifica por afdn de comulgar en una intimidad que rebosa
bondad, por alegria de donarse.” ¥ En ambos casos, Basave recalca que el
amor es un estado o propiedad del ser y por medio de ¢l se da la comunion
de los seres entre si. Esa tendencia a la plenitud, de lo imperfecto a lo perfecto,
causa una tensién; es la inquietud, “traduccion de un ritmo existencial inelu-
dible”. De aqui deduce el filgsofo una conclusion importante: “en este sentido
metafisico, el amor es una categoria de la existencia humana”. Y lo explica
de modo ontolégico: “trtase de un temblor metafisico—y no de una simple
emocién sicolégica— que es inspiracion y fuerza creadora; tension hacia lo
real, hecha de visién cognitiva, que nos adentra en los misterios del ser”.®

Fn este sentido Basave se atreve a ir mas adelante a decir que el hom-
bre es amor, No como funcién gnoseolégica, sino como fuerza energética que
se dirige a la onticidad de las cosas o lo que las cosas son y se constituye en
la posibilidad de existir. “Por el amor se persigue, justamente, alcanzar la
perfecta ecuacion del ser humano.”® Al realizarse como tendencia al bien
sumo, influye sobremanera en nuestros actos morales que no se comprenden
sino regidos por el amor. Por eso nuestro destino entero esta iluminado por el
amor y no desaparece auque encuentre sastifaccion. Al convencernos que
estamos hechos para el amor, cada uno debe ver cual es el objeto de su amor,
ya que en lo perecedero no puede encontrarse el desiderdtum total y Gltimo
porque es corruptible. Por ello hay que valorar y medir el grado de amor
que merece cada ente. De hecho, si el amor es affn y complacencia en el
bien, éste no puede encontrar reposo definitivo en los bienes inferiores. “Mi
voluntad nunca se podra apaciguar sino con el bien universal. Lo trascendente
y lo absoluto es para el hombre una necesidad ineludible.” °

De aqui infiere Basave que el hombre estd hecho para el Absoluto, ese Ser
plenario, y concluye su obra y sus reflexiones con un parrafo pequeno pero muy
valioso con €l que nosotros también imponemos fin a estos comentarios a
una Antroposofia tan original y tan bien fundamentada:

“E] amor originario del ser humano se dirige a Dios, que es lo {inico bueno
en plenitud. Las creaturas son, en si mismas, malicia y no-ser. El amor sélo se
puede detener en ellas provisoriamente, porque, EN DEFINITIVA, EL AMOR
ES UNA RELACION CON LO ABSOLUTO; una “alteridad” en la uni-
dad; que a todas las cosas confiere un valor espiritual y divino.” %6

= Basave, FH, ibid.

= Basave, FH, ibid.

# Basave, FH, p. 270.
Basave, FH, p. 271.
Basave, FH, p. 271.

LAS IDEOLOGIAS COMO FORMA DE COMUNICACION

Dr. Aporro MuNoz-AronNso
Universidad de Madrid

PwL‘ES'f'RA PRETENSION SE GIFRA en discernir una modalidad insolita atribuible
a [as ideologias: la de servir o actuar como forma de comunicacién E1F‘II‘1—
Jen10 nos pone sobre aviso de que habremos de definir con cicrta preci'sié‘; c-u""
Cabc. entender por ideologias, para que nuestra pretensién conserve *;;Ioiﬂ;
.&E.‘.l‘ltl.do e sucumba al afén de las paradojas. Porque, en una })ri!'-i‘;‘a
co.ns:udera}cmn, y mas si esta consideracion primera es de catéqoria filosofica, lo
ohvl.o seria vernos forzados a escribir que las ideologias representa n u-na f bt
de imposible comunicacién humana. ‘ o s 5

Doy por aceptado que el significado del término ideologias. en plural. s
ha du:sarrt:}llada a expensas del significado primitivo, ac ‘rﬁad:r) Er}lqgn;t;l-h?
como es blei? sabido, per Destutt de Tracy en las postriz'ncrias (IM qiglo- J\;l?ll 1
Le complacié tanto el hallazgo del término, que titul6 con élh I:ma‘d'- Sk
I()_}n‘as, I}'Jub]i:?ad:-l en los inicios del siglo XIX: Proyect d'E.‘T(F?.‘??f’H‘.‘S d’](i:;c)}.cl:;’h

asta los turis . ) Josofi 6o cobes. g

os turistas del mundo de Ta filosofia saben que €l término Ideologia en

la plu * e Tracy
l[d ma (;e Destutt de Tracy no se prestaba a las acepciones que los mani-
puladores del lenguaje le han atribuide, aunque s que ofrecia maleabilidad
para sus ramificaciones semanticas. No me parece que sea del todo oci
- 4 1 . = B : H 050
algtim detenimiento en el tema.
La ideologi : il6 :
e d ologia es, para el filésofo francés creador del término, una ciencia
a ciencia que estudia las i i 2ja de's i i 28
S 48 di deas. Y no deja de ser curioso, aunque resulte una
shse < L300 Py & - §
e Ak superficial, que Marx oponga 2 ideologia, que nace como ciencia
a ciencia o la explicacién cientifica de la ideologia, para d i o
g : . Ideologia, para denunciar su false-
; Jue sucede es que las ideas, objeto de la ideologia. no so:
mentalidad de Destutt de Tracy : et et
s * Tracy, un producto dél éntendimiento o la actividad
espir 2816
; piritual, sino la expresién de las facultades humanas, todas ellas interpreta
- [ o] 1 1 A .. . =
as en fidelidad con el sensismo filoséfico de Condillac. Nos encontramios
ues i ia, e aparici e $e
pues, con que la ideologia, en su aparicién es una ciencia psicologica qu(,:
o 3 -
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