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TOD,A afirmacién de la existencia de
una especie de objetos, exige la afirmacién
de una clase de experiencia en que sea
dada esa especie de objetos. Todo lo dado
es dado en un experimentar. Hay dos cla-
ses de experimentar: fenomenoldgico o a
priori y no fenomenoldgico o a posteriori.
El experimentar fenomenolégico es puro
e inmediato; el experimentar no fenome-
nolégico estd condicionado por la posicién
de una organizaciéon natural del ejecutor
real de actos y es mediata. La experiencia
fenomenolédgica es inmanente: sélo le perte-
nece aquello que es intuitivo en el respec-
tivo acto del experimentar mismo, (nunca
algo que mediante un contenido es menta-

(1) El presente estudio tiene por finalidad contri-
buir a la fijacién de las ideas fundamentales que
Max Scheler desarrolla en “El Formalismo en la éti-
ca y la ética material de los valores™.

Frecuentemente, se ha seflalado que la riqueza
de esa obra se verifica en el seguimiento de mul-
tiples y entrecruzados caminos de andlisis, y que
de ello resulta la fatiga de aquel lector atento a
recordar supuestos y necesitado de saber el por qué
de la constitucién de los tratamientos temdticos.

Nuestro trabajo intenta solucionar las consi-
guientes dificultades, proporcionando un derrotero
estructural, desde el cual sea posible mirar la ar-
ticulacion total del libro investigado, y adentrarse
en cada andlisis particular disponiendo de un re-
sumen de referencias ficiimente manejable.

Hemos utilizado la traducciéon de Hilario Ro-
driguez Sanz, edicién Revista de Occidente, Buenos
Aires, 1948.

do como extrafio y separado de él); aqui
nada es mentado que no sea dado y nada
es dado fuera de lo mentado. La experien-
cia no fenomenoldgica es trascendente a su
contenido intuitivo; en ella es mentado lo
que no es dado. La experiencia fenome-
nolégica es intuicién de esencias; la intui-
cién (de la verdad) es un “recibir” en for-
ma de relampagueo subito carente de gra-
dos: nunca un fabricar; la experiencia fe-
nomenolégica da un “qué” integro y sin
mengua o no da nada; lo da, ya en una
multitud de objetos, ya en un solo indi-
viduo; la esencia rojo estd dada por ejem-
plo, tanto en el concepto general rojo co-
mo en cada matiz perceptible de ese co-
lor; sélo la referencia de una esencialidad
a los objetos de la experiencia inductiva,
hace que la intencién se dirija ya a lo ge-
neral ya a lo particular. Fenémeno es el
contenido de una intuicién inmediata en
que son dadas por si mismas unidades sig-
nificativas ideales y proposiciones. La ex-
periencia fenomenologica es asimbdlica vy
capaz de satisfacer todos los posibles simbo-
los: da las cosas mismas. La experiencia no
fenomenolégica es experiencia mediata
“por” o “mediante” cualquier simbolo; no
da las cosas mismas. Por ejemplo, la expe-
riencia fenomenolégica da “lo rojo mis-
mo”; y son aqui experiencias no fenome-
nolégicas 1) el color que indica la pala-
bra rojo, 2) el color de esta cosa o de esta
superficie determinada, 3) el color deter-
minado en cierto orden en el cono de co-
lores, 4) el color que “yo ahora-mismo veo”,



ORDENACION DE IDEAS BASICAS DEL LIBRO DE ETICA DE M. SCHELER 45

5) el color de esta forma y numero de vi-
braciones. Lo que es intuido como esen-
cia o conexién de esencias no puede ser
anulado ni mejorado por la observacién
o induccién. El contenido apridrico unica-
mente puede ser mostrado; el concepto a
priori no soporta definicién; la proposi-
ci6n a priori no admite demostracién. Son
verdaderas a priori las proposiciones que
encuentran su cumplimiento en las esen-
cias y conexiones de esencia dadas a prio-
ri. La proposicién que posee nada mds que
validez a posteriori sélo se cumple en he-
chos de observacion.

La contraposicién a priori-a posteriori
es algo absoluto y fundado en la diversi-
dad de los contenidos que satisfacen a los
conceptos y proposiciones. La contraposi-
ci6n formal-material es relativa y esta uni-
camente referida a los conceptos y princi-
pios segiin su generalidad. Ejemplo: son
a priori las proposiciones (axiomadticas y
consecuenciales) de la légica pura y de la
aritmética. Las proposiciones ldgicas son
formales respecto a las aritméticas y las arit-
méticas son materiales respecto a las 16gi-
cas; ello, porque las proposiciones aritmé-
ticas necesitan para cumplirse un plus de
materia de intuiciéon. A priori material es
todo conjunto de proposiciones que en re-
lacién con otras proposiciones apridricas,
tiene validez para una esfera mds especial
de objetos.

La fenomenologia de las cosas trata de
las esencias y las conexiones de esencia de
las cualidades dadas en los actos y cuales-
quiera contenidos objetivos. La fenomeno-
logia de los actos o del origen trata de las
esencias de los actos mismos, de las co-
nexiones que existen entre ellos y de sus
fundamentaciones. Una tercera fenomeno-
logta trata de las conexiones esenciales que
existen entre las esencias de los actos y las
esencias de las cosas; v. gr., que los valo-
res estin dados tnicamente en el percibir
sentimental.

La concepcién natural del mundo da
objetos como cosas valiosas (y desde luego
utiles); a partir de alli se obtienen “cosas”
(con abstraccién de todo valor) y “bienes”
(con prescindencia de la naturaleza de
cosa).

La esencia de la cosa (la cosidad) no es
un valor.

El bien es una cosa valiosa en que estd
presente la cosidad (no la cosa) y que re-
presenta una unidad césica de cualidades

valiosas que se halla fundada en un deter-
minado valor bdsico.

Objeto-con-valor es una cosa en que el
valor se halla de un modo fortuito; su uni-
dad cdsica no estd constituida por la uni-
dad de una cualidad valiosa.

Los bienes y las cosas son dados con la
misma primordialidad. El universo es tan
originariamente un bien como una cosa.

En un mundo de iguales “cualitas” po-
drian ser las cosas muy de otro modo a
como son; el mundo de los bienes seria el
mismo.

Los valores constituyen un dominio pro-
pio de objetos ideales que se dan intuitiva-
mente y se hacen reales en los bienes.

Energia, capacidad, técnica, forman los
bienes de un mundo dentro del margen de
posibilidades que traza la jerarquia de va-
lores correspondiente a ese mundo.

Cada nuevo bien produce un aumento
de valor en el mundo real.

En la percepcién natural del valor, la
cualidad pura del valor es dada primera-
mente hasta donde hace conocer al bien
como bien de una especie determinada y
en los matices peculiares que corresponden
a la estructura del bien como un todo.

Han de estar dados los valores mismos y
su crecimiento (0 mengua) antes que sus
meras diferencias. El objeto dado como
venerado es dado como inagotable; hace
presentir valores siempre mds ricos y ele-
vados con cada paso de la penetracién sen-
timental. Los bienes son mds superiores
cuanto menos susceptibles de posesién
(cuanto menos divisibles son); entre los
susceptibles de posesién, los mds superiores
son los vitalmente mds valiosos, (el aire, el
agua, la tierra); en vista de la cantidad de
éstos se “aflade” la percepcién del valor de
goce y de la alegria compartidas con los
demds. El alma piadosa da continua y que-
damente las gracias por el espacio y la luz
y el aire y el favor de la existencia de sus
brazos, de sus miembros, de su aliento., Al
hombre ingenuo se le hace clara conciencia
de los valores que percibe en la medida
en que son signos para su conducta (guia-
da por sus necesidades e instintos corpora-
les); y los valores acostumbran a sobrepa-
sar el umbral de su atencién instintiva sélo
cuando sus depositarios son tan pocos, que
su descubrimiento exige esfuerzo, y cuan-
do unas personas poseen de esos depositarios
mds que otras; asi llegan a ser dadas como
valores meras diferencias de valor e inclu-
so simples diferencias de simbolo; el am-



46

ANALES DE LA UNIVERSIDAD DE CHILE

bicioso no cree ser nada en tanto no es mis
que otro.

Los valores y los bienes son operantes en
la vivencia o como motivos; atraen o re-
pugnan. Las atracciones y repulsiones son
vividas como procedentes de los bienes; de
modo centripeto respecto del yo; vincula-
das al cuerpo y pertenecientes en un sen-
tido amplio “A MI”, (pero no como pro-
venientes del yo animico). Las leyes de mo-
tivacién existentes entre valores y bienes
y las fuerzas de atraccién y repulsién con-
dicionan los estados sentimentales.

La belleza de un paisaje y el embeleso
de mi mirada en esa belleza son dos viven-
cias claramente distintas, de las cuales la
primera es la base de la segunda. Es su
belleza la que actdia; y esa su accion se
transforma en el cambio de un estado sen-
timental.

Algo que estd “dado” como malo puede
(simultdneamente) tentar y ejercer la
“atraccion” que en si lleva incluida (aun
cuando no esté dado ningin impulso para
ello y aun cuando la voluntad se resista
a la influencia vivida).

La exclamacién jah! motivada por un
paisaje descubierto subitamente expresa
un estado sentimental: no mienta nada,
no significa nada. La proposicién “este
paisaje es bello” mienta y significa “algo”
que hay en el paisaje: cuando lo expreso
me hallo vuelto a los contenidos y vivo en
estos objetos. A (y en) mi aprehender lo
bello de esos objetos puede enlazarse cual-
quier estado sentimental (y puede éste en-
contrar cualquiera expresién), pero no es
mentado tal estado; (lo mismo en la ex-
presiéon “esto es rojo” no miento que ex-
perimenté sensaciones en los misculos de
los ojos). El estado sentimental y su expre-
sién pueden disminuir hasta la indiferen-
cia estando intacto el grado de aprehensién
del valor; v. gr., asi comprobamos con la
mayor frialdad e inexpresién la existencia
de un valor moral en un enemigo nuestro.

Un menosprecio de bienes econémicos
puede resultar: a) de una particular exu-
berancia de la naturaleza, b) de un menor
desarrollo del sentimiento de los valores
del tipo correspondiente, ¢) de un embar-
go sentimental por valores dados como su-
periores. Solamente este tltimo es un mo-
tivo moral.

Hay conexiones esenciales entre valores
y depositarios de valores. Unicamente las
personas pueden ser (originariamente) bue-
nas y malas. Agradable, ttil, son valores

de cosas y sucesos. Nunca puede una per-
sona ser agradable o 1util. Y no existen co-
sas ni sucesos moralmente buenos o malos.

Los valores éticos tienen depositarios ori-
ginarios que nunca son dados como obje-
tos y que son dados “como reales”, (no obs-
tante ser a veces parte de un objeto esté-
tico, v. gr., en un drama). Los valores es-
téticos tienen como depositarios a objetos
que se dan “como apariencia”.

Confusiéon de valor con depositario es la
forma categorial del fariseismo, que con-
siste en separar a los buenos de los malos
por notas reales, (v. gr., pertenencia a clase
o partido, propiedades del cuerpo o del
alma, etc.).

Bueno-en-sentido-infinito sélo pertenece
a la idea de Dios; sélo El “hd” el valor su-
premamente Mds Alto; s6lo Dios es Bueno.
En sentido absoluto valor bueno o malo
es aquel que se manifiesta en el acto de
realizacién de aquel otro valor que es “el
mds alto” o “el mas bajo”, (segin el gra-
do de conocimiento de la persona que lo
realizo). En sentido relativo, bueno o malo
es el valor que se manifiesta en el acto
dirigido a la realizacién de un valor mads
alto o mds bajo, considerado desde el pun-
to respectivo de partida en los valores. El
ser mismo de la persona lleva en si el va-
lor bueno o el valor malo con anteriori-
dad a todo acto particular; depositarios se-
cundarios de los valores morales son las

- direcciones del poder moral de la persona,

(virtud o vicio); depositarios terciarios son
los actos, (querer, obrar, prometer, perdo-
nar, obedecer, etc.). En primer término,
es bueno (o es malo) el acto realizador de
valores que (por virtud de la materia que
tiene en la intencién), coincide con el va-
lor que ha sido preterido (o postergado)
y se opone al valor que ha sido postergado
(o preferido); en segundo término valor
bueno (o valor malo) es aquel que va vin-
culado al acto que realiza un valor positivo
(o negativo) dentro del grado mds alto de
valores o del supremo grado en su caso.
El valor bueno se “manifiesta” en el acto.
voluntario; nunca puede ser “materia” de
ese acto; ejemplo: el que no quiere hacer
bien al préjimo y toma sélo la ocasién
para “ser bueno”, no lo es: es un fariseo
que quiere aparecer bueno ante si mismo.

En los objetos se revela el contenido ab-
soluto de ser y valor del universo; el con-
tenido a priori de las esencias se halla en
las cosas mismas; las proposiciones y con-
ceptos del entendimiento se cumplen en
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aquel contenido. Las reglas del razonar
ético o estético son reglas de la ldgica; las
leyes del contener valores éticos o estéti-
cos (y por lo tanto las leyes del aprobar o
reprobar contenidos de valores —que su-
ponen a las primeras—) son leyes de un vi-
vir hechos peculiares y no son leyes 16gi-
cas. Toda necesidad del deber tiene su ori-
gen en la intuicion de las conexiones aprio-
ricas que existen entre los valores; unica-
mente puede convertirse en deber lo que
es bueno. Necesario es aquello cuyo con-
trario es imposible; (se afirma en todo in-
tento de pensar o querer de otra mane-
ra); la intuicién del ser o del valor de un
hecho no requiere haber pasado por el pen-
samiento de un contrario. La necesidad de
una proposicion se apoya sobre la intui-
cién de un hecho a priori; esa proposicién
vale para todos los casos que incluyen ese
hecho. Necesidad sélo existe originaria-
mente entre proposiciones: no entre he-
chos de intuiciédn; necesarias son aquellas
proposiciones cuyos contrarios contradicen
a proposiciones evidentemente verdaderas,
(esto, conforme al principio de contradic-
cién, que no es en si mismo necesario sino
evidentemente verdadero); siempre que
hablemos de necesidad debemos suponer
como verdaderas, proposiciones con arre-
glo a las cuales son necesarias las concate-
naciones de proposiciones. La verdad es una
idea que se cumple cuando el contenido
significativo de un juicio en forma propo-
sicional, coincide con la existencia de una
situacién objetiva y ademis esta coinciden-
cia estd dada de un modo evidente. La
proposicién verdadera es verdadera porque
es intuitiva a priori; la proposicién es ver-
dadera porque el ser de algo contradice
en la intuicién su no ser; si la proposi-
cién es verdadera su contrario serd impo-
sible. La validez es propia de proposicio-
nes que son verdaderas en si mismas, en
cuanto que estas proposiciones o sus con-
tenidos significativos son referidos a una
posible afirmacion; esto es también exacto
para las proposiciones que atribuyen (un)
valor a una cosa. La verdad de la proposi-
cién no consiste en su validez; el valor no
es una mera validez; la verdad no es un va-
lor; tienen valor: el acto de investigar la
verdad y la certeza de una proposicién
verdadera; el conocimiento de la verdad es
un valor.

Existe una conexién entre el ser del ob-
jeto y el ser de la vivencia emocional. En
el amor se percibe inmediatamente la al-

tura de un valor con su cualidad. El amar
y el odiar forman el estrato superior de
la vida emocional intencional; son actos
espontdneos; (se dice: amo u odio algo y
no amo u odio “en” algo o “por” algo); en
ellos se amplia o se restringe la estera de
valores accesibles al preferir y al percibir
sentimental; el apriorismo del amor y el
odio es el fundamento de todo otro aprio-
rismo: funda el conocer apriérico del ser
y el querer apriérico de contenidos. Las
vivencias del preferir son intencionales: tie-

. nen direcciéon y prestan sentido; preferir

y postergar son mds altos que las funcio-
nes emocionales de la percepciéon sentimen-
tal. La percepcion sentimental de los va-
lores se basa en un preferir y postergar que
los capta en su jerarquia. El respeto su-
pone la percepcion sentimental de un va-
lor dado y después una apreciacién de su
objeto. El acatamiento contiene la apre-
ciacién y una intencién vacia de valor. El
contagio servil de la tendencia por la pura
forma imperativa como tal, carece de esa
intencién vacia de valor. (En los fenéme-
nos de la expresién percibimos y compren-
demos la psique ajena en general. (a) Las
conexiones de comprensién y sentido en-
tre los estados de valor y las reacciones
emocionales y (b) las leyes de la gramdtica
universal de la expresiéon, hacen posible el
comprender).

Es esencial a los valores que unos sean mas
altos que otros; la superioridad de un va-
lor sobre otro se aprehende en el preferir;
la inferioridad es dada en el acto de pos-
tergar; el preferir puede referirse a bie-
nes o no, siendo respectivamente empirico
o apridrico; el preferir se realiza sin nin-
gun tender, elegir ni querer. Que el va-
lor B es superior al valor A es dado lo
mismo en el preferir B ante A que en el
postergar A tras B; es ascético percibir la
superioridad del valor a través del acto de
“postergar” apeteciendo la virtud en la lu-
cha contra el vicio; es positivo “preferir”
viendo desde esa su altura al valor inferior
y enterrando los vicios bajo nuevas virtu-
des. El preferir puede ser consciente y con
reflexiéon —entre los valores dados, con pe-
noso avanzar hasta el valor superior; pue-
de también ser automatico: en el abandono
entusiasta al valor superior parece que és-
te nos arrastra hacia si. La conciencia de
la mayor altura de un valor no requiere
que sea dado el valor por referencia al
cual aquel es superior: basta que una con-
ciencia de direccién sefiale al inferior;
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(mientras mds decidido es un preferir, me-
nos se dan los restantes valores de la serie
en que ocurre la preferencia). Al preferir
un valor, podemos tener conciencia de un
valor superior sin llegar a percibirlo, co-
mo cuando nos damos cuenta que hubiéra-
mos podido hacer algo mejor a lo hecho,
pero sin saber qué. Una accién es dada co-
mo preferible a otras sin representarnos
estas otras; s6lo se requiere la conciencia
del poder preferir cualquiera otra cosa; lo
mismo acontece con el preferir un querer
a otros. El elegir es un acto de tendencia;
la tendencia ha de fundarse “ya” en el co-
nocimiento de una superioridad del valor;
se elige aquél de los posibles fines que va
fundado en un valor superior; cuando ele-
gimos el fin fundado en un valor inferior es
por una ilusién del preferir; toda eleccién
tiene lugar entre un hacer y otro hacer.

No toda tendencia ha de estar fundada
en una percepciéon sentimental. Hay las
siguientes formas de tendencia: 1) un aspi-
rar dirigido hacia nuestro yo sin salida de
un estado; 2) salida de un estado concreto
(aprenhendido como tal) que encuentra
una ruta “hacia” —sin originaria direccién
de objetivo—; 3) primaria direccién clara
(v. gr. me da hambre, me ciega la sed), sin
contenido de imagen, ni materia de va-
lor; 4) direccién hacia un valor (v. gr. anhe-
lar, tener gusto en algo); 5) con presencia
de un objetivo (inmanente a la tendencia).
Podemos percibir sentimentalmente valo-
res morales en la comprensién moral de
otro, sin que estos valores sean apetecidos,
ni sean inmanentes a una tendencia. Es un
engafio estimativo tomar algo por positi-
vamente valioso, porque nos es dado en una
tendencia y por negativamente valioso lo
dado en una contratendencia; es asi como
sobrestimamos (o subestimamos) los valores
respecto los cuales experimentamos un po-
der apetecer (o un no poder apetecer); una
ilusién puede transformar el valor subesti-
mado en valor negativo; éste es el origen
de toda resignacién inauténtica, de todo
ascetismo inauténtico y de todo resenti-
miento; (la resignacién auténtica es la re-
nuncia a desear un valor percibido y reco-
nocido como positivo). Cuando el placer se
convierte en objetivo de la tendencia, acae-
ce sobre la base de que ese placer es un va-
lor o un desvalor.

Fin es un contenido de imagen cualquie-
ra —(del pensar, representar, percibir)—
dado como a realizar —(en el sentido de
que algo deba ser o no deba ser)—; medio

para un fin es todo lo relacionado con la
realizacién. Los fines de la voluntad son
contenidos de objetivo de la tendencia pre-
sentados como “ulgo a realizar”, ““algo que
debe ser real”, “algo querido” (y —a seme-
janza de los deseos— representados de algu-
na manera en las apeticiones). La bondad o
maldad de un fin, depende de los valores
del acto que propone ese fin y de los valo-
res que se han de realizar en su proposi-
ciéon. La persona buena se propone tam-
bién fines buenos. La distinciéon moral de
valor mas honda que existe entre los seres
humanos, consiste en las materias de valor
y en sus relaciones de estructura dadas ins-
tintivamente, que indican todo posible
margen del proponerse fines. Nuestro que-
rer es bueno si elige el valor mas alto ra-
dicante en las inclinaciones. El conocimien-
to de la altura de las materias valiosas da-
das en las inclinaciones se presenta en el
prelerir.

Ll percibir sentimental pertenece a las
[unciones de aprehension de contenidos y
fenémenos; los estados sentimentales per-
tenecen a los contenidos y fenémenos. En
el percibir sentimental sentimos inmediata-
mente “algo”: una determinada cualidad
de valor (no sentimos “por algo”). Este per-
cibir sentimental es funcién cognoscitiva a
diferencia a) del percibir sentimental de los
sentimientos —(en éste, la magnitud del
sentimiento puede “saturar”, torndndose la
persona momentdneamente insensible a su
respecto, v. gr. en las conmociones muy
fuertes de terror, este percibir se aproxi-
ma a cero)—, b) del percibir sentimental de
caracteres animicos emocionales de obje-
tos (v. gr. la serenidad del cielo). En los
tres percibires hay intencionalidad. Son in-
tencionales las vivencias que pueden men-
tar un objeto y en cuya realizacién puede
manifestarse algo objetivo. En el sentir in-
tencional hay un primario referirse y diri-
girse hacia valores; es un movimiento pun-
tiforme procedente del yo y dirigido al
objeto o es un movimiento que viene diri-
gido al yo, en el cual algo me estd dado y
llega a su aparicion; ademds de intenciona-
lidad hay aqui direccién. Hay modos de
conducta que tienen direccién y carecen de
intencionalidad, v. gr. cuando las exigen-
cias de los valores no se cumplen (ejemplo:
estamos tristes porque no podemos entris-
tecernos como lo exige la muerte de una
persona amada).

Es frecuente que el valor del proceso
sea aprehendido clara y distintamente,
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v
mientras que el proceso mismo estd pre-
sente obscuro y confusamente. Aprehen-
demos claramente valores sin aprehender
la presencia del depositario; asi, por ejem-
plo, a veces sentimos una honda satisfaccion
por nuestro proceder de un dia determina-
do, sin saber exactamente a qué accién, o
a qué comportamiento se refiere esa satis-
faccion. Si una persona recibe una mision
que le promete la realizacion de un valor
superior; (y) este valor sin fluctuar la ilu-
mina; (entonces) desencadena y tensa todas
sus energias; le confiere un hacer muy dis-
tinto al de antes; y la libera de hdbitos;
aunque flucttie el contenido de imagen o
de concepto de la misién y palidezca la re-
presentacion de lo que se ha de hacer. Po-
demos tener plena evidencia del valor sin
tener plenitud del objeto, ya en su repre-
sentacion, ya en su significacién; por ejem-
plo, podemos tener plena evidencia de la
belleza de un poema y no saber en qué
reside. Las aspiraciones intencionales de
valor sirven de guia a las variaciones de
imagen. El mejor diferenciar valores aca-
rrea un mejor diferenciar sensorial (como
le ocurre a los catadores de vinos); en cam-
bio, el anilisis técnico y estético de un cua-
dro estorba la captacién de su valor artis-
tico. Los valores de las vivencias psiquicas
estdn dados por si mismos y primariamen-
te; asi, a un impulso de venganza le es in-
tuitivamente inmanente un desvalor y a
una vivencia de simpatia le es intuitiva-
mente inmanente un valor positivo. Los
valores de la tendencia en esbozo estin da-
dos “ya” en un punto de su origen, en que
no hay ni vivir pleno de ese esbozo, ni
vivir pleno de la direccién proyectada de
ese esbozo, ni un proyecto definido; asi, -
la evidencia de la maldad de un impulso
puede ahogarlo en germen; asi, el autén-
tico sentimiento de vergilienza se muestra
en que primariamente al menos vergonzo-
so, se le ocurren cosas que no le vienen a
la niente al mds vergonzoso. El componen-
te de valor del objetivo de la tendencia es
dado claramente desde el principio y el
componente de imagen es dado al princi-
pio en cualquier grado de claridad (v. gr.:
vivir una disposicién para ser benévolo con
alguien sin tener todavia a la vista respec-
to qué).

En un percibir sentimental han de ser
captados ciertos males para que ellos exci-
ten la célera; en la célera (que se eleva
dentro de mi) no capto nada; los objetos
(percibidos, representados, pensados por

nii) excitan mi colera; sélo después (en los
casos normales con toda rapidez), refiero
mi célera a esos objetos a través de la
representacion.

Seres normales diversos reaccionan ante
las mismas cosas con placer los unos o
desplacer los otros, porque en esas estdn
realizados distintos valores para unos y
otros. El que se siente a si mismo como
no debiendo ser, apetece los valores nega-
tivos y rechaza los positivos. Todo preferir
(o postergar) un valor mds alto va acom-
pafiado de un aumento en la profundidad
del sentimiento positivo (o negativo). To-
do preferir un valor mds alto o un valor
mis bajo habilita el preferir ulterior de
la misma naturaleza. La existencia de un
valor positivo (o negativo) sentimental-
mente percibida origina placer (o despla-
cer); la apeticién de un valor positivc (o
negativo) origina satisfaccion (o insatisfac-
cién), tanto cuanto mias logre su objetivo
esa actividad; y la contratendencia —a esos
respectos—, origina insatisfaccién (o satis-
faccion) en su logro.

En el ser humano normal la conciencia
del valor de una cosa y la peculiar con-
ciencia valorativa que csa cosa tiene para
¢l, no se mezclan porque las espera en
diferentes “lejanias” o importancias. El
cgoista tiene como punto de vista seleccio-
nador de valores de su percepcion senti-
mental, “el valor de ser el depositario de
valores”; (el egoismo proviene de una de-
cadencia de los sentimientos de simpatia
originarios y se con-forma en una desilu-
sion, en una enfermedad (que encauza to-
da la atencién hacia el organismo propio),
etc.) . Al egotista le continuan siendo dados
los puestos de los valores de los objetos y
del ser valioso objetivo en general, pero en
los puestos le aparecen las cualidades va-
liosas de sus estados sentimentales; y ésas
le ocultan mds o menos completamente las
cualidades valiosas de las cosas respectivas;
asi, por ejemplo, cree que la comida “es
mala”, porque le “hace mal”.

El que decide de un modo diverso en
las mismas situaciones, o se atribuye en la
misma situaciéon algo que rehusa para
otros, o varia una decision libre sin nue-
vos motivos, padece ilusiones que respecti-
vamente son: tener como distintas situacio-
nes que son iguales, tener la situacion pro-
pia por diversamente valiosa que la de los
demds, creer cambiadas unas situaciones
objetivas que contintan siendo las mis-
mas. Todo esto es caer en ilusiones: por
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“mala voluntad” (no por in-cumplimiento
de las leyes de la valoracion).

La perversion de la tendencia se presen-
ta en el rechazo del bien y la apetencia del
mal; es el fundamento de las ilusiones del
valor; la ilusién consiste en reputar bueno
lo que esta dado como malo.

Ll hambre es un impulso sin direccion
(a valores), acompafiado de abrasadoras
sensaciones orgdnicas y acentuado por do-
lores penetrantes; se sacia; (y no tiene “con-
trario”). El apetito y el asco son funciones
vitales del percibir (conocer) sentimental
dirigidas hacia el valor. El impulso instin-
tivo del comer y su opuesto la ndusea, son
consecuencias del apetito y del asco. Nor-
malmente el impulso de comer sucede al
apetito y la nausea sucede al asco; en otro
caso hay perversién. Lo primario es la per-
turbacién del instinto, no del sentimiento
sensible; en el comienzo de toda perturba-
cion se halla unido aun a la tendencia el
sentimiento negativo; lo repulsivo contintia
si¢ndolo también para el pervertido; solo
paulatinamente sigue el sentimiento al ins-
tinto perturbado. El apetito y el asco pue-
den engafiar (como puede hacerlo todo
percibir sentimental de algo), mas no per-
vertir. Apetito y asco deciden de antemano
a qué estado de sentimiento sensible se
llega y a cudl no; los valores agradable y
desagradable aparecen unicamente en la
medida en que apetito y asco ya han dicta-
minado. Los correlatos del apetito (invita-
dor y atractivo) y del asco (asqueroso y re-
pugnante), son datos (fenomenolégicos)
que sirven de fundamento al concepto de
valor nutritivo de una substancia (que es
la evaluacién del valor alimenticio de la
substancia y sus constitutivos, es decir, la
cantidad 6ptima de sus fuerzas reconstitu-
yentes para el organismo).

La intuicién plenamente adecuada, au-
ténoma e inmediata de lo que es bueno,
impone también forzosamente un querer
auténomo de lo aprehendido como bueno.
La conciencia moral es una forma de eco-
nomizar intuiciéon moral ultima; se dirige
al “bien en si que es para mi” no conteni-
do en las normas de validez general; opone
reparos: nunca dice que algo es bueno;
no se presenta en todos los seres humanos;
ha engafiado: a) cuando claramente recor-
damos que en una conducta no se pensé
nada malo, simultineamente a advertir
“ahora” que hubo maldad en esa conducta;
b) cuando desde una intuicién indicadora
de una conducta de superior valor a la

anterior sentimos que ésta fué mala. Es
posible que un individuo tnico aprehenda
primeramente cualidades morales de valor
en la historia. Puede ocurrir que los valo-
res accesibles a ciertos hombres no tengan
exigencia de validez universal. (Es posible
que sélo un individuo tenga evidencia ple-
na de un contenido de deber relativo a él
mismo y vilido exclusivamente para ese
unico caso, poseyendo a la vez conciencia
de qgue ese contenido no es apto para hacer
de él un principio de legislacion univer-
sal. No es forzoso que las diferentes razas
—(piénsese que se han originado en distin-
tas sub-especies antepasadas del ser huma-
no y primates, piénsese que en una sola)—,
posean uniformemente las potencias para
la realizacién de los contenidos del deber
ideal). El escepticismo proviene de no po-
der estar solos en los problemas morales y
pretender respecto de ellos coincidencia
con los demds. Todo ser y vivir, querer y
obrar buenos, suponen la intuicién moral;
empero, la captaciéon subjetiva para esa
misma intuicion, supone el buen obrar y
vivir.

Hay seres humanos a quienes resulta
mucho mas dificil aprehender los valores
de los otros que los propios; le es necesa-
rio este imperativo: cuida ante todo de
los demds. Hay seres humanos que sufren
una morbosa mania de sacrificio; le es ne-
cesario este imperativo: cuida de ti antes
de cuidar de los demas; (el auténtico sa-
crificio (ya en la intencién), se hace en
pro de un valor dado como superior: el
bien sacrificado ha de estar dado como
bien de un valor positivo).

Los valores supremos son dados como
eternos. Los valores superiores son dados
como duraderos. Los inferiores son dados
como fugaces. Es esencial al auténtico acto
de amor ser sub-specie quadam aeterni;
si ello no acontece facticamente es porque
nos habiamos engafiado; no hay amor en
el decir: te amo durante un cierto tiempo.
Es esencial la fugacidad a la intencién de
una sociedad (de intereses) y a sus valores
de utilidad. Dicha y desesperacién persis-
ten y duran con el cambio de fortuna o
adversidad; éstas con el de alegria y pena;
éstas con el de comodidad e incomodidad
vitales; éstas con el de bienestar o males-
tar sensibles; al vivir estas vivencias vivi-
mos “ya” en ellas mismas su durabilidad
esencial (sin esperar la experiencia de la
duracion factica).

Los valores son tanto mds altos cuanto
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menos fraccionados resulten por la parti-
cipaciéon de muchos en ellos. Un mismo
valor agradable sensible requiere el frac-
cionamiento de su depositario y el fraccio-
namiento de si mismo, para ser percibido
y gozado por una multitud de seres; en la
percepcion sentimental de esta clase de
valores queda excluido un simpatizar; por
esencia separan y desunen a las personas
que los sienten. El valor indiviso de una
obra de cultura espiritual indivisa puede
ser aprehendido por muchos que lo sienten
y gozan (sin perjuicio de la limitacién al
acceso del depositario); es por esencia co-
municable ilimitadamente. Lo que unifica
mds intima e inmediatamente es la comun
adoracién y veneracion de lo santo; las
guerras de religion y luchas confesionales
pertenecen a los simbolos y técnicas, no a
lo santo mismo.

Un valor es fundamental a otro cuando
este otro (o subordinado) se da sélo si estd
dado el primero. Asi, lo util esti subordi-
nado a lo agradable y se funda en lo agra-
dable; lo agradable a y en lo vital (el que
muere ya no tiene dolor ni placer en na-
da); lo vital a y en lo espiritual; y todos
los valores posibles se fundan en el valor
de un Espiritu Personal e Iufinito y en el
valor de un universo de valores que de
aquél procede. El valor de lo agradable en
la vida enferma estd subordinado al valor
de lo agradable en la vida sana: ¢qué per-
sona normal por muy desgraciada que sea
envidiaria al paralitico por su pura euforia
paralitica? Solo el todo del organismo es
depositario del valor vital vida; las partes
del organismo son depositarios de otros
valores vitales; el bienestar o malestar del
organismo subordina al estar de una parte
(asi ocurre, v. gr., en el dolor intenso del
arrancamiento de una mera ufia, en el pla-
cer que surge en muchas enfermedades del
pulmén o en cierta fase de la muerte por
asfixia, etc.).

Satisfaccién es una vivencia de cumpli-
miento; acaece cuando se cumple una in-
tencién hacia un valor, mediante la apa-
ricién de éste; la satisfaccion prepara el
aprehender de valores sean dados éstos o
no con anterioridad en una tendencia o
en un querer como valores a realizar; sa-
tistaccién menos profunda es la que existe
(y se percibe) porque existe una mds pro-
tunda. El valor mis alto produce una sa-
tisfaccion mds profunda. Sélo cuando hay
satistaccion en lo mds céntrico de nosotros
(alli donde mds en serio somos) nos satisfa-

cen plenamente valores inferiores como en
contentos sensibles o en ingenuas alegrias;
cuando hay alli insatisfaccién aparece un
ansia incansable de valores sensibles.

Relatividad de un valor es su puesto
frente a los valores absolutos; el valor ab-
soluto es dado inmediatamente como tal en
el modo de la seguridad; mientras mds pré-
ximo a ¢l cualquier otro valor es dado como
mds alto que uno mds alejado; este dar-se
es ratificado por la mayor constancia del
mds proximo. El acto de amor auténtico y
puro hacia una persona se destaca, se des-
vincula de los valores vividos como ligados
a nuestros sentidos y a nuestros sentimien-
tos de la vida. El valor de lo agradable es
relativo a un ser dotado de sentimientos
sensibles; un ser no dotado de esos senti-
mientos, v. gr., un dngel, en un puro sen-
tir (no sensible, no vital) comprende el
sentir de esos valores sin percibirlos (com-
prende a “seres que sienten los valores sen-
sibles”, “todo lo cual vale”). Hay cosas
que para unos animales constituyen un
alimento y para otros un veneno; esto no
cs relatividad del valor sino referencia al
depositario, que es relativo a la constitu-
cion psicofisica del ser real respectivo.

Los valores de persona son mds altos que
los valores de cosa. Los valores de persona
pertenecen inmediatamente a la persona;
son: a) valores de la persona misma y b)
valores de la virtud. Los valores de cosas
(valiosas) se presentan en los bienes: a)
materiales (o de goce y utilidad), b) vitales
(v. gr., econdmicos) y c) espirituales o de
la cultura.

Los valores propios y los valores extra-
nos tienen la misma altura. El acto reali-
zador de un valor extrafio vale mds que el
acto realizador de un valor propio.

Los valores de acto son mas altos que los
de funcién y éstos que los de reaccién; de
acto, los hay en los actos del conocer, amar,
odiar, etc.; de funcién, en las del ver, oir,
sentir, etc.; de reaccioén, en la compasién,
venganza, alegria-de-algo, etc.

Los valores de la disposicién de dnimo
son mds altos que los de la accidn y éstos,
que los del éxito.

Los valores de vivencias intencionales
son mds altos que los valores de vivencias
de estado.

Los valores fundamentales son mas altos
que los formales y éstos que los relacionan-
tes; asi, el valor de ser persona-cényuge es
mds alto que el de matrimonio y éste, que
el de vivir-en-matrimonio.
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Valor individual es el que pertenece a
“mi” individualidad o a “td” individuali-
dad; y valor colectivo es valor de sociedad.
Las comunidades pueden representar in-
dividuos [rente a lo colectivo, v. gr., una
familia frente a la totalidad de familias
de un pais. El amor a s{ mismo o a un ex-
trafio es amor individual; no es amor a
alguien en cuanto miembro-de. El senti-
miento social en la clase obrera no tiene
nada que ver con el amor al projimo.

Hay valores que son por si mismos y hay
valores que son por referencia a otros.
Los wvalores simbdlicos son valores por re-
terencia; las cosas que aluden a algo santo
(o cosas sacramentales) son valores simbo-
licos y no simbolos. El valor de instrumento
es valor por referencia; incluye un respec-
to al valor de la cosa productible, pero no
se deduce de ésta. Los simples medios de
la produccién causal de bienes y los meros
simbolos de valor no tienen valores inme-
diatos (intuibles), ni son auténticos depo-
sitarios de valores. La magnitud de los de-
positarios se utiliza como unidad de medida
(no de altura) de valores de una misma
modalidad y es designada como un simbolo
determinado de valor.

Las cuatro modalidades de valor son:

A) Modalidad de lo agradable y lo des-
agracdable. Es relativa a una naturaleza
sensible. (Si hay seres que sienten como
agradable lo que para nostros es desagra-
dable, ocurre, v. gr., que tienen pervertidos
los apetitos y experimentan agrado en co-
sas vitalmente nocivas, o en vista de un
valor de modalidad superior toman simple-
mente lo desagradable a su cargo, etc.).
Corresponde aqui la.funcién sentimental
sensible (con sus modos: el goce vy el sufri-
miento) vy los estados afectivos de los sen-
timientos sensoriales (que son el placer y
el dolor sensibles). Son valores por rele-
rencia: a) los de produccién de cosas agra-
dables, y b) los que sirven al goce de cosas
agradables.

B) Modalidad del percibir afectivo vital.
Son aqui valores por si mismos: noble vy
vulgar, excelente y ruin. Valor por referen-
cia es bienestar, que se determina con arre-
glo a si v. gr., el individuo que se encuen-
tra bien o mal es noble o vulgar; (es
superior el bienestar de una comunidad a
la suma de sus intereses como sociedad de
los mismos individuos). Estados son los
sentimientos de ascenso vital, descenso vi-
tal, agotamiento, vigor, contento, descon-
tento, salud, enfermedad, vejez, muerte.

Rcacciones sentimentales son el alegrarse
y el alligirse. Reacciones instintivas son: el
valor, la angustia, la venganza, la cdlera.

C) Modalidad del reino de los valores
espirituales. 1) Lo bello y lo feo; 2) Lo jus-
to y lo injusto, tundamento del orden ob-
jetivo del Derecho; (ley es valor por rele-
rencia al valor por si mismo del orden ju-
ridico; ley positiva de un Estado es valor
por referencia para el orden juridico obje-
tivo que han de realizar legisladores y jue-
ces); 3) El puro conocimiento de la verdad
filosofica; (le son valores por referencia los
de la ciencia positiva —que va guiada por
el lin de dominar los fenémenos—). Son
aqui correlatos de estado (no estados del
yo): alegria espiritual, tristeza espiritual.
Son aqui reacciones: agradar y desagradar,
aprobar y desaprobar, apreciar y menos-
preciar, simpatizar espiritualmente, afin
de revancha.

D) Modalidad de lo santo y lo profano.
Solo se muestra c¢n objetos dados en la in-
tencion como absolutos. Todos los otros
valores son dados como simbolos de éstos.
Se captan ¢n un acto (hacia personas) de
una determinada clase de amor, (cuya di-
recciéon valorativa determina toda repre-
sentacion plastici y todo concepto de ob-
jeto santo). Aqui es valor por si mismo un
valor personal. Valores por referencia son
las formas de adoracion y las cosas de va-
lor dadas parte en el culto y parte en los
sacramentos. Son estados, los sentimientos
de [lelicidad y desesperaciéon. Y son reac-
ciones la fe, la incredulidad, la veneracién
y la adoracién. (Juramento es afirmaciéon
y promesa respecto a lo santo y no respec-
to a lo que el jurante tenga por santo y
por quien jure).

DEBER - SER

La conexién apriérica que se funda en
la esencia de los valores como tales valores,
(independientemente de toda cualidad vy
modalidad de valor y de toda idea de de-
positario), es una conexion formal de esen-
cia. El conjunto de las conexiones forma-
les de esencia representa una axiologia pu-
ra que corresponde en cierto sentido a la
légica pura. Fijan aqui las relaciones del
ser con los valores positivos y negativos, los
siguientes axiomas: 1) la existencia de un
valor positivo es en si misma un valor po-
sitivo; 2) la existencia de un valor negativo
es en si misma un valor negativo; 3) la
inexistencia de un valor positivo es en si



ORDENACION DE IDEAS BASICAS DEL LIBRO DE<ETICA pE M. SCHELER 53

misma un valor negativo; 4) la inexisten-
cia de un valor negativo es en si misma un
valor positivo. Fijan las conexiones de esen-
cias que existen entre valor y deber (ideal)
axiomas como ¢stos: 1) todo deber ha de
fundarse en valores; 2) los valores positi-
vos deben ser, 3) los valores negativos no
deben ser. Fijan las conexiones de esen-
cias que existen entre ser y deber-ser y que
regulan sus relaciones respecto al ser justo
y al ser injusto, axiomas ce esta clase: 1)
es justo todo ser de algo debido positiva-
mente; 2) es injusto todo ser de algo no
debido; 3) es injusto el no ser de algo de-
bido; 4) es justo ¢l no ser de algo no debido.

Ser v no ser pueden pertenecer a la ma-
teria del deber-ser: lo mismo de un deber-
ser que de un no-deber-ser.

Decir “tal cosa debe ocurrir”, aprehende
una relacion entre un valor positivo y un
eventual depositario de ese valor; una ac-
cion que “debe ser” supone el valor de ella
aprehendido en la intencidén. El acto del
deber-ser se “refiere” a valor dado como
inexistente; la proposicion positiva  del
deber-ser se “refiere” a valor dado como
inexistente; se “reliere” a valor negativo;
también “mienta” valor positivo como con-
trario de mal. La forzosidad del deber-ser
(de algo positivamente debido), es el de-
ber-ser del no ser para lo contrario del va-
lor positivo); lo debido es el no ser de lo
malo; jamds deber-ser puede contradecir
a la intuicion de lo bueno; en altimo tér-
mino, conforme a derecho o conforme al
orden juridico, es todo lo que no incluye
un ser-injusto; (la ley es una técnica para
la realizacion de ese orden).

Todo deber es inmediatamente una obli-
gacion de un hacer; y esto, siempre con
una persona determinada. El deber-ser del
deber tiene como necesidad la vivencia de
un ciego mandato interior, con conciencia
de que cualquiera otra persona habria de
obrar asi en tal caso. El deber prohibe:
cuando manda un contenido, sefiala a los
otros como im-posibles, (o sea, los prohi-
be). El querer por deber interrumpe o de-
sestima la reflexion moral dirigida sobre
la intuicién, porque aquella reflexion es
insuficiente. El obrar por deber estd dado
siempre como un no poder obrar de otra
manera.

¥l deber ideal estd “fundado” en un va-
lor referido a un posible ser real; se mien-
ta v. gr., en esta proposicién: “no debe
existir lo injusto”. El deber de obligacién
agrega una relacién con una posible vo-

luntad realizadora de su contenido; se
mienta v. gr., en esta proposicion: “no de-
bes hacer nada injusto”. El deber-ser ideal
abarca: 1) el contenido existente de valor,
y 2) el contenido no existente de valor; y
se tunda en el paso de la no existencia del
valor a su existencia. El deber de obliga-
cion estd fundado exclusivamente en los
valores no existentes; adviene a cierto reino
de valores considerados en la direccién de
su realizacién mediante una posible ten-
dencia. El deber de obligacion es una com-
pulsién (contrariante) a) frente a la in-
clinaciéon —o sea— aquello ue “aspira”
dentro de mi sin partir de m1 persona, v.
gr., el hambre o la sed, o b) frente al que-
rer que es vivido partiendo de mi persona;
(si “intuimos con evidencia” que un que-
rer es bueno, alli no cabe el deber).

Virtud es capacidad inmediatamente vi-
vida de hacer algo idealmente debido. Vi-
cio es impotencia inmediatamente vivida
de hacer algo idealmente debido. (Virtud
es la variacion de la constitucién de la
persona conforme a reglas en dependen-
cia de la bondad de la persona. Vicio es
la variacién en dependencia de la mal-
dad). La virtud requiere el darse inme-
diatamente un “poder algo” (cuyo hacer
efectivo no hemos realizado ni experimen-
tado) y un “yo puedo lo que debo” con po-
sibilidad de cumplimiento intuitivo. La
habilidad para repetir el deber anterior-
mente hecho carece de ese “poder algo”;
y monta el “puedo lo que debo” inmedia-
tamente sobre el deber-ser: “puedes, luego
debes”. Es meritorio querer y hacer algo
idealmente debido que sobrepasa en valor
al contenido de las normas de validez ge-
neral. Permitido es lo que no es dado co-
mo lo que idealmente tiene que ser; cuyo
hacer u omisién no es dado en un no-poder
inmediato; y que no contradice las normas
generalmente vdlidas.

El poder algo presenta inmediatamente
a cualquier contenido como sometido al po-
derio de nuestra voluntad; (no es la me-
ra conciencia de poder, ni es disposiciéon o
facultad de hacer algo: asi muchas veces
ni siquiera aspiramos actualmente a reali-
zar aquello que (sabemos) “podemos” rea-
lizar en cualquier tiempo). Ese poder al-
go da una satisfaccion en el poder-el-hacer,
(distinta y mds honda que la del multiple
realizar aquello que ciertamente podemos
o que la del hacer lo que podemos). Tiene
el miximo de “poder” (o “fuerza”) aquel
que necesita el minimo de violencia para
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ejercitar su voluntad frente a los demads.
La impotencia —(que es una vivencia po-
sitiva)— es una cualidad del poder mismo,
no es un poder fallido. (Asi el avaro es
impotente para conseguir el placer (que
ansia) con el dinero que posee; y se le des-
plaza el placer (de lo agradable) de los
bienes, al simple medio de conseguirlos;
no vive la satisfaccién en el poder com-
prar o poseer, sino en la conciencia de la
pura presencia-de las condiciones objetivas
para comprar ¢ poseer).

Deber-ser ideal y poder se fundan sobre
intuiciones ultimas; uno y otro son origi-
narios; son independientes el uno del otro;
son irreductibles uno a otro. Libertad de
poder es tan inmediata como vivencia del
deber-ser.

Yo puedo proponerme un deber, pero
no mandarme ni obedecerme (o sea, obli-
garme) a mi mismo.

Comunico inmediatamente mi voluntad
en proposiciones desiderativas o imperati-
vas, diciendo: deseo que hagas esto, te or-
deno que hagas esto. Mi intencién es mo-
ver la voluntad del otro, (o sea, determi-
nar su tendencia a marchar en cierta di-
reccién; no hacerle comprender, ni saber
algo: v. gr.,, mi deseo). Sobre la compren-
siéon verbal de la comunicacién, va mon-
tado inmediatamente un re-sentir y re-ape-
tecer que facilita el mover el querer aje-
no. La comunicaciéon es referente al con-
torno social; la disposicion de la autoridad
no se participa sino comunica.

La participaciéon es referente al conte-
nido (objetivo) del juicio; no oculta ex-
presién volitiva. Asi, yo puedo participar
a otros un estado de cosas comprendido
en un juicio y comprobado en acto pre-
vio de reflexion como deseado o querido
por mi. La participacién nos da rasgos mo-
rales, artisticos, histdéricos, para los cuales
carecemos de tendencia y aun de disposi-
cién; (recuérdese que aprehendemos valo-
res que no son realizables por ninguna ten-
dencia, como “sublimidad del cielo”).

La orden expone un acto propio me-
diante el cual se influye inmediatamente
sobre la voluntad del otro; su forma mds
rigurosa es “haz esto”.

El consejo oculta una expresién volitiva;
tiene esta férmula: “lo mejor para ti es
que hagas esto y yo quiero que tu hagas lo
que es mejor para ti”. El consejo amistoso
recae inmediatamente socbre el individuo.
El consejo de la autoridad recae sobre de-
terminados tipos de ser humano, que la

autoridad no designa ni define; si alguien
a quien no conviene sigue el consejo, es
peor que si no lo siguiera.

La deliberacién moral o consulta es un
auxilio (sin expresion de voluntad), para
el conocimiento moral de lo que debe ser
y de lo que no debe ser.

La recomendacion dice lo que yo tengo
como un deber-ser para otro, sin expresion
de voluntad y sin ayuda inmediata para el
conocimiento moral del otro.

La propuesta se refiere a la técnica de
realizacion de algo que debe ser y no a
éste deber-ser.

A quien ordena, el contenido de la or-
den le es dado como cosa que idealmente
debe ser; la orden puede ser mandato o
prohibicion; las prohibiciones aparecen his-
téricamente antes que los mandatos; el que
manda algo a otro ha de haber descubier-
to en el otro una tendencia de oposicién a
la tendencia que realizaria el valor mos-
trado en el mandato y que idealmente de-
be ser; el que prohibe algo a otro ha de
haber descubierto en el otro una tenden-
cia apetitiva hacia lo que idealmente no
debe ser; mandato y prohibicién vislum-
bran esas tendencias malas; si no las hay,
ofenden y son malos, aun cuando ordenen
lo bueno y prohiban lo malo. La orden
puede llegar al querer mediante la auto-
ridad o la tradicién. En lo teorético no hay
autoridad sino libertad de investigacién;
en lo ético, se requiere autoridad para que
las valoraciones (en si intuibles) y sus de-
rivadas exigencias, alcancen la ntuicién
efectiva al ser realizadas primeramente por
puro mandato; la autoridad tiene que ver
con lo bueno evidentemente de validez ge-
neral, pero no con lo bueno evidentemente
de validez individual. En la obediencia
moralmente valiosa hay intuicién auténo-
ma inmediata del valor moral del mandar,
(en el que se manifiesta la bondad moral
de las personas volentes-mandantes y de su
oficio); hay intuicién heterénoma y media-
ta del contenido mandado; y hay plena au-
tonomia en el querer del que presta obe-
diencia; si la intuicion del que obedece se
engafa teniendo por bondadosa a una au-
toridad que no lo es, puede que sea “mala”
la realizacién del contenido valioso man-
dado y entonces serdan malos el querer y
el obrar al realizar el contenido, pero el
culpable es el que manda y el valor de la
obediencia queda intacto. La persona es
tanto mds valiosa cuanto menos le cuesta
la prestacién de obediencia a la ley; el va-
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lor de la obediencia es en todo caso el mis-
mo; la accién es tanto mds valiosa cuanto
mds ha costado. El obrar con gusto des-
cansa en el amor a la persona: a la perso-
na que manda o a la persona “acreedora”
(a obediencia); es propio del deber-ser ideal
y no del deber de obligaciéon. Quien ama
“a” Dios cumple espontineamente el man-
dato divino, (que deja entonces de serlo).
En el amar “en” Dios, (amarei in Deo), el
hombre se hace superior a toda ley, (inclu-
so a la divina), porque —(en los diversos
actos reales simultineos)— se sabe duefio
inmediato de la identidad esencial del prin-
cipio espiritual, (que es supremo justifi-
catorio de todo mandato).

Inclinacién es un movimiento inmedia-
to de tendencia hacia un valor sin que ha-
ya norma u orden precedente.

Norma es un principio ideal y general
del deber-ser vilido universalmente, que
tiene por contenido un hacer valioso. Las
normas se fundan en valores. El valor su-
premo es un valor de persona. La idea de
una Persona de Valor Supremo es la nor-
ma suprema para la existencia y conducta
moral.

La legalidad de las normas tiene como a
priori a la legalidad formal, (en el senti-
do de dependencia univoca de series de va-
riaciones cualesquiera). La legalidad for-
mal es también un a priori para la lega-
lidad natural. (Aqui, legalidad natural es
la aplicacién de ese a priori a los fenéme-
nos del mundo exterior e interior y a los
de la esfera corporal; estos fenémenos son
de un reino apareciente en esferas: lo psi-
quico, lo psico-fisico, lo orgdnico-fisico, lo
orgdnico-psiquico, etc.; en este escalén de
la legalidad, entran todas las determinacio-
nes espacio-temporales en la materia de los
correlatos dependientes; las variaciones de-
pendientes no son variaciones temporales,
(o sea alteraciones); las dependencias fun-
cionales no son dependencias de contigiii-
dad espacio-temporal (o sea, contigiiidad
en yuxtaposicion). A esta legalidad natu-
ral corresponde una serie legal de deberes
ideales dependientes; estos suponen la idea
y ser de una tendencia; las normas suponen
una tendencia fdctica con direccién concre-
ta. La legalidad natural puede también ex-
plicar la seleccion operada en los deberes
ideales para formar los contenidos de las
normas. La legalidad mecdnica formal es
aquella parte de las dependencias funcio-
nales en las variaciones del mundo exte-
rior e interior, en que los miembros de-

pendienes se afectan en su mutua separa-
cién; estas dependencias se dividen en me-
cdnicas asociativas (o del mundo interno)
y mecdnicas naturales (o del mundo exter-
no).

Los cuatro estratos en que se manifiesta
la moral son:

A) Ethos. Es estructura de la percepcion
sentimental, del preferir, del amar y del
odiar. Le sirve de base a la realidad vital
histérica. Se renueva en y por el amor, en
el descubrimiento de valores mas altos que
los existentes; las virtudes del viejo ethos
se tornan entonces brillantes vicios (pero
no se destruyen las reglas del preferir del
ethos antiguo). No es imposible que el
ethos de una minoria dominante (e incluso
de una nobleza positiva nominal), sea esen-
cialmente utilitario y, por lo tanto, demo-
crético; y que el ethos de “las clases” do-
minantes sea vital y, por lo tanto, aristocra-
tico. El ethos y la concepcién del mundo
condicionan cada nivel histérico de la
ciencia; (concepcion del mundo es el mo-
do de seleccion y articulaciéon que domina
en un Circulo Cultural o en una persona,
en el que se acogen las quiddidades puras
de las cosas fisicas, psiquicas e ideales).

B) Moral vigente. Son los tipos de insti-
tuciones, bienes y acciones que tienen fun-
damentada su unidad respectiva en conte
nidos morales de valor; por ejemplo: ase-
sinato, matrimonio, robo, mentira; estos
tipos son el fundamento de las cambiantes
definiciones (provistas de vigencia usual o
juridica), de lo que “entonces” debe valer
como asesinato, matrimonio, robo o men-
tira. Asesinato nunca es (vigente) igual a
la muerte de un hombre; entre los anti-
guos germanos era casi lo que es hoy “ase-
sinato con alevosia”, y no lo era el ataque
mortal reflexivo, premeditado, sorpresivo
y con armas, en la suposicion que el ata-
cado usarfa las propias. Lo “vigente como
moral” en un circulo, incluye una opinién
acerca de lo idealmente debido predomi-
nante de hecho en el juicio general; lo
“generalmente valido” se origina alli. Es
posible que una moral vigente engafiosa
isea imitada también por aquellos cuyo
-ethos no sucumbié al engafio.

C) Etica. Es en (una época), la formu-
lacién en forma de juicio (y segun las le-
yes de éste), de aquello que ya ha sido dado
en la esfera del conocimiento moral; com-
prende: a) los valores dados en las inten-
ciones emocionales; b) las relaciones je-
rdrquicas de esos valores, y ¢) los principios
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de normacién y apreciacién fundados en
esos valores y relaciones; esos principios
son hallados mediante reduccién légica y
presentados en cardcter de generales. De
un ethos en descomposicién pueden prove-
nir grupos de principios éticos “fundamen-
tales”, que aparecen entonces como ética
de la concepcion natural del mundo, (que
se expresa en el lenguaje corriente en ma-
ximas tradicionales y refranes), o como éti-
ca teoldgica, [lilosdfica (ésta se limita al
contenido a priori de lo que estd dado con
evidencia en el conocimiento moral), etc.;
a su lado hay una ética de uso y aplicacién
—(reconocida expresa o ticitamente)— que
acomparfia a todo ethos y que es la materia
de aquellos principios éticos fundamenta-
les.

D) Moralidad practica. Es la conducta
practica; su valor es relativo al ethos vi-
gente. Una accién puede ser mala relati-
vamente al ethos del tiempo y buena en
absoluto, si su autor sobrepasa en su ethos
al de su ¢época.

Usos y costumbres son formas de obrar
y expresarse, provenicentes de la tradicién,
ajenas en su origen a la moralidad.

PERSONA PARTICULAR

El ser humano es el transito a lo divino.
Es el ser corporeo que apunta a Dios y
que constituye el punto de irupcién del
reino de Dios. Su nucleo esencial es el
acto del trascenderse. El supuesto del ser
del hombre es la pura cualidad de lo di-
vino o la cualidad de lo santo que se nos
ofrece en una plenitud infinita; (esa cua-
lidad inspira toda representacion de Dios;
en la representacion de Dios hay elementos
antropomorficos provenientes del conteni-
do vital del que cree y de su pueblo; asi el
Dios de Aristételes tiene algo del sabio
contemplativo griego que se basta a si mis-
mo y se halla contento de su propia sabidu-
ria). La cualidad de lo divino y la existencia
del mismo Dios en el sentido de una subs-
tancia determinada son algo dado inme-
diata e intuitivamente. El encontrar a
Dios (o sea, la posesién de la eszncia valio-
sa de Dios), precede al buscarlo (o sea, su
modo de representacion y determinacién
conceptual). La intuicidn de Dios en el
amor a Dios es lo unico que puede y debe
fundamentar la mds honda unidén y acuer-
do entre los seres humanos.

El asesinato (de una persona) requiere:
1?) que en la intencién esté dado el valor

de un ser humano en general, y 2°) una
posible intencién del obrar tendiente al
aniquilamiento de ese valor. El primer re-
quisito no concurre cuando “el extranje-
ro”, “el enemigo” (cosa colectiva), “la
viuda” (como perteneciente al marido), la
cosa esclavo, el recién nacido (—mero cuer-
po animado—), el embrién o el feto, el ni-
flo-miembro-del-pater, no han sido dados
como personas. El segundo requisito no
concurre: a) en el sacrificio a los dioses
(del cuerpo mds no del ser), b) en el duelo
(que supone valorar positivamente al con-
tendor), ¢) en el martirio por mano ajena
o propia, de cuya esencia es afirmar la
vida —(no como valor supremo)— entre-
gdndola por la conservacién de la persona
espiritual (a diferencia del suicidio, autén-
tico asesinato, afirmador de la vida como
valor supremo y aniquilador del ser mismo
como constitucién defectuosa de aquella
vida). La aniquilacién de un ser humano
(dado como tal) por el bienestar de la
sociedad es un asesinato.

Persona es unidad inmediatamente con-
vivida del vivir que fundamenta los actos
de todas las posibles diversidades esencia-
les; es dada siempre como el realizador de
actos intencionales ligados por la unidad
de un sentido. Las clases esenciales de ob-
jetos corresponden a todas las especies esen-
ciales de actos. A la persona (como esen-
cia) corresponde un mundo (como esencia).
La esencia de la persona, la esencia del
acto puro y el ser del mundo son psicolisi-
camente indiferentes; asi los actos pueden
tener por objeto igualmente lo psiquico
que lo fisico (v. gr., puedo recordar una
pura vivencia psiquica o un fenémeno na-
tural); las unidades conceptuales “comu-
nidad” e ‘“historia” son psicofisicamente
indiferentes, (las ciencias de la comunidad
y la historia son independientes en sus da-
tos fundamentales de las ciencias de la na-
turaleza: familia, estirpe, pueblo, nacién,
circulo cultural, época, periodo, no preci-
san de las unidades reales “territorio-geo-
grafico”, “teoria biolégica de las razas”,
etc.). La percepciéon interna y la percep-
cién externa, son diversidades esenciales
en la direccion del intuir puro y sin for-
ma; representan dos direcciones diversas
de actos de una persona. El acto es vivido
unicamente en la realizacién —(su ser con-
siste en la ejecucion)— y es unicamente
dado en la reflexién; nunca es ni puede
convertirse en un objeto; toda observacién
suspende los actos. Los actos dejan de ser
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esencias abstractas y se tornan esencias con-
cretas merced sélo a su pertenencia a ésta
o aquella persona. (La fenomenologia de
los actos trata de esencias intuitivas abs-
tractas (no abstraidas). El matiz rojo de
“esta tela” es intuitivo e individual y es
algo abstracto perteneciente a la cosa con-
creta “esta tela”. Hay lo concreto ideal (y
no real), v. gr., el namero tres (que no fun-
ciona como cantidad ni como numero or-
dinal y) del cual representan “abstractos”
los tres mentados sélo como cumplimientos
posibles de estas igualdades: 4 — 1 = ?,
2+1:?,17—14:?,y2+1:+?,
4 -7 = =2, etc.

La persona ejecuta sus actos (sin agotar-
se en ninguno), halldndose integra en cada
acto concreto y transformdndose “en” y
“por” cada acto dentro del tiempo; (la
identidad reside exclusivamente en la di-
reccién cualitativa de ese puro tornarse
otro). No vive en el interior del tiempo
fenoménico, (que es dado inmediatamente
en el flujo de los procesos animicos inte-
riormente percibidos con sus dimemnsiones
presente-pasado-futuro); ni vive en el tiem-
po objetivo de la fisica, (que es el tiempo
fenoménico deformado y descualificado,
carente de “despacio”’, “a prisa” o “dura-
cién” —(en que “duraciéon” equivale a fases
sucesivas del ser de un objeto que en ellas
no varia)—, y carente de la distincion pre-
sente-pasado-futuro relativa a la existen-
cia de un cuerpo).

Es de la esencia de la persona que viva
y exista dnicamente en la realizacién de
actos intencionales; puede percibir su yo,
su cuerpo y el mundo exterior; pero no
puede convertirse en objeto de la represen-
tacién o percepcion ejecutada por ella mis-
ma o algin otro. Su tnico modo de darse
es su realizacién de actos (que incluye la
ejecucion del acto de su reflexién sobre sus
actos), en la que se vive a si{ misma; cuan-
do se trata de otras personas, el modo de ser
o dar-se es la corealizacion, la pre-realiza-
cion, o la post-realizacion de sus actos.

Cada acto concreto es vivir vivencias y
contiene las esencias abstractas: percepciéon
externa e interna, conciencia del cuerpo,
amar y odiar, percibir sentimental, querer,
no querer, juzgar, recordar, representar,
etc.

A la psicologia le estd vedada la esencia
de los actos. Le importa exclusivamente:
a) lo que acaece en la esfera de la percep-
ci6n interna con ocasion de realizar actos,
y b) el modo (causal) cémo se cohesiona

esto consigo y con el cuerpo. En psicolo-
gia conciencia es todo lo que se manifiesta
en la percepcion interna; persona y acto
son sobre-conscientes; sub-consciente es lo
no dado especialmente ni aun con mdxima
observacién y que al ser puesto, suprimido
o variado, produce un cambio (en deter-
minada direccidn) en el estado total de lo
percibido internamente; inconsciente es to-
do lo psiquico real que “corresponde” a
los fenémenos sobre-conscientes y sub-cons-
cientes (v. gr., procesos psiquicos, su causa-
lidad, etc.).

Espiritu es todo lo que posee la esencia
del acto, de la intencionalidad y de la
implecion de sentido. Todo espiritu es per-
sonal; por tanto, indiferente a las antitesis
yo-tu, psiquico-fisico, yo-mundo exterior.

A cada persona individual corresponde
un mundo individual. Los objetos del
mundo interior, del mundo exterior, de
la corporalidad orgdnica, ideales, valores,
etc., tienen una objetividad abstracta y so-
lo se tornan concretos como pertenecientes
al mundo de la persona. El correlato obje-
tivo del acto concreto encierra todos los
factores esenciales del mundo: yoidad, yo
individual, los constitutivos esenciales de
lo psiquico, mundo exterior, espacialidad,
temporalidad, organicidad, cosidad, efecto,
etc.; encierra también la peculiaridad ori-
ginal y unica del mundo de “esa” persona;
(la verdad absoluta tnicamente puede ser
personal: debe tener un contenido diverso
para cada persona). Todos los mundos per-
sonales individuales o microcosmos son
partes del macrocosmos, al cual correspon-
de una Persona Infinita y Perfecta; la uni-
dad y la unicidad del mundo estin funda-
das en la Esencia de Un Dios Personal
Concreto; (no en la conciencia ldgica, ni
menos aun en la ciencia; en la conciencia
l6gica radica tan sélo la unidad de los ob-
jetos del conocimiento, los cuales exigen
esencialmente la pertenencia a un mundo;
v la ciencia es s6lo conocimiento particular
simbdlico y de validez general, sobre ob-
jetos de existencia relativa).

La persona obra con la misma inmedia-
tez sobre el mundo exterior y sobre el
mundo interior, (sobre este ultimo v. gr.,
en todos los actos de :dominio sobre si
mismo, en toda intervencién personal so-
bre el automatismo psiquico). La persona
experimenta la resistencia de uno y otro
mundo de un modo inmediato. La idea de
la accidén halla exclusivamente su encaje
en la actividad vivida sobre el contorno
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del cuerpo, sobre el cuerpo y sobre su yo.
Una acci6n constituye siempre una unidad
fenoménica indivisible.

La percepcidén interna da el objeto “yo”;
el yo y la yoidad residente en los yo indi-
viduales son objetos para los actos de la
percepcién interna. En la realizacién vi-
va de la percepcién exterior nos es dada
inmediatamente la naturaleza misma; to-
do acto de la percepcién exterior da la
materialidad; nos son dados los objetos fi-
sicos mismos; consecuencia de ello es la lla-
mada independencia de los objetos exte-
riores respecto del yo. “Yo percibo un ar-
bol” significa: percibe un drbol este ser hu-
mano que soy —(que tiene un yo)— y que
se sabe a si mismo como la misma persona
en la ejecucion de sus percepciones 1nte-
riores y extenores. Cuando yo digo: “yo
percibo mi yo”, el primer yo tiene el sen-
tido de la forma elocutiva, (igual a cuando
digo: yo paseo); el segundo yo significa €l
yo psiquico, que no puede a su vez perci-
bir, ni pasear u obrar.

Las funciones del yo (psiquico) son he-
chos acaecidos en la estera temporal fe-
noménica: ver, oir, gustar, oler, todas las
clases del atender, notar, observar, sentir
vital. Pueden ser objetos de actos, (v. gr.
cuando trato de conseguir que “mi ver”
mismo me sea dado intuitivamente). Pue-
den ser aquello que sin convertirse en ob-
jeto, da paso para que un acto se dirija ha-
cia algo objetivo, (v. gr. cuando viendo una
vez un objeto y otra oyéndolo, realizo el
mismo acto de juicio: de idéntico sentido y
acerca el mismo hecho objetivo). Con las
funciones va supuesto necesariamente un
cuerpo y un contorno al que pertenecen
sus manifestaciones.

El amor a Dios es siempre un co-amor
“a” todas las personas finitas “con” el amor
de Dios como la Persona de las personas. En
¢l se fundan con igual valor y primordiali-
dad, el amor al préjimo y el amor a si mis-
mo. El amor al préjimo es puro y auténti-
co en la medida en que santifica a la per-
sona amante; la satisfaccidn propia es pura
y auténtica en la medida en que se veri-
fica en actos de amor al prdjimo; (la pro-
pia dignidad ha de postergarse a la salva-
ci6n de la persona ajena, pero no a su dig-
nidad). La esencia de valor de clase per-
sonal e individual es la salvacién personal.
El supremo amor a si mismo es el acto por
el que la persona logra la plena compren-
sién de si misma y merced a ello, la intui-
cién y el sentimiento de su salvacién; es

igualmente posible que otra persona, (que
me profesa un amor mas hondo del que
yo me tengo), me indique una idea de mi
salvacién mas clara de la que yo puedo
procurarme. En la plenitud infinita del
bien que se extiende ante la Mirada del
Espiritu Divino, hay un bien para mi, que
contiene mi esencia ideal de valor, (figura
ideal “para mi”) y que yo debo aun empi-
ricamente lograr. El enjuiciamiento moral
profundo del préjimo consiste en medir
sus acciones segun un tipo ideal, logrado
desarrollando hasta su ultimo fin, sus in-
tenciones fundainentales, que las obtene-
mos mediante la comprensidén cabal de la
esencia individual de ese préjimo. (Las
personas son diversas y desiguales en su ser
y valor ante Dios). La ética, (como discipli-
na filos6fica), tiene que ver con los valores
y las conexiones de preferencia que poseen
validez general; y puede explicar que hay
un conocimiento ético “por sapiencia” muy
por cima de ella misma.

La bondad éntica es la condictio sine
qua non de toda grandeza. La grandeza se
funda en cualidades de la persona (que
son buenas en si mismas); estas requieren
tiempos, situaciones y tareas que les respon-
dan. Se da en una actividad féctica y visi-
ble sobre las cosas humanas, con una cier-
ta forma de la imagen de esa actividad, (la
cual ha de operar dentro de la continui-
dad de la conciencia histérica). Para lo-
grar la formacién de esa imagen se nece-
sitan el espectador, el cantor, el escritor
de la historia, etc.

El vivir el crecimiento de valor de la
persona es consecuencia de su actuar. El
“ser querido” es la unica forma en que el
valor personal (propio o ajeno) no llega
siquiera a ser dado, ni puede jamds reali-
zarse; (Dios se Glorifica a si Mismo en el
Acto de Su Voluntad Amorosa Creadora
del Universo, pero no tuvo la Intencién
de Glorificarse en el Acto de la Creacién).
Impiden u obstaculizan la realizacién
de los valores personales: a) la actitud de
posible “respecto” de si mismo; b) el orgu-
llo moral; c) el dirigirse la voluntad a la
propia dignidad, en lugar de hacerlo al va-
lor de cosas o estados a realizar. Es fari-
saico pretender vivir en forma de mante-
nerse ante si mismo en la propia aprecia-
cién; ello descarta el ser y querer mora-
les auténticos; el verdadero humilde an-
gustiase porque se puede tener de ¢l la
imagen del bueno, y en esa su angustia es
bueno; la proposiciéon “obra de manera
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que puedas estimarte a ti mismo”, tiene
buen sentido si “estimar” es simple motivo
de conocimiento del ser moral y no fin de
un querer; los mejores son los que no sa-
ben que son los mejores. Para que una na-
ci6én desarrolle su mejor peculiaridad, han
de dejarse guiar sus miembros por los valo-
res de cosas que residen en el horizonte
ofrecido a la aprehension del espiritu vy
ethos nacionales, sin la menor reflexion
de que deben actuar como ciudadanos de
esa nacién en una direccién determinada.

Las diversidades que los seres humanos
tienen respecto los valores del ser absolutos
o menos relativos, son des-cubiertos a con-
dicién de una creciente igualdad respecto
bienes y quehaceres correspondientes a las
necesidades mds urgentes. La igualdad de
los seres humanos se produce crecientemen-
te con la mayor inferioridad y relatividad
de bienes y quehaceres. La intersolidaridad
de intereses, (fundada en la divisién del
trabajo, la organizacién y las técnicas de
produccidén), da lugar a que estratos siem-
pre mas profundos de la persona se des-
carguen de tareas que pueden ser realiza-
das por entidades no personales y trasla-
da los factores causales del acaecer histo-
rico, cada vez mds de las personas a las
masas.

Cada uno se percibe como miembro
—(coactor, préjimo, co-responsable), de una
totalidad de conexiones vivenciales— (que
tienen un centro), que en su dimensién
temporal es historia y en su dimensién de
simultaneidad es unidad social. S6lo en esa
totalidad hallan su cumplimiento los ac-
tos del dominar, el obedecer, el mandar,
el prometer, el hacer voto, el con-sentir, el
amar; un Robinson Crusoe vivira su “ser
miembro” al vivir la falta de cumplimien-
to de aquéllos. Para formar un elemento
de sentido unitario los actos de la esencia
amor, promesa, respeto y mandato, exigen
como correlatos ideales entitativos el amor
mutuo, el respeto mutuo, la aceptacién y
la obediencia. La posible comprensién de
un amor, (v. gr. de un acto de bondad para
conmigo), implica, por lo menos, el con-
vivir la exigencia del amor reciproco. El
acto reciproco de amor y respeto puede
quedar en mero conato de acto o puede
ejecutarse sin que se dé ningin valor co-
rrespondiente de la otra persona, pero lo
uno y lo otro se viven como algo positivo.
Yo puedo negar el respeto de quien me res-
peta y cuyo respeto comprendo; pero no
puedo comportarme como si no hubiera

pasado nada. La ejecucién de todo acto
transforma el contenido de ser de la per-
sona misma; en cada acto acrece el poder
respecto actos de esa misma clase; quien se
hace mds rico con el amor reciproco o se
ha saturado mas de odio con el odio re-
ciproco, lo es para todos los otros actos
y seres.

Cada individuo personal es en simulta-
neidad originariamente responsable de sus
propios actos individuales y originariamen-
te co-responsable de todos los de los de-
mds. El querer conjunto, el amor conjun-
to, el odiar conjunto, etc., son depositarios
de la culpa total y del mérito total. Cual-
quiera obligacién moral “libremente” con-
traida estd “ya” fundada en la correspon-
sabilidad para (con los actos de la persona)
con quien fué contraida o que mi pro-
mesa obligatoria acepta,— y en la co-res-
ponsabilidad del acto por el que aquella
persona me ha obligado (en el caso de una
obligacién reciproca); aceptar promesas de
una accién mala en si es tan originariamen-
te malo como otorgarlas.

En la reflexién sobre su propia activi-
dad, la persona se vive (en el saber inme-
diato de su propia actividad), como res-
ponsable de sus actos en la ejecucion de
ellos; la vivencia absoluta del vivir una pro-
pia responsabilidad es el supuesto de toda
responsabilidad “relativa” ante alguien,
(ante Dios, ante un hombre). La responsa-
bilidad es el supuesto de la imputabilidad,
que es “la capacidad para ser sujeto de
acciones imputables”, la cual se afirma asi:
determinadas acciones de un ser humano
van coordinadas a determinados actos de

-su persona; (posibilidad de coordinacién

que es eliminada por la declaracién de in-
imputabilidad, la cual bdsicamente niega
la posibilidad de establecer responsabilidad
en determinadas acciones); la enfermedad
psiquica suprime la imputabilidad, pero
no la responsabilidad.

La Esencia Divina no puede reparar a
la persona sino perdonarla (eliminando el
mal de ella), o abandonarla (mediante la
no remisién), a las exigencias de la repara-
cion. El bienestar de la comunidad vital
exige el instinto de reparacién y la satis-
faccién con la pena. La justicia ordena y
regula ese instinto mediante la proporcién.
Reparar significa propiamente “reparar un
dano”; no un beneficio. La venganza es
una emocién fundada en un valor nega-
tivo. La venganza requiere dos perso-
nas; la reparacion, tres: el (juez) repara-
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dor actiia con entera frialdad. Venganza
y reparacion son dos métodos subjetivos
para satisfacer la exigencia de expiacion.
La venganza supone: a) “un actuante” y b)
“causalidad para el mal”; la reparacién su-
pone en vez de a), una accidén, y ademas de
b), culpa; la exigencia de expiacién no su-
pone ni causalidad para el mal, ni culpa
— (asi la muerte casual de un malhechor
puede sentirse como expiaciéon de su he-
cho). La pena remonta a la reparacién y
exigencia de expiacion; no a la venganza.
La justicia no exige reparacion de lo malo
con un mal; el sentimiento de la solidari-
dad moral insta a que el hecho de lo malo
produzca tristeza y la conciencia en cada
uno de su co-responsabilidad. El arrepen-
timiento restablece la felicidad, cuya anti-
tética infelicidad fué fuente de la accién
culpable. La pena lleva la mirada del per-
judicador a su esfera personal mads honda
y le ofrece ocasién para su arrepentimien-
to; (el sufrimiento es siempre un mal; solo
(“también’) “puede” habilitar el recogi-
miento que permita descubrir estratos mds
profundos del ser; purificarse es despren-
derse de lo que no pertenece a nuestro ser
personal). La reparacién purifica al perju-
dicado de su disposicién de animo rencoro-
sa. El arrepentimiento es el supuesto para
que el perjudicado perdone al perjudicador
después de la reparacion; y para que el
perjudicador recobre su capacidad de amar
al perjudicado, abandonando su disposi-
cion de dnimo, rencorosa frente a él, ya
que le recordaba su maldad. El libre re-
nunciamiento a la satisfaccion del impulso
de represalia por el perdén, es una virtud.
La extincién del instinto de reparacién es
signo de decadencia vital. El mayor de
edad cuerdo, responsable (de sus acciones),
que infiere dafio, tiene ¢l derecho moral de
exigir el reconocimiento de su persona y de
su dignidad: tiene el derecho moral de exi-
gir una pena efectiva y auténtica.

La miayor edad es el poder vivir inme-
diatamente al vivir “ya” cada vivencia
misma, una Iintuicién de la diversidad en-
tres los propios actos, quercres, sentires,
pensares, etc., y los ajenos.

Cuando sabemos que es anormal alguien
a quien tenfamos por cuerdo, ocurre esto:
a) en el lugar de su centro espiritual que
nos era dado, aparece un vacio (y en lo
dado por la intuicién no queda mds que
centro vital y corporal, y yoidad), b) en
lugar del lazo de sentido en las manifesta-
ciones vitales, aparece el lazo de la causali-

dad de los estimulos del contorno, c) los
objetos se tornan estimulos, d) las intencio-
nes (de los actos —“dirigidos hacia algo”—),
se convierten en procesos; €) en vez de
“comprender”, “explicamos’”: la persona es
ahora un trozo de naturaleza.

El cardcter es la constante hipotética,
(que recae sobre las aptitudes duraderas de
la voluntad o del intelecto), que ponemos
a tin de explicarnos las distintas acciones
observadas en una persona. Las variaciones
del caracter se muestran independientemen-
te de las intenciones espirituales: el caricter
histérico puede aparejar en una persona,
acciones del mayor heroismo vy, en otra, ac-
ciones «lel mds maligno aniquilamiento de
valores. Admitir una variacion e tipo mor-
boso del caricter, equivale a admitir una
forma de obstaculizacién en la posibilidad
expresiva y en la capacidad de acciéon de la
persona; si esta variacién es de gran magni-
tud, puede hacer completamente invisible
a la persona e imposibilitar todo juicio so-
bre ella; pero no afecta “a” esa persona, ni
aun en los mds graves cuadros psiquidtricos
(v. gr. paralisis).

Los sentimientos estin releridos vivida-
mente al yo, vy a la persona en el caso de
los sentimientos espirituales. La “activi-
dad” puesta en los contenidos intelectuales
o proyectos de la voluntad los anuda al yo;
y puesta en los sentimientos los separa del
yo. Los sentimientos son dominables sola-
mente a través de sus causas y efectos (ac-
cién y expresion). Hay cuatro clases de sen-
timientos:

A) El sentimiento sensible. Tiene exten-
sién y localizacion en lugares del cuerpo;
(la ilusién de sentimiento de dolor histérico
sin base periférica, supone el caso normal);
cambia de lugar, (pero no ‘‘se mueve”); ha-
ce resonar por simpatia las mds diversas
partes del cuerpo; su extension crece con
la intensidad, (pero no ésta en con aqué-
lla) ; requiere un objeto dado como presen-
e, (que incluso lo es un objeto ausente,
representado o lmaginado como presente),
al cual jamds tiene trente a si y respecto del
que no posee ni la mds primitiva forma de
intencionalidad, (que es tener placer “en”
algo); puede enlazarse con objetos median-
te actos del referirse posteriores, v. gr.
cuando me pregunto, ;por qué me hallo
hoy de este humor?, he de pensar buscando
“las causas” que lo han provocado; es dado
como estado muerto (separado de los otros
sentimientos sensibles), jamds como fun-
ciéon o acto; se apoya en una ordenacién
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de contenidos sensoriales, (con los que apa-
rece in-desvinculable en la atencién que se
preste a €l); estd referido indirectamente al
yo e indirectamente al cuerpo; es actual
(estd “ahora”) y es propio (nunca se siente
inmediatamente un sentimiento sensible
ajeno); puede constituir estimnulo del con-
tagio sentimental; mediante el recuerdo vy
la reproduccion del estimulo puede mani-
testarse un sentimiento sensible parecido
nuszvo, (no hay recuerdos e sentimiento
sensible, sino sentimientos de recuerdo); es
puntitorme, (carece de duracion y de con-
tinuidad de sentido); cumple a lo mds, una
tendencia hacia él; la atencion a sus bases
sensoriales lo destaca y la des-atencién —(v.
gr. en medio de la guerra)— hace que no
sea notado; puede ser provocado por un
estimulo, (con tal que no haya anestesia
sentimental o sensorial) y puede ser narco-
tizado; (el estar dado del dolor tiene um-
brales para su variaciones, distintos de los
umbrales del estado doloroso respecto del
estimulo: un individuo puede sufrir mis o
menos que otro en el mismo grado de un
dolor) ; le ocurre variaciones cuando, por
cjemplo, sufrimos ¢l dolor, lo aguantamos,
lo consentimos y hasta lo disfrutamos; de-
nota ¢l estado e valor de la actividad vital
especifica del érgano en que se encuentra,
(pero no el significado de esa actividad res-
pecto la vida unitaria de todo el organis-
mo) ; sz localiza sobre el miembro amputa-
do porque el miembro estd todavia dado
hipotéticamente: aqui la imagen del re-
cuerdo vence a la seznsacién dolorosa que
ticne lugar efzctivamente en el muiién; si
ha acompaifiado con frecuencia a vivencias
de cambio en mi cuerpo, puede convertirse
posteriormente en signo de esz cambio, lo
que es Tacilitado por la experiencia y el
pensar, (ejemplo: cuando se me anuncia
el reaparzcer de una enfermedad por dolo-
res que tuve al iniciarse anteriormente
aquélla) ; no son sentimientos sensibles los
dc)pmrito, (cuyo estimulo es un movimien-
to) .

B) El sentimiento vital. Se expresa del
siguiente modo: yo puedo sentir-“me” asi,
(ello no opera para el sentimiento sensible:
no puedo sentirme agradable v. gr.); tal
“me” representa el yo corporal, la con-
ciencia unitaria de nuestro cuerpo, de don-
de emergen los sentimientos orginicos y las
sensaciones orgdnicas diferenciadas; (el he-
cho fenoménico “mi cuerpo” refiere el yo
corporal al yo animico). El sentimiento vital
llena el yo corporal; constituye (con sus

modos) un hecho unitario; puede tener
direccidén positiva teniendo los sentimien-
tos sensibles otra direccién, (v. gr., sufrien-
do muchas heridas podemos tener en nues-
tro sentimiento vital la conciencia de un
ascenso en nuestra vida); da, da de la
vida: ascenso o decadencia, salud o enfer-
medad, peligro o porvenir; lo da de la
vida propia y de la vida ajena; respecto
de esta ultima, mediante el re-sentir, el
con-sentir, y la simpatia vital; por esas dos
primeras funciones es que puede funda-
mentar la conciencia de comunidad; ad-
mite el post-sentir y el pre-sentir, (hay au-
ténticos recuerdos de sentimiento vital);
nos da un contenido valioso particular de
nuestro contorno: la frescura del bosque
v. gr.; posee desarrollo continuo y sucesi-
vo; constituyen en su totalidad un autén-
tico sistema de signos (del estado variable
del proceso vital), que aparecen antes del
dano o favor que el proceso vital experi-
menta (sea por los procesos del cuerpo,
sea por los procesos del contorno); asi, an-
gustia, miedo, asco, vergiienza, apetito,
aversion, simpatia, repugnancia vitales res-
pecto de hombres o animales, o sentimien-
tos de vértigo, etc, indican el valor de lo
por venir: son sentimientos de lejanfa en
el espacio y en el tiempo; la atencion es-
torba su curso; son menos variables al ar-
bitrio prédctico que los sentimientos sen-
sibles.

C) El sentimiento animico. Es de suyo
una cualidad del yo; adhiere inmediata-
mente al yo; un profundo sentimiento de
tristeza no participa de la extensién que
ofrece (aunque vagamente) el encontrarse
bien o mal; “yo me siento triste” es una
frontera idiomdtica, siendo proximidades
crecientes (en este orden): aj yo siento una
tristeza, y b) yo estoy triste; puedo aqui
sentir (imaginativamente) algo nunca sen-
tido de hecho, (v. gr., en la comprensiéon
de una novela); puedo aqui comprender
sentimentalmente algo que nunca he sen-
tido, (v. gr., el pecador que comprende al
no pecador y el no pecador que compren-
de a los pecadores); puedo aqui re-sentir
(un sentimiento ya vivido), re-vivirlo (co-
mo el mismo), pre-sentirlo (antes de su re-
peticion), y consentirlo (juntamente con
otra persona); el sentimiento animico no
requiere que el objeto (estimulante) esté
dado como presente, (v. gr., en la alegria
de amor por quien ahora aqui no estd, la
personalidad de la persona amada estd
“representada” como ausente y su existen-
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cia provoca alegria); tiende a desaparecer
bajo la atencién; es menos variable al ar-
bitrio prictico que el sentimiento vital.

D) El sentimiento espiritual. Es abso-
luto: o es dado y toma posesién de todo
nuestro ser o no es dado; se da dnicamen-
te cuando estamos dados a nosotros como
“nosotros mismisimos”; brota del punto
germinal de los actos espirituales; en él
aparece como borrado todo estado del yo;
podemos ser felices o estar desesperados,
mas no sentir felicidad o desesperacidén, ni
menos aun sentir-nos de ese modo, ni es-
tar desesperados “por” algo, ni ser felices
“por” algo.

El objetivo de la tendencia estd condi-
cionado por la percepcion sentimental del
valor deutro del contenido conativo de la
tendencia; el tender hacia un objetivo es-
td condicionado por su fuente sentimen-
tal; a estos dos componentes emocionales
de la tendencia, se agrega el sentimiento
que acompaiia a la ejecucién de la tenden-
cia y querer: v. gr., todo querer fundado
en el amor es placentero en su ejecucion
—(independientemente del desplacer por
no saciedad si no hay amor reciproco)— y
todo querer fundado en el odio es despla-
centero en su ejecucién — (independiente-
mente -del placer de la saciedad) —.

Hay conexiones de esencia entre las
fuentes y las direcciones de valor de la ten-
dencia que fundamentan ciertas leyes del
curso del querer y el obrar: i

A) Si nos encontramos insatisfechos en
un estrato mds profundo, la tendencia
mueve una substitucién por orientacién
hacia el estrato periférico, (en el cual es
mds fdcil provocar sentimientos); ejemplo:
el ansia creciente de goce sensible que
acompafia a las enfermedades pulmonares;
toda decadencia vital va acompafada de
una tendencia creciente hacia la posesién
y su signo es el hedonismo practico.

B) El sentimiento mas céntrico que
acompafa al valor de la persona es fuente
de su querer y de su disposicion moral de
dnimo. Unicamente la persona feliz pue-
de tener una buena voluntad; dnicamente
la persona desesperada tiene que ser tam-
bién mala en el querer y el obrar; la feli-
cidad es fuente de todo buen querer y
obrar y nunca puede ser su objetivo o fin;
la beatitud mds acabada es absolutamen-
te independiente de la conciencia de la
propia bondad moral; sélo el bueno es
dichoso; el placer que hace posible una
accién buena y el placer en esa accién, son

mds profundos que el dolor resultante del
estado desgraciado que esa accién puede
acarrear a su autor.

Toda necesidad descansa sobre un mo-
vimiento instintivo que se reitera periédi-
camente; se da en un anhelar que ya ha
sido apaciguado en alguna forma; supone:
a) el sentimiento de valor positivo de una
especie de cosas (que ha requerido “el des-
cubrirlas”) y b) la conviccién de que esas
cosas existen y hay modo «de producirlas,
(que ha requerido el primitivo “inventar”
de esa clase de produccién); las activida-
des de ese descubrir y ese inventar resul-
tan de la superabundancia de poder resi-
dente en el correspondiente estrato pro-
fundo del ser humano; la necesidad es
dada histérica y psicolégicamente; es el
sentimiento de carencia dolorosa y espe-
cifica de algo que v. gr. primeramente s6-
lo sirvié de lujo; la indigencia apremiante
no provoca por si sola “necesidad”: tribus
negras habitan junto a lagos ricos en peces
y como “no tienen necesidad” de esos pe-
ces, sufren hambre general en cierta época
del aiio.

La perfeccién o imperfeccion morales
consistdn en primer lugar en la plenitud
o pobreza de las cualidades morales y de
las modalidades de una persona en el cam-
po de accién de su ser y vivir morales; vy,
en segundo lugar, en el conocimiento,
comprensién y apreciacién morales de sus
posibles actos de voluntad o conducta.

La disposicion de dnimo es la facultad
de dirigirse la voluntad hacia el valor mds
alto en cada caso y hacia la materia de
éste. Es un libre margen material apridri-
co para la formacién de posibles intencio-
nes, propositos y acciones, hasta la inten-
cién motora que regula inmediatamente
toda accién. Entra en el deseo y en sus
expresiones manifestativas. Empapa la
vida fantdstica de la tendencia hasta los
sueflos y fantasmagorias. Aparece incluso
exteriormente en la expresién (risa, ges-
tos), cuando han desaparecido voluntad y
facultad de obrar; (reconocemos la dispo-
sicion de dnimo incluso en fenémenos ex-
ipresivos donde el hablar, el actuar, deben
disimular la verdadera intencién). Deter-
mina intenciones y dura mientras éstas
cambian respecto a la misma cosa. “Es
univoca” para todas las intenciones (bue-
nas o malas) realizadas o fantaseadas; (v.
gr., una persona que es correcta y fantasea
a que es un criminal). Es constante frente
al cambio de las cualidades de la tenden-
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cia. Es constante frente a la distincién exis-
tente en la intencién de la tendencia res-
pecto a la realidad de lo apetecido. No es
destruida ni siquiera perturbada, ni por la
mas grave enferinedad psiquica, ni por la
mis profunda perversion; en el primer
caso a través de un claro “vemos” la dis-
posicion; en el segundo, por ejemplo: un
ser humano puede intencionar dafio al
préjimo en virtud de una perversion del
apetecer, pero si su disposicion de dnimo
es afectuosa, ello se manifestard en que
también querra causarse dafio a si mismo.
La disposicién de dnimo so6lo varia “prima-
riamente”, dando nueva orientacién a toda
la vida. El proposito de ocultar la verdade-
ra disposicién de animo es mira de la rec-
titud farisaica.

En las acciones se intuye la disposicion
de dnimo y de ellas se induce el caracter,
(configurdndose luego este ultimo como
“causa” constante de acciones particulares);
creeremos no haber comprendido integra-
mente una accién nueva cuando contradice
a la disposicién de dnimo (de alguien) que
ya nos habia sido dada; induciremos una
nueva idea de un cardcter (ajeno) cuando
una accién nueva contradiga la idea ante-
rior; en una sola accién (nueva) podemos
lograr (re) intuir la disposicién de dnimo
de otro.

So6lo en la accién se verifica la disposi-
cién de dnimo. A veces creemos tener una
disposicion de 4nimo frente a alguien y
cuando debemos realizarla con una ac-
cién se deshace en nada. La verificacién
aclara la no existencia fdctica de la su-
puesta evidencia de la disposicion de dni-
mo, pero no substituye a la evidencia au-
téntica precedente a la accidn.

Al agregarse la accién a la buena dis-
posicién, hay ahora un nuevo depositario
del valor moral. Ejemplo: un tullido y un
no tullido ven caer a alguien al agua, y
el no tullido lo salva: en ambos la dispo-
sicion de dnimo puede ser la misma y de
igual valor moral, pero sélo el no tullido
es capaz del factum del querer hacer.

En la accién hay: 1) un contenido a rea-
lizar, 2) el querer ese contenido, 3) el que-
rer hacer, 4) los estados de sensaciones y
sentimientos enlazados con el querer hacer,
5) la ejecucion, y 6) una situacién y un
objeto.

Contenido de la voluntad es aquello que
quiero que sea real, (v. gr., que Juan esté
muerto); representa una secuencia causal
de lo que realizo al obrar.

El querer resulta necesario en su ser
cuando estd dado el valor mismo. Todo
querer se funda en materias, (incluida v.
gr., la materia “idea de ley”). Mientras
mas enérgico es un querer, ImMenos se acusa
el hecho de querer el contenido mismo,
menos parece provenir del yo, menos se
dan los estados sensibles (concomitantes o
en expectativa). Por experiencia muy tem-
prana, sabemos que el querer un conteni-
do no tiene éxito si no se transforma en
querer hacer.

El querer hacer es el conjunto de gru-
pos de actividades enfocadas hacia el or-
ganisino, que llevan al movimiento de los
miembros. Es exactamente un querer el
hacer.

La intencién primaria del querer se di-
rige a la realizacién de una cosa o de un
contenido de valor; alli se enlaza una in-
tencion del querer hacer y de sus funciones
parciales; v. gr., el que mata a palos a otro,
quiere matarlo y no mover el brazo y el
garrote de tal o cual modo.

El querer la cosa es el contenido prima-
rio de la voluntad. Cosa es v. gr., a) querer
robar la hacienda ajena, o b) querer robar
—(en el caso del cleptémano)—, o sea, el
puro hacer. Accién es la vivencia de la
realizaciéon de esa cosa en el hacer.

Ejecucion es la realizacién vivida del
contenido. En la ejecucién me vivo como
haciendo lo que quiero hacer en relacién
al querer hacer —(v. gr., matar a Juan);
no me vivo en relaciéon al contenido de lo
que quiero que sea real— (que Juan esté
muerto). La esencia de la accién fallida
consiste en que no vivo como realmente
hecho por mi lo que quiero hacer. En la
equivocacién el objeto es distinto del que
yo tomaba como tal. En el error hay mal
cilculo de las relaciones causales en que
intervengo o mal uso de los instrumentos
y medios que empleo.

El poder hacer hace sentirse de ante-
mano de un distinto modo y por ello,
obrar de un distinto modo. La vivencia del
poder hacer selecciona los contenidos de
la voluntad, (en cuanto contenidos repre-
sentativos de la intencion), de entre los
contenidos de imagen correspondientes a
las materias de valor de la disposicién de
dnimo. (Una conciencia especifica y positi-
va de poder, junto con la alegria de ese
poder como tal, ofrecen al hombre normal
una medida ideal para sus elaboraciones
fdcticas, le insatisfacen con una determi-
nada produccién y le lanzan por sobre
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(arriba de) ella. El poder “todavia” indife-
renciado, puede ser ejercitado en un do-
minio donde resulte in-auténtico y en el
cual la persona realizard a lo sumo flojas
imitaciones, conscientes o inconscientes).
Objeto del desco es un primitivo objeto
del querer que naufragé en el poder ha-
cer. Las realizaciones fantdsticas, visiona-
rias o alucinatorias de la voluntad, son
deseos que alcanzan la conviccién de su
efectuacién (v. gr., la mania del indulto).

En la intencion motora se enlaza el obje-
to al cual el inovimiento afecta o al cual el
querer hacer ha de transformar, con el con-
tenido del querer hacer; y se disefia tam-
bi¢n el movimiento por el cual todo eso
es posible. La intencién motora es depen-
diente del punto de partida (o situacidn)
del objeto y del contenido del querer ha-
cer. Un nifio normal ve escrita una letra
sobre un tablero; este nifio transforma in-
mediatamente la figura de esa letra en in-
tencion motora; también transforma la fi-
gura de la letra poco a poco en los nece-
sarios impulsos de movimiento. La inten-
cion motora solo ofrece la imagen de una
especie determinada de variacion de la
direcciéon de un movimiento posible; este
movimiento aparece “alli” indeterminado
métricamente e indeterminado en lo rele-
rente a distancia y magnitud del cuerpo
moévil. La intenciéon motora es indepen-
diente de la distancia a que mi organismo
se halla del objeto respecto al cual se rea-
liza el movimiento. La intencién motora es
la misma en la representaciéon imaginaria
de un movimiento a ejecutar que en un
movimiento real. La misma intencién mo-
tora puede realizar el mismo contenido del
querer hacer: a) mediante 6rganos distin-
tos, (v. gr., los rasgos fundamentales de la
escritura no varian si se aprende a escri-
bir con las extremidades inferiores), y b)
por la cooperacion de 6rganos diversos, (v.
gr., segun sea la variable posicion de los 6r-
ganos de mi cuerpo, serd completamente
distinta la conjuncién o disyuncién de los
movimientos de mis érganos, necesaria pa-
ra lograr separarme de un automovil que
al tomar una curva se halla a un metro de
mi). La intencién motora es origen de la
unidad e idoneidad o adecuacién de los
impulsos motrices que la siguen. La resis-
tencia de una intencion motora unitaria
a los impulsos de movimiento, es vivida
como movimiento fallido va antes de ex-
perimentar la ejecuciéon del movimiento;
asi, todo el que dispara al blanco sabe si

atiné en el centro o no (y aproximadamen-
te por cudnto no atind) ya antes de ver la
diana —posteriormente al disparo— y an-
tes de percibir el movimiento del dedo
que oprime el gatillo.

En el impulso del movimiento es dado
el mover mismo; precede al movimiento
objetivo; se destaca fuertemente cuando se
halla impedida la ejecucion real del mo-
vimiento: vivinios entonces la resistencia
de nuestros o6rganos al impulso.

Las sensaciones motrices lo son en vir-
tud de la unidad del impulso que las do-
mina; lo son de la sucesiva variacion en la
situacién reciproca de nuestros drganos;
contribuyen desde el lado externo de la
accion a la especializacion de los impulsos
que son necesarios en una intencién dada,
en determinadas situaciones, distancias y
posiciones del cuerpo respecto los objetos,
como en determinacas relaciones fijas de
los 6rganos dentro del organismo, junto a
las variables relaciones espaciales de los
¢rganos en su situacién momentdnea, (den-
tro de los limites de la posible movilidad,
coordinabilidad y separabilidad de sus mo-
vimientos).

Todo querer acaece con vistas a una “si-
tuacién”, a un mundo de “objetos” prdcti-
cos. Todo objeto prictico esta fundado: a)
en general por un objeto de valor, y b)
por un objeto que corresponda a la mate-
ria de valor de la disposicion de dnimo
en el querer hacer. De los valores conteni-
dos en la disposicién de dnimo y de su
ordenacion jerarquica dependen entraba-
damente: a) el universo en que el realiza-
dor “quiere” realizar determinados estados
de valor, y b) el querer de esos estados de
valor. Los objetos que respecto del puro
querer son ‘“ya” “objetos posibles para la
realizacién de contenidos de valor” (y tam-
bién: cosas fundadas sobre valores), estin
“va” seleccionados sobre la base de los
valores que la disposicion de dnimo de ese
querer vivifica.

La resistencia es dada en una tendencia
(y esto acaece tan sélo en un querer). S6lo
en un querer es dada la realidad préctica,
—que es realidad de valor. En el deseo es
dado el renunciamiento a la realizacién
del contenido. El contenido dado ya como
objeto de voluntad en una vivencia espe-
cial, se da simplemente como resistencia a
una voluntad en la esfera de objetos de
valor. La resistencia consiste en una ten-
dencia dirigida contra el querer y cuyo
punto de partida vivido es el objeto de
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valor que fundamenta el objeto practico;
en caso de un objeto espacial aparece alli
donde se halla el objeto, (en la pared si la
toco con un bastén): aqui el sentirla de-
pende del vivirla y el vivirla es inverso a
la magnitud de la energia empleada; en
caso de un objeto inespacial aparece en el
objeto de valor, (v.gr., al vivir la resisten-
cia de la voluntad del Estado). El hombre
normal localiza las resistencias sucesiva-
mente: a) en el objeto independiente de
su vo y de su cuerpo, b) en su cuerpo, y
c) en su esfera psiquica. Vacilar es inver-
tir ese orden: ello impide el poder hacer;
asi, el que conduciendo un automovil pien-
sa que va a chocar contra un arbol, esta
en gran peligro, si en vez de querer apar-
tarse y en consecuencia girar convenien-
temente el volante, vive el obsticulo como
procedente de si mismo (y no del drbol)
y atiende exclusivamente a girar el volante.

La fuente del querer hacer es la resis-
tencia vivida que los objetos practicos
ofrecen al puro querer. Los estados afec-
tivos sensibles se fundan en las resistencias
que el ser humano vive como “haciendo
frente a su voluntad”; se ordenan al modo
y magnitud de estas resistencias. La volun-
tad de hacer algo concreto es ya una in-
tencion. Los contenidos de la intencién
del querer hacer son determinados por las
resistencias vividas experimentalmente en
el puro querer. Hay otra especie de resis-
tencias: éstas encuentran contenidos de la
intencién formados; son resistencias al
querer hacer v a la ejecucién de la inten-
cién; son objetos reales resistentes: cosas
respecto de las cuales formamos nuestro
propésito y nuestra decisién; en la forma-
cién de estos propdsitos entra la accién de
las cosas fenoménicas sobre nuestro estado.

Medio es el mundo de valor vivido préc-
ticamente como operante sobre nosotros.
La accién se haya determinada por las co-
sas concretas de la intuicién natural vivi-
das como operantes y se realiza a través
de reflejos, cadenas de reflejos, tropismos,
movimientos de orientacion, etc. Medio del
género “ser humano”, es el contenido de
las cosas de la concepcién natural del mun-
do purificado de los intereses particulares;
su estructura es la del medio de un ser
vivo en general; esta estructura es el ele-
mento a priori para los objetos de la ex-
periencia cientifica; pero no para el co-
nocimiento absoluto o filoséfico; por mu-
rho que la fisica y la quimica excedan de

la concepcién ingenua, quedan siempre
dentro de la estructura del medio humano.

La capacidad de contar précticamente
con las cosas determina en forma de viven-
cia nuestro obrar de tal o cual manera;
este “obrar” sélo es dado en el “ser deter-
minado de un cierto modo vivido”, (no co-
mo previa razén para ese “obrar”). Lo vi-
vido como operante es todo aquello por
cuya variacion (en una cierta direccion),
varia también mi vivir (en una cierta di-
reccién). El préctico hdllase rodeado de
cosas que se le presentan —independiente-
mente de su percepcién— como un reino
de influencias escalonadas y cuantitativa-
mente separadas; articuladas y separadas
“ya” como punto de insercién de un posi-
ble obrar. El aprendizaje prictico desarro-
lla un creciente poder de dominio sobre
situaciones y hechos completamente nue-
vos; y siempre automaticamente, subordina
lo inesencial prdctico a lo esencial, ya en
el modo mismo de ser dado. Las leyes es-
téticas o penales v. gr., sélo son dadas en
una vivencia de cumplimiento o de viola-
cién; el delincuente experimenta (al obrar)
la vivencia de una violacién de leyes con
cuya vigencia prdctica cuenta (para si y
para los otros), aun cuando no conozca esas
leyes ni piense en ellas: el “enemigo” de
un sistema juridico no reconoce prictica-
mente de ningin modo ese sistema.

El medio permanece (constante) cuando
el cuerpo cambia localmente. Por impron-
ta del medio unas cosas cualesquiera se tor-
nan ‘“cosas de nuestro medio”. En el cam-
bio local no se muda nuestra peculiar ac-
titud estimativa.

Un mismo bosque es un medio para el
cazador, otra para el guardabosque y otro
para el paseante. No se pasa de un medio
a otro por un cambio de intereses, o por
un atender mds o menos activa o pasiva-
mente, o por un percibir esto o eso, por-
que todo ello acontece “ya” dentro de un
medio dado y se nutre de ¢l

Las vivencias de atencién se desarrollan
dentro de unidades de interés. El interés
por cierta cosa supone la percepcién de
esa cosa (y por ello supone que ha sido vi-
vida la actividad de esa cosa). La direccién
unitaria de los intereses de un ser vivo de-
termina el elemento sensitivo del conteni-
do de la percepcién.

La atencion activa es vivida partiendo
del yo; la atencién pasiva es vivida advi-
niendo al yo. La activa es dada en el bus-
car; la pasiva es dada en el sufrir un impo-
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nerse, (en el ser atraido o en el ser repe-
lido); en la atencién pasiva entra la extra-
fieza del objeto; extrafieza de claridad y
obscuridad con anterioridad a la cualidad
del color concreto, extraneza de la forma de
una linea con anterioridad a su grosor y
colores, extrafeza del ritmo de una suce-
sién de sonmidos con anterioridad a su for-
ma melddica, extrafieza de similitud de fi-
gura con anterioridad a similitud de mag-
nitud en los elementos que hay, etc. Debi-
do al interés de la madre por su nifio, ella
“atiende” —despertando— del suefio mds
profundo ante el mas ligero ruido que fun-
cione como signo del estado del nifio y
no ante ruidos mayores asignificativos res-
pecto del nifio.

Solo se percibe lo que es propiedad de la
“unidad de accién de una cosa del medio”,
o lo que es funcién simbdlica de una cosa
del medio. Los modos de resistencia condi-
cionan aqui esos contenidos. La funcién
unitaria del percibir sensaciones se ejerce a
través de funciones parciales (v. gr. o1r, ver,
notar) univocamente aun en la alucina-
cion: v. gr. en una alucinacién optica de
una butaca, esta ‘“se presenta al tacto”
—(y)— con sus cualidades de extension, du-
reza, etc. Las direcciones externa e interna
del percibir ofrecen: 1) el “aparecer” —en
los modos de la mediatez o inmediatez—,
2) la distincién entre: real, fenémeno vy
apariencia, 3) lo a priori y lo a posteriori,
4) los modos del acto: a) del saber o con-
ducta teorética dirigida a objetos carentes
de valor, b) de la percepcién sentimental
del valor, y c) del tender y querer.

El medio de un ser es la contrafigura de
sus actitudes impulsivas y de la estructura
de éstas. De ellas depende la riqueza del
medio. El curso de los estados afectivos
sensibles depende “ya” de los movimientos
impulsivos suscitados por los objetos del
medio, (que son los que llegan a determi-
nar la accién), una vez que se ha operado
su seleccion mediante las actitudes impul-
sivas. La actitud instintiva supone la ex-
periencia de algin organismo; dada esa
experiencia, la materia del movimiento ins-
tintivo serd uinicamente posible en el libre
margen que permite el medio ya condicio-
nado por la actitud instintiva.

Contorno de un ser es el todo unitario
vivido por un ser como operando sobre él.
En el comin objeto de la naturaleza se
constituye el contorno de cada especie me-
diante una (especial) conducta en cada
caso.

Contorno de un ser humano es: a) todo
aquello psiquico (v. gr. pensamientos, sen-
timientos) que “como” ajeno, el individuo
vive (como) operando sobre si y b) su or-
ganismo (en cuanto le es dado en el fe-
nomeno de la percepcién exterior dentro
del medio); al contorno se contrapone el
organismo: como un todo y como un con-
tenido inmediatamente intuitivo y mate-
rialmente idéntico. Al organismo como uni-
dad formal se contrapone la persona. Des-
de el punto de vista del objeto, a la per-
sona se contrapone un mundo. Contorno
es una “seleccion” de elementos del mun-
do importante para la unidad corporal y
vivida como operante en ésta. Yo se con-
trapone a mundo exterior de la esfera psi-
quica y fisica. Yo-psiquico (o alma) se con-
trapone a yo-corporal dentro de la esfera
de la percepcion intima, (cuyos fenémenos
se dividen en consecuencia, en puramente
animicos (o de la psicologia pura) y del
sentido intimo (o de la psicologia fisiolé-
gica),). Organismo corporal se contrapone
a cuerpo inorgdnico.

El proceso vital consiste en las variacio-
nes dindmicas que condicionan lo mismo
las variaciones del organismo y las del me-
dio. Esas variaciones estdn siempre condi-
cionadas simultineamente por las variacio-
nes de los procesos que existen entre orga-
nismo y contorno. El estado inicial del
proceso vital, su estado terminal y sus va-
riaciones, se hallan condicionadas por las
variaciones que existen entre organismo y
contorno. El proceso vital, (que acaece de
modo unitario), tiene como variables de-
pendientes: a) las series de relaciones de
adaptacién del organismo a su contorno,
y b) las series de relaciones de adaptacién
del contorno al organismo. Las caracte-
risticas de organizacion del viviente no son
tocadas por las caracteristicas de adapta-
cién de los organismos. La variacién de la
estructura del medio, (v. gr. ampliacién del
medio), es acompafiada siempre de varia-
ciones en la organizacién del viviente.

Los organismos son depositarios en que
se manifiesta la vida por leyes propias;
cuanto mds diferenciados, menos probable
es que vivan y se reproduzcan; la indepen-
dencia mayor es la de las plantas; los ani-
males dependen de que las plantas verdes
les fabriquen alimento orgdnico con mate-
rial inorginico; el ser humano es como ani-
mal carnivoro, el mds dependiente de todos.

Las diversas formas de nutricién de los
reinos animal y vegetal excluyen una lu-
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cha entre ellos (o la hacen infima). Las for-
mas vegetales condicionan (apoyan) las
animales. Sélo hay lucha entre especies, en-
tre formas de adaptacién y variedades de
una especie, y entre individuos de una va-
riedad y forma de adaptacion.

La tendencia primaria de la vida es la
de trascender todo medio y constituir uno
nuevo; cuando se estanca, entra a preva-
lecer la tendencia de adaptacion al medio
ya constituido, en el cual (sélo entonces)
se hace necesaria la lucha por los bienes
que contiene. El instinto de reproduccién
precede al de conservacién.

Se fabrica una herramienta cuando fal-
ta la potencia vital para perfeccionar un
organo; cuando la actividad vital “auto-
mitica” enferma, entonces se ejecuta cons-
cientemente; el ser humano no ha desarro-
llado un medio mds rico mediante la sensi-
bilidad para nuevas cualidades; disminuye
su olfato y su memoria, surgen mdas nece-
sidades sensibles que medios para satisfa-
cerlas, y mds enfermedades de las que la
medicina puede curar, y menor fecundidad
atingentemente a la posible compensacién
proveniente de la prolongacién del plazo
de vida; la civilizacién multiplica a los dé-
biles: sus valores logrardn progresivamente
la supremacia.

CUERPO-YO

Mi cuerpo o el de otro ser humano se
me da como tal, (distinto esencialmente de
lo muerto), porque en uno u otro intuyo
la esencia corporalidad.

Dolor, hambre, nunca son dados como
“determinaciones” de cuerpos inanimados,
(si: suavidad, blandura, dureza), sino a lo
sumo como el efecto (de esos cuerpos ina-
nimados) sobre el cuerpo animado, vivido
por éste.

Dentro de las esferas de la intuicién ex-
terior e interior, hay dos series fenoménicas
que se viven inmediatamente como diver-
sas: 1) los fenomenos vividos como depen-
dientes de la unidad del organismo (o fi-
siologicos) y 2) los fendémenos vividos como
independientes del organismo, (psicoldgi-
cos o bien fisicos); asi, distinguimos si te-
nemos calor (hecho fisioldgico), de si hace
calor (hecho fisico).

El organismo es dado como un hecho fe-
noménico unitario y como un encontrarse
de tal o cual manera; es dado con inde-
pendencia y anterioridad a cualquiera sen-
sacién orgdnica separada y a cualquiera

percepcién exterior de si mismo; es dado a
la conciencia interna como ‘“alma corporal”
y a la conciencia externa como “organismo
corpéreo”. Todas las sensaciones organi-
cas son dadas forzosamente como reunidas
en un cuerpo, (andlogamente, las vivencias
animicas son dnicamene vividas como jun-
tas en un yo).

La conexién del yo y el cuerpo es esen-
cial a toda conciencia finita.

Un nifio nacido hace noco, aprende a
distinguir “cudles de las cosas vistas”, (por
ejemplo, una extremidad suya o un rincén
de la cuna), entran en la esfera organismo
o en la esfera mundo: no aprende a distin-
guir una esfera de la otra.

Hay unidad de identidad inmediata en-
tre “la conciencia interior de la existencia
y situaciéon del propio organismo” y “la
observacién exterior de ese organismo pro-
pio”, (por la vista, el tacto, etc.); esta uni-
dad es base para que el aprendizaje opere
respecto la coordinacion de las partes (co-
rrespondientes entre si) de los lados de un
organismo (visto desde dentro y desde fue-
ra) . Puede necesitarse desarrollo y apren-
dizaje para tener la mano derecha (en don-
de ahora me duele) por la misma cosa que
ahora palpo con la mano izquierda (y a la
cual corresponde mi imagen visual), pero
yo “ya” poseo el ser de la mano derecha co-
mo elemento de mi conciencia intima del
organismo. El aprendizaje atafie a la sig-
nificacion del fenémeno (ya dado), como
simbolo de determinada cosa, (v. gr., de la
cosa mano). Andlogamente, hemos de
aprender a relacionar las diferencias de pro-
fundidad (de la tercera dimensién) en que
nos son dadas las -cosas originariamente
vistas, con las relaciones objetivas de dis-
tancia de los cuerpos reales, (entre los que
se halla “el 0jo™”), en una especie de siste-
ma de signos para esas distancias.

Cuando percibo un cubo material, lo
dado es el cubo como cosa material com-
pleta que tiene determinada unidad for-
mal en el espacio. En la visién de una su-
perficie es dado juntamente siempre el he-
cho de existir otro lado, (aunque no ten-
gamos sensacién alguna de él). Para expe-
rimentar la cara lateral del cubo se requie-
re: 1°) un acto de percepcién del yo que
ejecuta el acto y una mirada a lo que es
dado del cubo a ese yo; 2°) un acto que
capte que el acto de la percepcién ocurre
mediante un acto de visién: aqui el cubo
es dado como envoltura, sin interior, sin
materialidad, con cosidad como apoyo de
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forma, color, luz, sombra; y 3?) un acto
que recorte de la cosa vista el dato “cara
lateral en perspectiva”; esto es posible
porque un acto peculiar de percepcién re-
cae sobre el organismo corpdreo ejecutor
del acto de visién —(captado como pertene-
ciente al yo perceptor)— y sobre las partes
vinculadas al actuar de la funcién visual.
La cosa vista debe ser 19 dada y 29 dada
ya en determinaca cualidad de magnitud,
para que puedan vesaltar posibles direc-
ciones de variacién, (por ejemplo, “mayor-
menor” relerida a: 1) perspectiva, 2) aleja-
miento, 3) situacion y lejania del 6rgano y
de las partes perceptoras del érgano). Se
destaca la direccidon de variacion de la cosa
vista (hacia la cara lateral en perspectiva),
cuando percibo las relaciones entre cada
hecho de la cosa dado en acto separado de
experiencia y mi cuerpo y ojos, (lo que
monta sobre el temprano experimento na-
tural de que con cerrar o mover mis 0jos
termina o cambia la vision de la cosa vista).

La corporalidad puede ser dada sin refe-
rencia a ninguan yo psiquico que le corres-
ponda. La aprehensién de un yo en toda
vivencia psiquica, 1o requiere un trdnsito
a través del ser dado del organismo. La
aprehension de un yo extrafio y de un cuer-
po extrafio no requiere un trdnsito a tra-
vés del yo propio y del organismo propio.

Persiste el yo, se mantienen los sentimien-
tos espirituales y también v. gr. el modo
como yo estoy triste, aun en caso que solo
exista para nosotros (de un modo inmedia-
to) el esquema de nuestro cuerpo casi sin
ningin otro contenido positivo (y hasta con
anestesia patolégica de las sensaciones vy
los sentimjentos orgdnicos).

El estar-en-si-concentrado, hondo vivir
en si, verdaderamente en si mismo, ocurre
raramente: ante grandes desiciones y accio-
nes; vivimos entonces la totalidad del yo
de un modo particularmente concentrado;
no recordamos nada particular de nuestras
vivencias anteriores, pero millares de voces
nos llaman quedamente desde el pasado vy
el futuro; la corporalidad es dada como al-
go que pertenece a aquella totalidad con-
centrada y sobre la cual ésta puede ejer-
cer sefiorio.

El vivir en el cuerpo, (por disiparse en

goces vanos, o estar grandemente cansado,
agotado, enervado, etc.), es dado como va-
cio y momentdneo; el cuerpo ocupa la po-
sicion del yo; aparece llenando continua-
mente el tiempo objetivo; en él estd la
intima vivencia; el pensar y el sentir son

un pequefio movimiento que pasa por la
cabeza y el cuerpo.

Il vivirse inmediatamente sefior de su
cuerpo, (mediante la vinculacién “mi cuer-
po”), procura la mds primigenia propiedad
(de “mi cuerpo”), base de toda propiedad
de cualesquiera cosas muertas.

La conciencia inmediata del poderio de
la voluntad es un poder hacer a través del
cuerpo que antecede a todo hacer de he-
cho. En el prometer, la persona pone (en
el acto presente del querer) “ya” como a
realizar un hecho objetivo; (es dado co-
mo futuro sélo el hacer correspondiente a
la realizacion); el prometer supone: a) que
el “poder hacer lo querido” ha de ser vivi-
do independientemente de las eventuales
experiencias del cuerpo y b) que con ello
ha de ser vivido también una posible con-
tinuidad entre el querer y ese poder hacer.

Fenomenoldgicamente, contenido de la
sensacién es lo que es dado inmediatamen-
te como contenido de un experimentar sen-
sacion; al aparecer o desaparecer llevan
consigo una variacion cualquiera vivida en
nuestro estado corporal; son éstas, sensacio-
nes que uno siente; lo son: a) hambre, sed,
dolor, voluptuosidad, cansancio, b) las lla-
madas sensaciones organicas vagamente lo-
calizadas en érganos determinados, y c) las
sensaciones que tienen lugar en la actua-
cién de los 6rganos scnsoriales. En otro sen-
tido, sensacion es el nombre o simbolo des-
criptor de una relacién variable que exis-
te entre un estado del cuerpo y los ya da-
dos fenémenos del mundo exterior o inte-
rior; esta sensacién no es nunca ‘“‘dada”. La
tilosofia ha de purificar los contenidos de
las sensaciones orgdnicas —(que siempre
acompafian a los contenidos de la intui-
cion)— y ha de eliminar de los contenidos
de la intuicién, aquellas determinaciones
extrafias conservadas como simbolos anun-
ciadores de las sensaciones orgdnicas a cau-
sa de haberse enlazado fuertemente a ellas.

Si intuicion exterior e intuicidn inte-
rior se realizaran independientemente de
todo dato corporal, darian el mundo exte-
rior y el mundo interior de la persona tal
como son. Se descomponen en cualidades,
(tales como percepcién sensorial, recuerdo,
espera), debido a su vinculacién con el
cuerpo. La intercalacién del cuerpo, de su
sensibilidad y de su movimiento, determina
la disociacién y seleccion de las unidades
de la intuicién. En ambas intuiciones la
sensibilidad corporal se especializa (funcio-
nalmente —o sea—) en funciones —(como
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ver, ofr, etc.) — que poseen leyes indepen-
dicntes de los 6rganos sensoriales periféri-
cos y centrales (y anteriores a ellos) y de
las sensaciones. Andlogamente, la estructu-
ra unitaria de las tendencias orgdnicas cons-
tituye la base de la estructura funcional
del movimiento del cuerpo organico y de
la estructura instintiva del alma corpo-
ral; (tendencia es un componente cualita-
tivamente idéntico de impulso y movimien-
to vital). Sélo se desarrollan las funciones
sensoriales (y tanto mds los 6rganos senso-
riales y las aptitudes para la sensacién), que
pueden ser medios adecuados de —(trans-
mision de la posible intuicién de los obje-
tos colocades en las direcciones del objeti-
vo de)— las tendencias motrices corporales.

En un acto que corresponda a la esen-
cia “percepcion interna” estd dado uece-
sariamente solo la esencia y la individua-
lidad del yo y de cualesquiera de sus viven-
cias y propiedades. En toda aprehensién
factica de estas vivencias y propiedades, to-
dos los contenidos en la estera de la intui-
cién interna se convierten en contenidos de
la percepcién real; tal conversién ocurre
segun que “el ser”, o “no ser asi”, o “de otra
manera’, de los contenidos de la intuicion
interna, imponga cualquiera variacién al
cuerpo; si no la impone queda en el sub-
consciente.

Interna o externamente la sensibilidad
no produce nada; tinicamente reprime, su-
prime y selecciona; y lo hace con arreglo a
la importancia que las vivencias psiquicas
—(o los contenidos de la percepcion exte-
rior en su caso)— tienen para un cuerpo y
para la finalidad inmanente de su acti-
vidad.

Ln el centro del yo v de la vivencia del
yo, se halla la actividad del yo puramente
psiquico en su diversidad; desde alli hacia
la periferia estdn: 1) la actitud que es fun-
damento de 2) el interés que es fundamen-
to de 3) la atencién (instintiva o volunta-
ria, pasiva o activa, sensorial o espiritual),
4) la asimilacién, 5) la asociaciéon por seme-
janza, y 6) la asociacién por contacto.

Tornarse otro en cada una de sus viven-
cias es el contenido de la existencia del yo
individual. El modo individual de vivir
los contenidos vivenciales es la identidad
del yo. Las mutuas referencias de senti-
do de los coutenidos del acto son origina-
rias y determinan de antemano cuiles vi-
vencias sean dadas.

Toda variacién del yo depende de la to-
talidad de la serie vivencial del yo hasta el
momento de la variacién misma; esta cau-

salidad de motivacion es tema de la psicolo-
gia comprensiva. La psicologia compren-
siva retiene y afirma la individualidad y
los tipos de la totalidad del yo y a partir
de alli “comprende” todos los procesos
particulares de las entidades psiquicas in-
dividuales en virtud de su contenido indi-
vidual. La psicologia comprensiva es base
de las ciencias del espiritu. La psicologia
“ciencia natural” o fisiologia del sentido
interno “explica” (exponiendo) las leyes
causales psicofisiolégicas de los procesos
elementales objetivamente reales; estas le-
yes son leyes de disgregacién (de las tota-
lidades yoicas) investigables (a condicién
de prescindir de esas totalidades), con arre-
glo a los principios de reproduccién, asimi-
lacion, asociacién, determinacion, etc; (la
disgregacion ocurre debido a las organiza-
ciones corporales). Para una determinacién
univoca de lo que en concreto ocurre “en
lo psiquico” es preciso prescindir de los ac-
tos personales libres, y contar: a) con la cau-
salidad de motivacién y b) con el conoci-
miento del mecanismo psicofisiologico del
sentido interno.

La percepcion interna da: 1) la inten-
cion hacia la totalidad de mi yo individual,
(que se sabe viviendo en cada vivencia);
2) junto a la esfera del presente: a) una es-
fera del pasado (o esfera del recuerdo en el
recuerdo inmediato) y b) una esfera del fu-
turo (o esfera de la expectacién en la expec-
tacion inmediata); 3) dentro de estos datos,
todas las clases de conexiones de sentido
de “lo dado aun” con “lo no dado ya en la
actualidad” (pero afectado e incluido en
ese vivir del contexto con arreglo a las dos
direcciones del pasado y el futuro).

Todo objeto (o parte de objeto o conte-
nido «de un simple punto del espacio, o con-
tenido de un simple punto del tiempo, o
{ase indivisible ya «le un proceso, ya de un
movimiento, ya de una variacién), es da-
do en un acto total que encierra: percep-
cién, recuerdo inmediato y expectacion in-
mediata. (Por ello, es distinto: “reposo de
un punto” de “persistencia del punto en el
tiempo”; también lo es “movimiento” respec-
to de “continua variacién de lugar”; en el
movimiento el punto —(lo movible)— en-
movimiento, estd en movimiento en cada
uno de los puntos indivisibles de su curso;
el objeto que cambia continuamente de lu-
gar, puede estar (dado) en reposo en cada
uno de sus puntos —por ejemplo, si apare-
ce, desaparece y reaparece, sucesivamen-
te—).
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La conexién entre el yo y las dimensio-
nes presente-pasado-futuro, es una conexién
necesaria, esencial, pero no es una cone-
xion de esencias. El yo va unido esencial-
mente a un cuerpo. Por ello el acto de la
intuicién interna pura — (incluido en toda
percepcion humana fictica)— no alcanza
por si solo con idéntica inmediatez a toda
vivencia psiquica del yo concreto, ni da el
contenido del pasado y el futuro con igual
inmediatez que los del presente.

En el orden de la sucesién temporal ca-
da realizacién de un recuerdo va ligada a
una percepcién del mismo contenido y del
mismo objeto, la cual le precedié en el or-
den del tiempo; hay identidad inmediata
de todo posible objeto de recuerdo con un
objeto de percepcién; hay mutua pertenen-
cia esencial de cada contenido de la per-
cepcion y cada contenido del recuerdo.

En el recordar inmediato la cualidad del
acto (recordar) no estd vivida como dada;
(la vivencia se mantiene con todo su conte-
nido; asi, por ejemplo, en el ensuefio, cuan-
do vuelvo a ver ante mi el paisaje, marco
de mis juegos de nifio, y me veo a mi mismo
comprendido en ese todo, viéndolo, vivién-
dolo); en el recordar mediato se vive la
cualidad del acto “recordar de”: lo prime-
ramente vivido es “el me acuerdo”. En el
recordar inmediato €l contenido recordado
me sale al encuentro; en el recordar me-
diato siempre esti dado conscientemente
“el ser punto de insercion de algo” dentro
de lo dado como presente. En el recuerdo
inmediato la direccién de la vivencia en el
tiempo es pasado-presente: lo dado como
pasado aparece continudndose en mi pre-
sente; en el recuerdo mediato la direccién
de la vivencia es presente-pasado: se retro-
cede desde el presente al pasado y hay un
corte tajante entre uno y otro (y esto indi-
ferentemente de que yo haga memoria ac-
tiva o pasivamente).

Sélo la conciencia inmediata del sentido
musical como un todo de una composicién
cuya ejecucién dura media hora, hace posi-
ble la comprensién de esa composicion. Los
sonidos recaen en el recuerdo mediato; la
forma melddica “se realiza en” ellos; (la
forma meldédica representa un objeto de la
intuicién y del oir independiente —(y no
meras relaciones de los sonidos)—).

Lo contrario del recordar mediato es
unicamente el olvidar. Olvidar es desviar
la mirada espiritual. Lo olvidado ha de
pertenccer por lo menos todavia al margen
«de lo dado en el recordar inmediato. Aque-

llo de lo que hacemos memoria no es busca-
do como la (x) incognita de una ecuacion:
esta también dada la conciencia de que
pertenece al margen del contenido inme-
diato del recuerdo. El hacer memoria es un
modo del recuerdo mediato en el cual se
vive una aproximacién (y un alejamiento)
de aquello a lo que el recuerdo mediato va
dirigido —en el sentido del mero mentar.

La imagen de la memoria —(exclusiva
del recordar mediato)— consiste en que el
contenido del recuerdo es dado sélo como
“representacién de” contrapuesto primor-
dialmente a la cosa misma. Representa una
asimilacién que acaece entre el punto de
partida y la insercién del recuerdo media-
to y el contenido mismo del recuerdo; (no
representa el contenido pleno del recuer-
do); (asimilacién es un enlace de conteni-
dos en que las semejanzas parciales de los
contenidos —(no las semejanzas de partes
de éstos)— crecen en la medida de su simi-
litud y se eliminan en la medida de su de-
semejanza) .

Hay representacién sin recuerdo; la re-
presentacién de que ha acontecido algo en
el pasado no es un recordar de lo aconteci-
do. Hay recuerdo sin representacién ane-
xa; v. gr. el recuerdo del pensamiento—
v. gr. recordarme ahora de Zeus (a quien
ayer me representé) como representado
ayer.

Muy frecuentemente la conciencia de “lo
mismo que” funda por primera vez un ac-
to del recuerdo.

Existe la vivencia de la pura mismidad
de algo percibido con algo ya dado alguna
vez, (vez que no se cumple en ningln con-
tenido); en otros casos no sabemos si eso
mismo nos lo hemos representado, nos lo
han contado, o lo hemos percibido (y en es-
te caso, si lo hemos visto u oido); esa mis-
midad puede presentarse dotada de conte-
nido sin existir idea de una vivencia ante-
rior, (plantedndose ésta tinicamente en vir-
tud del fenémeno de la mismidad); la pura
relacién vivida: “lo mismo que...x”, “pa-
recido a...y”, “otro que...z”, “distinto
de...a”, “andlogo a...b”, “mdis hermoso
que...c”, “tan bueno como...g", orienta
la mirada sé6lo en la direcciéon de un deter-
minado cumplimiento de esas x, y, z, a, b,
c, g, etc.

Las mismidades y las no mismidades (“ser
distinto de”) anteceden en caracter de fe-
némenos inmediatos a la comprobacién de
la identidad del objeto o a la comprobacién
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de la diversidad de los objetos, respectiva-
mente.

Donde se da la mismidad hay también un
objeto idéntico.

Donde se da la no mismidad, hay tam-
bién diversidad de objetos.

La unidad y objetividad idéntica de lo
mentado en la percepciéon y el recuerdo
existe con independencia del cuerpo; esa
unidad y objetividad se hace fenoménica-
mente patente al poder actuar inmediata-
mente la semejanza de las cosas, aun no es-
tando dada ésta o aquella cosa.

Donde hay semejanza parcial hay tam-
bién partes semejantes.

Hay una semejanza entre las semejanzas
mismas. Es posible aprehender diversas se-
mejanzas. Por ejemplo, las tres semejanzas:
del rostro A respecto al rostro B, del ros-
tro A respecto al rostro G, y del rostro B
respecto al rostro G, son ya en si distintas
mutuamente y no tan sélo en virtud de los
distintos pares de objetos, puesto que re-
conocemos a menudo la diferencia de un
rostro con respecto a otro por la diversa
semejanza de ambos con un tercero, al du-
dar, por ejemplo, si aquél es el mismo hom-
bre. Aqui el objeto es mentado como el
mismo en la percepcién y el recuerdo in-
mediato; este objeto asi mentado, posee el
mismo contenido de la percepcién en dos
actos totales, pero distintos circulos del
contenido inmediato del recuerdo y la ex-
pectacién en torno suyo, (estando todavia
unidos ambos actos totales, A y B, en el
recordar inmediato del contenido de Ay
B). En el acto abarcador de ambos actos
.totales hay s6lo un objeto mentado como el
mismo; hay cuatro actos parciales, que son:
primer acto de la percepcién, primer acto
del recuerdo inmediato, segundo acto de
la percepcion, segundo acto del recuerdo
inmediato; ante el andlisis fenomenolégico
completo de los cuatro actos parciales, te-
nemos cuatro objetos parciales —(no partes
del objeto)— de ese objeto tinico (y eo ipso
de cada una de sus partes); entre esos cua-
tro objetos parciales de ese objeto unico
existen y deben existir semejanzas pareci-
das. Si el objeto nos ofrece en ambos actos
totales caras tan diversas, han de analizarse
aun éstas en dos fendémenos distintos de se-
mejanza inmediata. Sélo este caso es asimi-
lacién.

Para un espiritu desprovisto de cuerpo
hay identidad y diversidad, pero no seme-

janza.

Supuestos: a) la identidad consigo mismo
de los objetos parecidos, b) la diversidad de
unos para con otros, ¢) un respecto idéntico
respecto al cual los objetos diferentes se-
rian semejantes, ocurre esto: todo conteni-
do mediato del recuerdo debe ser distinto
en una direccién y en un modo muy deter-
minados del contenido de la percepcién
que esencialmente le pertenece y precede;
(siendo el mismo el objeto de referencia del
recuerdo mediato y de la percepcién); tal
modo determinado de diversidad es la se-
mejanza de ambos contenidos.

La semejanza es siempre semejanza de
una cosa X con otra cosa Y. No puede ser
dada ninguna semejanza, sin que esté dado
el respecto a dos depositarios. Puede ocu-
rrir que una cosa Y intuitivamente dada
sea semejante a otra X; que esta X sea dada
s6lo como simplemente mentada; y que
por consiguiente la determinacién del con-
tenido de X sea dada exclusivamente en la
semejanza intuitiva de Y con X.

La aprehensién de la semejanza estd da-
da cuando idénticos contenidos sensoriales
de dos actos de percepcién a, b, estdn enla-
zados a dos contenidos diversos A, B, del
recuerdo inmediato, en el contenido inte-
gro de un acto de la intuicién que les
abarca.

Toda vivencia psiquica estd solamente
dada en si misma en un acto total de per-
cepcion, recuerdo inmediato y espera. Las
vivencias iguales muestran el mismo conte-
nido en dos de esos actos totales abarcados
en un solo acto de la intuicién interior. Las
vivencias semejantes producen contenidos
totales inmediatamente diversos, no obs-
tante la identidad del simple contenido de
la percepcién dentro del contenido de am-
bos actos totales.

Al recordar, podemos hallar la semejan-
za o la igualdad de dos rostros, semejanza
o igualdad que no contenia la percepcion
de ambos.

El recuerdo mediato requiere semejanza
inmediata entre el objeto percibido y que
se ha de reproducir y el objeto recordado
anteriormente percibido.

La reproduccién selecciona (exclusiva-
mente) qué (ejemplares) se recordard me-
diatamente del libre margen de posibles
contenidos esenciales que representa el re-
cordar inmediato.

El ser semejante de un objeto de la per-
cepcién respecto a otro objeto anteriormen-
te percibido, estd dado como un “hecho vi-
vido”; es esto lo que condiciona que aquel
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objeto de la percepcion anterior se con-
vierta por medio de la reproduccién, en
objeto de un recuerdo mediato.

Sélo en virtud de “un reconocer”, el ob-
jeto es dado como el niismo que “ya ha si-
do vivido”.

El objeto de una precedente percepcion
interna (y de un recuerdo inmediato) se-
mejante al objeto de una percepcién inter-
na que ahora tiene lugar, puede ser un
“recuerdo de representacién” —(imdgenes
fantdsticas, suefios)— o ‘“representaciones
del recuerdo” vividas anteriormente por
mi.

Vemos el objeto por mds lados: a) cuan-
do en la intuicién interna, v. gr. volvemos
a sentir posteriormente en el recuerdo un
estado sentimental, en virtud de su seme-
janza con un estado sentimental actual; b)
cuando en la intuicién exterior, v. gr., ve-
mos en el recuerdo un paisaje en virtud de
su semejanza con un paisaje actualmente
percibido, etc.

Ll principio de la semejanza es una con-
dicién primaria para la determinacién en
el recordar mediato y en la expectacidon
mediata.

Empero, puede hacerse comprensible lo
recordado de hecho, Gnicamente si agrega-
mos todas las cualidades y las direcciones
especiales de los actos que se entrecruzan
en el recuerdo de un individuo: direccio-
nes de los actos de amor y odio, de los inte-
reses y en ultimo término, todas las clases
de la atencién espiritual y sensitivo-funcio-
nal, activa e impulsiva, las cuales, por su
parte, se entrecruzan con las diferenciacio-
nes del percibir, recordar y esperar.

En la expectacion mediata lo esperado
de la esfera del futuro, me esti dado tam-
bién como esperado.

Es propia de la expectacién mediata una
percepcién tal que siga en el orden del
tiempo a la expectacidon inmediata del mis-
mo objeto.

A toda expectativa inmediata pertenece
una percepcion del mismo objeto; en el
ejemplo que sigue es la percepcién de la
leccién a las seis de la tarde precedente-
mente habida ya.

La expectacion mediata exige que algo
inmediatamente esperado se realice tam-
bién como objeto de la percepcion.

La semejanza del objeto de la percep-
cién actual con ese objeto de la percepcion
anterior, condiciona la seleccion de lo es-
perado mediatamente, operada en el cam-

po mds amplio de lo esperado inmediata-
mente.

Estoy alegre si el futuro se me presenta
amplio y claro; y triste si cerrado y obscuro.

Lo que determina mi estado de &nimo
actual es el objeto de la molesta leccién
de las seis de la tarde, inmediatamente es-
perada, pero no el recuerdo de la ultima
leccién, ni tampoco una representacion del
contenido: “que yo he de explicar esa lec-
cion”.

El principio de la semejanza es el supues-
to de que en el mundo existe lo semejan-
te y, por consiguiente, lo asociable; es el
supuesto de las diversidades; es el supuesto
de la intuicién de diversidades en que se
hace posible el contacto; es el supuesto de
toda posible asociacién por contacto; es el
supuesto de la legalidad causal de la natu-
raleza.

El principio de la legalidad causal de la
naturaleza expresa que hay en el tiempo
acaecimientos y variaciones de contenido
idéntico que se repiten y que son causas y
efectos, de modo tal que en la sucesién
inmediata del tiempo va siempre ligado a
una X como causa una Y como efecto; o
expresa que hay cosas de idéntico conteni-
do que pueden ocupar distintas posiciones
en el espacio y que estin en relacion de
causa y efecto, de suerte que una cosa X
sdlo puede actuar sobre otra Y cuando es-
ti con ella en contacto espacial. Este prin-
cipio es vdlido aplicado a objetos que sean
relativos en su existencia a un cuerpo po-
sible. Constituye una aplicacién especial
del principio causal y del principio de la
mutua dependencia de todas las variacio-
nes posibles de los objetos, de los cuales se
deriva mediante el principio de la seme-
janza. (El principio causal expresa que to-
do acaecer real es el efecto de una causa;
vale aplicado a objetos reales. El principio
de la mutua dependencia de todas las va-
riaciones posibles de los objetos expresa que
toda variacion de un objeto va ligada de
un modo univoco a la variacion de otro
objeto en una dependencia mutua —(varia-
cién es el “ser otro” y “tornarse otro” de al-
go frente a algo)—; es aplicable a todos los
objetos en general —(reales o ideales); no
implica espacio ni tiempo, ni supone el
principio de la semejanza).

El principio de la legalidad causal de la
naturaleza se divide en dos: el principio
de la teoria mecdnica de la naturaleza y el
principio de la asociacién por contacto.



L

’ 7 ol
ORDENACION DE IDEAS BASICAS DEL LIBRO DE ETICA DE M. 'Scmz}m 73

El principio de la teoria mecdnica de la
naturaleza expresa que todas las diferen-
cias cualitativas de los cuerpos, se han de
considerar dependientes de una conexién
de las impleciones del espacio, constantes
en algin modo y en contacto.

El principio de la asociacién por contac-
to expresa que todas las variaciones del yo
han de considerarse dependientes de aso-
ciaciones por contacto; todos los complejos
animicos han de considerarse dependientes
de modificaciones simultineas de un posi-
ble cuerpo, (cuyas modificaciones son se-
gin los casos: sensaciones, movimientos
impulsivos, etc.).

Ll principio de asociaciéon por contacto
nos sefiala que lo que se vive “juntamente”
en los objetos tiene la tendencia al ser da-
do uno de esos objetos, a provocar el re-
cuerdo mediato de los otros que hayan sido
percibidos en un contenido peculiar de
percepcion, (o representados o imaginados
—o por lo menos— puramente mentados);
(vivido juntamente es lo que estd dado en
un acto unico y unitario de la intuicién
interna; puede ser esto algo simultdineo o
no simultdneo, algo percibido ahora o una
vivencia de hace diez afios).

La asociacién por semejanza es condicién
de la asociacién por contacto.

Una asociacién por contacto la hace po-
sible tan sélo una vivencia de la semejan-
za en la constelacién de un conténido del
ahora y aqui (en estado de exteriorizacién
0 separacién aun indeterminado tempoes-
pacialmente), con la constelacion de un
contenido anterior del ahora y aqui.

La “conciencia” de constelacion es la
unica que hace posible la asociacién por
contacto. El que se dé esa conciencia de
constelacién depende de la semejanza de
esas constelaciones; la constelacion de cada
situacién presente es Unica y peculiar.

En una situacién que fué vivida como un
todo, hay contacto de sus partes; en ese
contacto hay siempre contigiiidades cuali-
tativamente peculiares; tales contigiiidades
producen en conjunto una “constelacion
de contigiiidad”; esa constelaciéon de con-
tigiiidad es independiente de la peculiari-
dad de los objetos en ella contiguos; el re-
torno de esa constelacion de contigiiidad a
la conciencia puede provocar a su vez aque-
lla situacion concreta.

Ninguna asociacién por contigiiidad
puede franquear el paso de un contenido
de un ahora y aqui, a otro contenido de
otro ahora y aqui; esto puede hacerlo tni-

camente la asociacién por semejanza o la
mezcla y la asimilacion.

La “asociacion por semejanza” y la “aso-
ciacién por contigiiidad” son condiciones
esenciales para que a un ser corporal se le
dé su yo y sus vivencias.

Lo que se nos presenta empiricamente
como asociacién, (o sea, como enlace de
cosas que antes hemos pensado separadas),
es el continuo restablecimiento de la origi-
nal unidad del yo y de la intercompenetra-
ciéon de sus vivencias, que ha sido rota y
{ragmentada por virtud de la diversa im-
portancia que poseen las vivencias del yo
para el presente del cuerpo.

La percepcién interna estd esencialmen-

" te condicionada por el cuerpo y limitada a

lo presente. Las vivencias pasadas existen
en el yo y con el yo; para su percepcion se
necesita una excitacion orgdnica parecida a
la que ocurrié cuando fueron vividas; (es-
tan abarcadas y operantss en la pura intui-
cion interna; al variar una de ellas se cam-
bia el contenido de la intuicidén interna en
una direccién «determinada) .

LEn cada acto unitario de conciencia es
dado juntamente la intuicidén evidente de
que aquello dado es eslabén de una co-
rrients, €n cuya sucesion tiene que consti-
tuirse cualquier contenido especial de una
intuicion interna.

El fenomeno de la corriente es el supues-
to para poder ordenar secundariamente las
vivencias como procesos en el tiempo obje-
tivo; (en el tiempo objetivo estd dado tam-
bién el cuerpo vivo, juntamente con los
OLros cuerpos).

En su esencialidad general, los actos tie-
nen ya un orden del origen dentro del
tiempo. Como actos de una persona concre-
ta tienen un orden concreto de origen “en
el tiempo”; ese orden debe manifestarse
como la situacién temporal de sus conteni-
dos.

La conciencia de una sucesién (y de una
yuxtaposicién) de nuestras vivencias, es un
supuesto esencial de primer rango para los
conceptos de la sucesiéon del tiempo y la
linea del espacio: en ella se efectua la
aprehension de esos objetos.

El fenémeno de la sucesién de las viven-
cias resulta de que en el mismo acto total
de la conciencia intima, vemos cémo el
mismo objeto dado en la percepcién, el re-
cuerdo y la expectacion inmediatos, se con-
vierte: a) de algo inmediatamente esperado
en algo percibido o b) de algo percibido en
algo inmediatamente recordado, persistien-
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do (en uno y otro caso) la conciencia de la
mismidad.

Tl contenido de percepcion del objeto
“se torna” asi, contenido del recuerdo in-
mediato en cada fase indivisible que entre-
saquemos de su percepcién de cualquier
duracién objetiva, (por consiguiente, en ca-
da momento puntitorme del tiempo obje-
tivo).

Todo lo que estd vivido como inmedia-
tamente operante sobre el cuerpo es: a) da-
do como parte de lo dado a la conciencia
en general y b) coordinando asi a su ahora
y aqui. Empero, no se incluye atin una di-
ferenciacién de espacio y tiempo; ni atn
siquiera de espacialidad y temporalidad; y
tampoco, por consiguiente, una distincién
del contacto espacial y temporal.

La distincién de espacialidad y tempora-
lidad es dada solamente en virtud de la di-
versa orientacién de los elementos de los
fenémernos fisicos extraorginicos, en cuan-
to a que éstos —(por relacién al ser-dado
corporal del ahora y el aqui)—, son rever-
sibles como espaciales e irreversibles como
temporales.

El principio de la asociacién por contac-
to es un supuesto de la conciencia del es-
pacio y del tiempo (dentro de lo dado en
general por la intuicién externa), y es un
supuesto de la conciencia de su diversi-
dad.

A un cuerpo pertenece esencialmente un
ahora y aqui, con la mutua yuxtaposicion
de sus partes y la sucesiéon de las sensacio-
nes corporales en el todo de una mutua ex-
teriorizacién. Unicamente, al poner un
cuerpo cobra sentido decir que existe: “al-
go simultdneo”, “en sucesién inmediata”, o
“en contigitidad espacial”.

El cuerpo no sdlo es extenso, sino que se
halla contenido en la misma exterioriza-
cién mutua en que estdn los fendémenos fi-
sicos extracorporales y sometido a todas las
numerosas leyes de las ciencias y a los prin-
cipios que rigen en las diversidades mate-
riales de ese tipo.

En la espacialidad de la percepcién ex-
terna hay una pura exclusiéon mutua, (hay
impenetrabilidad: no hay dentro, ni fue-
ra). La mutua inclusidn, (v. gr., la bola es-
td “en” la caja, el cuerpo estd “en” el espa-
cio), es una analogia con la manera de c6-
mo pueden comportarse entre si los ele-
mentos en la diversidad de la percepcion
interior.

Ni los fenémenos corporales, ni los ani-
micos se hallan en el espacio objetivo, (v.

gr. en la unidad anatémica “brazo”), ni en
el fenoménico; son inespaciales; los fend-
menos corporales son extensos y los animi-
cos son inextensos; asi, un dolor se extien-
de sobre la espalda, atin el agotamiento re-
bosa por toda la extension del cuerpo; pero
“asi” no puede hablarse respecto la alegria
o la melancolia, v. gr. Ni los fenémenos
corporales ni los animicos son temporales;
en la gota, v. gr., duele uno u otro miem-
bro, pero no hay traza de que el dolor se
mueva aqui y alli; los estados corporales
destacan ante la percepcién interna a las
propiedades del yo, (que estdn en mutua
compenetracion), haciendo parecer que son
sucesivas.

El ser dado del espacio y del tiempo; mds
las conexiones de esencia que en ellos ri-
gen, (en las que se incluye la ciencia de la
espacialidad —toda la geometria por consi-
guiente—); (ese ser dado y esas conexiones),
preceden a la diversidad de las funciones
sensoriales; preceden a sus posibles conteni-
dos; y preceden tanto mds, naturalmente, a
los érganos sensoriales, que como cuerpos
suponen todo esto y son, a su vez, acciden-
tales respecto a las leyes de las funciones.

La conexion de sentido de la esencia
general de los actos y la conexiéon de sen-
tido de cada vida individual concreta, que-
dan como el supuesto de las leyes de la aso-
ciacién por semejanza y por contacto —y
de su aplicacién—, (incluso para el pregun-
tar con sentido por esas leyes y su aplica-
cién).

Los principios de la asociacién por seme-
janza y por contacto son proposiciones in-
tuitivas, validas para todo posible ser dota-
do de existencia corpdéreo-espiritual. Son
insuficientes para hacer comprender plena-
mente una vivencia animica concreta. No
regulan el darse de un sentido vital unita-
rio y el darse de la conexién de sentido de
su vivencia, sino que regulan el modo y
manera en que dependen del cuerpo aquel
darse y ese otro.

Los principios de la asociacién son noo-
somdticos: regulan el modo cémo los actos
del espiritu y su contenido se insertan en el
presente de un cuerpo; (sea que se refieran
a_objetos fisicos exteriores 0 a procesos y
vivencias psiquicas). Se aplican lo mismo
a los objetos de la intuicién externa rela-
tivos a la existencia de un cuerpo (—obje-
tos fisicos—) que a los objetos de la intui-
cién interna relativos a la existencia de un
cuerpo. Juegan el mismo rol en la com-
prensién de los objetos y de la estructura
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objetiva de la concepcion natural del mun-
do exterior, que en la comprensién de la
concepcién natural del alma, (es decir, de
un flujo de acontecimientos animicos por
delante de un yo constante).

Los principios noosomdticos son axiomas
para la bio-isica y la bio-psicologfa. (La
bio-fisica se ocupa de las relaciones mutuas
entre el cuerpo y el contorno. La bio-psico-
logia se ocupa de las mutuas relaciones en-
tre el cuerpo y la vida empirica del alma).

UNIDADES COLECTIVAS NO PERSONALES Y
PERSONALES COLECTIVAS

Las unidades colectivas no personales
son: masa, comunidad y sociedad.

Las personas colectivas son: Iglesia,
Circulo Cultural, Nacién y Estado.

La masa se constituye exclusivamente
por contagio y por imitacién involuntaria;
se explica mediante los principios de aso-
ciacién y sus derivados, a base de un com-
plejo sensorial comun de estimulos.

La comunidad de vida se constituye en
un con-vivir —(con-sentir, co-apetecer, co-
pensar, co-juzgar), que da lugar a un com-
prender que se realiza en el con-vivir mis-
mo; el contenido de la convivencia es un
contenido verdaderamente idéntico; las vi-
vencias “del individuo” le estdn dadas co-
mo tales, pero en su curso y contenido va-
rian segun el vivir comunitario. Hay aqui
solidaridad substituible. Toda responsabi-
lidad de si mismo, se monta sobre la viven-
cia de la co-responsabilidad. La comunidad
representa una unidad vital sobresingular:
late en ella una y la misma tendencia y
contratendencia de objetivo, con una de-
terminada estructura en la preferencia y en
la postergacién (involuntaria y sub-cons-
ciente) de valores y objetivos de apeticién
(en forma de costumbre tradicional, uso,
culto, indumentaria); pero no existe una
voluntad unitaria y plenamente responsa-
ble, en el sentido moral, capaz de elegir y
proponer fines, (que es lo ue pertenece y
define a una persona); vive y es deposita-
ria de valores de cosa; comprende a meno-
res y animales domésticos. Aqui la actitud
bdsica es la confianza sin fundamento. To-
do particular es substituible por otro de su
misma posicion como miembro. La comuni-
dad vital es la humanidad como un géne-
ro real; formas de ella son: matrimonio, fa-
milia, comunidad de vecinos, (tanto en si
cuanto como modos de desarrollo y forma-
cién del ser humano en su camino hacia

persona mayor); el pueblo, en el sentido de
iletrado es una comunidad real de vida.
Toda comunidad de vida pertenece a un
Estado.

La sociedad es una unidad artificial de
personas particulares, mayores de edad y
responsables de si mismas, en la que los
enlaces entre los individuos se establecen
mediante actos conscientes especiales, (que
cada uno vive como originado de su yo in-
dividual y dirigido a otros, como tales
otros); hay separacién entre vivencia de si
mismo y comprensién. Aqui cada cual tie-
ne su interés y su sensacién de convivencia,
por muchos que sean los que poseen igua-
les intereses e iguales sensaciones; tal igual-
dad a lo sumo da lugar a una cooperaciéon
de muchos, basada en un contrato para la
realizacién de un fin, (nunca a una solida-
ridad); las diferencias de valor nacen de los
diversos valores de rendimiento de los par-
ticulares, por lo que hace a los valores: a)
de lo agradable y b) de lo util (que atafien
a la sociedad como asociacién (a) y depo-
sitaria de civilizacién (b), respectivamen-
te). No hay aqui solidaridad substituible
ni insubstituible. Todo responder por otro
deriva del acto libre individual de tomar
una obligacién determinada. Para el que-
rer u obrar conjuntos se requiere el acto del
prometer y el producto real (o cosa) del
contrato, (el cual se forma con la promesa
mutua y es la figura primitiva del Derecho
Privado). Para lograr lo que es comun a
los “miembros sociales”, juegan: a) la fic-
ciéon de la voluntad comun y con ella el
principio de la mayoria —(la mayoria es lo
que mds se aproxima al ideal de la volun-
tad comun)—, y b) la violencia, en cuya vir-
tud la voluntad de la mayoria es impuesta
a la minoria. La actitud bdsica en la socie-
dad es la desconfianza primaria y sin fun-
damento. Para la moral social debe ser ala-
bable el depositario de valor positivo en
cuanto es socialmente 1til; y debe ser vitu-
perable el depositario de desvalor en cuan-
to es socialmente perjudicial; esta moral se
imperfecciona si toma todo lo meramente
atil a la sociedad por bueno y todo lo me-
ramente perjudicial a la sociedad por malo.

Toda posible sociedad queda fundada
por la comunidad. El principio del con-
trato tiene sus raices en el principio de la
solidaridad; un primitivo —idéntico— que-
rer conjunto no debe variar sin un nuevo
motivo de valor suficiente; el deber de
mantener en un contrato las promesas re-
ciprocas no tiene raiz en “un contrato que
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prescriba observar los contratos”, sino en
la obligacién solidaria de los miembros de
una comunidad de realizar para ésta con-
tenidos que deben ser. Las convenciones y
terminologias artificiales tienen sus raices
en el idioma natural (de la comunidad).
La religién “creada” tiene su raiz en la fe
religiosa tradicional (de la comunidad).
Dado que comunidad y sociedad son mo-
mentos igualmente esenciales, hemos de es-
perar en todo tiempo una ritmica alterna-
cién de estados de guerra y paz.

La sociedad estd sometida primeramente
a la voluntad del dominio del Estado a
través de las comunidades de vida a las
que pertenecen sus miembros. También
estd sometida al ethos de las unidades de
cultura a las cuales pertenecen sus miem-
bros. Bajo esas limitaciones, da lugar a la
constitucion y desarrollo del Derecho Pri-
vado, las clases, el intercambio de los bie-
nes econémicos, la evolucién técnica, etc.,
y se extiende como una creacion social in-
ternacional, intercultural, interestatal e in-
terpopular, a través de todas las comunida-
des de vida y de todas las unidades de
Estado y Cultura.

La Persona Infinita sélo puede pensarse
como La (Unica y no “una” en numero)
Persona Infinita. La distincién de persona
particular o persona colectiva es sélo esen-
cial para las personas finitas; aqui, cada in-
dividuo es con la misma primordialidad
persona particular y miembro (esencial) de
una persona total.

Persona colectiva “son” los multiples cen-
tros del vivir en la inacabable totalidad del
vivir unos con otros o convivir. Se consti-
tuye en la convivencia de personas; cada
una de éstas forma el centro concreto en
los actos del vivir en esa convivencia.

La persona colectiva es primariamente
unidad de un centro espiritual de actos; no
unidad de lugar (territorio), ni de tiempo
(tradicién), ni de descendencia (sangre), ni
de un fin colectivo. Ha de tender a bienes
de todas las modalidades fundamentales de
valores; tiene, pues, soberania: independen-
cia en el ser y superioridad en el querer;
la tiene frente a sociedad o comunidad de
vida —(que estan dirigidas s6lo a una clase
de valores). Es co-responsable respecto a las
personas colectivas de su misma clase v
rango; es co-responsable “respecto” y res-
ponsable “ante” las personas colectivas que
la incluyen. La comunidad de vida se le
comporta como “organismo respecto a per-
sona particular”. La sociedad le estd some-

tida por intermedio de las comunidades de
vida a que pertenecen sus elementos. Ha
de ajustar los valores del aumento y bien-
estar de las comunidades de vida que le
pertenecen, a la idea de un crecimiento y
bienestar totales.

Cada particular y la persona colectiva
son responsables de si mismos; cada particu-
lar es co-responsable de la persona colec-
tiva, y de cada particular “en” la persona
colectiva; la persona colectiva es co-respon-
sable de cada uno de sus miembros; perso-
na colectiva y persona particular son res-
ponsables ante Dios, tanto en su propia
responsabilidad, como en su co-responsabi-
lidad. La persona particular es co-responsa-
ble en la persona colectiva por todas las
otras personas particulares, en primer tér-
mino como individuo personal tinico, (o
sca, por solidaridad insubstituible), y en
segundo término, como representante de
un cargo o dignidad o posicién. En virtud
del principio de solidaridad, el mundo mo-
ral integro, (por mucho que pueda exten-
derse aun en las estrellas por descubrir),
se convierte en un todo grandioso que se
eleva y decae como tal “todo” por la mads
pequefia variacién que en él acaece.

El Estado es un centro supremo de la
voluntad (espiritual) de dominio sobre una
o varias comunidades de vida respecto de
ésta o éstas; tal voluntad se dirige: 1) a ins-
taurar y realizar un orden juridico positivo
(mediante la legislacién y la administra-
cién de justicia); 2) a fomentar, ordenar y
encauzar el natural crecimiento intensivo
(preferentemente por accién de una poli-
tica cuantitativa y cualitativa, sanitaria y
demogrifica) y extensivo (merced a uha
organizaciéon militar); 3) a mantener y fo-
mentar el bienestar total (o sea, adminis-
tracién y defensa). El ethos en que cumple
todas esas misiones procede: a) inmediata-
mente de la nacion o circulo cultural que
corresponda y b) mediatamente de la per-
sona colectiva religioso-eclesidstica. El Es-
tado se funda: 1) en la solidaridad —(no en
un contrato)— de personas espirituales in-
dividuales y en una posible comunidad de
amor entre ellas, vy 2) en una posible comu-
nidad de vida basada en simpatia vital
—(no en una sociedad de fines)—; (esa co-
munidad es la materia para el Estado). Al
Estado le incumbe mantener las condicio-
nes para que los Gnicos creadores de cultu-
ra (que son Nacién e individuo) lo hagan;
puede utilizar la cultura para fomentar va-
lores de la juriscidad, del bienestar y del
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poder; (las organizaciones educativas le sir-
ven para mantener y fomentar juriscidad
y bienestar). El bienestar colectivo es con-
dicién para la existencia de todo posible
bien de la cultura, pero no de su manera
de ser. El1 Estado ha de regular las relacio-
nes de dominio de las comunidades de vi-
da por el punto de vista de la justicia y no
segin los puntos de vista culturales; ha
de conferirles derechos politicos iguales o
desiguales, segun la escala de importancia
que ellas tienen para el Estado. El creci-
miento o decrecimiento de la esfera de do-
minio del Estado amplia o limita el campo
de accién del estilo cultural de la persona
cultural; y determina la distribucién facti-
ca de todos esos estilos de valores colec-
tivos en los mundos reales de bienes. Con
el Estado que muere, muere la potencia
colectiva para ejercer la aptitud cultural,
pero no la obra particular de cultura, ni
la facultad creadora. El Estado tiene el de-
recho y el deber de guardar la independen-
cia de la Iglesia (ius civica sacra) en todas
las ocasiones en que se mezcla lo estatal y
lo eclesidstico, y de protegerla de los ata-
ques dirigidos contra los bienes y valores
colectivos que ella representa. Bajo el su-
puesto del monoteismo son absurdas: la
Iglesia de Estado, la teocracia, y la Iglesia
que fuera a la vez Estado o pretendiera do-
minar sobre Estados.

Circulo Cultural es un grupo donde pre-
domina: a) una estructura idéntica en la
manera de concebir el mundo; b) formas
correspondientes de existencia; ¢) un ethos
idéntico.

Nacién es un Circulo Cultural en el que
se ha desarrollado la conciencia reflexiva
de aquellas identidades. Hay mds Circulos
Culturales que Naciones; y mds Naciones
que Estados, (porque ocurre que éstos re-
quieren de la existencia de aquéllas y no lo
reciproco). Todas las Naciones de un
Circulo Cultural (v. gr. Europa), constitu-
yen una comunidad (de co-responsables en
la salvacién de todo el Circulo) frente a
otro Circulo (v. gr. Asia); pero dentro de
cada Circulo separado, sus miembros com-
ponen sélo una sociedad. La “unidad na-
cional” se basa ante todo en la minoria de
los ilustrados, (la llamada “nacionalidad”
es sélo “comunidad” predominante de ha-
bla natural). La Nacion tiene derecho mo-
ral (y exclusivo) a la revolucién del Estado,
en virtud de una nueva idea cultural. (Y
hay derecho moral a la revolucién cultural,
por razén de un nuevo nivel religioso). Si

la Nacién confiere delimitacién y unidad
al Estado, hay Estado Nacional; si el Es-
tado las confiere a la Nacién, hay Nacién
de Estado. Es absurda la Iglesia Nacional.

A la Iglesia le compete el servir la soli-
daria salvacién colectiva de todas las per-
sonas finitas, (en cuanto son individuos pu-
ramente espirituales). Su substrato es el
reino de las personas finitas que compren-
de a los muertos y a los desconocidos. En
procura de que nada obste a la salvacién,
controla intenciones, voluntad y accién de
las personas particulares y de la persona
colectiva, y ademds, controla a los parti-
culares respecto lo que “debe acaecer y
existir positivamente”. Controla directa-
mente el ethos de la persona cultural pura
y a través de ello, controla indirectamente
al Estado que a esa pertenece. Legisla y
ejerce jurisdiccién sobre las costumbres y
usos de la comunidad de vida, (sin perjui-
cio de una necesaria normacién estatal si-
multdnea o alternativa). Carece de toda re-
ferencia directa hacia la sociedad: no hay
conjuncion de los intereses econémicos con
los religioso-eclesiasticos, ni hay regulacién
juridico-eclesiastica de la vida econdémica.

La persona colectiva correspondiente a
la salvacién colectiva no puede ser mds que
una; lo santo como valor personal y la so-
lidaria salvacién colectiva es la modalidad
de valor suprema, la mas indivisible y la
mas comunicable.

No debe una Iglesia histérico-positiva
pretender para si una forma en la que su
contenido de fe, su ética, su organizacién,
haya de abarcar la humanidad entera, si
ello significa tener que adaptarse a la na-
turaleza general (humana) de una humani-
dad que no ha alcanzado su plena forma-
cion religiosa, pues iria a hundirse en la
estera de la sociedad y luego definitiva-
mente en la de la masa.

La religién tiene su propia fuente de
experiencia: “gracia” para la persona par-
ticular, “revelacién” para la persona co-
lectiva. Con lo revelado ocurre a posterio-
ri: primero, es comunicado originariamente
por el idioma; segundo, se condensa en
dogmas fijados por la tradicién y las orga-
nizaciones eclsiasticas; tercero, la ciencia
teoldgica cambiante interpreta esos dogmas.
La filosoffa ha de descubrir la esencia de
esa forma de experiencia, pero desde su
forma de experiencia (filoséfica) no hay
acceso a la posicion real del objeto de la
religién. La filosofia ha de servir al did-
logo entre la Iglesia y el sistema de cul-
tura, pero no lo arbitrard.
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El ethos religioso es el fundamento de
todo ethos del cosmos, (hasta llegar al ethos
de la sociedad). Las formas del espiritu
religioso y de las instituciones eclesidsticas
condicionan la producciéon de cultura. Las
mds sobresalientes de esas formas son: A)
la comunidad de cooperacién solidaria po-
sitiva, (que revela: a) un espiritu cimenta-
do en un estructura comun del conocimien-
to superador de épocas y pueblos, b) uni-
dad de idiomas cultos y c) tradicionalis-
mo; y B) la sociedad de competencia critica
e individualista, (que revela: a) forma
“social” predominante del conocimiento y
b) idiomas nacionales). Si por ejemplo, en
la religién predominan las formas de so-
ciedad “en sectas”, en filosofia predominan
“las escuelas”.

La Iglesia-“una” por cima del Circulo
Cultural y de la Nacién les es inmanente;
a través de ambos es inmanente al Estado,
(por cima del cual se halla). El Circulo
Cultural es sobrenacional e inmanente a
La Naci6n. La Nacién es sobreestatal e
inmanente al Estado. Iglesia, Circulo Cul-
tural, Nacién y Estado, estin por cima de
las comunidades de vida y les son inma-
nentes. La sociedad es a-plural, sub-na-
cional e internacional.

Toda comunidad de vida posee un con-
torno: hogar (para la familia), terrufio o
cuna (para el consejo o parroquia), y pa-
tria (para el pueblo); el contorno de la
humanidad es “la tierra”; se ama al terru-
fio porque es “mi” terrufio, no porque es
v. gr. una tierra hermosa. El Estado se
impone a su voluntad de dominio, un li-
bre margen de accién o territorio, (super-
ficie fija correspondiente al contorno co-
mun de las comunidades incluidas; en ca-
so de un Estado (horda) en migracién,
varia continuamente el territorio; en caso
de un grupo que vive continuamente en
barcos sobre el mar, las cubiertas forman
el territorio. Los contornos pueden cru-
zarse unos con otros; los territorios no.
Circulos Culturales y Naciones poseen cam-
pos de accién que pueden cruzarse en los
mismos espacios objetivos. La Iglesia po-
see un campo de accién intraespacial y
sobreespacial, (esto ultimo, porque retne
solidariamente a las personas finitas que
viven dentro del espacio, a las personas
fallecidas y a las personas que no son seres
humanos —como los dngeles, v. gr.); santi-
fica todo posible contorno, territorio y
campo de accién, separadamente de lo cual

son santos en especial, los sitios en que se
manifiesta con preferencia, (v. gr., iglesias).
La sociedad tiene como vinculacién espa-
cial, la que le impone el lugar de residen-
cia de “los capaces de contratar respecto
sus intereses particulares”.

La Iglesia es eterna; estd por cima y den-
tro del tiempo. La duracién decrece en los
siguientes tramos: A) Circulo Cultural y
Nacion, B) Estado, C) Comunidad de vida,
D) persona particular. La sociedad no tiene
duracién; la validez de todo contrato su-
pone la existencia de los contratantes al
momento de celebrarse aquél; no hay con-
tratos con muertos o con seres futuros.

INTIMIDAD, SOCIABILIDAD; DEBER-SER DE LA
PERSONA

Cada persona se vive a si misma origi-
nariamente como persona intima y como
persona social. La armonia entre ambas
comporta un valor positivo y lo contrario
la desarmonia. Persona intima es la que
se da en el sentir un ser propio particula-
risimo que rebasa el todo de los miembros
del cosmos moral, y en el sentir un valor
y desvalor propios en los cuales se sabe
unica. La persona social posee un conte-
nido vivencial de todas las formas del pro-
pio vivirse que resultan de ser simple de-
positario de una articulacién cualquiera
de los miembros dentro del todo. Esta dis-
tincién ocurre en la persona particular y
en la colectiva, (v. gr. tiene lugar en cdmo
una Nacidén se vive a si propia (aislada) y
en cémo se vive en cuanto miembro de
una serie de naciones). La ética tiene que
ver con la disposiciéon de dnimo y la ac-
ci6on de la persona absolutamente intima
y relativamente intima; el Derecho tiene
que ver con la disposicién de dnimo social
y con la accién social de la persona social;
el Derecho ha de hacer posible la mora-
lidad: no ha de realizarla.

Sélo en Dios puede la persona intima
saberse protegida y dirigida; empero, ha
de darse cuenta de su solidaridad —(por lo
menos en Dios)— con la persona colectiva
en general y en primer lugar con la Iglesia.

Sélo Dios ve de un modo evidente en el
corazén del hombre. El juicio de la Igle-
sia acerca de la persona integra, acaece
a “reserva de aquello”. La apreciacion de
las personas finitas sobre alguien, se re-
fiere a su persona social e incursiona fron-
teramente en su persona intima.
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Amistad y matrimonio son las formas
de proximidad mds intima que pueden
poseer las personas finitas, cuando se acom-
pafian de comunidad religiosa de senti-
mientos, comunidad de cultura y comuni-
dad estatal.

El mdximo de contenido vivencial in-
timo de la persona ingresa en la comuni-
dad religiosa; en tal estrato, no participa
la Nacion. La persona en cuanto miembro
de la Nacidn, tiene derecho al idioma na-
tural y al intercambio de opiniones y sen-
timientos; en tal estrato no participa el
Estado.

El individuo como miembro de la so-
ciedad sélo posee persona social. Con razén
se ha comparado en todas las épocas a la
sociedad con un teatro.

El intento de penetrar una esfera inti-
ma ajena es en lo comunitario, comunica-
cién, preocupacion y generosidad; y en lo
social es una indiscrecion.

La persona es sujeto de Derecho Cané-
nico tomada como persona igual y de igual
valor a las otras personas intimas. La per-
socna individual-espiritual estd por cima
del Estado y del Derecho. En medida ex-
trema —(en la guerra v. gr.)— el Estado
puede exigir el sacrificio de la vida; ja-
mds el sacrificio de la persona, (o sea, su
salvacién). La persona como sujeto de De-
recho Privado, (el cual es regulante de los
valores de lo util y lo agradable), ha de
subordinarse a la persona como ciudada-
no del Estado, (el cual es regulador de la
voluntad de vida y de la distribucién de
los bienes que la sirven). La abstencién
—(que es facultativa)— del Estado en los
procesos economicos es un acto positivo de
su voluntad, fundado en que “entonces”
estima oportuno abstenerse.

La esfera intima de Circulos de Cultura
y Naciones posee una referencia inmedia-
ta a Dios. El Estado es persona exclusiva-
mente social.

Los valores buen y mal nombre, reputa-
cidn, estima, tienen su unidad en el hecho
de que la entidad social es su exclusivo de-
positario; su posesioén es independiente del
contorno social y exige de él, los actos es-
pecificos del reconocimiento. Iglesia, Circu-
lo Cultural, Nacién, Estado y comunidad,
son depositarios de tales valores. Ademds,
poseen honor; (los grupos en que se arti-
cula la sociedad, (v. gr., clases, asociaciones
de intereses, empresas econdmicas), no po-
seen honor: v. gr.,, no hay “honor de ne-
gocios”, sino renombre comercial).

Como “elemento” de la sociedad, cada
“individuo” posee (un mismo ejemplar de)
honor ciudadano; su posesién intacta no
es experimentable; sélo puede notarse su
pérdida o lesién.

El que ingresa a un cargo o dignidad, co-
participa del honor expandido sobre sus
predecesores y queda obligado a mante-
ner el nivel de ese honor; exigencia andlo-
ga plantea un antepasado de una familia,
la fama de un regimiento o de una Nacién,
etc.

Hay valores de la persona social que co-
rresponden a su depositario exclusivamen-
te en cuanto individuo: a) como actor de
una accién particularisima, b) como autor
de una obra especial, ¢) como ejemplo por
la perfeccion valiosa individual y tnica de
su ser personal; los dos primeros son va-
lores de fama y el tercero es valor de san-
tidad.

El amor a la fama es auténtico cuando
pretende la duradera influencia espiritual
o la obra; no el reconocimiento de la pos-
teridad; esto ultimo es vanidad “elevada”.
Es vanidoso quien pretende actos de otor-
gamiento de honor, determinado por la
idea que el contorno tiene de los valores
de la persona social (y no por los valores
mismos).

Los valores de la persona social perdu-
ran por cima de la existencia de su depo-
sitario, (excepto el honor ciudadano), lo
llevan a la historia, (haciéndolo digno del
recuerdo y la veneracién), y aumentan el
bien colectivo solidario del cosmos moral.
La persona particular como “tal persona”,
queda fuera de la historia.

Prototipo, modelo o ideal, es el deber-ser- -
ideal que resulta como una exigencia del
valor personal intuido en una persona. Los
prototipos son por esencia anteriores a las
normas, incluso genéticamente. Todas las
normas tienen un valor o desvalor confor-
me a la posible cualidad de prototipo po-
sitivo o negativo que tenga la persona que
las propone. El respeto a la norma se basa
en el respeto a la persona que la propone;
tal respeto se funda en el amor a la per-
sona proponente considerada como proto-
tipo; asi, los mandamientos son observa-
dos porque son mandamientos de la Per-
sona de Dios y su contenido corresponde a
Su Bondad Personal Esencial.

El prototipo es una esencia estructurada
de valor en forma personal. Es la unidad
de exigencia de deberser fundada en ese
contenido. Esa exigencia es vivida como
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traccién (poderosa o suave) que parte de
la persona prototipica. Tal traccién posee
la conciencia del deber-ser y del ser-justo
que la fundamenta. Esa conciencia puede
engafiar. Por tal engafio surge un proto-
tipo malo.

El prototipo es intuido en el ejemplar
fictico (adecuada o engafiosamente).

Es posible querer conscientemente Io
malo en cuanto malo; no es posible prefe-
rir lo dado como malo a lo dado como
bueno. Es posible una resistencia conscien-
te de nuestra voluntad a la Voluntad de
Dios —creida como tal Voluntad de Dios—;
no es posible (en la intencién consciente)
un odio a Dios. No es posible aprehender
como ejemplar prototipico una persona
que es dada como mala; es posible un en-
gafio en la preferencia de valores persona-
les que conduzca a tener por prototipo al-
go malo en si; de este engaiio deriva (a) el
que concierne a valores de cosa—, y deriva
(b) todo ethos malo, si recae en la clase
de las personas que rigen de hecho como
prototipos para las demads.

Prototipo objetivamente bueno es aquél
en que se cumplen los tipos puros de per-
sonas valiosas y sus jerarquias. Prototipo
malo es aquel que contradice los tipos pu-
ros de personas valiosas y su jerarquia.

El tipo puro de persona valiosa con va-
lidez general, resulta de vincular la idea de
persona valiosa como valor supremo con
la jerarquia de las modalidades de los va-
lores. Son tipos puros, supremos y modelos
de todos los prototipos positivos y buenos:
el santo, el genio, el héroe, el espiritu guia,
el artista del goce; su otden de jerarquia
es el de la enumeraciéon. Para cada Nacién
y época hay mezclas peculiares de los tipos
de valores personales, transfundidos por el
espiritu y el ethos individual de la Nacién,
que no pueden medirse una por otra. Lo
heroico puede aparecer en toda persona
particular; las condiciones para que apa-
rezca son clistintas segin estamento, oficio,
etc.; las ideas profesionales acerca de lo
heroico, son unas en el aldeano, otras en
el ciudadano, otras en el médico, etc. El
condicionamiento social para la realizacién
de los tipos de valores, aumenta a medida
que los tipos descienden de jerarquia; con
igual probabilidad puede ser santo un es-
clavo que un monarca; el esclavo tiene me-
nos probabilidades de ser genio y menos
aun de ser héroe; es inverosimil un artista
del goce misero.

La Bondad de Dios es primariamente in-
finita como cualidad valiosa; no se agota
en la infinita ejemplaridad de los seres
personales valiosos que tienen vigencia ge-
neral o individual; las con-tiene. La Bon-
dad de la Esencia Divina se desmembra en
las unidades de las esencias valiosas (o ti-
pos de valores) y en la serie de su jerar-
quia, debido a la relacién vivencial y cog-
noscitiva de una persona finita en general
con la Persona Inlfinita. Asi Dios, en cuanto
que es Todo-Amoroso, es también Supremo
Santo; y en cuanto es Omnisciente, Artista,
Legislador y Juez de “todo”, es también el
Supremo Genio; y en cuanto Todopodero-
so, es también el Héroe Supremo.

Los modelos prototipicos reales cambian
cuando cambia (primariamente) el conteni-
do (divino) del Dios en que se cree.

Es esencial que una persona finita no
pueda representar a la vez un ejemplar
igualmente perfecto del santo, del genio y
del héroe; le es insoluble una lucha entre
ejemplares de los tipos personales en cuan-
to prototipo a seguir; y esta lucha “tragica”
no tiene mas juez que Dios.

Comprender (o sea, aprehender el sen-
tido ajeno) y apreciar (o sea, aprehender el
valor de ese sentido), suponen que las uni-
dades de sentido y las de contenido valioso
(v. gr., los tipos personales) de que se trata,
son dadas por igual en quien comprende
y aprecia, y en quien es comprendido y
apreciado; asi, solo el héroe abarca al hé-
roe, solo el genio puede juzgar al genio.

La influencia suprema de la persona
buena (particular o colectiva) sobre el cos-
mos moral radica en un puro valor posible
de prototipo. Unicamente en el seguimien-
to, los valores morales positivos de una
persona A pueden ser inmediatamente de-
cisivos para que surjan los mismos valores
personales en otra persona B. Aqui la
transformacion primaria “en bueno” ata-
fe al ser de la persona seguidora. La obe-
diencia puede sélo apuntar a la accién;
nunca a la disposicién de dnimo y menos
aun al ser de la persona. La educacién mo-
ral sélo puede llevar a su desarrollo empi-
rico al ser personal y a la disposicién de
animo (con su valor y desvalor); es inmo-
ral cuando lleva la intencién del “mejo-
ramiento”.

Los prototipos son: no se puede querer
crear, elegir u ordenar un prototipo.

Los actos en que una unidad personal
se convierte en prototipo se hallan funda-
dos en actos del conocimiento axioldgico
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(del préjimo en este caso). Seguimos por-
que “queremos a” la persona que amamos.
Imitamos a quien “ya” es nuestro proto-
tipo.

En la masa y en el rebaiio hay guias; no
hay prototipos. Aqui hay movimiento uni-
forme y simple —(debido a la pura imagen
del movimiento)— que sélo secundaria-
mente da lugar a una imagen uniforme en
el (v. gr., animal) que sigue respecto del
que guia; no hay imitacién, (en la que el
sentido expresivo del gesto o de la accién
estd ya dado como un substrato de aqué-
11a).

La disposicién de dnimo (no varia sino
que) se muda merced a un cambio en la
direccién del amor en el convivir el amor
del ejemplar prototipico. Nos tornamos
como el ejemplar prototipico es, mas no
en lo que ¢l es; aprendemos a querer y
obrar de modo como él quiere y obra, (mas
no en lo que él quiere y obra, lo cual se-
ria contagio o imitacién).

Un prototipo se transmite indirectamen-
te de generacién en generacién por medio:
a) del conocimiento cientifico-cultural, b)
de la tradicién, c) de la herencia de dispo-
siciones para ciertas estructuras de prefe-
rencia.

En cada unidad social fictica hay un sis-
tema de personas sociales prototipicas. El
miembro del partido tiene por prototipo
al caudillo; el alumno o miembro de una
escuela, al profesor o maestro; el miembro
de la nacidn, al héroe nacional, al poeta,
al cantor; el ciudadano y el funcionario,
al primer hombre de Estado que gobier-
na; el individuo comercial, al jefe de la
vida econémica; el miembro de la secta o
de la Iglésia, al fundador, al reformador,
al santo; el hombre mundano, al hombre

del dia en la sociedad; el hombre de la
moda y el tacto, al arbiter elegantiae.

Contrafigura es la figura de un ser per-
sonal moral, construida en oposicién ex-
presa a un prototipo dominante; la contra-
figura continua teniendo una estructura
semejante a la del prototipo y depende de
¢l; asi acontece en todos los movimientos
reactivos de valores, (v. gr., protestantismo,
contrarreforma, romanticismo).

El ateismo nace como un contra-teismo
frente a la estructura de valor propia de
la idea de lo divino que entonces domine.

Lo diabdlico constituye el modelo de la
contrafigura para lo divino de la fe. (El
“diablo” es perfecto en lo malo; en la in-
tencién es “‘gran sefior”, y “principe de las
tinieblas”; nada vil, ni vulgar, ni ruin).

Para el nifio, el ejemplar o contrafigura
son en primer lugar los padres; primera-
mente el padre. Son imagen-fuente indife-
renciada de todos los posibles valores per-
sonales; no son aun seres humanos; ni el
padre es un ser humano del sexo masculi-
no, ni la madre es un ser humano del sexo
femenino.

Hay que derrocar los prototipos ficticios,
que nacen del cdlculo farisaico de la sim-
ple influencia social y que estan co-deter-
minados por la intencién “hacia lo mds
alto” y de “dar buen ejemplo”. Hay que
derrocar los prototipos imaginarios, o sea,
aquellos que imaginamos que son tales,
en omisién del prototipo auténtico (y ope-
rante).

Aquellas contrafiguras que son buenas
en su contenido, son malas en cuanto “con-
trafigura”; ejemplo: la contrafigura origi-
nada en oposicién a la idea de un padre
que reclama la cualidad prototipica, pero
que es malo.



