Revista ‘

de Filosofia










;
i




Revista
der 181050 ia

VOL. XIV ANO Tose N© 2
SRR MEATRETE @)

A los lectores 5

Genaro Godoy: Maquiavelo Historiador 7

Julius Kakarieka: El problema del estado en la doctrina de Ma-
quiavelo .

Armando Cassigoli: Medio milenio del nacimiento de Maquiavelo .
Federico Garcia: Las murallas de Florencia

Francisco Borghesi: Niccol6 Macchiavelli, secretario florentino .
José Antonio Cousino: Maquiavelo y los sofistas .

Antonio Gramsci: Notas sobre Macchiavelli, sobre la politica
Maquiavelo: Belfagor archidiablo

Maquiavelo: De la Fortuna

Maquiavelo: Sentencias diversas .

Bibliografia de Maquiavelo

Humberto Giannini: Sufrimiento y esperanza en la historia
Bogumil Jasinowski: De la esencia conjunta del cogito cartesiano .

Bogumil Jasinowski: Programa de su ultimo curso de Filosofia
Medieval .

Notas y comentarios
J. Acevedo G.: Hacia Ortega

José Palominos M.: E1 Mito de la Autenticidad

2
43
63
89
105
115
123
133
141
143
145
159

169
175
175
180



VOL. XIV No° 2 ReviSta ANO 1969
de Filosofia

DEPARTAMENTO DE FILOSOFIA DE LA FACULTAD DE FILOSOFIA Y EDUCACION
NIV ERSSIEI AN I ESS G HANIE R

COMITE DE REDACCION:1!
Humberto Gianhini, Armando Cassigoli

SECRETARIO DE CORRESPONDENCIA:
Marcial Arredondo

DIRECCION: J. P. Alessandri 774 (Pabellén E)

Por acuerdo de la Asamblea del Departamento de Filosoffa se nombr6 un Comité
de Redaccién provisorio para el presente niimero.

Las traducciones de los textos italianos estuvieron a cargo de los profesores Hum-
berto Giannini, Armando Cassigoli y Patricia Bonzi. Para este efecto se agradecen
las valiosas sugerencias del profesor Genaro Godoy.

Durante el presente afio se han realizado dos importantes homenajes con motivo
del quinto centenario del nacimiento de Maquiavelo. El primero, organizado por
el Departamento de Extensién Universitaria y los Departamentos de Filosoffa, Histo-
ria e Italiano, de la Facultad de Filosofia y Educacién con la colaboracién de la
Facultad de Arquitectura de la Universidad de Chile y con la participacién de los
profesores sefiores César Cecchi, Genaro Godoy, Armando Cassigoli y Juan Rivano.
El segundo, organizado por el Centro de Filosofia y Humanidades de la Universidad
Austral, dirigido por el profesor Jorge Millas y con la participacién de los profesores
sefiores. Félix Schwartzmann, José Antonio Cousifio, Armando Cassigoli, Humberto
Giannini y Francisco Borghesi.



N1ccorL.O MACCHIAVELLI

(3-v-1469 - 22-vi-1







AL @S [LE @ ilFORIES

La Asamblea del Departamento de Filosofia de la Facultad de
Filosofia y Educacion de nuestra Universidad, acordo dedicar
este ultimo numero de la Revista de Filosofia del anio 1969, a
conmemorar el medio milenio del nacimiento del ilustre flo-
rentino Niccolo Macchiavelli, cwyos aportes teoricos y meto-
doldgicos a la filosofia de la politica son de una valia y vigencia
extraordinarias.

Al mismo tiempo se decidio rendir homenaje al sabio chi-
leno-polaco, ex profesor de la Universidad de Vilna, catedrd-
tico de nuestro Departamento durante varias décadas, insigne
filosofo y gran maestro, Prof. Bogumil Jasinowski, desaparecido
durante el presente ario de 1969 en la ciudad de Santiago.

Para ambos homenajes recordatorios se solicito colaboracio-
nes a la totalidad del personal académico del Departamento vy
a otros senalados docentes universitarios. La Revista agradece
a los colaboradores que han hecho posible la aparicion del pre-
sente niimero y manifiesta a sus distinguidos lectores que desde
el afio proximo se tratarda por todos los medios de regularizar
su publicacion.

REVISTA DE FILOSOFIA
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Genaro Godoy
MAQUIAVELO HISTORIADOR

Virtute duce, comite Fortuna

EL VIAJERO que quiere ir a conocer la casa de Maquiavelo, sale
de Florencia como para ir a Siena, pero en lugar de tomar por
la Via Cassia entra por Via degli Scopeti, variante de la Cassia.
A unos cinco kilémetros de San Casciano, en Val di Pesa, des-
pués de atravesar la aldea de Andrés de Percussina, en plena
campifia, se encontrard a la primera vuelta del camino con la
casa que fue de Nicold. La reja estd cerrada, pues la casa es
hoy su museo; pero entonces debe de haber estado siempre
abierta, como siguen estando las innumerables villas patricias
de los alrededores de Florencia.

No habia tampoco mucho que robar. Es una villa sencillisima,
dirfamos mds bien rustica, en la que lo unico regular y tra-
bajado son los marcos de puertas y ventanas. Las paredes son
de piedra irregular. Las esquinas estdn formadas por grandes
piedras rectangulares, blancas y azules. Mas de una, de seguro,
proviene de alguna antigua villa romana, que por aqui abunda-
ron. Las ventanas del piso bajo estan defendidas por rejas sobre-
salientes. En ambos pisos, macetas de flores colocadas sobre los
alfeizares rompen la austera dureza de la fachada. Grandes va-
sos de greda con azaleas y arbustos siempre verdes acotan el
patio empedrado con grandes planchas cuadradas. Al otro lado
de la calle unos cipreses dibujan en el azul toscano su oscura y
verde silueta. Mds alld de la villa, los olivares y la vina a donde
iba Nicold a cazar tordos, dos cuando menos, seis cuando mads; a
vigilar durante unas dos horas el trabajo de los leiadores que
siempre tenian algun pleito con algtin pariente o vecino. De alli
salfa la lena por la que un dia altercé con un amigo, y el alterca-
do se enconé hasta que Nicol6 se sintié estafado, y se acab¢ la
venta de lena. No era la primera vez que lo enganaban. Ni seria
tampoco la tltima.

Mis abajo estd la fuente adonde se iba después, con un libro
bajo el brazo, Dante o Petrarca, o uno de los “menores”, Tibu-
lo, Ovidio, u otro, a deleitarse con la lectura de sus amores, a
recordar los suyos. Y asi hasta la hora del almuerzo. Entonces,
con su gente, comia los alimentos que su pobre villa y escaso
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patrimonio comportaban. Después de comer, a la hosteria a
jugar dados o naipes con sus grandes amigos, el carnicero, ¢l
molinero, dos ladrilleros; a engolfarse todo el dia con ellos, a
refir a gritos por un cuarto de centavo. Asi, enredado con esos
“piojos”, se sacaba el moho del cerebro, experimentando la
amarga alegria de rebajarse para ver si la maldita suerte que
lo perseguia terminaba por avergonzarse algin dia de su maldad
y se decidia a abandonarlo.

Al caer la tarde, se volvia a su casa, y en la puerta se despo-
jaba de su ropa cotidiana, llena de lodo, para vestir habitos
reales y curiales, y vestido entonces con la debida decencia en-
traba en las antiguas cortes de los antiguos hombres, y reci-
bido amorosamente por ellos tomaba el alimento que sélo era
suyo, para el cual habia nacido; donde no se avergonzaba de
hablar con ellos y preguntarles la razon de sus actos; y ellos
humanamente le respondian.

Entremos nosotros también con ¢l en su casa donde todavia
parece alentar su espiritu. La sencillez del exterior apenas se
mitiga en el interior con la vista de una casa de paredes enca-
ladas, techos de béveda arrancando de las esquinas, pisos pavi-
mentados con ladrillo rojo dispuesto en espina de pescado.

Una pared estda ocupada por una gran chimenea con la lena
ya dispuesta. La pared interior y la campana ennegrecida por
el hollin bien lustroso parecen indicar que se sigue encendiendo
fuego por las noches de invierno. A cada lado de la chimenea
una silla, algo intermedio entre el taburete y una silla de res-
paldo recto. En el suelo, una estera ovalada. En una esquina
un arcon de castano con muestras de polilla. Una silla romana
y frente a la silla una mesa. Sobre la mesa una clepsidra, un
tintero, una pluma blanca de ganso, una palmatoria y una
ldimpara de aceite de tres picos. Sobre esa mesa, frente a esa
ventana, en ese ambiente casto fue escrito en pocas semanas de
amarga soledad y alegre fervor creativo, el libro mds discutido
del mundo. No fue el unico, pero su fama se extendié a los
otros.

La historia de Nicol6 comienza a los veinticinco anos de su
edad, el aio 1494, dos afios después del descubrimiento de
América, el ano en que comienza el gobierno del fraile terri-
ble, Savonarola, el ano fatal de la bajada de Carlos vir. Se ini-
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ciaba asi una carrera que no iba a ser muy larga ni muy glo-
riosa. Secretario de la Segunda Cancilleria y después de los Diez
de Libertad. Después a la calle, no sin antes una permanencia
breve pero dolorosa en manos del Bargello, por sospechas de
conspiracion. Le toco casi siempre obedecer, pero aquellos que
mandaban sobre ¢l muchas veces estaban siguiendo sus con-
sejos. Seguia siendo libre y obedeciéndose a si mismo.

A veces le dejaron suelta la rienda sobre el cuello. Fue em-
bajador en Italia y fuera de ella. Tres veces ante el Rey de
Francia, ante el Papa, ante el Emperador, ante Catalina Sforza,
la del “molde”, y ante ¢l Duque Valentino.

Por esos anos ya comenzaban a aclararse y a tomar forma sus
ideas. Circula por alli un escrito suyo acerca de las maneras de
proveerse de dinero, en el que se encuentran frases que anti-
cipan otras mejor redondeadas y mas fuertes del Principe. Pa-
rece haberlo escrito para que lo recitara Pier Soderini el “gon-
faloniere perpetuo”. No hay por qué asombrarse. Todo lo que
escribe Maquiavelo para la senoria esti muy por encima
del mero informar de un funcionario mds o menos celoso y
original. Ya en ellos va Maquiavelo estructurando su pen-
samiento al compds de su experiencia que se enriquece. Un
dia la republica acogio sus ideas en el sentido de formar una
milicia nacional en reemplazo de las mercenarias. Se cre6 una
magistratura nueva “Los Nueve de la Milicia”, pero Maquia-
velo no obtuvo ningin honor mayor que el de seguir siendo
su secretario. En Prato, en 1512, la milicia fracasaba.

En septiembre de 1512 eran derrotados los franceses y los
Médicis volvian a Florencia. El secretario perdia el empleo e
iba a dar con su humanidad a la cdrcel para ser torturado bajo
la acusacion de haber participado en la conspiracién de Pier
Pdolo Boscoli contra los Médicis. No tuvo tiempo de aburrirse
en su celda. Habia que evitar ser devorado por los ratones y
por piojos “‘gordos como mariposas’.

Era inocente, pero no por eso le devolvieron el empleo; y
Machiavelli se volvié al Albergaccio, donde lo vimos hace po-
co en su vida cotidiana. Aqui iba a correr la suerte de muchos
otros grandes. Desconocido de todos descubriria su propio ge-
nio, y su grandeza serviria para que hoy recordemos por su
nombre a muchos de los que lo desconocieron.
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En 1513, lleno de las lecturas de Tito Livio, tomandolo por
testimonio cierto de la historia de Roma, comenzo a escribir los
Discursos sobre la Primera Década de Tito Livio, llenos de ve-
neraciéon republicana y transidos de amargura moralista. De
repente, la consideracion de los hechos pretéritos lo report6 de
golpe a las miserias de Italia y la pequenez de sus gobernantes.
De alli, en pocas semanas salia de su pluma el “De Principati-
bus”, mds conocido hoy como El Principe. Los Discursos fue-
ron reanudados y terminados algun tiempo después. Del ano
20 es la Vida de Castruccio Castracani, del 21 el Arte de la
Guerra y de 1525, ya casi a las puertas de la muerte, las His-
torias Florentinas. Habia vuelto en cargos modestisimos al servi-
cio de su amada patria.

Comenzaron las guerras de Italia entre Carlos v y Francisco 1.

En Pavia, el francés quedaba a tan mal traer que podia con-
siderar perdido todo menos el honor. Los estados italianos for-
maban la segunda Liga Santa contra el Emperador. La libertad
de Italia y, ni que decirlo, de Florencia, estan en mayor peligro
que nunca. Maquiavelo, con cincuenta y seis anos a cuestas,
corre a Roma a exponer sus ideas para la defensa de Florencia.
Lo nombran canciller (secretario nada mds) y proveedor del
magistrado extraordinario al que se ha encomendado la de-
fensa de las murallas de Florencia. Maquiavelo quema sus tl-
timas energias, sin rencores ni segundos fines. El ama a Italia,
la ama mds que a su vida, mds que a la salvaciéon de su alma, y
cree que todos la aman como ¢l. Hay que luchar contra “esas
fieras” que de hombre sélo tienen la apariencia y el nombre.
Hay que luchar para vencer y, si esto no es posible, para morir,
“justificados” por lo menos.

Por el lado de Florencia pasan sin tocarla, por encontrarla
demasiado pobre, los lansquenetes. Pasan a su frente el Borbon
traidor a su rey, el Condestable, y Frundsberg, el empresario
aleman del saqueo. Entre “las fieras” pasa también un modesto
hidalgo extremeiio, un tal Pedro de Valdivia. Después del “sac-
co” de Roma (6 de mayo de 1527) caen en Florencia los Médi-
cis y con ellos vuelve a caer en desgracia Maquiavelo. Afios an-
tes habia parecido demasiado republicano a los Médicis que
ahora lo arrastraban consigo a la ruina. Los republicanos, esta
vez, tomaron por colaboracionismo con los Médicis lo que ha-
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bia sido unicamente amor de su patria, y no le perdonaron ni
estas modestas actividades ni las dedicatorias de sus obras. En
el fondo, lo que no le perdonaban era su inteligencia aguda y
socarrona.

Pocos dias después del “sacco” moria casi repentinamente
Maquiavelo. Para curarse de un fuerte dolor de barriga, apen-
dicitis aguda o una tlcera, el dia 20 tomé un purgante. Se
agravo rapidamente, tanto que se dejo confesar por el fraile Ma-
teo. El 22 moria, dejando a los suyos en la mayor pobreza.

Esta era la Italia de los tiempos de Maquiavelo, y asi fue
también su modesta vida. Un pais sin conciencia politica y sin
libertad, sin dignidad para adquirir la primera, y sin fuerzas
para conquistar la segunda. Un hombre sin antepasados ilus-
tres para ser admitido en la sociedad de los duefios del mundo,
sin dinero para comprar soldados o conciencias. Unico come-
tido de ambos, de Italia y de su hijo, ser la inteligencia del
mundo, la semilla del mundo moderno, crear el nuevo estatuto
mental de los pueblos, de la nueva politica.

Como habia llegado Italia y Florencia a esa condicién de
subordinacién y dependencia es cosa que el mismo Maquiavelo
traté de enjuiciar y de ello hablaremos cuando llegue la oca-
sion. Nos urge mas describir el proceso de derivacién en virtud
del cual el pensamiento trascendentalista y dualista de la edad
media, se convierte en el inmanentismo monista del Renaci-
miento, en general, y de Maquiavelo en particular.

Una particion del mundo en dos nace de una concepcién
que considere indispensable la existencia de una realidad em-
pirica visible y de otra invisible que trasciende nuestra expe-
riencia. Toda la filosofia del mundo, desde los presocriticos
jonicos hasta Kant ha venido debatiéndose en este problema
mal planteado: una realidad por un lado, y el principio origi-
nario de esa misma realidad. por el otro. La fisica contra la
metafisica. Kant serd el primero que plantee en sus verdaderos
términos el problema, aunque no por eso lo resuelva mejor.

No lo resuelve, pero lo define y nos deja con la plena con-
ciencia del problema. Ahora sera mds ficil comprender los
términos en que se lo planteaba la Edad Media; mundo celes-
tial y mundo terrenal, mundo visible y mundo invisible. En
este ulimo hay que vivir de acuerdo con ciertos criterios prac-

[l



Revista de Filosofia Genaro Godoy

ticos y pensarlo con determinados criterios teoricos. No es In-
separable del otro. Es su contrario, es el mundo diabodlico; o le
esta subordinado y unido en un principio superior que es Dios.
Este nuevo problema no nos interesa. No lo despreciamos, pero
no nos interesa. Veamos mejor como se origina este dualismo,
porque, de otra manera, no comprenderemos el monismo inma-
nente del Renacimiento y la verdadera naturaleza del pensa-
miento de Maquiavelo.

La conciencia humana no puede quedar satisfecha con la
experiencia sensible de lo finito y mortal. Lo triste no es mo-
rir, sino saber que hay que morir. Por consiguiente, hay que
buscar el camino que permita anular la muerte y resolverla
en otra vida interminable, no sujeta a quebrantos. La vida
permanente anula la muerte y supera la vida transeunte. La
muerte no es el fin de nada. Es sélo un transito a una esfera
SUperior.

Si hay dos vidas, habra también dos maneras diferentes de
vivirlas y de conocerlas. Vida temporal y vida eterna, vida del
cuerpo y vida del alma, vida econémica y vida ética, satisfac-
cién del cuerpo y goce del alma. El pensamiento medieval, sa-
lido de la gran matriz augustiniana, habia dibujado con mano
firme los planos de dos ciudades, la ciudad de Dios y la ciudad
del hombre. Dos finalidades diferentes y dos maneras diferen-
tes de alcanzarlas. Iglesia y Estado, religion y politica. [aNses
gunda al servicio de la primera.

Esto traia consigo una consecuencia inevitable: politica y
cconomia se hacfan auténomas frente a la religion y a la meta-
fisica. Las acciones politicas serfan juzgadas segun sus resul-
tados, las acciones morales con arreglo a su intencién. Supre-
mo juez de las acciones morales, Dios. Supremo juez de las
acciones politicas, la historia, como llegard alguien a decir un dia.

Durante la Edad Media, y ésta es opinién corriente, preva-
leci6 el aprecio que se hizo de la vida celestial, de la metafisica
dogmatica, de la moral con sancién religiosa. Filosofia dialéc-
tica, moral y racionalista. Se aprecia mis la filosofia que el sa-
ber cientifico. La religion es mds considerada que la politica
y la economia languidece en la prdctica mientras aun no nace
en el campo teoérico. Hay que renunciar al mundo, a sus pom-
pas y vanidades, es la triste y renunciatoria cantinela medieval.
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Pero es ley también que los contrarios tiendan a dialectizarse,
aunque més no sea ordendndose en una escala jerarquica. La
sintesis ya la habia definido Aristoteles. No era necesario in-
ventarla.

La voz de los coros angélicos no va a lograr enmudecer para
siempre el rugido de los humanos. El mundo terreno ird ha-
ciendo sentir cada vez con mayor fuerza su voz, y ocupando una
parte cada vez mayor de esa esfera que es el total de la vida
del hombre. Las proporciones iran invirtiéndose. La conside-
racién del mundo celestial ird perdiendo terreno, y el mayor
aprecio de la vida terrenal y sus valores inducird a buscar en
la vida misma la formulacién inmanente de su propia auten-
ticidad.

Es opinién comun que se divise en Dante y su obra el mo-
mento estdtico en que ambos valores parecen equilibrarse. Es
una consideraciéon que no por corriente deja de ser tedrica,
pues concede a las ideas politicas de Dante una correspondencia
con la realidad politica de su tiempo, de la que en efecto ca-
recen. Ya en su €poca, el fiel de la balanza estaba inclinandose
hacia este mundo. Dante no lo advierte o, si lo advierte, y esto
parece mds cierto, trata de reaccionar contra su época. Basta
leer con atencion.

Petrarca ya no reacciona. Para él no existe ya, o existe sin
angustias metafisicas, un problema religioso. En cuanto a Boc-
caccio no es tarea muy dificil convencerse con su lectura de la
definitiva secularizacién del pensamiento. No obstante, el dua-
lismo, la antigua antinomia medieval no ha desaparecido. Sélo
ha cambiado ropaje y ahora presenta sus términos disfrazados
de “virtud”, o valor, para definirla etimol6gicamente, y “for-
tuna”. La antigua providencia divina, la voluntad de Dios, lle-
va ahora ese nombre equivoco.

Algo ha cambiado, empero, y ha cambiado tanto, que no
podemos identificar asi como asi la nueva con la antigua. La
nueva, en su camino hacia el ateismo y la negacién del primer
término, se ha hecho agnéstica. Ya nadie se aferra a las defi-
niciones metafisicas de la escolastica ni, lo que en verdad es
mucho peor, intenta refutarla. Simplemente abandona la an-
tigua trinchera; pero sin contraponerle otra ni disparar sobre
el antiguo hogar. Es la filosofia de Lorenzo Valla. No niega los
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problemas del mas alld, pero se crea una nueva problematica,
la del mundo de aca.

Junto con esto, ya nadie tratara por mucho tiempo de defi-
nir la realidad en esencia, porque todos estaran ocupados de
la vida practica y la experiencia. Se tornan borrosos los confi-
nes de la filosofia y se hacen mds claros los de la ciencia, cuyos
campos fértiles ya se divisan. Desaparece la ética y aparece su
falso hermano, el moralismo. E1 hombre esta ocupado en cons-
truir una ciencia de la vida practica y un arte de vivir. Quiere
triunfar y ser feliz. Nacen el politico y el cortesano.

Es bien poco lo que la Edad Media puede ensenar en este
sentido a este hombre nuevo. Sélo la antigiiedad tenfa para-
digmas y valores en algo semejantes a los de la época nueva que
se insinua. Pero aqui tampoco sirven los metafisicos para resol-
ver el urgente problema. Vuelve a estar de moda Epicuro y,
un poco, Zenén y la Stoa. Pero los nuevos luego iran a dar en
los secanos de la incompatibilidad de ambos mundos. El an-
tiguo veia la tumba como el fin definitivo de la vida. El nuevo,
que es cristiano, cree que alli al borde de la fosa comienza otra
vida. El nuevo mundo es todavia cristiano. Quienes vean en
la construccién de la libertad el patréon rector de la vida, bus-
caran la vida activa, el valor, la virtud, la realizacién practica
y la busqueda del placer. Quien se resigne al servo arbitrio, a
la fatalidad, a la fortuna, se refugiara en la indiferencia. Serdn
los menos. En verdad, en esta época de laxas convicciones filo-
soficas todos se dardn a la tarea de juntar la virutd con la for-
tuna, de identificar el valor con el éxito.

Leonardo vendrd a dar su primer timbre de nobleza a esta
época en que domina una aristocracia gaudente. Leonardo sien-
te en el mundo la presencia ubicua del infinito, mas no de
una infinitud agobiante, antes bien el de una infinita posibili-
dad de investigacién. La vida es una incitacién al descubri-
miento, y hay que dedicarla a la conquista del saber. La natu.
raleza comienza a mostrar una nueva cara y a hacer ofr una
nueva voz. Es inteligente y da respuestas racionales a quien sabe
interrogarla. Todavia no ha llegado el tiempo en que el hom-
bre descubra que la racionalidad estaba ya incluida en la pre-
gunta.

En el hombre descubre también Leonardo un nuevo valor
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en la experiencia, pues se convierte ahora en criterio de ver-
dad. La mente es el supremo criterio de verdad de las ciencias,
y las matemdticas llegan a ser el lenguaje interpretativo del
Universo.

Las caracteristicas del pensamiento de Leonardo aparecen
con claridad aun mayor en el pensamiento de Maquiavelo: un
adids a la filosofia y a la metafisica, una bienvenida a la ciencia
y a la experiencia, ciencia por consiguiente, sin filosofia, pero
sin resolver ésta en aquella, porque los problemas de ambas
siguen siendo diferentes, y porque sélo la ciencia es capaz de
resolver sus problemas mediante la légica y la experiencia. La
filosofia, en cambio, enciende una sed de infinito que no se
puede apagar. La antinomia se resuelve, pues, en la préctica,
aunque no en el terreno de los principios.

La vida prictica va a presentar la misma antinomia inapla-
cable que en la vida teorética presentaban la ciencia y la filo-
soffa. La contienda versa aqui acerca de la incompatibilidad
entre ética y politica. La solucién sera analdgica y la filosofia
de la préctica serd sacrificada a la ciencia practica. Ya no inte-
resan las normas absolutas del vivir moral, sélo interesa el ana-
lisis cientifico de la accién practica. El moralismo, que ahora
se viste con ropajes de empirismo, se convierte en ciencia po-
litica.

El nuevo experimentador cientifico busca en la naturaleza
los medios de obtener una respuesta racional a su pregunta.
El nuevo politico, debe tener bien claro ante sus ojos el fin
que se propone alcanzar. Después de eso su tarea es el cilculo
cientifico de los medios conducentes al fin propuesto. Empero,
no olvidemos por ningin motivo ni en momento alguno que
el mismo problema de resolucién de la filosofia en la ciencia o
viceversa, que alld no fue resuelto, aqui también va a quedar
sin solucién. La politica descartara en la praxis las incertidum-
bres, las trascendencias y las incertidumbres de la moral, pero
sin resolverlas.

La venganza por esta pretericién caerd implacable, pero cae-
ra sobre Maquiavelo, de cuya ciencia todos trataran de aduefar-
se, agregandole, para justificar la indebida apropiacién, esos
criterios morales que su autor habia ignorado.

De acuerdo con estas premisas debe juzgarse el pensamiento
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politico de Maquiavelo, pensamiento que no se propone cons-
truir una filosofia. Son muchas las cosas que lo alejan del pen-
sar filos6fico. Lo alejan la contextura del pensamiento de su
época y su propio agnosticismo, que muchas veces aparece os-
cilando entre un moralismo que hoy llamariamos de pequeno
burgués, nostalgico de las timoratas y buenas costumbres del
pasado, apostol de una moral estricta, pero de cortos alcances,
y un amoralismo que todo lo justifica, por decir mejor, ignora
los cdnones estrechos de la moral individual para resolverlo
todo en el plano de la efectividad pragmatica del principe o en
los derechos del Estado.

Ahora bien. :Como se resuelve el problema de la relacion
activa entre el yo y el mundo? Maquiavelo lo resuelve colocin-
dose decididamente en el plano del empirismo menos matiza-
do, y apela a la ciencia histérica. En la historia se funda la
préactica de la vida politica para Maquiavelo. Es el saber his-
torico su mayor riqueza. “No he encontrado —dice— entre las
cosas mias nada mds querido y que estime tanto, como el cono-
cimiento de los grandes hombres, conocimiento que he aprendi-
do con una larga experiencia de las cosas modernas y una lec-
ci6én continuada de las antiguas’™.

La historia es util, entonces. “Y es deplorable”, seguin el mis-
mo lo dice (Discurso de Introduccién), que para mantener los
estados, gobernar los reinos, organizar los ejércitos, no haya
soberanos ni republicas, ni capitanes ni ciudadanos, que acudan
a ejemplos de la antigiiedad. Esto se explica por su imperfecto
conocimiento de la historia, porque no se comprende, cuando
se conoce, el verdadero sentido y el espiritu de su ensefianza’.

Al hablar asi, Maquiavelo no hace sino repetir, casi al pie de
la letra, lo que ya habian dicho otros grandes. Veamos a uno
de éstos, Polibio de Megalopolis.

“No algunos solamente, ni en forma incidental, sino casi
todos los historiadores, se podria decir, desde el comienzo has-
ta el fin de sus obras, han afirmado que la ensefianza que s¢
saca de la historia es la instruccién mds eficaz y la preparacion
més verdadera a la vida politica, mientras el recuerdo de los
reveses ajenos es el maestro mds apropiado, mejor dicho, el
tinico que ensefia a soportar con nobleza los cambios de for-
tuna’’. En la obra de Polibio abundan los ejemplos concretos

fred



Maquiavelo Historiador | Revista de Filosofia

de la forma en que ¢l entendia esta manera de entregar ense-
fianza politica basindose en la historia. Notese que Polibio no
se presenta como el inventor del concepto que se conoce como
el de “Historia Magistra Vitae”, la historia como maestra de
la vida, y dice que casi todos los historiadores anteriores a él,
desde el comienzo hasta el fin de sus obras, afirman que el es-
tudio de la historia es la mejor preparacién para la vida politica.

Para poder “sacar lecciones” de la historia, es menester que
la historia sea como la naturaleza, siempre igual a si misma.
Magquiavelo estd bien seguro de esto. Y lo dice: ““...a la mayoria
de los lectores les agrada enterarse de la variedad de los sucesos
que naria” (nosotros dirfamos que la lectura superficial de la
historia favorece el escapismo). Y sigue nuestro autor: ‘“‘sin
parar mientes en imitar las grandes acciones, por juzgar la imj-
tacion no solo dificil, sino imposible, como si el cielo, el sol,
los elementos, los hombres, no tuvieran hoy el mismo orden,
movimiento y poder que en la antigiiedad”.

Aqui hay dos confesiones por falta de una. Primero: el hom-
bre es un objeto natural, y, segundo: se pueden imitar las gran-
des acciones de los hombres del pasado porque el mundo his-
torico tiene la misma estructura del mundo natural. “Si el
cielo —dice Maquiavelo—, el sol y los elementos siguen siendo
iguales, ¢por qué los hombres no han de serlo también?”.

La historia, concluimos nosotros, es ciencia natural y sus pro-
cesos, como los de la naturaleza, se repiten. No vamos a dete-
nernos para refutar esta identificacién, porque en un moderno
concepto de la historia ya estd refutado como insubsistente, y
porque las modernas ciencias naturales han sometido a severa
critica su antigua formulacién causalista y determinista. Siga-
oS CON NUEstro autor.

Por eso, “por deseo de apartar a los hombres de este error
—ecl hecho de que la historia no puede repetirse— he juzgado
necesario escribir sobre todos aquellos libros de la historia de
Tito Livio, a fin de que puedan sacar la utilidad que en la
lectura de la historia debe buscarse””.

En esta repeticion segura o probable, pero bien determinada
por leyes, tiene Maquiavelo otro maestro grande, Tucidides el
ateniense, el que escribi6é la historia de la Guerra del Pelo-
poneso.
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En el llamado “programa” (1, 22), Tucidides, algo hipocri-
tamente y mirando de reojo a Herddoto, dice que su historia no
tiene color mitico y que por lo tanto, puede parecer un poco
desagradable, pero que se conformaria con que cuantos qui-
sieran enterarse de la verdad de lo sucedido y de las cosas que
alguna otra vez hayan de ser iguales o semejantes, con arreglo a
la naturaleza humana, la juzguen util”.

No le hagamos demasiados reproches a Maquiavelo. Un con-
cepto de la historia como un proceso irreversible es cosa mo-
derna. No remonta mas atras del siglo x1x; pero Maquiavelo
ha malbaratado algunas adquisiciones que ya en su tiempo es-
taban hechas. Y desde muy antiguo.

El cristianismo ya habia hecho un aporte substancial a un
concepto dindamico de la historia que no era totalmente origi-
nal suyo, pues su fuente lejana estaba en el profetismo judio,
Isafas, Deuteronomio, Ezequias, etc.

Los griegos habian tenido forzosamente que arraigarse en
el concepto de la historia como un ciclo que eternamente re-
torna, porque en todos ellos habia prevalecido el concepto es-
tatico del ser inmovil y finito. No podia haber cambios, no
podian inaugurarse épocas nuevas con nuevas metas ¢ ideales.
No cabian posibilidades de ilusionarse, el mundo era asi como
era y siempre seria igual. El mensaje cristiano, en lo que tenfa
de actualizacién de los ideales proféticos de una historia con-
cebida como tradicién de una alianza y cumplimiento de una
tarea, como recuerdo de los grandes momentos vividos por el
pueblo judio y testimonio de la mision de ser el pueblo ele-
gido, la sal de la tierra, habfa puesto un gran acento de intensi-
dad sobre la posibilidad del cambio, sobre la necesidad meta-
fisica y consubstancial al hombre, de redimirse, de regenerarse,
reformarse, salvarse, ser el artifice responsable de su propio
destino, de no acomodarse en la transitoriedad del vivir natu-
ral, de aspirar a la libertad, de construirse esa libertad y ga-
narsela.

Ahora Maquiavelo, y todo el Renacimiento con ¢él, al hacer
desaparecer de la historia al dios del cristianismo reemplazin-
dolo con la fortuna, han perdido sin substituirlo con nada, to-
do lo que de racional, de finalismo trascendental y desarrollo,
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habia penetrado en el concepto de la historia junto con el cris-
tianismo.

Una historia que corre eternamente, como una ardilla en-
jaulada, moviéndose en circulo, con regularidad y uniformi-
dad, pero sin progresar, sin participar de la verdadera natu-
raleza de la historia, que es desarrollo, llega a tener fatalmente
su finalidad fuera de si misma y se ve reducida a la condicién
ancilar de servir de recetario, de repertorio de procedimientos
ttiles y conducentes, de exhortaciones a la utilidad y al prove-
cho, o de refugio de almas cansadas, molestas con la realidad
pero impotentes ante ella.

No se crea que es hipétesis o presuncion nuestra afirmar que
del concepto que Maquiavelo se forma de la historia esti por
completo ausente la idea de progreso o la idea del cambio. Oigé-
moslo:

“Reflexionando ya en la marcha de las cosas, creo que el
mundo ha sido siempre igual, con los mismos males y con idén-
ticos bienes. Los hombres se enganan al creer mejores unos tiem-
pos que otros’.

Y llegado a este punto, Maquiavelo se fabrica un sayo, mejor
dicho, se fabrica dos, que le vendrian muy bien.

Veamos el primero: “...digo que los hombres se engafian al
creer mejores unos tiempos que otros, porque de los antiguos
no pueden tener tan perfecto conocimiento como de los pre-
sentes”’.

Y uno se pregunta: ;Por qué no reflexionaria algo mds sobre
esta profunda verdad historiografica antes de escribir los Dis-
cursos sobre las Décadas de Tito Livio? Porque la verdad es
que Maquiavelo creia mejores los tiempos romanos que los
suyos, y la causa habia sido la religiéon romana que habia edu-
cado a los hombres en el cultivo del heroismo, mientras la
cristiana —y aqui uno cree estar leyendo a Nietzsche algunos
siglos antes de que éste naciera— ha educado a los hombres
en la humildad.

Y probemos el segundo sayo. ;Por qué no pensé Maquiavelo
€n que nuestra informacién acerca de los antiguos tiempos ro-
manos era insuficiente, y que Tito Livio no era un buen tes-
timonio de esos tiempos porque él mismo estaba ya muy alejado
de esa época y su informacién era en gran parte legendaria?
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Sin embargo, lo tomé como base cierta de sus elucubraciones
sin reparar en que, ademas de lo dicho, la misma concepcién
histérica de Tito Livio estaba muy lejos de la suya y hasta era
incluso mas moderna, porque ya la concebia, en cierto sentido,
como una tradicién y una tarea. Y, si no, veamos lo que Tito
Livio dice al respecto.

“Lo principal y mds saludable en el conocimiento de la his-
toria —dice Livio— es poner ante la vista el luminoso monu-
mento de ensefianzas de todo género que parecen decirnos:
Esto debes hacer en provecho tuyo o en el de la Republica;
esto debes evitar, porque es vergonzoso pensarlo y vergonzoso
hacerlo”. (Proemio).

La historia de Tito Livio no era un mero repertorio de
ejemplos, sino algo mas: un estimulo ejemplarizador para la
accién, un canon moral para la vida publica y privada.

Pero a nuestro hombre lo asaltaban las dudas y padecia de
mas de una. En la ya tantas veces citada introduccién a los
Discursos sobre las Décadas, lo dice: '

“...volviendo a nuestro asunto, digo que los hombres se en-
ganan al creer mejores unos tiempos que otros, porque de los
antiguos no pueden tener tan perfecto conocimiento como de
los presentes”. .."Siendo ademds, los deseos del hombre insa-
ciables, porque su propia naturaleza lo impulsa a quererlo
todo, mientras sus medios de accion le permiten conseguir po-
cas cosas, resulta continuo disgusto en el entendimiento hu-
mano, desdén por lo poseido y, como consecuencia, maldecir
los tiempos presentes, elogiar los pasados y desear los futuros,
aunque para ello no tengan motivos razonables”.

Y aqui la duda, que parecia estarse insinuando por entre
las lineas de su discurso, irrumpe abiertamente:

“No sé si debo figurar yo mismo entre los que se equivocan
al elogiar tanto en este libro los tiempos de los antiguos roma-
nos y al censurar los nuestros”.

En uno de los tltimos pasos citados ha apuntado una de las
caracteristicas mds acusadas de Maquiavelo y el maquiavelismo,
que estd intimamente relacionada con lo que se 1lama su teoria
politica y su concepciéon de las fuerzas dindmicas de la historia,
el psicologismo maquiavélico.

¢Por qué cambia la historia?
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“Suelen los pueblos muchas veces —dice Maquiavelo— por las
variaciones que sufren (no dice qué son estas variaciones ni
en qué consisten ni a qué se deben), pasar del orden al des-
orden, y después del desorden al orden; porque no siendo na-
tural en las cosas humanas detenerse en punto fijo, cuando
llegan a suma perfecciéon, no pudiendo mejorarla, degeneran;
y de igual suerte acontece que cuando, por los desérdenes lle-
gan a suma bajeza, siendo imposible que desciendan mds por
necesidad (Maquiavelo no dice tampoco aqui en qué consis-
te esta necesidad ni de qué depende, afirma dogmaticamente,
nada mids), la virtud produce la tranquilidad, ésta el ocio, el
desorden y la ruina; y de igual manera de la ruina nace el orden,
del orden la virtud y de ésta la gloria y la buena fortuna”.

Esta teoria de la historia circulante tiene antepasados anti-
guos. Es la teoria de la anaciclosis o del eterno retorno histérico
que encontramos en Polibio (vi, 7 y ss.). En este proceso de
la anaciclosis, la aristocracia se transforma en oligarquia, Ja oli-
garquia en democracia (que ya es un degenerar, apuntariamos
nosotros) , y la democracia en demagogia, oclocracia o gobierno
de la turba. En este punto, la turba devuelta a su estado salva-
je, encuentra un nuevo amo y un nuevo monarca. Y concluye
Polibio: “Asi procede la rotacién” —la anaciclosis— ‘““de las
formas de gobierno, proceso natural en virtud del cual se trans-
forman, decaen y vuelven a su tipo original”. Proceso natural.
Y después de esto ¢seguiremos diciendo que la asimilacién de
las instituciones politicas a organismos biol6gicos es una inven-
cion de los romanticos?

Lo que no se ha dicho aqui por amor de la brevedad, por
ser Polibio demasiado prolijo, es que este proceso natural es
movilizado por motivos esencialmente sicoldgicos, las pasiones,
las ambiciones, el deseo de poseer mas, demandar, de disfrutar
del poder. Son los mismos tres motivos psicolégicos, econdmi-
cos y hedonisticos que encontramos en Maquiavelo (Disc. 1, 87) .

“Es sentencia de los escritores de la antigiiedad, que los hom-
bres se afligen por el mal y se hartan del bien. En efecto, cuan-
do los hombres no combaten por necesidad, combaten por am-
bicion, la cual es tan poderosa en el alma humana, que jamds
la abandona, cualquiera que sea el rango a que llegue el am-
bicioso. Causa de esto es el haber creado la naturaleza al hom-
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bre de tal suerte, que todo lo puede desear y no todo conseguir;
de modo que, siendo mayor siempre el deseo que los medios de
lograrlo, lo poseido no satisface el animo, ni detiene las aspi-
raciones. De aqui nacen los cambios de fortuna porque, ambi-
cionando unos tener mds y temiendo otros perder lo adquirido,
se llega a la enemistad y a la guerra...”.

Maquiavelo recuerda a sus maestros de la antigliedad. Ya
conocemos a dos: Tito Livio y Polibio. Conozcamos ahora al
otro, a Tucidides, el mds grande de los griegos.

No una sino varias veces, Tucidides insiste en enunciar los
motivos del accionar histérico del hombre y los estados. Dice
Tucidides (1, 75) que los atenienses “por la fuerza misma de
las circunstancias (se han visto) obligados a transformar (su
imperio) sobre todo por miedo, luego por la honra y finalmente
por el provecho que obtenian™. Tres moviles de la accion, dos
psicoldgicos, el miedo y la honra; uno econémico, el provecho.
Tucidides vuelve muchas veces sobre lo mismo, y con las mis-
mas o parecidas palabras. Huelga insistir.

Magquiavelo no logra superar esta estrechez de miras y reafirma
cada vez que puede sus convicciones: “Suelen decir las personas
sensatas, y no sin motivo, que quien desee saber lo porvenir
consulte lo pasado, porque todas las cosas del mundo, en todo
tiempo, se parecen a las precedentes. Este depende de que, por
ser obra de los hombres, que tienen siempre las mismas pasiones,
por necesidad han de producir los mismos efectos”.

En nuestro camino hacia una conclusién, creemos llegado ¢l
momento de definir la que pensamos ser la concepciéon de Ma-
quiavelo acerca de la historia.

Es dificil trazar la linea fronteriza que divide el concepto de
la historia de Maquiavelo de su concepto de la politica. Su idea
de la naturaleza de la historia deja huellas muy marcadas en su
teoria de la politica, y ésta, a su vez, influencia su vision de la
historia.

Pero es siempre su teoria politica la que marca el ritmo de
su paso.

Magquiavelo es historiador hasta cuando habla de politica,
cuando se esfuerza por comprender el curso de los aconteci-
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mientos; pero estos aconteciimentos €l trata de entenderlos para
ver por qué camino podria llegar Italia a convertirse en un
estado nacional. Por este lado, Maquiavelo entra de lleno en la
historia practica del Renacimiento. También aqui Maquiavelo
paga tributo a su vocacién sicologista. Son notables sus analisis
del caracter y de los intereses de sus pensonajes; pero todo ter-
mina en una interpretacién de las acciones y hasta de las mismas
luchas religiosas con el consabido canon de las pasiones, y de
la busqueda del provecho. Pero Maquiavelo aprueba o condena
mirandolo todo con el cristal colorado de los intereses politicos.

Su historia es pragmatica, como la queria Polibio, no solo
porque da lecciones, sino porque hasta su personaje mas amado,
el principe, muchas veces mads que ser un personaje real es el
criterio que emplea para comprender los acontecimientos. Es
un principe porque puede favorecer a cualquiera, ya sea Fer-
nando el Catdlico, César Borgia, o el ostrogodo Teodorico. Se-
gun sea el personaje que domina los acontecimientos, asi sera la
interpretacion que Maquiavelo dard de estos acontecimientos.

Con esta concepcion pragmatica aflora su antigua companera,
la idea de la fortuna, aunque el espectro del libre arbitrio turba
los suefios de Maquiavelo, y no sabe decidirse en su bisqueda de
quiénes dirigen el mundo.

“Muchos han creido —dice Maquiavelo— “y creen todavia que
las cosas de este mundo las dirigen la fortuna y Dios, sin ser
dado a la prudencia de los hombres hacer que varien ni haber
para ello remedio alguno; de suerte que, siendo inutil preocu-
parse por lo que ha de suceder, lo mejor es abandonarse a la
suerte. En nuestra época han acreditado esta opinion los grandes
cambios que se han visto... Meditando en ellos me han hecho a
veces inclinarme algo en favor de esta creencia; sin embargo,
como nuestro libre arbitrio existe, creo que de la fortuna depen-
de la mitad de nuestras acciones, pero que nos bEJA dirigiar la
otra mitad...”.

Preguntamos: “¢:Quién nos deja? ¢La fortuna, acaso? Y ¢quién
es? El mismo Maquiavelo nos responde: “...variando la fortuna,
y empenados los hombres en no cambiar de conducta, mientras
los tiempos estdn de acuerdo con ésta, prosperan, y, en faltando
dicha conformidad, se arruinan”. Dicho en palabras mads pobres,
cuando la fortuna ayuda, el hombre se enriquece, cuando no
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ayuda, se empobrece. Para enuciar una verdad tan profunda
no era necesario ser Maquiavelo. Bastaba Perogrullo.

Sigamos. Ahora Maquiavelo nos dird cémo hay que proceder
con la fortuna. “Entiendo que es mejor ser atrevido que circuns-
pecto, porque la fortuna es mujer y, para tenerla dominada es
preciso trtarla sin miramientos, demostrando la experiencia que
la vence quien la obliga, no quien la respeta. Cada mujer es
siempre amiga de la juventud, porque los jovenes son con ella
menos considerados y mds vehementes, mas audaces”. (Princ.
25)%

Uno cree estar sonando. Se pregunta: (Es Maquiavelo el que
escribe, o es Ovidio? Porque mas parecen consejos de Arte Ama-
toria que de politica; y quien estd acostumbrado a hablar y a
oir hablar de historia y de politica con seriedad, no puede creer
de buenas a primeras en tanta frivolidad.

Volviendo ahora a un tema mas estrictamente historiografico,
la historia de Maquiavelo es una historia sin problema. Es croni-
ca, es relato, bien o mal escrito, no importa, porque las cualida-
des literarias no cuentan en el historiador, o no cuentan en forma
decisiva.

Magquiavelo escribié la historia de Florencia por encargo de
los oficiales del estado florentino. La comenz6 en 1521 y la ter-
miné en 1525. Su objetivo primero era muy modesto, comenzar
desde 1434 y llegar hasta sus dias. Se proponia completar las
obras de Leonardo Aretino y Poggio Fiorentino. Y nada mas.
Después constaté que segun el mismo lo dice —habian narrado
con mucha diligencia las guerras con principes y pueblos foras-
teros, pero de las discordias civiles y de las enemistades intrin-
secas, y de los efectos que nacieron de alli, y, sin embargo, “si
hay una leccién ttil a los ciudadanos que gobiernan las repu-
blicas, es la que demuestra la causa de sus odios y de las divi-
siones de la ciudad, para que con el escarmiento hecho en cabeza
ajena, os mantengais unidos’’.

Como declaraciones de un objetivo de patriético idealismo,
esta muy bien, pero inutilmente buscamos en la historia Floren-
tina la causa de los odios y las divisiones. Mucho mejor que
Maquiavelo, Dante habia individualizado la causa de las discor-
dias y de los odios intestinos.

Para Maquiavelo, los principes son siempre la causa de todo,
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de los males como de los bienes. Para Dante la causa de los males
era la avaricia.

..una lupa che di tutte brame

sembrava carca nella sua magrezza;

(y una loba que de todas las ansias

cargada parecia en su flacura) .

la sed del oro:

...tl maledetto fiore

che disviate ha le pecore e li agni
(esa maldita flor —el florin de oro
que ha pervertido ovejas y pastores) .

La ambicion, la codicia, el enriquecimiento exagerado de unos,
es lo que han hecho que

dentro de ti no vivan ya sin guerra
los hijos twyos, y entre ti se roen
aquellos que un muro y un solo foso encierran

Dante vio la riqueza exagerada, la codicia, la ambicién de poder,
el deseo desenfrenado de poseer cada dia mds, la lujuria y la
ostentacion, como causas perennes de la perenne discordia flo-
rentina. Vio la riqueza de algunos, pero no vio la miseria de los
villanos.

Maquiavelo, obsesionado con su idea del poder politico como
unico agente dinamico de la historia, no vio lo primero y menos
todavia lo segundo. No vio mds que a los poderosos, como si
solo de ellos hubiera sido el mundo.

¢Tenfa Maquiavelo verdadera vocacién de historiador?

Veamos una de sus cartas familiares. esas en donde con mas
facilidad se desnudan los auotres.

Dice Maquiavelo: “La suerte ha resultado que, como no se
hablar del arte de la seda o del arte de la lana, ni de ganancias
ni pérdidas, tengo que hablar, en fin, acerca del Estado. Debo
hablar de eso o resignarme a guardar silencio”. (Cartas Fami-
liares xr1r) .

Hablé de politica y de historia por falta de otro tema. ;Habria
preferido hablar de materias econémicas? Si asi lo hubiera hecho,
¢habriamos perdido? ;habriamos ganado?
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Julius Kakarieka S.*

EL PROBLEMA DEL ESTADO EN LA DOCTRINA DE
MAQUIAVELO

EN UNA carta de Maquiavelo a su viejo amigo Vettori, escrita
solo algunas semanas antes de su muerte, encontramos esta
patética y poco usual declaracién: “Amo a mi patria mds que
ami alma™.

No cabe ninguna duda de que la frase fue un arranque de
angustia y desesperacién frente a los graves acontecimientos que
estaba viviendo Italia en la primavera del afio 1527. ‘“Puedo
deciros esto —escribia Maquiavelo a continuacién— con sesenta
anos de experiencia tras mi: nunca nos hemos hallado en una
situacion mds dificil que ésta, en que la paz es necesaria pero
no se puede evitar la guerra”®. En realidad, la guerra estaba ya
desatada, y su furia destructora culminard muy pronto en el tris-
temente célebre “Sacco di Roma”.

Sin embargo, indagando mds acusiosamente, podemos encon-
trar la misma idea expresada también en otras oportunidades.
En su Historia de Florencia, por ejemplo, hablando de la llama-
da Guerra de los Ocho Santos en la cual sus antepasados floren-
tinos, durante tres anos seguidos, resistieron valerosamente los
ataques de los ejércitos pontificios, desafiando incluso el peso
de las sanciones eclesidsticas, nuestro autor le rinde un entusiasta
clogio diciendo: “Asi, aquellos ciudadanos apreciaban entonces
mds a la patria que a sus almas™. En un conocido pasaje de
sus Discursos, en que comenta el famoso episodio de las Horcas
Caudinas del Libro 1x de Tito Livio, Maquiavelo es atin mds
explicito: “Este suceso debe tenerlo en cuenta todo ciudadano
que se encuentre en el caso de aconsejar a su patria, porque
cuando hay que resolver acerca de su salvacién, no cabe dete-

*Carta del 17 de abril de
Carlo Sforza El pensamiento vivo de Ma-

*Julius Kakarieka S., nacido en Litua-
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“Histoires Florentines, 11, 7. Trad.
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nerse por consideracion de justicia o de injusticia, de humanidad
o de crueldad, de gloria o de ignominia. Ante todo y sobre todo,
lo indispensable es salvar su existencia y su libertad™.

En esta misma ocasion, podriamos citar también, entre otros,
un pasaje del capitulo 18. de El Principe, donde después de
haber examinado la validez de las normas morales en la poli-
tica, Maquiavelo concluye: “De las acciones de los hombres,
y mas ain de las de los principes, que no pueden someterse a
reclamacion judicial, hay que juzgar por los resultados. Cuando
haga un principe por conservar su poder y la integridad de sus
estados, se considerard honroso y lo alabaran todos”. A esto
agrega significativamente: “Algun principe de los actuales, que
no conviene nombrar, predica continuamente paz y lealtad, y no
hay mayor enemigo de ambas cosas; tanto que, de haberlas
respetado, ya en muchas ocasiones hubiese perdido su reputa-
ci6n y sus estados’”. ]

De los pasajes que acabamos de citar y que retlejan, induda-
blemente, las convicciones mds intimas del pensador florentino,
se desprende una idea fundamental: que la patria o el Estado
(Maquiavelo no hace una mayor distincion entre los términos)
costituyen un fin en si mismo un valor absoluto, que no puede
ser sometido a ninguna instancia superior’. Dentro del drea de

“Discursos sobre la primera década de
Tito Livio, L. 1, cap. 41. Todas las ci-
tas de los Discursos (abrev. Disc.) fueron
tomadas de la traduccién castellana de
Luis Navarro, en: Maquiavelo Obras po-
liticas, El Ateneo. Bs. As., 1952.

SEl Principe, cap. 18. Las citas fueron
sacadas de la traduccion de Luis A. Aro-
cena, en: Maquiavelo El Principe, Edicio-
nes de la Universidad de Puerto Rico,
Revista de Occidente, Madrid, 1955.

%Acerca del uso del término Estado

(Stato) , por Maquiavelo Giuseppe Prez-
zolini aporta una valiosa aclaracién: “Ma-

quiavelo emplea las mismas palabras pa-
ra designar conceptos diferentes y expre-
sa los mismos conceptos con palabras
también diferentes. Este es uno de los
obstdculos centrales para su correcta com-
prension.

La palabra Estado cs un caso tipico.
Maquiavelo la utilizé por primera vez en
¢l sentido que posce en la actualidad: una
entidad politica que sobrevive a los in-
dividuos y se somete a la direccién de
distintos gobiernos. Asi, por ejemplo,
Rusia es un mismo Estado, esté goberna-
da por los zares o por los soviets. Ma-
quiavelo, sin embargo, utiliza también
esta palabra para significar politica; te-
rritorio; continuidad temporal; partido
de la obosicion; boder o autoridad; for-
ma de gobierno o constitucion; e, incluso,
provincia. Ercole fue el primer escritor
que advirti6 que Maquiavelo utilizaba
otras expresiones para referirse al concep-
to de “Estado”, tales como vida politica,
vida civil, vida comunal. La expresién li-
bertad publica tiene también ese signifi-
cado y no se debe olvidar que Maquiave-
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sus intereses, la comunidad politica aparece como entidad com-
pletamente auténoma; y su accién del?e guiarse unica s exclu51.—
vamente por las razones de la conveniencia y de la utilidad. Ni
la moral deben imponerle norma alguna que no esté de acuerdo
con sus intereses.

Indudablemente, no todo tipo de Estado merece a los ojos de
Maquiavelo la misma estimacién. Hay muchos entre ellos, sobre
todo en el abigarrado escenario italiano, que no satisfacen en
absoluto los requerimientos de un verdadero Estado. Existen
tantos pequenos principados y tantas insignificantes ciudades
que han surgido a la vida independiente solo al azar de los
repartos o de las guerras de la época feudal, pero que no cuentan
ni con el territorio ni con la poblacién suficientes para asegurar
su existencia. Asi, se los puede ver en medio de continuos vai-
venes, formando y deshaciendo sus alianzas y siendo victimas,
finalmente, de la voracidad de las grandes potencias. Muchos
de esos diminutos Estados, por otra parte, no representan sino
los mezquinos intereses de campanario o las ridiculas ambiciones
y recelos de un pufiado de familias.

El Estado, tal como Maquiavelo lo concibe, debe tener una
base mds amplia. Ademds de disponer de los recursos materiales
y humanos que le procuren un minimo deseguridad, debe des-
cansar sobre un conjunto de vinculos internos de orden étnico,
cultural y religioso, que le permitan aglutinar a la masa de sus
ciudadanos en un cuerpo homogéneo y consciente de su destino
histérico. En una palabra: el Estado deberia basar su existencia
sobre un pueblo; vy, en lo posible, sobre un pueblo entero. La
admiracién que nuestro autor demuestra por las grandes monar-
quias de Occidente, como Francia y Espafia (cuya unificacién
politica todavia era un hecho reciente), es una prueba muy
palpable de ello. Y la célebre Exortacién para librar a Italia de
los barbaros, que contiene el capitulo final de El Principe, aun-
que no abre ninguna perspectiva real, ni aporta ninguna espe-
ranza concreta, plantea, por lo menos, un postulado ideal, un
anhelo, que serd recogido siglos mds tarde.

Maquiavelo no conoce el término “la razén de Estado”. Este

lo tradujo frecuentemente 7es publica por Barcelona, 1967, pags. 10-11.
“Estado”. En: Maquiavelo, ed. Pomaire,
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fue empleado por la primera vez por el humanista italiano
Giovanni della Casa, una generacién mas tarde™. No cabe duda,
sin embargo, como ya lo hemos podido notar, de que el pensador
florentino fue el verdadero creador de la doctrina que hoy dia
conocemos bajo este nombre, doctrina que tanta influencia
ejercio en la época moderna.

Esto no quiere decir, por supuesto, que anteriormente nunca
se hubieran tomado en cuenta, en la praxis politica, los intereses
reales del Estado ni que el modo de proceder de los gobernantes
se ajustara siempre a los requerimientos de la moral cristiana.
Durante toda la Edad Media, podemos encontrar hombres que
apreciaban mds sus coronas y sus éxitos politicos que el bien de
sus almas. Gente de esta calana abundada, sobre todo, en el
turbio ambiente de la politica italiana. Con todo, nadie se habia
atrevido hasta ahora a justificar una conducta pérfida, el fraude
o la violencia, invocando el interés o las necesidades de la comu-
nidad politica. Maquiavelo fue el primero en hacerlo, dandole
al Estado una categoria nueva y librandolo de todos los vinculos
y compromisos que constituian trabas para su accion.

Ahora bien, una razén de Estado correctamente entendida no
puede ignorar, en ninguin momento, la 1mportancia que tienen
para la vida humana los valores morales y religiosos. Maquiavelo
sabe perfectamente que la accion politica es, por lo comun, mu-
cho mis fructifera y segura cuando no atenta contra las normas o
creencias arraigadas en una sociedad determinada. Por esta razon,
un principe inteligente, en su opinién cuidard siempre “de que
cuanto se le vea y se le oiga parezca piadoso, leal, integro, com-
pasivo y religioso”. Sobre la religiosidad pone incluso un énfasis
especial: “Esta es la cualidad que conviene mas aparentar’®.

Se trata, desde luego, de mera apariencia. Nuestro autor insiste
en ello: “No necesita un principe tener todas las buenas cuali-
dades, pero conviene que lo parezca. Hasta me atreveria a decir
que, teniéndolas y practicindolas constantemente, son perjudi-
ciales, y pareciéndo tenerlas, resultan utiles”®. Porque el que
quiere ser bueno, bueno a todo trance, tiene pocas posibilidades
de éxito cuando las circunstancias se le tornan adversas. “El

“Friedrich Meinecke, Die Idee del pdgs. 58 ss.
Staatsrison in der neueren Geschichte, 3El Principe, 18.
32 Ed., R. Oldenbourg, Miinchen, 1929, “Ibid.
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hombre que quiere portarse en todo como bueno, por necesidad
fracasa entre tantos que no lo son”. En el trifago de la lucha
politica se presentan frecuentemente casos en que el gobernante
“necesita, para mantener su poder, hacer algo contrario a la
lealtad, a la clemencia, a la bondad o a la religién. Su cardcter
ha de tener la ductilidad conveniente para plegarse a las condi-
ciones que los cambios de fortuna le impongan’'.

Maquiavelo reconoce que muchos de los medios que ¢l mismo
recomienda al hombre de Estado son repugnantes desde el punto
de vista moral. Se trata de los medios tales como “edificar nuevos
pueblos, destruyendo los antiguos; trasladar los habitantes de
un sitio a otro; no dejar, en fin, nada como estaba”. “Son estos
medios —dice mds adelante— cruelisimos, no sélo anticristianos,
sino inhumanos. Todos deben evitarlos, prefiriendo la vida de
ciudadanos a ser rey a costa de tanta destruccién de hombres”.
Sin embargo, a todo esto anade con un tono de resignacién:
“Quien no quiera seguir este buen camino y desee conservar la
dominacién, necesita ejecutar dichas maldades™'2.

Es decir: la observancia de las normas morales es posible vy,
por lo demds, muy loable en la vida de un hombre particular;
PEro para uno que esta en la liza politica y que tiene que luchar
por el poder o por la integridad del Estado, aquella clase de
conducta seria un lujo demasiado caro. Porque cualquier fra-
caso que sufra el gobernante en sus empresas, puede tener pro-
yecciones incalculables: no sélo para él personalmente, sino
también para el pueblo entero.

El problema que llama nuestra atencién de una manera espe-
cial, en la doctrina del pensador florentino, es la relacién exis-
tente entre la politica y la religién.

Hemos visto ya que entre las buenas cualidades que, en su
opinién, todo dirigente politico deberia aparentar, figura en
forma destacada la religiosidad. Esto es muy revelador. Nuestro
autor, como justamente observa Ernst Cassirer, ‘“nunca tuvo la
ntencion de separar la politica de la religién. Era un adversa-
rio de la Iglesia, pero no un enemigo de la religién. Por el con-

El Principe, 15. 1Djisc. 1, 26.
“El Principe, 18.
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trario, estaba convencido de que la religion es uno de los ele-
mentos necesarios de la vida social del hombre™**.

Maquiavelo crefa que la ayuda de la religion es indispensa-
ble para mantener en un pueblo la pureza de las costumbres y
la moral. “Los principes y las republicas —dice— que quieran
vivir sin que se corrompan las costumbres, deben cuidar, ante
todo, de la pureza de la religién y sus ceremonias, porque
indicio mds seguro de la ruina de un Estado es ver despreciado
en €l el culto divino™**.

Como uno de los mayores beneficios que la religion aporta
al Estado, destaca Maquiavelo su eficacia para inculcar en los
hombres el respeto de las leyes y el afin de sacrificio por los
valores patrios; factores de importancia vital tanto para asegu-
rar la estabilidad interna como para llevar a efecto grandes em-
presas bélicas. El ejemplo mas elocuente es el de la Roma repu-
blicana: “Durante muchos siglos —afirma Maquiavelo— en nin-
guna parte, como en aquella republica, hubo tanto temor a los
dioses, temor que facilité la ejecucién de muchas empresas pro-
yectadas por el Senado y por aquellos grandes hombres. Quien
examine los hechos del pueblo romano en general, y de muchos
romanos en particular, observard que aquellos ciudadanos te-
mian mds faltar a sus juramentos que a las leyes, como todos los
que tienen en mds el poder de Dios que el de los hombres™.

Nuestro autor elogia entusiastamente a aquellos legisladores
y reformadores politicos que han recurrido, en su gestién poli-
tica, a la autoridad divina, la unica capaz de “convencer al vul-
go”. Entre ellos destaca especialmente a Numa quien, segin
cuenta Tito Livio, “simulé estar inspirado por una ninfa que
le aconsejaba lo que debia ¢l aconsejar al pueblo”’. Acudia a
este recurso sabiendo que su autoridad no bastaria para con-
seguir la aceptacién y el debido respeto de las nuevas leyes que
dictaba.

En un caso como éste, sin embargo, la religion no es otra
cosa que un fraude que se emplea conscientemente para alcan-
zar determinados fines politicos. Pero como se trata de un frau-
de beneficioso para el Estado, Maquiavelo lo acepta y lo alaba,

18Ernst Cassirer, El mito del Estado, IDVE, 0 P2
Fdo. de Cultura Econémica, México, 1947, Dy ey 16 1
pag. 165. 19Tbid.
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considerdndolo como un recurso inteligente y muchas veces
indispensable. Es muy revelador al respecto un pasaje de los
Discursos en que el autor aconseja a los gobernantes respetar
y favorecer toda religién que en sus paises se profese, aun cuan-
do ellos mismos la consideren falsa; “tanto mds —dice— cuanto
mayor sabiduria y conocimiento de las leyes naturales tengan”"".

El planteamiento es bastante desusado para la €poca, aunque
no se podria decir que es completamente aislado. Guicciardini,
¢l contempordneo y gran amigo de Maquiavelo, se expresa, en
sus Ricordi, con la misma crudeza: “No combatas jamds contra
la religion ni contra las cosas que parece que dependen de Dios,
porque todo ello tiene demasiado fuerza en la mente de los
NECIOSHES:

Las consideraciones del pensador florentino revelan clara-
mente las huellas de las lecturas de Polibio, el que fue uno de
sus autores preferidos. A modo de ilustracion, podriamos citar
aqui un conocido pasaje en que el historiador griego pone de
relieve las grandes ventajas que sacaba la antigua Roma de la
religiosidad de sus ciudadanos. Aunque basada en una simple
supersticion, la religién romana, segun afirma, era politicamente
mucho mds conveniente que la incredulidad de sus compatrio-
tas griegos de la misma época. “En una nacién formada tnica-
mente de sabios —dice Polibio— seria inutil recurrir a medios
como éstos, pero ya que la muchedumbre es por naturaleza
voluble y sucumbe a pasiones de toda especie, a una avidez
desenfrenada y a una ira violenta, no cabe otra cosa que suje-
tarla con un aparato semejante y con misteriosos temores. Por
esto soy de opinién que los antiguos no han introducido sin
razon entre las muchedumbres la fe religiosa y las supersticiones
acerca del Hades, y que pecan mids bien por necedad aquellos
que en nuestros dias tratan de eliminarlas”. A continuacién
Polibio aporta un interesante argumento: ‘“Prescindiendo de
todo lo demds, aquellos que administran en Grecia los intereses
publicos, si se les confia un talento, a pesar del control de diez
vigilantes, de otros tantos sellos y un nimero doble de testigos,
no son capaces de mantenerse honrados; los romanos, en cam-

D ey 1 12, politica y civil, Espasa-Calpe, Col. Aus-
“Francisco Guicciardini. De la wvida tral, Bs. As., 1947, 1, 31.
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bio, aunque manejen en los cargos publicos y en sus misiones
al exterior cantidades de dinero mucho mayores, mantienen su
honradez unicamente por respeto al vinculo del juramento™".
De este modo, la religién viene a complementar, en forma
muy eficaz, la legislacién politica. Esta ultima afecta solamente
a los actos externos; en cambio, los mandamientos divinos con-
trolan el interior del hombre, sus pensamientos y sus deseos.
jHasta qué extremo puede llegar la valoracién utilitaria de
la religién! A Maquiavelo, al igual que a Polibio, no le importa
si la religion es verdadera o falsa (para ellos, probablemente,
todas las religiones son falsas), con tal que produzca buenos efec-
tos en la vida politica. En este sistema, la religién no guarda ya
ningun relacion con el orden trascendente de las cosas, no puede
aspirar a una verdad absoluta, a una posicién independiente y
dogmatica; es simplemente un “instrumentum regni’.
Magquiavelo ha tenido en la época moderna una pléyade de
discipulos en esta materia. Uno de los mas consecuentes, como
sefiala Augustin Renaudet, fue tal vez Napole6n Bonaparte.
Después de haber suscrito con el Papa Pio vit un Concordato
que practicamente convertia a la Iglesia romana, con el bene-
placito de la Santa Sede, en un servicio administrativo del Im-
perio, Napoleén declaraba burlonamente: “On dira que je suis
papiste; je ne suis rien; j'ai été mahometan en Egipte; je serai
catholique ici pour le bien du peuple. Je ne crois pas aux reli-
gions”. Asi, para fijar las relaciones entre la Iglesia y el Estado,
Bonaparte redescubre naturalmente, observa Renaudet, la doc-
trina del autor florentino; y siguiendo hasta el final su pensa-
miento no titubea en dictarle a la Iglesia galicana un nuevo
catecismo, civico y nacional, que ella deberd ensefiar a sus
fieless
Empleando este mismo criterio, las religiones paganas de la
antigiiedad podrian parecer mds dignas de estimacién que el
cristianismo. Porque siendo éste una religién esencialmente
universal y trascendente, se desvincula de los intereses del Esta-
do y busca, por encima de todo, el bien del alma. Aquellas, en
cambio, estaban intimamente ligadas a la existencia de las Polis;

1wpolibio, Historia Universal, VI, 56 Agustin Renaudet, Machiavelo, 4* ¢d,.
(traducido del griego por Genaro Godoy, Gallimard, Parfs, 1956, pag. 185.
€n mManuscrito) .
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eran religiones netamente nacionales que constituian el sostén
principal de las instituciones y de las leyes del Estado y daban
a las virtudes civicas un cardcter eminentemente sagrado. He
aqui un pasaje en que Maquiavelq define muy claramente su
posiciéon: “Ensefiando nuestra religion la verdad y el verdadero
camino, hace que se tengan en poco las honras de este mundo;
pero los gentiles, estimdndolas y considerdndolas como el ver-
dadero bien, aspiraban a ellas con el mayor vigor y energia...
La religion pagana sélo deificaba a los hombres llenos de gloria
mundana como los generales de los ejércitos y jefes de las re-
publicas, y la nuestra ha santificado mds a los hombres humil-
des y contemplativos que a los de enérgica actividad. Ademds,
coloca el supremo bien en la humildad, en la abnegacién, en el
desprecio de las cosas humanas, mientras la pagana lo ponia en
la grandeza del d4nimo, en la robustez del cuerpo y en cuanto
podia contribuir a hacer los hombres fortisimos. La fortaleza
de alma que nuestra religion exige es para sufrir pacientemente
los infortunios, no para acometer grandes acciones’’?!.

Para Maquiavelo, los tinicos valores que tienen realidad y
consistencia, son, desde luego, los valores terrenos vy, entre ellos,
el Estado ocupa el lugar supremo. El Estado es un ente sobe-
rano, soberano en todo sentido; “estd comprometido —como
dice Villari— solamente a mantener la seguridad de su propia
existencia y aumentar su propia fuerza’*2. Para este fin, emplea
todo los medios que estdn a su alcance, aprovecha todas las
energfas humanas y no se detiene ni ante la esfera mas intima
de la vida espiritual del hombre. El Estado exige que se le
sacrifique todo: “‘Salus rei publicae suprema lex”.

Tendriamos que preguntar, desde luego, cuél es la razén
que justifique este punto de vista respecto al Estado. Maquia-
velo nunca llegé a elaborar una doctrina sistematica, al estilo
de Hobbes o de Montesquieu, ni sobre este ni sobre otros
aspectos de la vida politica. Sin embargo, reuniendo pasajes
dispersos, reflexiones ocasionales —a través de toda su obra—
podemos formular, sin correr un gran riesgo, las lineas fundamen-
tales de su pensamiento.

ANiscar 12 da y su tiempo, Biografias Gandesa, Mé-
“Pasquale Villari, Maquiavelo. Su vi- xico, 1953, pag. 218.
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La clave del problema estd en el concepto pesimista de la
naturaleza humana, que nuestro autor expresa en reiteradas
ocasiones. En este sentido existe una marcada semejanza entre
Magquiavelo y Lutero.

El hombre es considerado por los dos como radicalmente
malo. He aqui las afirmaciones mas caracteristicas del floren-
tino: “Quién funda el Estado y le da leyes debe suponer a todos
los hombres malos y dispuestos a emplear su malignidad natu-
ral siempre que la ocasién se lo permita. Si dicha propension
estd oculta algun tiempo, es por razon desconocida y por falta
de motivo para mostrarse; pero el tiempo, maestro de todas las
verdades, la pone pronto de manifiesto”*, “Segin hemos dicho,
los hombres hacen el bien por fuerza; pero cuando gozan de
medios y libertad para ejecutar el mal, todo lo llenan de confu-
sion y desorden’ .

Guicciardini que comparte el mismo pesimismo, atenia un
poco la tesis de Maquiavelo. Los hombres, afirma, se hallan
inclinados por naturaleza mds que al bien que al mal®. El amigo
de Maquiavelo es demasiado realista para no darse cuenta que
de otro modo no quedaria nada en pie de nuestro mundo hu-
mano. Sin embargo, él también se rinde ante ciertas evidencias
y, por tanto, encuentra necesario puntualizar: “La naturaleza
humana es tan fragil y son tan frecuentes en el mundo las oca-
siones que invitan al mal, que los hombres se dejan desviar
facilmente del bien™".

Maquiavelo pone en su andlisis un énfasis especial sobre los
méviles egoistas que prevalecen en la conducta humana. Sélo
en contadas ocasiones actian los hombres impulsados por el
amor, la abnegacion o el espiritu de sacrificio. En la mayoria
de los casos, los motivos que determinan sus acciones no son
de otra indole que la codicia, la envidia o el afdn del poder. El
resultado de ello es un continuo estado de guerra (idea que
sera desarrollada mas tarde en forma muy patética por Tomds
Hobbes). “En efecto —dice nuestro autor— cuando los hombres
no combaten por necesidad, combaten por ambicion, la cual
es tan poderosa en el alma humana, que jamas la abandona,

=Dijsc., I, 3. %Guicciardini, Op. cit., 11, 143 (1, 3) .
#Ibid. 2Thid.
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cualquiera que sea el rango a que el ambicioso llegue. Causa de
esto es haber creado la naturaleza al hombre de tal suerte, que
todo lo que puede desear y no todo conseguir; de modo que,
siendo mayor siempre el deseo que los medios de lograrlo, lo
poseido ni satisface el animo, ni detiene las aspiraciones. De
aqui nacen los cambios de fortuna porque, ambicionando unos
tener mas y temiendo otros perder lo adquirido, se llega a la
enemistad y a la guerra...””".

Lo que es de lamentar, sobre todo, es que el hombre se deje
arrastrar demasiado fdcilmente por sus impulsos y pasiones y
haga poco uso de su razén. Asi, pierde con demasiada frecuen-
cia el discernimiento entre lo que le es util y lo que es daiiino.
Esto nos explicaria por qué lo vemos correr continuamente
detrds de toda clase de espejismos y promesas falsas. “Enga-
fiados por un falso bien o una falsa gloria —dice nuestro autor—
casi todos se inclinan voluntariamente o por error hacia los que
merecen mds censura que alabanza”**. En otros pasajes esta idea
encuentra una expresion mas fuerte aun: “Los hombres son
tan candidos y tan sumisos a las necesidades del momento que,
quien engafie, encontrard siempre quien se deje engaar... Pues
los hombres juzgan mas por los ojos que por los demds sentidos,
y pudiendo ver todos, pocos comprenden bien lo que ven’'.

De nuevo podriamos trazar un paralelo entre los puntos de
vista de Maquiavelo y los de Guicciardini; paralelo que pro-
viene quizds de un frecuente intercambio de ideas (directo o
epistolar) que ha habido entre los dos florentinos. Segin
Guicciardini, los hombres buscan, ante todo, su provecho y
poco les importa la razén o la justicia®. Sin embargo, muchas
veces no saben distinguir bien cudl es su interés®' y caen victi-
mas del engano: “La razén de ello debe hallarse o en la simpli-
cidad o en la pasién de los hombres: en ésta porque hace creer
ficilmente lo que se desea, y en aquella por falta de conoci-
miento . El autor insiste incluso en que la ignorancia de la
gente resulta, por lo general, mds nefasta que su maldad: “;Qué
me importa a mi —pregunta— que el que me ofende lo haga

I ISCL I ES/7 196.

B ISR 0} 3bid., 11, 218.
=Ll Principe, 18. =Ibid., 11, 105.
“Guicciardini, Op. cit., 1, 129; 1, 144,
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por ignorancia o por malicia? Mas aun, lo primero es a menudo
mucho peor, porque la malignidad tiene sus fines precisos y
determinados y procede de acuerdo a sus reglas, de suerte que
no siempre ofende cuanto puede, mientras que la ignorancia,
no teniendo ni fines, ni reglas, ni medida, procede furiosamente
y da palos de ciego”**.

A base de las consideraciones que acabamos de conocer, se
perfila claramente la funcién que el Estado desempena en la
vida social de los hombres. En el sentir de Maquiavelo, esta
funcién no se circunscribe a reprimir el mal, sino que tiende
también a promover el bien. Valiéndose de sus leyes y todo
su aparato coactivo (un invento de los hombres excepcionales,
los sabios legisladores de las primeras comunidades politicas) , el
Estado es capaz de poner un freno a los apetitos desordenados
y los arrebatos de violencia, los que amenazan tanto la vida
de los individuos como la de grupos enteros. El Estado les
asegura a los hombres, en una mayor o menor medida, la paz
interna y la proteccién hacia el exterior, creando asi condi-
ciones favorables para el desarrollo de una vida civilizada.

En los tiempos prehistoricos, antes de que se formaran las
sociedades politicas, los hombres, sostiene Maquiavelo, “vivie-
ron largo tiempo dispersos, a semejanza de los animales™"
Podemos estar seguro de que ellos no habrian salido nunca de
este estado, si no supieran formar grupos cada vez mds nume-
rosos y establecer entre si vinculos solidos y permanentes, po-
niéndolos bajo la proteccién de la autoridad estatal. Algo de
aquella barbarie primitiva podemos vislumbrarlo todavia en
las épocas de anarquia que irrumpen de vez en cuando en la
vida constitucional de los pueblos. Siguiendo el esquema ciclico
de Polibio (en el cual la democracia aparece como la tltima
forma pura de gobierno, abriendo su corrupcion las puertas
a la demagogia) , Maquiavelo nos presenta en los siguientes tér-
minos el desenfreno en que queda sumida, en esta fase politica,
la sociedad humana: “inmediatamente se llegd a la licencia y
a la anarquia, desapareciendo todo respeto lo mismo entre auto-
ridades que entre ciudadanos, viviendo cada cual como le aco-
modaba y causindose mil injurias”®. Una situacién de caos y

“Ibid., 11, 168. “Ibid.
APiscyy, 2
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violencia como ésta, sin embargo, no puede durar por un tiem-
po indefinido; de otro modo, los hombres se exterminarian mu-
tuamente. “De suerte que, obligados por necesidad, o por su-
gestiones de algiin hombre honrado, o por deseo de terminar
tanto desorden volvidse de nuevo a la monarquia’®. Asi el ciclo
histérico puede empezar de nuevo.

El tributo que rinde nuestro autor al Estado revela también
otros aspectos no menos significativos. Su papel consiste, como
ya lo hemos mencionado, en promover lo que Maquiavelo llama
la “civilta”. Se trata de un orden basado en los valores éticos.

A la institucién del Estado estdn intimamente ligados, en este
sistema, tanto el derecho como la moral, los que se implantan
de un modo paulatino en la sociedad humana. LLa motivacién
que emplea el pensador florentino para fundamentar su tesis
es la siguiente: cada vez que los hombres se juntan a vivir
en comunidad, se produce entre ellos, inevitablemente, un sin-
numero de atropellos y conflictos. Esto es completamente na-
tural, “siendo los hombres mas inclinados al mal que al bien”*".
Sin embargo, ya en la primera fase de la vida politica los jefes
o caudillos de las comunidades han sabido encontrar un medio
eficaz para evitar esos desbordes y mantener incélume el orden
social: “acudieron a hacer leyes y ordenar castigos para quienes
las infringieran”®. Las leyes acompafnadas de los castigos que
aseguran su cumplimiento son, para Maquiavelo, de una gran
trascendencia: de ellas, precisamente, nace “el conocimiento
de la justicia”®®. En otro lugar, nuestro autor agrega: ‘‘dicese
que la pobreza hace a los hombres industriosos y las leyes
buenos’ .

Segtin este punto de vista, de las leyes positivas que se dictan
con miras a un fin social determinado, no solamente derivan
las nociones fundamentales de la justicia sino también las nor-
mas morales. Es decir: el derecho positivo es considerado aqui
como un fenémeno anterior a todos los preceptos de cardcter
moral. Pero ese derecho a su vez, cen qué principios se fun-
damenta, a qué criterio obedece? La respuesta es muy sencilla:

gdlbid. ll'lbid.
SIDISGHRIEO? DI e 01, s
SDISC. ;20

o2



Revista de Filosofia | Julius Kakarieka

su unico criterio es la utilidad publica o el bien comun (desde
luego, tal como lo concibe en un momento dado el legislador) .
En el sistema maquiavélico no hay lugar para el derecho natu-
ral que tan laboriosamente habia escudrinado la Escoldstica
de la Edad Media; derecho cuyas normas (o disposiciones)
estain grabadas en la mente humana y que en algunos casos
pueden estar en franca contradiccién con las leyes positivas que
dicta la autoridad politica. Tampoco puede haber cabida en ¢l
para un concepto de la moral que se fundara en las disposiciones
innatas de la conciencia o en los preceptos de la Revelacion.

En su afdn de engrandecer al Estado, Maquiavelo empeque-
nece enormemente al individuo, reduciendo un comportamien-
to a los moviles de un simple animal gregario. En el Estado
nacen y en el Estado se agotan todas sus posibilidades de feli-
cidad y grandeza. Aunque no se niega la existencia de otras
esferas de la vida humana, todas ellas, sin embargo, en una u
otra forma dependen del denominador politico. A la verdad,
ellas serian imposibles sin la benéfica accion del Estado. Aqui
vendria al caso, sin lugar a dudas, la famosa frase de un héroe
de Dostoyevski: “Amplio es el hombre, hasta demasiado amplio;
yo lo habria hecho mds angosto”*'. En la doctrina del politico
florentino se percibe claramente un intento de esta naturaleza.

Deberiamos lamentar asimismo el que Maquiavelo ignore
por completo el gran papel histérico que han desempenado las
llamadas comunidades primarias (familia, clan, tribu), las que
constituyeron una serie de eslabones intermedios entre el indi-
viduo y el Estado. Se trata de etapas historicas que han durado
largos siglos y durante las cuales se han acumulado un acervo
enorme de valores éticos de la mds variada indole. Los prime-
ros legisladores a cuyos nombres (Licurgo, Solon, Numa, etc.)
nuestro autor rinde un caluroso homenaje, no crearon su obra
en el vacio, sino sobre una base s6lidamente constituida por la
tradicién. Incluso durante una gran parte de la Edad Media,
el derecho que prevalecié en la sociedad occidental fue un
derecho consuetudinario.

El pensamiento politico de Maquiavelo nace en una €poca

“Fiodor M., Dostoyevski, Los Herma-  pdgs. I, L, IiL.
nos Karamazovi, Aguilar, Madrid, 1960,
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en que se percibe por doquier un extraordinario crecimiento
del poder estatal. Los mejores ejemplos son las grandes monar-
quias de Occidente (cobre todo, Francia y Espana)., donde se
habia logrado no solamente una impresionante consolidacion
del poder real, sino también una integracion completa de los
territorios nacionales anteriormente dispersos o cnajenados du-
rante la anarquia feudal. Las tiranias de Italia brindaban otro
¢jemplo, aunque dentro de un ambito mds reducido, de un
poder fuertemente centralizado, opresivo y absorbente. Sin em-
bargo, la fisonomia del Estado. tal como la encontramos esbo-
zada en la doctrina de Maquiavelo, se adelanta grandemente a
su época. Muchas ideas expresadas por ¢l eran todavia ajenas
a la mentalidad de los hombres del siglo xvi, los que, a pesar
del fuerte proceso de secularizacién que estaba en marcha, se
sentian vinculados todavia, en una u otra forma, a las ensenan-
zas basicas de la Iglesia y a las tradiciones cristianas. Las ideas
de Maquiavelo han podido triunfar y convertirse en realidad
solamente en una época reciente y, de un modo cabal, en los
Estados totalitarios de nuestro siglo. Estos Estados han ido sur-
giendo en un ambiente espiritual nuevo; ambiente que han
creado las revoluciones europeas y en el cual el culto del Estado
ya no_encontr6 ninguin contrapeso eficaz. En este sentido al
pensador florentino le corresponde el significativo papel de pre-
cursor y profeta.






Armando Cassigoli

MEDIO MILENIO DEL NACIMIENTO DE
MAQUIAVELO. MILENIOS DE MAQUIAVELISMO
EN POLITICA

Er pia $ de mayo del afio 1969 se cumplieron quinientos anos
del nacimiento de Niccol6 Macchiavelli (traducido entre no-
sotros como Nicolas Maquiavelo) en la renacentista ciudad de
Florencia, “capital burguesa”, como la denomina Von Martin,
ya desde el afio 1293, fecha en que empieza a regir la Consti-
tucion que entrega el poder “a una élite de burguesia pluto-
cratica”’.

A cinco centurias de distancia se hace necesario formular
algunas consideraciones con respecto al creador de Il Principe y
su obra, por cuanto, la visién politica que €l expresara tiene
atin, y mds que nunca en nuestros dias, la concreta vigencia
que lo transforma en un contemporaneo. Por otra parte, la
estructura de relaciones de produccion que aflora en la época
de Maquiavelo, todavia nos rige y sus correlatos superestruc-
turales, en lo esencial, se mantienen.

Una meditacion sobre Maquiavelo y su obra nos sitia frente
a la problematica del Estado, del estado burgués anadiriamos,
del juego y acontecer politico, en el sistema econémico capita-
lista; del poder, en fin, que en los estados modernos tiende a
constituirse en un totalitarismo cada vez mds grosero o mads
sutil, pero que no por esto pierde su categoria de ser una nega-
cion del ideal de hombre libre expresado, entre otros por Car-
los Marx.

Por lo antes dicho, el repensar a Maquiavelo nos conduce
también al analisis mismo del socialismo y a las tareas de la
izquierda en el Tercer Mundo que en tanto ‘“‘maquiavelice” sus
actuaciones, todavia estara muy lejos de haber planteado un mo-
delo social, una tdctica y una estrategia que signifiquen innova-
cién y no mera adhesion imitativa a las reglas del status mundial
impuesto por las grandes potencias.

Maquiavelo fue un tipico pensador burgués, mds todavia,
fue el mds importante sistematizador de la legalidad politica que
la conciencia burguesa tiene como herramienta de dominio. Y
burgueses han sido también la casi totalidad de sus contradicto-

i



Revista de Filosofia Armando Cassigoli

res, tales como Federico El Grande de Prusia, Napoleon, Musso-
lini y tantos otros que se toparon con su obra, reprochdndole
en el papel aquello mismo que en la accién emprendian. Sin
embargo, la mera determinaciéon de “hombre del burgo”. no
basta para analizar un fenémeno mds complejo que se ha expre-
sado ya durante medio milenio y que, la terminologia de la
ciencia politica no explicita o que, la mayoria de las veces, el
manido lenguaje de las contingencias politicas tergiversa.

La obra de nuestro autor posee una diversidad y extension
notables: teatro, poesia, prosa, escritos militares, historia, bio-
grafia, epistolario, politica. No obstante, la casi totalidad de su
amplia producciéon gira sobre un motivo central: lo politico; y
sobre un libro central: El Principe, tanto asi que, sin temor
de exagerar, podriamos aseverar que el resto de su obra no seria
otra cosa que corolarios de su libro El Principe, y si a esto
sumamos su praxis social agregariamos que Maquiavelo fue, mas
que un escritor que hizo politica, un politico que escribio libros.
Y estos libros no fueron escritos como simple teorizacion de la
trama social e histérica de su tiempo, sino que fundamental-
mente como un gufa para una acciéon inmediata que el pueblo
(es decir la burguesia florentina) debia emprender para “libe-
rar a Italia de los barbaros” (es decir, para controlar el poder
politico y unificar al pais) .

De aqui que El Principe que formalmente estd dedicado al
Magnifico Lorenzo (nicto de Lorenzo El Magnifico), en el he-
cho, segun consta en el Cap. xv estd dedicado realmente a otro
personaje: al pueblo de Florencia, al ciudadano comun, al hom-
bre del burgo. Textualmente dice: “mi intento es escribir cosas
utiles a quienes las lean”, y todo esto con el fin “de liberar a
Italia de los barbaros” por cuanto “los tiempos son a proposito
para que un principe nuevo, prudente y virtuoso, establezca
nuevas instituciones’, en este tiempo en que Italia “casi exdni-
me, espera quien le cure las heridas, ponga término a los
saqueos y Tobos” y en que todo un pueblo estd resuelto a “seguir
una bandera con tal que haya quien la enarbole”; sobre todo
ahora que “las circunstancias son favorables por demas™; a esto
habria que agregar que “la superioridad de los italianos en
fuerza, destreza e ingenio es notoria’, por consiguiente es “‘ante
todo indispensable proveerse de ejército propio” para que “la
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virtud italica luche contra los extranjeros”. Todas estas ultimas
citas extraidas del Cap. xxvi nos demuestran que toda la abs-
traccion tedrica maquiaveliana, si bien es cierto tiene su valor
propio y como andlisis se justifica a si misma, tiene como fin
una realizacién practica inmediata y urgente.

Todos estos ideales unitarios, emancipadores y nacionales son
la expresion de las necesidades de desarrollo de la burguesia
italiana y europea de la época y, al mismo tiempo, la avanzada
ideoldgica de lo que, mas tarde, se realizard durante el absolu-
tismo. Es decir, la manifestacion del despliegue de la “concien-
cia posible” de la clase social en referencia, no de su “‘concien-
cia real”, atada todavia a formas tradicionales, sintiendo atn
el peso del medioevo.

LA CONCIENCIA BURGUESA

¢Qué validez tiene el aserto de que en El Principe estdn im-
plicitos y explicitos los mds importantes datos que evidencian
la conciencia posible de la burguesia?

I g

Volvamos al Cap. xv. Ahi podemos leer: “Y juzgo mds con-
veniente irme derecho a la verdad efectiva de las cosas que a
como se la imagina”. Ruptura con la tradicion y el estatismo.
La verdad efectiva, ante todo, de singular semejanza con la
llamada de Galileo a “leer en el libro ablerto de la naturaleza”
Repudio a quienes en politica retornen al pasado. ¢Y quién se
nnagma cosas? En primer lugar Platén en su Republzca y Agus-
tin. Pero también cualquler pensador cuya conc1enc1a aun en
el feudalismo, no vea “la verdad efectiva de las cosas” y perma-
nezca todavia en la exégesis de los textos tradicionales, de la
misma manera que en la practlca permanece unido a la tradi-
cional y estatica funcién economica ligada a la riqueza agraria.

Maqma\elo burgués, aborda el tema con la agilidad y la
concrecion con que la riqueza, financiera, opera en relacién
con la riqueza ligada a la tierra. Esta implica inmovilidad, tra-
dicién, falta de riesgo; aquélla supone: empresa, aventura, ries-
go, calculo.

Su mensaje va dirigido a la sociedad de hombres libres de
la ciudad de Florencxa vivo ejemplo de la sociedad italiana,
ciudadanos del burgo, mds no comunidad centrada alrededor
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del feudo patriarcal; integrantes de una civilizacién urbana y
no componentes, en rigidos estamentos, de una organizacién
castellana.

Su llamado es a defender a la patria, la tierra-padre, la tierra
de los padres. Ya ha aparecido la patria como elemento geopo-
litico de la burguesia y como elemento cohesionador de los fu-
turos estados unificados, desplazando la anterior dependencia
leal a sefiores dispersos y reducidos simplemente a la superfi-
cie de sus pertenencias rurales.

La inspiracién maquiaveliana esta lejos del azar o la espon-
taneidad. Hay condiciones objetivas que lo llevan a teorizar
sobre una realidad que muy bien conoce, sobre todo desde su
puesto de secretario de la signoria de Florencia, actividad de
hombre publico que lo pone en contacto con fenémenos poli-
ticos que luego abarcaran a todo el mundo.

Lorenzo de Médicis ha convertido a Florencia en una ciudad
culta y refinada, centro irradiante del llamado humanismo ita-
liano. Sin embargo, las fuerzas que operaron en la formacion del
joven, las condiciones que modelaron su conciencia y que, mas
tarde, en su retiro de San Casciano, lo llevaron a concebir El
Principe, son de una vastedad que excede el simple espiritu de
mecenazgo de los Médicis. La familia de los Médicis, nutrida en
reyes y papas, poseia en un comienzo dos fabricas de panos y una
de seda. Mds adelante los negocios prosperan y la firma comer-
cial se descentraliza, combinando asociaciones de capitales en
sedes geograficas multinacionales. Junto a la casa matriz de
Florencia, se instalan filiales en Londres, Brujas, Ginebra, Lyon,
Avigon, Mildn, Venecia y Roma. Esta familia de reyes y de
papas sigue prosperando y se transforma en monopolista. Ha-
biéndose terminado el comercio de la piedra alumbre, prove-
niente del oriente, ahora en posesion del Gran Turco, es decir
del Imperio Otomano, la industria europea se enfrent6 a una
crisis. Sin embargo fueron encontrados ricos yacimientos de
piedra alumbre en los Estados Pontificios (Tolfa, cerca de Civi-
tavecchia) . Acto seguido la Santa Sede entregé de los Médicis
tanto la explotaciéon como la comercializaciéon del producto,
senialando a la vez que se castigaria con la excomunion a todas
aquellas ciudades, principes y particulares que compraran alum-
bre que no fuera de Tolfa. Inclusive, las naves usadas por los
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Médicis para este comercio podian enarbolar el pabellén pon-
tificio, aun en empresas bélicas que tuvieran como efecto el im-
pedir que se explotaran otras minas de piedra alumbre en cual-
quier punto de la cristiandad, como le ocurrié a los reyes de
Napoles que teniendo yacimientos de alumbre en la isla de Ischia
no pudieron seguir con el negocio. Téngase en cuenta la impor-
tancia de este producto en una época en que el cuero era ele-
mento indispensable para fabricar botas, vasijas, arreos y vesti-
mentas. En estos Médicis vemos ya a los futuros jefes de indus-
tria, a los capitanes de partidos politicos, a los organizadores de
empresa, a los precursores del capitalismo monopolista.

Pero hay otros factores que, cotejados con los de la época
precedente, nos senalan con mas exactitud el transito de la era
noble caballeresca a la era burguesa. El poder politico consa-
grado por la religion se transforma en poder econémico cautelado
por la inteligencia. El Estado, como expresion de este poder tiene
sus propias leyes, arreligiosas. El propio Giovanni Botero, ubi-
cado en la contrarreforma y contradictor de Maquiavelo lo reco-
noce pocos afios mas tarde. En su obra La razén de Estado
dice: “Estado es el dominio ejercido sobre los pueblos y razén
de Estado son los medios y actos destinados a fundar, conservar
y ampliar ese dominio asi ejercido”. El corporativismo pater-
nalista del medioevo se troca en individualismo y autonomia,
cuyo fundamento no es ya el legitimo derecho emanado de Dios,
sino que el derecho cuya legitimidad se basa en aquello en que
todo estado se afirma: La fuerza.

La nobleza de la cuna es reemplazada por la aristocracia del
talento: el mercader inteligente desplaza al noble sin ambiciones
cuya vida aun camina a la velocidad de los bueyes que aran su
predio. Sin embargo esta situacién no es estdtica; el sefior feudal
encuentra su defensa haciéndose comerciante y el burgués su
estabilidad comprando o conquistando un titulo nobiliario. La
Iglesia, por su parte, que en la Edad Media condené el lucro,
ahora ya se atreve a canonizar comerciantes.

La era caballeresca ha muerto y con ella su simbolo bélico:
el caballo. El hombre comin de la ciudad se desplaza a pie;
afirmado directamente en tierra se siente mas libre y auténomo.
Su trabajo se ejecuta sin necesidad de recorrer los campos; su
hacer se circunscribe a las paredes de una casa comercial o a las
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reducidas calles del burgo. Caminando por sus propios pies esti
en igualdad de condiciones con respecto a los demds ciudadanos:
nace la infanteria, arma irreemplazable hasta el dia de hoy.

La quietud deviene inquietud de la misma manera en que la
siesta agricola se cambia en vigilia monetaria. En este punto ya
se hace necesario reemplazar el latin por la comodidad de las
lenguas nacionales.

El burgués que apareja barcos e infla velas para ir a comprar
y vender en los exoticos puertos orientales, no puede ya inspirar-
se o guiarse, para su aventura-empresa, en la tradicion libresca
de los textos sagrados o en el pensamiento y ciencia de los siglos
precedentes. Hay peligros de pirateria, corrientes marinas, con-
version de monedas, complicados sistemas contables y un sin-
numero de riesgos que solamente, “yendo a la verdad efectiva
de las cosas” como expresa Maquiavelo o “leyendo en el libro
abierto de la naturaleza” al decir de Galileo, pueden ser conju-
rados. S6lo esa conducta empirica, que mas tarde Bacon expresa
filos6ficamente, sistematizandola, puede servir de guia a sus pro-
positos. Solo esa actitud racional que mads adelante Descartes
sefiala en toda su coherencia, puede ayudarlo a salir ganancioso
de la empresa. Ratio en vez de Traditio con el fin de enaltecer
no ya la honra del apellido ubicada en la familia, sino que el
nombre de la firma comercial que es donde realmente se afinca
el verdadero respeto.

En los gremios, los albaiiiles, los magons, evolucionan hasta
llegar a ser free magons, masones libres, que seran la manifesta-
cién del artesano en transito a obrero fabril.

La economia anirquica de los dispersos feudos devendrd en
economia ordenada. Mucho mas tarde esta ratio, este orden, en
su expresion capitalista tipica y moderna, volverd a ser anarquia
pura, para, finalmente, bajo el capitalismo de estado que muchos
confunden con socialismo (capitalismo abstracto le llam6 Marx)
ser nuevamente racional.

Surje la empresa del amor, la empresa de la economia, la em-
presa de la guerra y la politica de lo que antes fuera el arte erd-
tico, en arte financiero, el arte bélico y politico. L.a empresa gue-
rrera, por ejemplo es ahora un negocio monetario por sociedad
de acciones en que participan todas las familias de la ciudad en-
tregando un bien instruido infante a las érdenes del jefe. Estan
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lejanos los tiempos en que se defendian privilegios con ayuda
vecinal y en que los caballeros de armas se seleccionaban por su
prosapia nobiliaria; se pone de moda el mercenario y la ferocidad
en la batalla disminuye. La actitud partenalista de los condes es
reemplazada por los medios capitalistas en donde el condottiero,
el principe (anuncio de los estados absolutistas de los afios veni-
deros) , es no ya producto del poder regional; tierra y privilegios
sino que manifestacion del poder cosmopolita: el dinero.

Por esta razon el rey pasard a ser, de moderador social, simple
gerente del estado con su propia legalidad autosuficiente cuyo
fin, justificando todos los medios, sera conquistar el poder (en
la obra de Maquiavelo) o conservar el poder (en la posicién de
Botero, quién, como buen ex jesuita solo desea no perder lo con-
quistado por el poder temporal de la Iglesia) .

La conciencia burguesa reclama horizontes mas amplios, in-
vocando una vir{1i amoral e irreligiosa, cuya relacién con las vir-
tudes cristianas es solamente en vistas de una razon de Estado
y con ello de lo que hoy llamariamos un oportunismo politico.
El valor de la iglesia renacentista es el valor del dinero; su con-
tradiccion teoldgica que preside la reforma es contradiccion de
intereses financieros nacionales; Dios creador del mundo se muta
en Dios organizador del mundo, y Su gracia de nada vale si a
ella no se suma la habilidad de los hombres, la virtit propia de
cada uno. “De la fortuna depende la mitad de nuestras acciones
y ella s6lo impera donde no hay virtud ordenada que la resista”
nos dice Maquiavelo. Expresion, voluntad y responsabilidad de
una clase que histéricamente aparece como manifestaciéon de
un romper ataduras, privilegios, estamentos sociales rigidos, pa-
ternalismo eclesiastico y bien inmueble. De aqui que el tratado
politico deba tender a casi una ciencia exacta, tan exacta como
exacto debe ser el calculo monetario de las grandes casas comer-
ciales del quinientos.

Esta liberacion de la servidumbre también llega a la filosofia.
De ancilla theologiae o ancilla ecclessiae pasa a ser humanitas o
método para el goce estético en el simple razonar como en la
Academia Platonica de Lorenzo de Médicis.

El arte pictérico, por su parte, marcha de la emocién del
contenido a la problematicidad cientifica del formalismo geo-
métrico. Deja de ser anénimo; la individualidad burguesa se
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manifiesta en la firma de las obras, la firma en la pintura, la
firma en la escultura, la firma en la arquitectura, la firma co-
mercial. Los personajes del arte que antaiio se distinguian por
la riqueza de sus atuendos que denunciaban la pertenencia a
un alto estamento social, ahora se igualan en el desnudo. El
estilo literario es personal, en estilo. Se aburguesan forma y con-
tenido. En La anunciacion de Leonardo da Vinci, la virgen
recibe al dngel a la salida del palacio de una villa de un rico
comerciante. En El retorno de Ulisses de Pinturicchio, el per-
sonaje homérico no es otra cosa que la imagen de un mercader
renacentista que regresa luego de una operacién comercial. El
Cristébal Colon de Sebastian del Piombo es el condottiero indi-
vidualista y vencedor.

Como esta primera explosion de la conciencia burguesa pre-
senta algunas caracteristicas decadentes, se hace necesaria la
dictadura para no perder lo conquistado. La Contrarreforma es
fuerte y el remedo reformista que significa en Italia la prédica
de Fray Gir6lamo Savonarola, no prende. Se hace menester una
reforma diferida, no religiosa sino que tundamentalmente po-
litica. Esto es lo que preconiza Maquiavelo con su Principe
Nuevo, aglutinador de pueblos, de ciudadanos, de hombres de
burgo. La “conciencia real” de la burguesia puede perder el
camino; es preciso revitalizar y desarrollar su “conciencia po-
sible”. Para esto basta un pretexto: liberar a Italia de los bar-
baros, y un politico que formule la téctica, la estrategia y el
pretexto: Maquiavelo.

En el contexto descrito despliega Maquiavelo toda su obra.
En ella se explicitan objetivamente las normas politicas que
rigen a la burguesia y al Estado que como clase la representa.
A medio milenio de distancia no hay cambio fundamental. El
capitalismo de las primeras casas comerciales se ha transformado
en imperialismo o en un capitalismo de Estado a nivel casi
terraqueo. La conciencia burguesa, contradictoria, en proceso
de cambio, con facetas y caracteristicas diferentes en cada parte
de la tierra, sigue imperando, aun en muchos de aquellos pafses
donde se la trata de eliminar. Por esta razén, en una época fun-
damentalmente politica como la nuestra. Maquiavelo estd vivi-
simo y su estudio se hace imprescindible para conocernos a
NnosOtros mismos.
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REFORMA DIFERIDA

El proceso de la Reforma fue un movimiento de caracter
europeo, antifeudal, antieclesidstico, y en muchos paises se con-
virtié en la ideologia revolucionaria de la burguesia que trajo
por consecuencia la creacién de los primeros estados ‘burgueses
de Europa. Empezando con Martin Lutero, prosiguiendo con
Zwinglio y terminando con Calvino, la Reforma evolucioné
ideoldgica y politicamente. Francia, Suiza, Alemania, Inglaterra
y Bohemia, al cortar su ligazén con los Estados Pontificios y el
Papado, al volcar el flujo de impuestos a los municipios na-
cionales, al practicar el ritual en lengua vernicula, al crear las
iglesias nacionales, dieron un paso importante en el camino
de la unificacién de sus pueblos y de la creacién de sus estados.
La revolucién burguesa tomé entonces el ropaje religioso-teold-
gico para emanciparse de Roma.

Maquiavelo plantea un camino de unificacién nacional en-
carnado en un Principe Nuevo que, sin transitar por la via de
la reforma religiosa, defienda a Italia de sus enemigos y exprese
los intereses de una burguesia en ascenso. Maquiavelo ve im-
posible la Reforma Italiana, y si alguna vez pudo entusiasmarse
con las encendidas prédicas de Savonarola, consecuente y cohe-
rente con la situacién histérica, tuvo que reconocer que el fraile
con su actitud no podia producir un cambio radical como los
de los otros reformistas. De ahi su posicién con respecto a la
iglesia“. Los estados eclesidsticos —dice— se adquieren por vir-
tud o por fortuna, pero se conservan sin ninguna de ambas
cosas. Basindose la posesién en las antiguas instituciones reli-
glosas, son éstas tan fuertes que mantienen la autoridad del
principe, cualquiera sea su modo de vivir y de gobernar. Estos
son los unicos que poseen estados sin defenderlos y subditos
sin gobernarlos” (Cap. 1x). Este conocimiento de la Iglesia
Catdlica Romana solo podia tenerlo un politico italiano para el
cual, el camino que conduce a su patria, hacia un gobierno cen-
tralizado, a la unidad de todo un pueblo, se debe realizar en
el plano meramente politico, a pesar de la iglesia y no contra
ella. Para esto es menester un pueblo organizado, una burguesia
consciente de su destino y dispuesta a la lucha, ya que “Fray
Gir6lamo Savonarola —nos dice Magquiavelo—, cuyas reformas
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fracasaron tan pronto como la muchedumbre empezé a no
C}reerle, por no tener medios coercitivos para obligarla a per-
sistir en sus opiniones ni para convencer a los descreidos™.
(Cap. v1) . En Inglaterra la burguesia, al igual que en Francia,
Alemania, Suiza y Bohemia, se plego econoémica y militarmente
a las iglesias nacionales. La iglesia nacional italiana es la iglesia
romana, mas atn, Italia es la sede del mundo catélico. La tinica
solucién, es pues entonces, una soluciéon politica, simplemente
politica. Esta singular situacién italiana es, por otra parte, la
que produce al politico Maquiavelo quien, de paso, devela la
estructura de lo politico de la sociedad burguesa hasta nues-
tros dias.

Reforma diferida, hemos dicho, razén de Estado para con-
quistar el poder y colocar en €l a quien recoja las aspiraciones
populares; situacién excelente, ademds, si, como dice Maquiave-
lo, “un ciudadano privado se hace principe de su patria con
el favor de sus conciudadanos” (Cap. vi). Esta es la mayor
contribucién de Maquiavelo al desarrollo politico de su patria
en que por via no reformista se anticipa al advenimiento de
los estados absolutistas europeos.

Giovanni Botero, ubicado en el plano de la Contrarreforma
nos muestra una “‘razén de Estado” de otra indole, conservadora
y supranacional. “Sin duda —nos dice— que la obra mayor sea
la de conservar, porque las cosas humanas van creciendo o de-
creciendo, tal como la luna a la cual estdn sometidas, de ahi
que el tenerlas sujetas cuando han crecido, sostenerlas de ma-
nera tal que no se disgreguen y precipiten, es empresa de valor
singular y casi sobrehumano (Lib. 1, Gap. 1, Ragione de
Stato) . La ragion de Stato es acd en Botero, ragion di chiesa,
de la politica cat6lica romana de los Estados Pontificios y el
Papado. Posicién conservadora, contracorriente ante la disgre-
gacion de la iglesia frente a la avalancha reformista y nacional.
No por peligro de que en Italia, seno mismo de la iglesia, nazca
un reformador, sino que con perspectiva espaiiola, plantea las
necesidades urgentes de la Iglesia, aplicables a toda la catoli-
cidad. Recuérdese en este punto que si bien Botero naci6 en
Italia, profesé en la Compaiiia de Jesus y vivi6 largo tiempo
en Espana.

Viendo pues imposible la Reforma en Italia, Maquiavelo va

[ ]



Medio milenio del nacimiento de Maquiavelo... | Revista de Filosofia

paso a paso seflalando consideraciones que, a fip de cuentas,
desembocaran en la conquista del poder. La tdctica y la estra-
tegia politicas van siendo preparadas desde todos los dngulos.
Veamos por ejemplo en Cap. m: La necesidad del cambio de
principe: “porque queriendo mejorar mudan de buen grado
los hombres de sefior”’. Ganarse al pueblo: “pues por fortisimo
ejército que tenga un principe, necesita la buena voluntad de
sus habitantes para ocupar una provincia”. No hacer cambios
radicales: “porque manteniéndolos en todo lo demds en las
antiguas condiciones y no imponiéndoles novedad en las cos-
tumbres, viven los hombres quietamente”. Mantencion del status
tributario: “no alterar las leyes ni los tributos”. Si es necesario
aplicar la fuerza hacerlo con el maximo de rigor: ““I'éngase
muy en cuenta que a los hombres se les debe ganar o anularlos,
porque de las pequenas ofensas se vengan, pero de las grandes
no pueden. Por ello, el agravio que se les haga debe ser de los
que no permiten temer venganza’. Explicacién de aspectos de
la “conciencia posible” de la burguesia: “no hay ambicién mas
natural y ordinaria que la de adquirir, y cuando la satisfacen
los hombres que tienen poder para ello, son mds dignos de
elogio que de censura”. ;Qué se desprende de toda esta argu-
mentacion? Se desprende que los italianos estin dispuestos a
mejorar y a cambiar de sefior; que un principe italiano tendria
la buena voluntad de todos los... italianos; que en este sentido
no es menester hacer mayores cambios ni en las leyes ni en las
costumbres; que todo esto lleva a ganarse la buena voluntad de
la poblacién, eliminando a la vez a los opositores; y todo esto,
finalmente teniendo, como dice en el Cap. v “como bandera de
rebelién la libertad™.

Lo que en otros paises de Europa se llamé la Reforma Pro-
testante, en Italia habra de llamarse Nuevo Principado. Los
reformistas apelaron a la teologia; Maquiavelo recurre a la
politica y de paso la constituye en ciencia y andlisis de toda
su estructura que, como hemos dicho, mantiene hoy su vigencia.

APORTES DE MAQUIAVELO Y CONSTANTES POLITICAS BURGUESAS

Uno de los aportes principales de Maquiavelo es su analisis
de la sociedad clasista, de las contradicciones de clases sociales.
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“Porque en todas las ciudades hay dos tendencias que tienen
su origen, una en no querer el pueblo que le opriman los po-
derosos, y la otra en desear éstos oprimir al pueblo” (Cap. 1x).
En otras palabras: en los burgos existe la contradiccién entre
estamentos sociales, existen las clases sociales cuyo antagonismo
entra en conflicto en el seno de la sociedad. En este contexto
se hace necesario el principado civil de “un ciudadano que
llegue a ser principe de su patria, no por crimen u otra violen-
cia intolerable, sino por el favor y la asistencia de sus conciu-
dadanos”. Este no seria otro que el principe nacional-popular,
representante de los no poderosos, del ciudadano comun, en
otros términos, del burgués florentino e italiano. Sin embargo,
hay que ser cautos. Maquiavelo conoce la astucia de clase de
los poderosos y la denuncia: “cuando los magnates no pueden
dominar al pueblo, aumentan la fama de cualquiera de ellos y
lo eligen principe para, a su sombra, satisfacer mejor sus deseos
de dominacién”. Ademds al decir que: “siendo los propositos
del pueblo mds honrados que los de la nobleza, porque ésta
quiere oprimir y aquél no ser oprimido”, él mismo toma par-
tido clasista al lado de la burguesia de su patria.

Ahora bien, ¢cudl deberd ser la estrategia clasista a seguir
por un gobernante nacional popular? Deberd, segin Maquia-
velo proceder de la siguiente manera: “los nobles deben consi-
derarse bajo el aspecto de si demuestra o no su conducta com-
pleta adhesion al principe. Los adictos, si no son ladrones, deben
ser protegidos y honrados. A los no adictos hay que dividirlos
en dos clases: o no lo son por timidez y debilidad de cardcter. y
en tal caso debes servirte de ellos, maxime siendo buenos con-
sejeros, porque en la prosperidad te honraran y en la adversi-
dad no hay que temerles; o no lo son por calculo y motivos
de ambicién, lo cual es indicio de que piensan mas en ellos
que en ti". Esta estrategia y anilisis clasista, ha sido descrito y
expresado, casi en el mismo sentido y medio milenio mds tarde,
por Mao Tse-tung.

El Estado encarna el poder que una clase o estrato social
ejerce sobre otro. El poder estd avalado por las armas. En la
politica se expresan estas contradicciones desde o contra el Esta-
do. El politico debe luchar por los intereses de su clase. Si esta
clase es el pueblo (la burguesia italiana) y es el representante
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de ella quien llega al poder, deberd concretizar las aspiraciones
de su estrato. El interés de dicha clase, como se ha dicho, es
“liberar a Italia de los barbaros”, no simplemente a Florencia,
sino que a Italia entera, con el fin de unificarla. Este ideal se
realiza cuatrocientos anos después en la Peninsula. Aqui Ma-
quiavelo se adelanta considerablemente a su época porque des-
cubre las leyes, la estructura dialéctica clasista y la conciencia
posible de la sociedad burguesa, el desarrollo ulterior de la de-
mocracia burguesa. He aqui la vigencia maquiaveliana y el
horror de los politicos de los tltimos quinientos anos al perca-
tarse de la trabazon psicoldgica y socioldgica en que su quehacer
esta subsumido. Solamente a partir de Carlos Marx y su teoria
de la extincién del Estado se abren perspectivas realmente nue-
vas de desarrollo politico, donde la Razén de Estado pierde
sentido y donde, a partir de la estructura social sin clases y sin
estado (planteada por Marx), recién comienza a tornarse obsoleta
la obra y el contenido de Maquiavelo y el llamado maquiave-
lismo. Pero estamos en el plano de la teorfa. En la dura y
porfiada practica, los paises que se plantean el camino del so-
cialismo y del comunismo, atin estan lejos de haber eliminado
las contradicciones entre estratos sociales; el Estado perdura con
todo lo que ello implica de negativo. Por esto Maquiavelo hoy
estd aboslutamente vivo.

UTOPIA Y MITO, MAQUIAVELO Y GRAMSCI

El Principe, lejos de ser un tratado sistemdtico es, para An-
tonio Gramsci, fundamentalmente un libro-mito que se em-
parentaria con las obras de Bacon, Moro y Campanella: una
utopia. Porque el principe descrito por Maquiavelo, el Principe
Nuevo es un ser inexistente, es un principe como deberia ser.
“Las formas en que se configuraba la ciencia politica —escribe
Gramsci— hasta la época de Maquiavelo, entre la utopia y el
tratado escoldstico, imprimieron a su concepcién la forma fan-
tastica y artistica para la cual, el elemento doctrinario y racional
se personaliza en un condottiero que representa pldstica y
antropomorficamente el simbolo de la voluntad colectiva”. Es
decir... “una creacién de fantasia concreta que acttie sobre un
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pueblo disperso y pulverizado para suscitar en €l y organizar
la voluntad colectiva’.

Pero una utopia no es otra cosa que un plan no realizado.
De ahi que todo manifiesto politico sea en un comienzo utépico.
El Principe fue un manifiesto politico, guia tdctico para una
accién muy determinada. Cuando los bersaglieri al mando de
Giuseppe Garibaldi ingresan a la Ciudad Eterna por la Porta
Pia, Maquiavelo y su Principe pasan de la utopia a la realidad
del hecho histérico.

Para explicitar mas el hecho de que una utopia es un pro-
grama no realizado, permitaseme un ejemplo. En 1848 fuc
publicado un manifiesto politico considerado “utépico” en su
época. He aqui algunas de las medidas “inmediatas” planteadas:
Fuerte impuesto progresivo. Centralizacion del crédito en manos
del Estado por medio de un banco nacional con capital del Esta-
do. Centralizacién en manos del estado del transporte. Multipli-
cacién de empresas fabriles pertenecientes al Estado. Roturacion
de tierras incultas. Combinacion de la agricultura y la indus-
tria. Educacién publica gratuita para todos los ninos y aboli-
cién del trabajo de éstos en las fabricas. Lo anterior pertenece
al Manifiesto Comunista de Marx y Engels, utépico para mu-
chos en su época. Hoy nos parece el planteamiento programa-
tico de un partido no necesariamente marxista.

Volvamos nuevamente a Gramsci; éste nos dice: “El cardcter
utépico de El Principe esté en el hecho de que dicho principe
no existfa en la realidad histérica, no se presentaba al pueblo
italiano con el caracter de inmediatez objetiva, sino que era
pura abstraccion doctrinaria, el simbolo del jefe, del condottiero
ideal”. Para Gramsci el problema consiste en poner al dia a
Maquiavelo, en otras palabras, observar en qué medida £l Prin-
cipe es un libro vigente en las décadas del 20 y del 30, en pleno
auge del veintenio fascista. “El moderno principe, el mito prin-
cipe —prosigue Gramsci— no puede ser una persona real, un
individuo concreto; puede ser solamente un organismo, un coni-
plejo elemento de la sociedad en la cual ya ha comenzado a
concretarse una voluntad colectiva reconocida y afirmada par-
cialmente en la accién. Este organismo esta ya dado en el desa-
rrollo histérico y es el partido politico, la primera célula en la
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cual se reunen los gérmenes de la voluntad colectiva que tienden
a llegar a ser universales y totales”.

Pero la urgente creacién de un partido politico que exprese
la voluntad nacional-popular del italiano de las décadas del 20
y del 30 no es un fenémeno que se dé por primera vez en Italia,
como no es tampoco la existencia del fascismo la que acicatea su
necesidad. Desde Maquiavelo y a través de toda la historia
italiana, ello se ha planteado sin mayor éxito. La existencia de
un partido socialista, se penso, era mds que suficiente para de-
tener los gruppe di combattimento y no motivé en un primer
momento a las masas italianas para crear un fuerte partido que
se opusiera a los camiscie nere. Para Gramsci el problema es
distinto, €l escribe su obra en las carceles de la dictadura mus-
soliniana, antes ya ha fundado el P. C. italiano y cuando escribe
sobre Maquiavelo lo hace pensando en Lenin y en la concep-
ci6n leninista del Partido como vanguardia de los intereses del
proletariado, cuyo primer fruto, la Revolucién de Octubre, se
desarrollaba en esos dias. De ahi que, a proposito de Maquia-
velo, justifique la necesidad del partido recién creado (Principe
Nuovo) que interpretando y expresando la voluntad nacional-
popular tome el poder para realizar una reforma moral y cul-
tural, consecuencia de una reforma econdémica.

En este aspecto del desarrollo de las fuerzas sociales revolu-
cionarias Italia lleva gran retraso. ;A qué se debe este retraso,
no solo en cuanto al partido politico, sino que al mismo modelo
social de un estado nacional y popular que represente las gran-
des mayorias? Gramsci asi lo explica: “La razén de los sucesivos
fracasos de las tentativas de crear una voluntad colectiva nacio-
nal-popular, deben buscarse en la existencia de determinados
grupos sociales que se forman de la disolucién de la burguesia
comunal; en el cardcter particular de otros grupos que reflejan
la condicion internacional de Italia como sede de la iglesia y
depositaria del Santo Imperio Romano, etc.

Esta funcion y la posicién consiguiente, determinan una si-
tuacion interna que se puede llamar “‘econémico-corporativa’’,
¢s decir, politicamente la peor de las formas de la sociedad feu.
dal, la forma menos progresiva y la mds estagnante. Falté siem-
pre y no podia constituirse, una fuerza jacobina eficiente, la
fuerza pues que en las otras naciones ha suscitado y organizado
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la voluntad colectiva nacional-popular y ha fundado los Esta-
dos modernos”.

El andlisis anterior, de hecho no se refiere tanto ni al fracaso
de la instauracion del maquiavelismo (en sentido gramsciano)
ni al simple hecho de hacer exégesis historica italiana. Su criti-
ca apunta y explicita una situaciéon concreta, hace referencia
a sus carceleros, al corporativismo fascista que es populista y no
popular, que es nacionalista y no nacional.

No vivi6, por otra parte, tanto Gramsci (muri6é en 1937, un
dia después de salir de la carcel donde estuvo desde 1926) como
para senialar, entre otras cosas, los peligros que conlleva la exis-
tencia de el partido como expresion de la voluntad nacional-
popular en su papel de “principe”, es decir, de gobernante:
peligro de formacién de una casta burocrdtica y por lo tanto
alejamiento de las grandes mayorias; peligro de una direccion
con tendencias oligirquicas a lo Michels. Estos dos hechos his-
toricos quizds habrian hecho a Gramsci hacer mds consideracio-
nes en torno al Partido o Principe Nouvo, que en la tesis ma-
quiaveliana es fundamentalmente democradtica en el sentido de
referirse a una clase mayoritaria expresada en su representante:
el principe.

ESTADO Y PARTIDO, MAQUIAVELO Y MICHELS

James Burnham en su obra Los Maquiavelistas considera a
Robert Michels uno de éstos, partiendo del andlisis que Michels
hace en su libro Politische Partei de la organizacion en relacién
con la democracia. Alli plantea que toda organizacion necesita
una direccién y que toda direccién (en cualquiera institucion
o Estado o partido) cae en lo que él denomina “La Ley de hierro
de las oligarquias”. Esta consiste en que todo grupo direccional
es oligdrquico y tiende, al mismo tiempo, a perpetuarse en el
poder. Para esto se vale del control financiero de la institucién;
en segundo lugar, manipula medios de difusién y propaganda
que cimentan el prestigio y poder de los dirigentes y, por ulti-
mo, poseen 6rganos de disciplina que frustran las tentativas de
los opositores de suplantar o cambiar dicha direccién. El poder
por el poder mismo, avalado por su ley férrea y oligdrquica,
que nos lleva a veces a pensar en la Vieja Dama de Diirrenmatt
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o en la doctora de Los Fisicos del mismo autor. Conquista, con-
solidacién y conservacion del poder, como antano.

Muchos marxistas creyeron, hace algunas décadas, que la de-
mocracia era posible a condicion de la eliminacién de la des-
igualdad economica, retrocediendo a un prudhomismo critica-
do por el propio Marx. No contaron con la desigualdad social 'y
de privilegios que las élites burocraticas significan e imponen;
no pensaron que mientras existan restos de ideologias e intere-
ses de clases antagdnicas, dicha desigualdad existird, mds alld
de todo ascenso econémico de las mayorias, e incluso igualdad
econémica, situacion que en el hecho jamds ha existido hasta
ahora en ningun pais socialista, por otra parte.

Solamente y a condicién de la extincion del Estado, producto
de la extincion de las clases antagonicas, como explica la teoria
clasica, se dard margen a la eliminacién del poder por el poder,
inherente a la estructura clasista, lldmese ésta como se llame. De
todos modos, una burocracia sin Estado seria tan inconcebible
como un Estado sin clases. Sin embargo, el poder politico podra
ser abolido y esta utopia o programa a realizar sélo serd posible
cuando “la clase trabajadora reemplazara en el curso de su de-
sarrollo, la antigua sociedad civil por una asociacién que exclui-
ra las clases y su antagonismo, y no habrd ya poder politico
propiamente dicho, puesto que el poder politico es precisamen-
te el resumen oficial del antagonismo de la sociedad civil”.
(Marx. Miseria de la Filosofia) .

De esta suerte el Estado es un hecho histérico cuya obsolencia
serd posible mediante una praxis politica que niegue como tal
al poder politico en cuanto resumen del “antagonismo oficial
de la sociedad civil”. Se plantea, en otros términos, la negacion
politica del poder politico que niega la sociedad no antagoénica
y por lo tanto libre. Antes de este planteamiento utépico o de
programa por realizar, Maquiavelo, el maquiavelismo y todo
lo que ello explica o implica. Ya que “el Eptado no es de nin-
gun modo un poder impuesto desde fuera a la sociedad; tam-
poco es “la realidad de la idea moral”, “ni la imagen y la rea-
lidad de la razén”, como afirma Hegel. Es mds bien “un pro-
ducto de la sociedad cuando llega a un grado de desarrollo
determinado”. F. Engels. El origen de la familia, la propie-
dad privada y el Estado) .
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Agreguemos ademds la definicion de Marx: “El Estado es el
6rgano de dominacién de clase, el érgano de opresion de una
clase por otra, es la creacién del orden que legaliza y perpetua
la opresion’.

El Estado moderno sigue permaneciendo y a la vez se robus-
tece. En las grandes potencias de la actualidad, una suerte de
unidimensionalidad, para usar la expresion marcusiana, incre-
menta su poder y exacerba las “razones de estado” y el “ma-
quiavelismo” connatural a ellas. E1 maquiavelismo como ciencia
que explica el desarrollo del poder y sus leyes, poder cada vez
mds concentrado y feroz, se expande y desenvuelve. De ciencia
deviene en técnica, en teoria que orienta técnicas y herramien-
tas. Su validez se prueba en la practica cotidiana de las grandes
potencias en relacién con el mundo dependiente. Sin embargo
el “programa” del marxismo con respecto al proletariado y a
proposito de la cuestion del Estado, cobra gran valor y actuali-
dad como orientaciéon de las luchas del Tercer Mundo. Porque
la teorfa marxista del Estado por primera vez plantea una cri-
tica seria a la estructura misma de lo politico, cuyo gran siste-
matizador fuera Maquiavelo, y su fundamentacién es el tnico
ataque posible y objetivo a las “leyes” descubiertas por el crea-
dor de El Principe para todo un lato periodo.

Partir de lo religioso aburguesado o de una ética burguesa,
para atacar lo descarnado de las leyes del acontecer politico bur-
gués como lo hace Maquiavelo, es no solo un error, sino que
también una hipocresia, o un simbolo mds de aquello que se ha
dado en llamar “‘maquiavelismo”. El andlisis de la realidad que
Maquiavelo estudia y de la cual extrae las leyes de lo politico,
s6lo es atacable a partir de una praxis que se plantee un cambio
radical de la estructura de dicha sociedad, en que Estado y Po-
der pericliten para dar paso a formas distintas de relacion entre
los hombres. Este ha sido el papel de la critica marxista y de la
praxis propuesta de “transformacién del mundo” por Marx en
una de sus tesis sobre Feuerbach.

Serd la practica pues la que concretamente hard la critica al
maquiavelismo, es decir, al juego politico tipico de la concien-
cia burguesa y las relaciones de produccion donde impera la
apropiacién individual en contradiccién con la produccién co-
lectiva, ya que, al decir de Engels en El Origen de la famalia,
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“..nos acercamos ahora con rapidez a una fase de desarrollo de
la produccién en que la existencia de estas clases no sélo deja
de ser una necesidad, sino que se convierte en un obsticulo di-
recto para la produccién. Las clases desaparecerdan de un modo
tan inevitable como surgieron un dia. Con la desaparicion
de las clases desaparecerd inevitablemente el Estado. La socie-
dad, reorganizando de un modo nuevo la produccién sobre Ia
base de una asociacién libre de productores iguales, enviard toda
la mdquina del Estado al lugar que entonces le ha de corres-
ponder: al museo de antigiiedades, junto a la rueca y al hacha
de bronce”. Este Estado, prosigue el mismo autor, no serd aboli-
do, ird “extinguiéndose”.

A esta altura cabe entonces la pregunta: ;Es posible la sub-
sistencia del maquiavelismo politico en una sociedad sin clases
y sin Estado?

O esta otra: ¢Es coherente en una sociedad clasista, con un
Estado fuerte y militarizado. como son los Estados modernos do-
minantes, recusar los planteamientos de un Maquiavelo en nom-
bre de una hipécrita concepcion de lo ético?

Maquiavelo hizo ciencia, mas que ideologia. A la luz de esa
ciencia de lo politico podemos afirmar que su obra entera lo
sitia entre los mds contemporaneos de los teéricos de la doctrina
del poder y del Estado. Por esto mismo es Importante comple-
mento para un andlisis materialista histérico de la sociedad
burguesa.
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Federico Garcia Morales
LAS MURALLAS DE FLORENCIA

(Anotaciones sobre la historia econémica y social del Medievo)

(A los Ciuto Brandini de manana
y de pasado mainana).

“A Firenze si pué mal viver ricco
senza lo stato” (Il Magnifico).

Topa ciupap —piedras, adobes, puertas, murallas, lugares, pisa-
das, sonidos, jy tantos caminos!— es un presente ininteligible
sin los rastros de un pasado que, a veces, como en Florencia, es
remoto.

“En ninguna ciudad que yo conozca, hay tanto “‘pasado util”
y aun en uso, no en el espiritu de conformidad piadoso, sino
como una funcion continua de la vida diaria”’, dird Mumford.
Lo que no va en desmedro del orgullo con que el florentino
pasea entre objetos, monumentos y edificios amohosados de le-
yendas.

La materialidad mas inerte de la ciudad estard constantemen-
te recorddndonos que nuestra vida cotidiana, nuestra pequefia
historia, se engarza en una historia més larga donde nuestro
ritmo vital encuentra su significado en una modulacién mas tre-
menda. Este trabajo discurre entre estos dos tiempos de la his-
toria; por eso parecerd a medias sociologia y a medias pequefia
anécdota.

Pero sigamos adivinando el pasado por entre el paisaje.

Alli esta todavia el resto de la antigua muralla de la vieja
Fiésole, la etrusca hermana mayor que sufriera un destino cruel;
y el baptisterio de San Giovani —atribuido a Liutprando, uno
de los azotes de Roma—; y la finisima capilla de San Miniato,
que nos trae la piedad de aquel obispo lujurioso, magnifico,
pero al fin arrepentido, que fue Hildebrando, y todos aquellos
torreones que sobraron de una época donde las querellas de
senores y republicos, de giielfos y de ghibelinos, de blancos y de
negros, dieron su tono a la vida.

Debajo de la ctipula de Brunelleschi estd el espectro de un
Medici asesinado. Y estd la vieja plaza romana, mercado y lugar
de tantas ceremontas y autos de fe de una época mds ‘‘progresis-
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ta”. ...Y los puentes del Arno, de alguno de los cuales la leyenda
dird que escuchoé los pasos del propio Julio César, que habria
fundado Florencia.

Todo eso lo vemos todavia, y, positivamente, sobre esas rocas,
marmoles y yesos, cubiertos por la limpia verticalidad del cam-
panil de Giotto, se escabullé hace algunos siglos la sombra de
Maquiavelo.

Maquiavelo. Su obra solo es Florencia, y ya sabremos qué era
Florencia. Su sabiduria era la de los florentinos. También es
florentino en sus errores y hasta en su manera de manejar la his-
toria —en la prdctica y en los libros.

Para conocer de sus motivos y de sus racionalizaciones, es 1m-
portante hacer un analisis de la historia florentina, del modo
como hoy la vemos, inevitablemente a través del espesor de
nuestra propia historicidad.

Son muchos los que han aportado elementos decisivos para
la construccion de este cuadro. Desde los cronistas como Villani,
y el mismisimo Magquiavelo, hasta Davidsohn y Schevill, Sapori
y Genicot, y las investigaciones monograficas de orden econo-
mico y social para el extenso periodo de la vida de Florencia y
que aumentan de dia en dia.

Esta historia nos lleva a vislumbrar hasta qué punto Maquia-
velo fue sélo el sintetizador de un espiritu que se reparte a lo
largo de la historia florentina. Una sintesis que también volard
como buho de Minerva al caer la tarde de ese espiritu. Y se
transformara en carrona de eruditos.

I. La Florencia maquiavélica surge como el eslabén de una
larga cadena de sucesos que se van organizando en funcién de
un numero de coordenadas cada una de las cuales seria preciso
analizar en profundidad:

1. La organizacién productiva italiana a partir de las leyes
agrarias de Julio César;

9. El destino ulterior de Roma como sistema mundial y las
revoluciones sociales del bajo imperio;
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3. Los desplazamientos sociales y las disputas que llevan a la
formacién de las nacionalidades europeas;

4. El modo cémo se constituyen sistemas de explotacion agra-
ria diferenciados en la Italia Medieval y su evolucion en relacion,
sobre todo, con el mercado;

5. Las corrientes monetarias y mercantiles que se desenvuel-
ven desde la caida de Roma en adelante;

6. En relacion con lo anterior, la estructura que adopta la
“sociedad mediterrdnea” con sus nuevos ejes de poder econd-
mico en Bizancio y en el Islam con sus conexiones continentales;

7. El curso —muy a menudo critico— del desarrollo capitalis-
ta europeo;

8. Las grandes disputas que tienen su centro en el imperio
germdnico, en el imperio mongol, y en aquéllas que llevan al
surgimiento de reinos unidos en Francia y Espana;

9. Las contiendas entre las ciudades y comunas de la Tos-
cana, y

10. Y expresando todo esto, el proceso social en el interior
de las murallas de Florencia.

Si se saca alguna ensenanza de la historia florentina hasta la
¢poca de Maquiavelo, seria ésta: que no hay historia aislada.

En este articulo trabajaremos con esta perspectiva alguno de
los puntos serialados y relacionaremos otros.

IT. Florencia tiene restos de tres murallas concéntricas, que,
hasta donde las murallas significaron algo, encierran en sus ani-
llos tres periodos distintos. Sin embargo, en un pasado mds re-
moto hay que contar otra muralla: la de Fiésole.

Esta cuarta muralla se debi6é a los primeros habitantes del
Arno, de los que algo se sabe: los etruscos, que llegaron a Italia
probablemente desde el Asia Menor en las inmediaciones del
aino 1000 a. C. Un pueblo que realizaria una extensa labor
cultural y que serviria de eslabon a muchos otros; comerciaba
el hierro de Espana y el oro y las joyas del Oriente. Fiésole fue
un asentamiento etrusco y se rode6 de un contorno ciclépeo
(“donde lo indispensable es la fortaleza, se prescinde de la her-
mosura”’, dirfa Maquiavelo en su Arte de la Guerra, libro vir),
y se la considera como el punto de partida de Florencia, que
surge realmente después de la destruccion del poder etrusco,
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cuando Fiésole establece una colonia, hacia el ano 200 a. C., en
las mismas riberas del Arno, bajo proteccién romana. Esta co-
lonia adversa al partido aristocrdtico seria arrasada por Sila en
elfanc 82 a fE!

Bajo el consulado de Julio César se dicta una ley en 59 aio
a C., que impulsara la reconstrucciéon ciudadana, y es asi como
a cierta distancia de las ruinas primitivas se levanté esta segunda
Florencia sobre un plan en cuadro, de gusto romano, que tenia
por lado no mds de 500 metros, que enmarco una muralla con
cuatro puertas. En el centro del plan habia un forum o plaza
de mercado, que corresponde al Mercato Vecchio. Los romanos
también construyeron un puente que se identifica —a pesar de
sus reconstrucciones— con el Ponte Vecchio. Por alli pasaba
—viniendo de Roma— la Via Casia. En el resto —siempre hay
una cultura de la servidumbre —Florencia seria una Roma em-
pequetiecida, en sus estilos, gustos y distracciones.

Sin embargo, Florencia, a pesar de su caracteristica de mer-
cado protegido, de cuasiciudad, en la Toscana de los tiempos
romanos, no era la forma predominante de establecimiento.
Por entonces, y a todo lo largo de Italia, predomin6 una pobla-
ci6n dispersa en haciendas agrupadas o aisladas (fundi cum
casis, villae) . En los siglos siguientes, de desorden y devastacion
surgiria la tendencia a concentrarse en ciudades, castillos y al-
deas, proceso que continuaria con la construccién de los castella
durante la Alta Edad Media'.

La Historia de Florencia estuvo sujeta a los grandes aconteci-
mientos que dan forma al Imperio —el cambio en la composi-
ci6on del comercio, el cambio de sus élites, los nuevos movimien-
tos religiosos. Los primeros auténticos cristianos que aparecen
en esta ciudad romana son comerciantes viajeros del Mediterrd-
neo Oriental; son griegos o asidticos helenizados, y su mdrtir
—bajo Decio— serd San Miniato, un griego. (250 d. G.).

Fl afio 405 se hace presente un nuevo signo de la historia
mundial, en la forma del primer sitio contra sus murallas, esta
vez por cuenta de Radagasio el Godo, que fue derrotado por
Estilicén —otro barbaro al servicio de Roma. Honorio por aque-
llos tiempos se crefa en el caso de publicar tres edictos donde

1Cambrige Economic History of Europe, t. I, pag. 386.
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prohibia la difusién de la moda germdnica en Roma: “de sacos
de colores sin mangas, de pantalones anchos y de cabellos lar-
gos, como solian los barbaros™*.

Pero Radagasio era solo el comienzo de un derrumbe. En 476
se da la crisis final cuando la autoridad méxima pasa en Italia
a manos de Odoacro. En 489 Teodorico el Ostrogodo cruza los
Alpes y, educado al fin en la corte Imperial, intentard una re-
organizacién, pero a su muerte en 526 se contintia marcando
la tendencia.

Justiniano serd otro paréntesis, cuyos generales pasan por una
Roma que se comienza a esfumar en el medievo. Después ven-
dra la conquista Lombarda.

“El principal objetivo de los barbaros —dice Schevill— era la
tierra, pues la tierra podia sostenerlos con el trabajo de esclavos
y de colonos que bajo el largo régimen imperial la habian cul-
tivado en beneficio de los grandes sefiores. Debemos compren-
der que estos tres términos, esclavos, colonos (o siervos), sefo-
res, describen los elementos sociales principales del ultimo sis-
tema agrario romano. Los lombardos sélo tuvieron que dar cuen-
ta de la clase de los terratenientes, asesinandolos o exilidndolos,
para obtener un éxito completo’™.

Para entonces, la muralla romana muy poco significa, si ya
las mds poderosas de la propia Ciudad Eterna dejaban pasar por
sus boquetes al mundo provincial subvertido*. Es un tiempo en
que se disuelven las definiciones legales de Roma, en favor de
un gobierno arbitrario que afirmaba la superioridad social del
1NVasor.

Los lombardos habian llegado —como cuenta Maquiavelo en
su Historia de Florencia— bebiendo en el craneo de los vencidos,
pero en una lucha de resistencia demasiado larga, terminaron
asimilandose en cierta medida, haciendo retornar viejas normas
de convivencia.

Esta convivencia se organiza por atajos que llevan mds alld

*A. Dopsch: Fundamentos Econémicos Rennaissance, ed. Frederick Ungar Pu-
y Sociales de la Cultura Europea. Ed. blishing Co. New York, 1961, pag. 18.

Fondo Cultura Econémica, México, 1951, ‘L. Homo: Rome M¢édiévale, 476-1420.
pag. 80. Histoire-Civilisation-Vestiges. Payot, Pa-
‘K. Schevill: History of Florence from ris, 1956, pags. 7-56.

the founding of the City through the
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de Italia, hacia la politica de los griegos y de los francos, y hacia
la integracién mediterranea que recomenzaba en torno a la
actividad islamita. Por entonces ya comenzaba a surgir al sur de
Napoles, Amalfi, que iniciaba su periodo de oro como centro
comercial de la Europa Cristiana en el Mediterraneo, como in-
termediaria entre el este y el oeste. Sus comerciantes se encuen-
tran entonces activos en los puertos de Sicilia, Tunez, Egipto y
Palestina. Mds adelante se establecerian en Jerusalén y en An-
tioquia. Su fortuna tenia su origen en privilegios comerciales en
el Imperio bizantino y en el cuasimonopolio de la venta en
Italia de objetos de procedencia oriental. Drenaban minerales,
maderas y productos agricolas de Italia hacia Africa del Norte,
donde otra operaciéon los traducia en aceite y en oro, que en
puertos egipcios terminaban convertidos en especies, productos
orientales y nuevamente oro®.

La circulacién monetaria no se extingue con las invasiones
y teje lazos que consolidan el proceso civilizador.

Cuando Maquiavelo, muchos siglos después, hace la historia
del periodo, sale también de Florencia, se ve obligado a hablar
de los emperadores, de los francos y del Papa, también de los
drabes, y encierra en ese vasto circulo superestructural un gran
vacio que es la vida desconocida de Florencia.

Sin embargo, la historia econémica y social, nos entrega un
cuadro diferente, donde no se precisa recurrir a una refunda-
cién de Florencia por Carlomagno para llegar a crear vida en
las orillas del Arno. Desde la caida del Imperio en Occidente,
ésta continu6. Las teorias catastrofistas que intentaron cerrar
con mucha facilidad un ciclo cultural y abrir otro nuevo, se
ensanaron durante la infancia de la ciencia histérica descri-
biendo una vida romana detenida o muerta, un esclavismo sus-
tituido por un feudalismo, la muerte de la vida comercial y de
la circulacién monetaria en favor del regreso a una economia
natural. Pero ya vimos a los amalfitanos del siglo vir usando y
cambiando el oro y al aprovecharse de la diferencia de cambios,

SArmand O., Citarella: Patterns in Me- Véase ademds, Guillard, Rodolphe,
dieval Trade: Tre Commerce of Amalfi L’Empire Bizantin, pags. 172-3, en Histoi-
Before the Crusades. En The Journal of e Universelle, v. 2 de la Pleiade. Galli-
Economic History, vol. xxvn —december ~ mard, 1957.

1968, N© 4, pags. 531 s.
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crear un capital. M. Lombar ha dicho que el flujo de oro de
los paises drabes que comienza en el siglo viir y que continuara
a través del x1, invirtié una vieja tendencia del intercambio
comercial entre oriente y occidente. Grierson, por su parte, ha
sostenido que la circulacién de moneda de oro nunca se inte-
rrumpi6 en Italia desde el fin del Imperio Romano y a través
de toda la Edad Media.

Sobre esto todavia: El emperador Luis 11 (875) acusaba a
los napolitanos de proveer a los infieles con “arma, alimenta
et cetera subsidia”’, y Liutprando de Cremona decia: “Los mer-
caderes de Amalfi y de Venecia necesitan nuestro grano para
vivir, y para obtenerlo nos proveen de estos ornamentos”®.

III. Sin embargo, la estabilidad no parece ser signo saludable
en la historia, y los propios lombardos se encargaron de dar un
paso que les resulté desafortunado al pretender renovar el ob-
jetivo de la conquista de Italia, bajo Liutprando y su hijo Ais-
tulfo, lo que da origen a la intervencién de los francos, con Pi-
pino y luego con Carlos (774). Este desarrollo politico involu-
cra el grado notable de revitalizaciéon de Occidente.

Durante este periodo, Florencia, al igual que las otras ciu-
dades romanas, sufre un proceso de desdibujamiento, y se re-
organiza sobre sus despojos, dando lugar en el trastorno de las
formas arquitecténicas a algo que comienza a ser normal, y que
se convierte en uno de los centros de actividad lombarda.

Luego de los duques y gestalds lombardos se vienen a esta-
blecer los funcionarios francos (los condes), y también el mar-
grave, que tendrd como aspiracion el dominio de la Toscana.
Entre todos, la que bajara a la fama, sera la gran condesa Matil-
de. Con esta sucesion se inicia el fendmeno que hace caracterizar
a la Ttalia medieval como el laboratorio de ensayo de todos los
regimenes politicos (E. Leonard) .

Estos desarrollos administrativos no carecen de importancia,
pues, contribuyen en alta medida a la creacién de la tradicién
politica florentina. De hecho, casi insensiblemente, hacia el 854,
esta ciudad, donde ya operaban ‘“‘negociatores majores”, estaba
a la cabeza del mas grande condado de Toscana. Si se piensa
que la ciudad estaba organizada sobre el poder de los principa-

‘Citarella: ob: cit., pdg. 540.
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les unidos por lazos de vecindad, es probable que esta hegemo-
nia se tradujera en luchas contra otras villas por los mercados
y las vias. Los mercaderes, y las otras clases ciudadanas, jueces,
notarios, monederos, artesanos, cardadores, con sus propias for-
maciones aristocraticas, libran también una lucha lenta, pero
inexorable contra los jefes administrativos, que fortalecidos en
sus privilegios, s6lo aspiran a aumentar su riqueza y su poder
personal en la forma de la propiedad terrateniente”.

En esta lucha pesan viejos fantasmas ideoldgicos en torno a
a la comuna romana, y también la presencia de la iglesia. Esta
ultima dard durante una época las figuras dominantes de la
vida politica de la ciudad. Hildebrando fue uno de estos jerar-
cas, y solia recibir a su grey teniendo siempre a su lado a la
mujer de caracter que le tocé en suertes. Un vicio menor en
una época en que los Papas no solian morir en olor a santidad.
Pero aun esa forma de sujecién fue quedando atrds a medida
que la peninsula italiana asumia su destino de “clearing-house”
en el intercambio entre oriente y occidente y el movimiento
comunal cobraba vigor.

El ultimo acto de una politica senorial seria representado
por la gran condesa Matilde, que concentré en sus manos los
mds grandes dominios de Italia. Hija del margrave de Toscana,
victima de un breve matrimonio, alcanza a vivir lo suficiente
como para conocer el ultimo esplendor de las cortes y no lo-
grar entender ese renacimiento que sigue al ano 1000. Pero,
mientras tanto, si no comprende por qué los ciudadanos de
Florencia atacan los castillos senoriales del entorno, va en ayu-
da del Papa, lo designa heredero de la Toscana —con lo que
inicia un largo pleito— y en su castillo de Canossa presencia la
humillacién del Emperador Enrique 1v (1077) .

IV. Entretanto se dejaban sentir en toda su importancia, dos
procesos que se entremezclaban: la acumulacién del capital,
que aceleraba su ritmo, y la aproximacioén interna que experi-
mentaba no s6lo la sociedad europea, sino también el conjunto
mediterrdneo y sus conexiones asidticas y africanas.

Sobre el primer aspecto, cabe sefialar que jamas imperd en

“Véase al respecto F. Schevill.,, ob. cit., pags. 29-62.
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Europa un sistema econémico molecular entre los siglos 1X
xit (edad de Oro del pretendido feudalismo) . _E,sta conclusion
parece ser solo el resultado de una generalizacién excesiva de
un “modelo” “tipico” manorial. Sin embargo, el resultado de
una investigacién masiva viene a demostrar que en la Edad
Media europea no se dio en ningln pais la posibilidad de que
este modelo resultara descriptivo. En Inglaterra, por ejemplo,
Kosminsky ha descubierto que sélo el 609, del territorio era
“manorial”’, y que el resto no lo era: no tenia siervos o no tenia
dominio, o era todo dominio carente de siervo®. Y en estos se-
fiorios, el pago de la renta dependfa de la habilidad del tenedor
para obtener dinero a través del comercio. ¢Y habra que olvidar
el papel de las ferias en la Edad Media?’. Dice H. Heaton:
“en algunos periodos y en lugares remotos, quizds el dinero y el
comercio disminuyeron considerablemente; pero dudamos pro-
fundamente de si el dinero estuvo ausente de la circulacién
en cualquier comunidad rural desarrollada... Hay demasiados
obreros industriales y vendedores en los informes sefioriales me-
dievales para creer que el aldeano hacia todo para su propio
consumo... Similarmente, ninguna aldea estaba ubicada en un
lugar tal que produjera todo lo que necesitaba. El hierro debia
comprarse para los herreros, la sal para la carne, el pescado, etc.
Podia no haber piedras en el distrito para el molino. Y los
nobles tenian sus gustos en materia de telas, armas, joyas, es-
pecies, cosméticos...'’.

Respecto al origen del capital que aparece filtrando toda la
sociedad europea, se han desarrollado numerosas teorias, muchas
de las cuales se encuentran todavia determinadas por los cono-
cimientos histéricos del siglo x1x, en donde, por ejemplo, solia
enfatizarse el proceso de la manufactura sélo a partir del si-
glo xvI, generando de esta manera la posibilidad operativa de
un modelo de desarrollo del capital que admitia internamente

SH. Heaton: Economic History of Eu-
rope. Harper and Row, London, 1965,
pdgs. 86 y s.

“Cambridge Economic History of Eu-
rope, t. 111, pags. 119-150, articulo del prof.
C. Verlinden. The Cambridge University
1965.

Press,

Véase ademas, Eileen Power: El cam-
pesino Bodo. Cémo se vivia en un fun-
do campesino en tiempos de Carlomagno,
en Gente de la Edad Media, pags. 11 s.
Ed. Eudeba, Bs. Aires, 1966.

H. Heaton: ob. cit., pags. 94 s.
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cortes racionalistas. En algun lugar, el capital comercial, en
otro, el capital industrial “moderno”. También se dio forma
al esquema del origen del capital en una actividad parasitaria o
de simple atesoramiento. Para otros, el capital derivaba del cam-
po. Sombart, por ejemplo, supuso que el origen del capital es-
taba en la venta de tierras o en su renta acumulada. Tesis reba-
tida especialmente por Strieder.

Sin embargo, en la alta Edad Media, se observa la continua-
cion de la actividad productiva minera, manufacturera y agrico-
la (y también maderera) en que intervenia una mano de obra
sometida a un capital. Este capital —como en el caso de los ju-
dios que fueron obligados a vender sus propiedades terrate-
nientes en los siglos vi y vii— pudo volcarse hacia el comercio.
Pero en Venecia, era el caso que la intervenciéon en el comercio
en gran escala, se logré mediante la explotacion de la sal en la
costa Adridtica, amén de los servicios prestados por los barcos
venecianos al exarca de Ravena. Lo sucedido con Amalfi, ya
lo analizamos, aun cuando vale la pena senalar que los documen-
tos de Geniza, editados por S. D. Gotain, y que estan referidos
al comercio de Amalfi con Egipto, hacen saltar en pedazos la
idea confesional de una sociedad europea separada de la musul-
mana, y pone un nuevo problema a los teorizantes sobre la for-
macién del capital —“sin base manufacturera”— en Europa. En
cuanto a Florencia, su fama se basa, desde época temprana en
primer lugar en su industria, y en seguida, en su comercio y
en su banca. Florencia ya antes del siglo X111 no era tanto un
intermediario como un productor, su problema —dice J. W.
Thompson— era buscar un material de demanda universal y
manufacturarlo. De ahi alguna de las orientaciones de su poli-
tica: porque Cerdefia proveia la lana, como también Castilla,
el Languedoc e Inglaterra. Las villas y monasterios en torno a
Florencia eran crianzas de ovejas y ranchos (el mas famoso: la
casa de los Humiliati, una orden monadstica con 150 casas, todas
dedicadas a la producciéon de lana). Para dar color a sus telas
dieron vuelta el mundo buscando vegetales extrafios y mine-
rales*.

uJ. W. Thompson: Economic and So- pigs. 465 s., ed. Frederick Ungar Pub.
cial History of the Middle Ages, vol. 1, New York, 1959.
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Las murallas de Florencia

Pero ya dos veces nos sale al paso el tema del encuentro de
las civilizaciones. Se cuenta que cuando en 1498 llegé Vasco de
Gama a Malabar se encontro estupefacto ante dos moros que ha-
blaban genovés. Y es que desde hacia muchos siglos se viene de
tejer por encima del mar y por las rutas caravaneras una deli-
cada tela. La misma Génova, por ejemplo, mucho antes del in-
signe descubridor habia tenido establecimientos en el Egeo, en
Pera Galata, en el Mar Negro, en el Mar de Azov, en Flandes.
en Inglaterra, en el Danubio, en Polonia'*. Cubria los terminales
de todas las rutas que conducian desde Asia a Europa. Por cjem-
plo ésta que partia desde China y que seguia el itinerario: Per-
sia-India-sur de Rusia y Asia Menor, en donde el camino se di-
vidia: hacia Constantinopla y el Mediterraneo por el sur, a traveés
de Rusia por Verangian y hacia el Béltico por el norte, a Kiev
y al oeste hacia Polonia y Bohemia o Hungria y Austria en di-
recciéon a Europa Central y el Rhin'®. En 1096, Venecia inicia
sus propios contactos con los terminales de rutas. Los venecianos
llevan peregrinos a Tierra Santa, comercian con Constantinopla,
sur de Rusia, Siria y Egipto, y acumulan barcos, capitales, expe-
riencia.

Con todo, eran viejas rutas. Para protegerlas, los romanos
libraron guerras agotadoras, desde Luculo, Pompeyo y Craso
hasta la serie de emperadores cautivos de los partos. A su ma-
nera, los europeos de los afios 1000 van tras esas rutas cuando
dicen que van ““A Dios” y parten para las cruzadas. Estas tam-
bién tienen por objetivo Bizancio y la concesién en T ~vante
de “una iglesia, de una casa de cambios y del monopolic omer-

cial” para algin grupo de cristianos mercaderes. Eran ' rutas
de la seda, y en la disputa de los tejidos naturalmente - traba
Florencia. No hablemos de como se entramaba esta histor i+ “eve-

nemencial” con su banca y algunos de sus triunfos fina cieros
como fue el transformase en la capital de la acunacién -1 oro,
el famoso florin.

El oriente fue en realidad “la gran reserva” que impidi6 un

“Geo Pistarino: Genova Medievale tra 5. Eileen Power, ob. cit., cap. Un via-
Oriente e Occidente. En Rivista Storica jero wveneciano del siglo xur. R. de Roo-
Italiana, anno wrxxxi-fascicolo 1, Napoli ver: The Organization of Trad chap. 11
Ed. Scientifiche Italiane, 1969, pags. 44 s. de The Cambrige Economic History, vol.

"Véase H. Heaton, ob. cit., pags. 151 ur, pags. 59 s. ;
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receso de consecuencias desastrosas, en donde se apoyo la revita-
lizacién de Europa. En 762 se fundaba Bagdad, que habria de
producir una revolucién en el movimiento de las rutas que anu-
dan el mundo escandinavo, la Rusia kieviana, Constantinopla
y el occidente, con el extremo oriente en donde se desplazaba
una onda civilizadora extremadamente poderosa. Desde el
siglo vi en adelante las relaciones entre China e Indochina —el
reino Champa— se establecen ya de modo continuo, y estos ulti-
mos, entre los siglos v y X, segiin Le Than Khoi “controlaron el
trafico de las especies entre la Insulandia y la China, y el co-
mercio de la seda entre el imperio T ang, la talasocracia dravi-
diana y el imperio abasida de Bagdad”**. En China, en 960 se
ha producido la reunificacion con la fundacién de la dinastia
Song, época en que la construccion de navios realiza grandes
avances técnicos y hace su aparicion la polvora de candn y el
comercio recibe el apoyo de un Estado interesado en intervenir
activamente en el modelamiento del proceso economico (refor-
mas de Wang Ngan-che), a pesar de las teorias confusianas que
consideraban al comercio como algo soérdido con lo que el Empe-
rador no debia mezclarse. Un texto chino de 1178 dice: “los
barcos que navegan en los mares del sur son como casas. Cuando
las velas se despliegan se parecen a las nubes en el cielo. Un
solo barco lleva muchos centenares de hombres. A bordo se ha
almacenado grano suficiente para un ano”'*. Este es en parte el
origen de ese tremendo despliegue de ciudades que causa la
maravilla de los Polo cuando llegan al imperio de Kublai Kan,
doscientos anos después.

Los movimientos comerciales y demograficos en torno al dé-
cimo siglo nos permiten entender mejor el avance que comienza
a experimentar en Europa la vida ciudadana. La intensificacion
del movimiento mercantil, el desarrollo de la manufactura, el
mismo proceso de urbanizacién, produjeron un alza en el nivel
de vida occidental y los antiguos poderes sefioriales a menudo
se encontraron —por sus gustos— ante serias estrecheces finan-
cieras. Este problema pudo ser momentdneamente paliado por
el dinero de los mercatores, pero cada préstamo significo siem-

uCitado por A. W. Macdonald, Pleiade, Histoire et Civilisation, 1, Paris, 1955.
Histoire Universelle, t. 1, pag. 1414, y “Mac Donald, ob. cit., pag. 1508.
tomado de Le Than-Khoi: Le Viet nam,
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pre la imposibilidad de reembolsarlo, y las hipotecas y la po-
breza, y el hecho de que al cabo de dos siglos, en la Toscana
como en muchos otros lugares, casi toda la propiedad terrate-
niente pasara a manos de los nuevos amos de las ciudades. La
acumulacién del capital iria tomando diversas formas historicas.
También en aquel momento iniciaria su movimiento “‘imperial”.

Las ciudades —nos ensenia Schevill— que fueron mas enérgicas
en el desarrollo de sus especialidades manufactureras, o que tu-
vieron algunas ventajas en la disposicion de materia prima, o
suficiente agua para mover sus molinos, o que dominaron un
sistema de carreteras, fueron adelante de las otras y terminaron
por dominarlas. De esta manera Bolonia llego6 a ser la metro-
poli comercial de la Romana, Génova de Liguria, Milin de
Lombardia y Florencia, a pesar del adelanto en la partida de
Pisa, y de Lucca) , se puso a la cabeza y lleg6 a ser la metrépoli

de la Toscana'®.

En los primeros tiempos, y para proteger su comercio de
telas, los florentinos mantendran una alianza con Pisa, muy favo-
recida por su posicion en la costa, particularmente entre 1115 y
1171 cuando la guerra de Mallorca y el tratado entre ambas
ciudades, donde los florentinos obtienen concesiones moneta-
rias (minas de plata) y facilidades de transito para sus mercade-
rias y mercaderes.

Para entonces Florencia es ya una democracia de las 21 gildas
constitutivas, y entre ellas las mds poderosas son la Lana y la
Calimala, las que estaban tejiendo la lana de un inmenso im-
perio.

La acumulacién de capital no los ha llevado solo a la des-
truccion de antiguas formas de trabajo y de apropiacién, no
solo se ha logrado el sometimiento de los grandes sefiores Al-
berti y Guidi, sino que también, bajo la forma de una lucha por
la ruptura de los vinculos de fidelidad, se da una expropiacion
que priva a la gran masa del pueblo de la tierra y de los medios
de vida e instrumentos de trabajo. Toda esa masa queda sujeta
a las grandes potestades de las gildas y aun se les prohibe su
organizaciéon. Es manejada para las finalidades expansivas de
los grupos gobernantes, pero su resistencia da forma también a

¥Schevill, F.: ob. cit.,, pag. 286.
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una lucha de clases que tendrd momentos de agudeza y profun-
didad pocas veces conocidas.

La muralla romana no desaparecié durante la alta Edad Me-
dia, pero con el crecimiento que experimenta la poblacién a
partir del afio 1000, surgen suburbios y quedan expuestos. En
1172, al borde de una nueva crisis corrigen esta situacion y
comienzan a levantar un segundo circulo. La empresa duro
cuatro anos incluyendo un drea tres veces superior a la del pri-
mer circulo.

V. Era la época en que Federico 1 paseaba una mirada furi-
bunda sobre la libertad de las ciudades italianas, y habia aplas-
tado a Mildn. Desde entonces, y en adelante, hasta la muerte de
Federico 11, el mds grande de los Hohenstaufen, en 1250, Flo-
rencia se defiende astutamente frente a estos pnderosos enemi-
gos y desarrolla reformas que la llevardn al filo del 1300 a la
cumbre de su poderio. Justo al borde de un colapso que en-
volvi6 en un desastroso fin esta continua serie de triunfos.

Es también el tiempo en que se constituye en el poder el
dominio de grandes magnates a la cabeza de combinados comer-
ciales, manufactureros y bancarios que se han lanzado desde el
afio 1000 con energia en la aventura mercantil. Con el fruto
construyen torreones y fortalezas que entrecruzan de pétrea pe-
santez a la vieja ciudad, en donde refugian sus querellas de
clan que dan la apariencia a la politica. Sobre esto, un pdrrafo
de Maquiavelo: “1215. Entre otras familias poderosas, habia en-
tonces en Florencia las de Buondelmonti y Uberti, y al nivel de
ellas las de Amidei y Donati... De esta ultima era una viuda
rica con una hija bellisima que la madre proyectaba casar con
Buondelmonti. Pero se supo que éste se iba a casar con una
Amidei. Esperando que la belleza de su hija bastaria para im-
pedir aquella boda, y al ver un dia que Buondelmonti iba solo
hacia su casa, baj6 a la puerta, seguida de su hija, y le detuvo,
diciendo: “Mucho celebro que haydis elegido esposa, aunque
guardaba para vos esta hija mia”. Y entreabriendo la puerta la
mostré (el caballero se maravilld, y sin tardanza celebré la bo-
da “‘sin tener en cuenta la palabra empenada, la ofensa que cau-
saba, etc.). La noticia llend de indignacién a la familia Amidet,
y a la de los Uberti, emparentados con ella y puestos de acuerdo
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con otros ...decidieron vengarse matando a Buondelmonti... Die-
ron el encargo del homicidio a Mosca, a Siatta Uberti, a Lam-
bertuccio Amidei y a Oderigo Fifanti... y cuando en un caballo
blanco pasaba Buondelmonti por el Puente Viejo, lo mataron
junto a una estatua de Marte. Este homicidio dividi6 la ciudad
...y como ambas familias tenfan numerosas casas y sitios forti-
ficados y hombres a su servicio, combatieron muchos afios, sin
que ninguna lograra expulsar a la otra”". Y sobre esta rivalidad
elevada a los niveles de la lucha por la primacia en Italia se
habrian formado las lineas florentinas de giielfos y ghibelinos (el
partido imperial) . Cuando un bando desterr6 a otro, pronta-
mente saqued sus palacios y nivelé sus murallas con el suelo.
Muchos personajes de esta época quizds nos parezcan indignos
de figurar en la historia, pero es el caso que Dante, mds vic-
tima que actor, tuvo el buen gusto de dejarnoslos en 11 Inferno.

Las compaiias comerciales habian desarrollado para enton-
ces, con sus ramas en las principales ciudades de occidente, gran-
des intereses internacionales. Florencia se habia transformado en
el centro monetario del mundo. Al poder prestamista —a reyes
y papas— de los Mozzi y los Scali (que aparecen en la lista giielfa
de Maquiavelo) sigue el de las casas de los Frescobaldi, los Bar-
di, los Acciaiuoli y los Peruzzi. En relacién con los Bardi se le-
vantard mds adelante la casa Medici. Tienen intereses en Ingla-
terra, la Morea y Flandes y a través de sus operaciones traen
hacia la ciudad del Arno un flujo de influencias econémicas y
politicas de orden mundial. No debemos olvidar que el movi-
miento del capital en la esfera internacional también tenia otros
focos en las ciudades de los Paises Bajos y en las actividades de
la Orden Templaria. Esta tiltima apoyada en sus establecimien-
tos en Siria, se habia transformado desde fines del siglo xi1 en
el banquero favorito de numerosos estados.

Cuando una serie de acontecimientos que lanzaban la historia
mundial hacia un nuevo ciclo minaron esta delicada estruc-
tura, los efectos fueron explosivos y de largo alcance.

El patriciado que domina a Florecia durante este periodo de
ripida expansion estaba mediado por sus intereses terratenien-

“Maquiavelo: Historia de Florencia, de Magquiavelo, ed. Poseidén. Buenos Ai-
libro segundo, pf. 111, en Obras histéricas res, 1943.
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tes y por sus contactos financieros con la aristocracia, y a me-
nudo su vocacién republicana debié experimentar el contraste
de los sectores medios, partlcularmente las gildas que propug-
naban una mayor part1c1pac1on popular en el poder. La pre-
sién sustantiva venia, sin embargo, de los sectores bajos que
habian experimentado un inusitado crecimiento.

En efecto, la poblacion de Florencia que en 1281 podia esti-
marse en 45.000 habitantes, se habia expandido hacia 1331 a
90.000. En 1308, segun Villani, 30.000 personas trabajaban en
la lana y anualmente producian 1.200.000 florines de oro.

En los anos que siguen la muerte de Castruccio Castracani,
usualmente hay unos 1.500 extranjeros en Florencia, cerca de
10.000 ninos asisten a las escuelas primarias y 600 a escuelas de
mads alto nivel. De las 110 iglesias, 57 parroquias. Hay tam-
bién 30 hospitales con capacidad para 1.000 camas. Hay 60 mé¢-
dicos, {80 bancos!, 600 juristas, 100 boticarios'®.

No era de extranar pues que surgiera un movimiento popular
en esta poblaciéon que ya desde 1280 no puede mantenerse den-
tro del segundo circulo de murallas. Un movimiento que serd
general en todas las prmc1pales ciudades. En Mildn, ya en el
siglo xi1, las clases bajas estdn agrupadas en una organizacién
que ocupa su lugar bajo el estrato de los mercaderes. Lo mismo
en Siena, Piacenzza y Arezzo. En Génova y Venecia los magnates
se defienden mejor aun cuando conceden algunos puestos en el
gobierno al populus. En Venecia los artesanos y obreros fue-
ron dominados por el Estado que interfirié en su organizacién
interna’®. En 1282, en Florencia, las gildas de mercaderes se to-
maron el poder politico, estableciéndose el control de las gran-
des gildas (arti maggiori) que eran siete:

1. La gilda de los jueces y notarios;

2. La gilda Calimala —refinadores de telas extranjeras—;
3. El Cambio: gilda de cambistas;

4. ILa Lana: manufacturera de telas;

15y¢éase Schevill, ob. cit., pags. 211 s. cieta estato nel Medioevo veneziano (sc-
Thompson, ob. cit., t. 1, 467 s. coli xir-x1v), Venezia, Fondazione Giorgio

1Véase Sylvia L. Thrupp: The Gilds, Cini, 1967. Sapori, Armando: Studi di
chap. v, Cambridge Economic History, storia econdmica, vol. m1. Biblioteca Sto-
vol. 1, pags. 230 s. Giorgio Cracco: So- rica Sansoni, Florencia.
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5. La gilda por Santa Maria, de los almaceneros (el mercado
por o porta Santa Maria, donde se juntaban con los mer-
caderes de la seda) ;

6. La gilda de los fisicos y de los apothecarios, incluyendo
estos ultimos a los comerciantes en especies, y

7. La gilda de los herreros.

La primera gilda fue sélo un grupo legal, de presién, impor-
tante; son las seis restantes las que constituyen el Comité Eje-
cutivo de seis priores que toma las riendas del poder en 1282-3.

La pequena burguesia y los almaceneros y artesanos estaban
organizados en no menos de 25 gildas menores (artiminori) .
Los mercaderes mayores los temian, y en vista de eso invitaron
a 5 de las mds influyentes gildas menores a compartir el poder
con ellos. Pero su papel fue puramente decorativo®. A través
de las siete mayores, el poderoso partido giielfo contintia domi-
nando, basindose en un apoyo que va mas alld de Florencia,
y los flamantes gobernantes llegaron a sentirse secretamente
unidos al campo aristocrdtico, lo que se expresa en la detencién
de muchas medidas contra ellos, algunas de las cuales, como el
alza de los Impuestos, curiosamente, servian para sostener las
guerras expansivas al servicio del capital. Y fue una de estas
guerras en que se tramaba la conquista del Arno y de Pisa, y
su fracaso, lo que origin6 en 1292-3, un alzamiento de las arti
minori restantes, dirigidas por un noble de la Calimala: Giano
della Bella. El 18 de enero de 1293, los vineros, los vendedores
de sal, aceite Y queso, los armeros, los forjadores, los aserraderos
y panaderos, constituidos en Gobierno promulgan las Orde-
nanzas de Justicia. En dichas Ordenanzas hay un apartado con-
cerniente a las viejas familias, a las que denomina “magnates”.
Cada miembro masculino de estas familias deberia prestar ju-
ramento de obediencia al gobierno de los priores que se institu-
ye con esta revolucién, y rendir fianza por la suma de dos
mil libras de que mantendria la paz. Las familias magnates que-
daban excluidas del priorato. Para perseguir a los desobedientes
se forma una Justicia (Gonfaloniere della Giustizia) que cuen-
ta con una fuerza especial de 1.000 hombres proporcionados

“Schevill, ob. cit., pig. 155; Cambridge, ob. cit., pags. 34-35.
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por las gildas. Es la “revolucién democratica”. Esta organiza-
ci6n politica no implicaba que los mds pobres elementos pu-
dieran expresarse por si mismos. En Florencia, en los hechos,
los empresarios mercaderes mantuvieron la direccién de las ar-
tesanias en sus propias manos: los artesanos de las industrias
manufactureras nada tenian que decir acerca de su propio arte.
La revuelta de los Ciompi (1378) modifico este estado de cosas
solo temporalmente®'.

La historia paralela también se da en los Paises Bajos, cuando
en 1225 un falso conde Balduino 1x levanta al pueblo de Flan-
des, o cuando en 1253, en Lieja, Henri Dinant asume la direc-
cién de los artesanos y trata infructuosamente de derribar a los
majores.

La posibilidad de una intervencion abierta de estas artis mi-
nores y de otros sectores mas pobres, se debié en gran medida
a que sus acciones se apoyaban en las profesiones, en donde los
artesanos a través de sus fraternidades secretas caritativas o reli-
giosas podian desarrollar una actividad clandestina. Pero al
pueblo comun, y sobre todo al sector obrero, este estado refor-
mado, a pesar de la profundidad de su organizacion democratica,
opuso leyes de hierro que impedian su organizacién en gildas.
S6lo Tos amos podian determinar el monto de los salarios, y ha-
cia 1338 no soélo quedaba prohibida toda organizacién de los
trabajadores subordinados (sottoposti), y puesta fuera de la ley
toda reunién de mas de diez obreros cualquiera que fuera su
proposito. La pena mds comun era el divieto, o sea la exclusion
del “criminal” de la lista de obreros aprobada por uno o mds
anios. Cuando a raiz de la crisis, en 1345 se genera un ascenso de
la lucha obrera, un obrero cardador, Ciuto Brandini, se esfor-
zar4 en organizar en una gilda a sus hermanos de clase. “Apre-
sado una noche mientras dormia, fue arrastrado ante el capitano

7199

del popolo e inmediatamente sentenciado a la horca™™.

VI. En 1340 estalla una crisis financiera. Se la atribuye a la
ayuda prestada por los banqueros a las aventuras bélicas de
Eduardo 1, interesado en la sucesién del trono Capeto. En efec-
to. en Inglaterra, desde el reino de Eduardo 1, los Bardi y Pe-

2Sobre los Ciompi, véase Maquiavelo, cit.,, pdgs. 277 s.
ob. cit., libro tercero Xmr s. Schevill, ob. =Ver Schevill, ob. cit., pag. 266.
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ruzzi habian contado prdcticamente con el monopolio de la
exportacion de lana. El favor del soberano lo retornaban suple-
mentando su tesoro con moneda, hasta el punto que ambas casas,
hacia la época de Eduardo m1, habian quedado totalmente en-
vueltas en las finanzas reales. Hacia 1340 —al inicio de la guerra
en Francia— la deuda de Eduardo 11 habia subido de £ 57.000
a 300.000. Los Bardi entre 1338-9 solamente, le han adelantado
£ 125.000. Hacia adelante ya no hay mads crédito. En 1843, el
r~ey inglés debe a los Bardi £ 63.000 y £ 40.000 en intereses.
A los Peruzzi 44.000 en préstamo y £ 40.000 en intereses. Poco
después los representantes de los Bardi en Inglaterra son arres-
tados, y luego liberados a condicion de que renuncien a recla-
mar el pago del interés*.

Sin embargo, ya en los comienzos del siglo xiv hay una in-
tranquilidad general que podria ser el sintoma de una crisis
grave al nivel de la historia larga, y que debe integrarse a la
explicacién de los sucesos que preocupan a Europa en la pri-
mera mitad de ese siglo. Son procesos lentos y situaciones leja-
nas que deben dejar pasar el tiempo para inducir efectos masi-
vos, y su anotaciéon solo es posible con el conocimiento actual,
y en una larga perspectiva, de la historia mundial.

En 1250 ha muerto Federico 11, y a su politica de conciliacién
con los musulmanes, con los que negocia hasta la corona de
Jerusalén que se cala sin derramar una gota de sangre, sigue la
mds agresiva de Carlos de Anjou. Sin embargo, todavia es el
esplendor y cuando en Venecia en 1268 asume el poder como
nuevo dux Lorenzo Tiépolo, nimbadas de esplendor, perla,
seda y plateria pasaron ante él las gildas, y los Polo recorren
todavia los caminos que llevan a la China donde los mongoles en
medio de una gran vorigine de pueblos habian desplazado a
los S'ong (Pekin habia sido ocupado en 1215 por Gengis Khan);
aun cuando el destronamiento del ultimo S’ong ocurre en 1276.
Pero en 1256-1258 los mongoles ponen fin al califato abbasida
de Bagdad, y en 1291 viene la ruina de los Estados latinos (con
la Orden Templaria al frente) de Siria. En 1240 los tartaros
toman Kiey.

En Europa hay un desplazamiento destructivo del germanis-
“Ver Cambridge, pigs. 454 vy s.
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mo (las campanas de la orden teutdnica) hacia el este —una
verdadera guerra de exterminio. Las rutas comerciales se ven
como anegadas de peligros, y las altimas cruzadas, a pesar de
las alianzas con los mongoles de Persia, no logran zajarlas. Fuer-
tes presiones se descargan sobre los Paises Bajos. Francia echa
manos sobre los tributos flamencos que antes iban a Inglaterra.
Las comunas de Flandes y de las ciudades francesas se sublevan,
o al menos conspiran. Los grandes duques y los reyes son inca-
paces de reembolsar a sus prestamistas lo que gastan en la gue-
rra, Eduardo ur no es el tnico caso. Felipe de Francia arresta
a sus prestamistas, los templarios, y en colusion con el Papa los
expropia, les sigue un juicio de impiedad y los lleva en 1310 a
la hoguera.

Pero no son los tinicos signos; se despiertan movimientos de
independencia en Escocia, que culminardn en la rebelién de
David Bruce. En Espafia la crisis despertara las inquinas entre
distintos sectores de la nobleza (el poder y el destino de don
Pedro el Cruel). Las rutas Mediterrdneas y continentales se
han trastornado. El mundo drabe se ve atacado por diversos
dngulos: cristianos, mongoles, turcos otomanos y las hordas de
Tamerldn. Hay extrafios impulsos que agarrotan esta sociedad
que heredara a la vieja Roma, en donde todos parecen haberse
vuelto ciegos —ese castigo de los dioses que algunos llaman
necesidad historica, pero que igual lleva a la pérdida. Bizancio,
victima de sus luchas internas y de la colonizacién latina ocupa
un lugar sefialado en esta tragedia. Es un hombre que muere®.

Florencia seguia desarrollindose en medio de este océano,
lanzada desde hacia tiempo por sus mercaderes en una politica
de imperialismo econémico. Tenia ya alrededor de 120.000
habitantes, una poblacién industrial cuyos productos invadian
los distintos mercados del mundo. Toda esta poblacién desarro-
116 una mentalidad imperialista, y desde los peones a los més

sSobre este proceso critico, conviene Ed. Noguer, Barcelona, 1963. También E.
ver: Genicot, L.: el articulo Agriculture Parroy, Les crises du X1v si¢cle en Annai-
in transition en la Cambridge Economic les, t. 1v, pags. 172 s. Paris, 1949. 1d. Bre-
History, v. 1, donde se encuentra abun- hier. Vida y Muerte de Bizancio, pigs.
dancia de consideraciones de tipo demo- 326 y s. UTEHA, México, 1956, y el artfcu-
grifico. También del mismo autor. El Es- lo de A. W. MacDonald ya citado.
piritu de la Edad Media, péags. 245 y s.
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altos mercaderes sostuvieron la politica expansionista que com-
partieron todos sus gobiernos. Y probablemente tenfan sus ra-
zones, pues la dialéctica del amo y del trabajador habia pro-
ducido una identidad de destinos que quedé claramente en
evidencia cuando los Bardi y Peruzzi anunciaron la bancarrota
de sus ramas inglesas. Se produce inmediatamente una corrida
que afecta a bancos grandes y pequefios, pero que también
acarrea otras consecuencias. Schevill, siguiendo a Sapori, nos da
un resumen de la situacién:

“La confianza general fue derribada y se requiri6 una serie de mora-
torias tanto del gobierno como de los depositantes antes de que el pu-
blico se calmara un tanto y los negocios pudieran continuar ordenada-
mente. Pero sin ninguna duda, debido a la inmensa deuda de guerra de
Eduardo 11, la estructura financiera florentina estaba en peligro ya en
1339. Si el presupuesto del Estado florentino hubiera tenido una base
s6lida habria podido salvarse esta situacién. Pero Florencia también
acababa de emplear grandes sumas en la guerra —y seguiria haciéndolo
a pesar de la advertencia de 1339. El gobierno estaba en manos del
popolo grasso, y nada podian hacer los banqueros mientras fueran parte
del sistema sino apoyar la empresa contra Lucca en la que estaba com-
prometida toda la ciudad. Cuando las autoridades, en vista de la situa-
cién del tesoro, resolvieron suspender el pago de las obligaciones de la
ciudad, ya no podian detener una segunda convulsiéon financiera. Y bajo
estas circunstancias es cuando las grandes compaiiias mercantiles, para
evitar la catdstrofe que las amenazaba, resuelven darle a la ciudad un
tirano de su propia eleccion”>?

5

Este es el origen de la tirania del duque de Atenas.

VIIL. Reflexionando sobre este periodo, Maquiavelo, aunque do-
lorido por el destino de la Reptiblica, nos proporciona sus ca-
racteristicas:

“Las graves y naturales enemistades que existen entre plebeyos y
nobles, por querer éstos mandar y aquéllos no obedecer, fueron causa
de todos los males de la ciudad; porque de esta diversidad de inclina-
ciones toman aliento todas las demds cosas que perturban las republicas.
Esto mantuvo la desunién en Roma; esto, si es licito comparar las cosas
pequenias con las grandes, ha mantenido la division en Florencia (sélo
que en Florencia) ; la divisién trajo el combate... el destierro y la muerte

“Schevill, ob. cit., pag. 219, con refe- nie Mercantile del Bardi e del Peruzzi.
rencia a A Capori: La crisi delle Compag-  Florencia, 1926.
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de los ciudadanos... la extincién de la virtud militar... la completa igual-
dad... En Florencia, cuando vencia el pueblo, los nobles eran privados
de los cargos publicos y, para reconquistarlos, necesitaban asimilarse, no
s6lo en la apariencia, sino en la realidad, a las opiniones, costumbres y
modo de vivir del pueblo”2¢. (

En Florencia no se podia ser rico sin disponer del Estado.
Esta es una reflexiéon que se encontré en las notas de un diario
de Lorenzo el Magnifico y, probablemente, nadie disputé esta
sentencia antes ni después. Y era una verdad mayuscula tratén-
dose de un periodo de crisis financiera. La disputa del poder
entre los grupos mas poderosos se tornaba, en 1340 extremada-
mente agria. La Republica no podia salvarse salvando a todos,
y se inicia entonces un reagrupamiento de fuerzas que mira-
ban, entre ellos los Bardi y los Fescobaldi, a obtener una se-
leccién de magistrados que los favoreciese. Al fracasar en sus
maniobras se lanzaron a la conspiracion abierta y traman un
golpe de estado que fracasa, acarreandose el destierro y el pati-
bulo (Stiatta Frescobaldi seria decapitado). En el interin, Flo-
rencia sufria un estruendoso fracaso frente a Pisa en su disputa
por el dominio de Lucca, lo que enciende la critica al gobierno
aristocratico. Ante la amenaza de un alzamiento popular, el
Consejo de los Veinte, pide el apoyo de la casa de Anjou —anti-
gua cliente de los banqueros florentinos— que envia a Gauthier
de Brienne, duque de Atenas, personaje pintoresco cuyo titulo
venia de las aventuras latinas tras los despojos de Bizancio (su
padre habia sido creado duque de Atenas después de la Cuarta
Cruzada, pero habia sido muerto por los mercenarios catalanes) .
El Consejo le entrega la dictadura. De inmediato ha de recoger
las solicitaciones de los Acciaiuoli, de los Peruzzi “que agobia-
dos de deudas y sin poder pagarlas con sus bienes, deseaban
satisfacerlas con los de los otros”?". Pero el Duque mds intere-
sado en explotar esta wltima oportunidad que le brindaba la
fortuna, se abandona a una politica demagégica (persigue a los
“causantes”” de la derrota de Lucca, se va a vivir a un convento,
y convoc6 al pueblo logrando que éste lo proclamase “senor
por toda la vida”) . En vano, segun Magquiavelo, los ricos le
habian aconsejado: “‘Pensad, sefor, el esfuerzo que es necesario
para tener en servidumbre tan gran ciudad... la plebe, en quien

2Maquiavelo, ob. cit., Libro ur, pag. 1. “Magquiavelo, ob. cit., Libro 11, pag. 33.
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vos confidis, por el menor accidente cambia; de suerte que, al
poco tiempo, tened por cierto que toda la ciudad serd enemiga
vuestra, lo cual ocasionard vuestra pérdida y la suya. No podréis
encontrar remedio a este mal, porque s6lo pueden ejercer su
autoridad seguramente los sefiores que tienen pocos enemigos
y pueden acabar con ellos, o matdndoles o desterrdndoles; pero
cuando el odio es universal, no se encuentra seguridad alguna,
porque no se sabe dénde ni cémo estallara el conflicto. Quien
teme a todos, en ninguno puede tener confianza; y si lo intenta,
acrece el propio peligro, porque los que a su lado quedan le
odian mds y estdan mas dispuestos a vengarse’**.

El Duque no pudo gobernar en medio de la crisis. Oscild
entre la plebe y los patricios. Una vez atacé a unos (tributos
més pesados) otras veces quito las banderas a los confalonieros
del pueblo y anul6 los Reglamentos de Justicia hechos contra
los grandes; pero también hizo regresar del destierro a los
Bardi y a los Fescobaldi. Hasta que el arzobispo de Florencia
Agniolo Acciaiuoli comenzo a predicar en su contra. En reali-
dad, confluyen contra ¢l 3 conspiraciones que llevan al levan-
tamiento del 26 de julio de 1343 que produce la deposicion
del Duque.

Lo sustituye un Consejo de los Catorce, una mitad de magna-
tes y otra de ricos burgueses (popolani). El pueblo, sin em-
bargo, no lo acepta y un nuevo levantamiento en setiembre
introduce cambios moderados, los suficientes en todo caso para
privar de proteccién estatal a los bancos que contintian que-
brando. En 1346 se produce el final del mas poderoso: la casa
Bardi. Sigue a esto la bancarrota de numerosos comerciantes,
especialmente los establecimientos laneros. La crisis de la ciudad
se traslada al campo. En ese afio las cosechas son malas.

Florencia y sus 120.000 habitantes ya habia sobrepasado el se-
gundo circulo de murallas, y las fuertes presiones politicas del
mil trescientos, sobre todo cuando se levanta la amenaza de
Castruccio Castracani, habian estimulado el afan por construir
un tercer circulo, especie de pentdgono, mas a la altura tam-
bién de las nuevas técnicas guerreras. La primera parte que se
construye sobre la ribera derecha del Arno, mide, segun Villani

=Id., ob. cit, Libro 1, pag. 34.
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que particip6 en su construccién, “‘siete mil cien brazas donde
habia nueve puertas, cinco grandes y cinco poternas, cada una
con una torre de sesenta brazas’.

En su interior, ya en 1340 se deja caer una “pestilencia” que
en ese invierno deja 15.000 caddveres. Pero lo peor estaba por
ocurrir. En 1347 se deja caer una nueva plaga que con sus cuatro
mil muertos es solo el anuncio imperceptible de lo que ocurri-
ria hacia la primavera de 1348. Era la Muerte Negra que arraso
todos los paises europeos en el annus terribilis. Florencia perdio
entonces a lo menos los dos tercios de su poblacion.

VIII. La historia ha sufrido un vuelco. De ahi en adelante, y
hasta la restauraciéon de la oligarquia bajo el gobierno centrista
de los Medici, se mantendra la ofensiva del partido popular.
El popolo minuto se organiza.

En 1378 estalla la Revolucion. Creo que podemos ponerla
con mayuscula. No fue una tempestad de dia de verano. Como
vemos venia siendo preparada desde largo tiempo. En ese inven-
tario debemos colocar de manera dominante la quiebra de la
antigua prosperidad que determina una incapacidad de los
optimates para continuar gobernando; pero hay que agregar
la lucha entre las corporaciones mayores y menores; la destruc-
ci6n del partido ghibelino y de parte del giielfo; los intentos
de organizacién obrera (Brandini); las revueltas obreras, los
asaltos a los molinos; los resultados politicos de la deposicion
del duque de Atenas; las circunstancias italianas que culminan
en la formacién de los estados papales en la Romana, donde el
Papa impone el embargo a la exportacion de granos, que excitan
corrientes anticlericales en Florencia y el llamado a la guerra
contra el Papa. Los florentinos acompanan una agitaciéon poli-
tica en los estados papales que en 1376 incide en la produccion
de diversos alzamientos.

En ese ascenso politico de las clases bajas, no debe verse
tampoco un fenémeno aislado en Florencia: en la misma Roma
el movimiento comunal habia cobrado inusitado vuelo desde
las visperas del aiio terrible. En 1847 Cola di Rienzo habia asu-
mido el titulo de tribuno del pueblo y habia desencadenado su
serie de grandes reformas, que comenzaron, de modo revolu-
cionario, con la reorganizacion del ejército y de la milicia. El
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fracaso no enterré las conquistas comunales, ni sacé de su colap-
s0 a la vieja aristocracia.

I1 popolo minuto, habia tenido en Florencia un efimero re-
conocimiento como gilda en la época del duque de Atenas, y
los mercenarios franceses solian llamarlos “compére” —de alli
el apelativo de los “ciompi” que dio su nombre a la revolucién
de julio de 1378. Después de un mes de agitacién los “ciompi”
demandan el derecho de asociacién y de participaciéon en el
gobierno. El 22 hay grandes manifestaciones, y esta vez la mul-
titud tiene éxito en ocupar los edificios del Gobierno. A la
cabeza iba un obrero de la lana: Michele di Lando, que es pro-
clamado Gonfaloniero. Para la ocasion lleva s6lo camisa, las pier-
nas desnudas y un par de sandalias.

Los trabajadores se reunen en una sola gilda; ésa era la rein-
vindicacién primitiva. Pero luego se organizan en tres: Tintori,
Farsettai y Popolo minuto (o gilda de los ciompi) .

Para los grandes el control obrero era una catdstrofe peor
que la peste. En aquella época sus finanzas reposaban amplia-
mente en el crédito estatal (el Monte), y cualquier movimiento
de las reglas impositivas les podia significar la ruina. Cerraron
sus negocios y fabricas y esperaron la hambruna.

Esto desencadené una tercera revuelta —Michele di Lando no
parecia muy dispuesto a adoptar medidas enérgicas. Un grupo
mas radical establecié un gobierno rival y el 31 de agosto envié
dos mensajeros al palacio, demandando que los rebeldes fueran
admitidos a compartir el poder. Y aqui comienza la paradoja
de muchas revoluciones.

Las peticiones de los revolucionarios eran demasiadas para
Michele di Lando que comenzaba a sufrir las tentaciones del
poder y tomando una espada ech6 a los mensajeros. Inmedia-
tamente llama a sus partidarios e inicia la persecusiéon de la
izquierda ciompi. De regreso al Palazzo Publico serd saludado
por el popolo grasso como “‘el hombre que habia salvado a la
reptblica”’. Al dia siguiente cesa en su mandato. Le sucede un
gobierno de las artis minori que atacara a la burguesia giielfa,
pero que principalmente dirigira sus golpes contra los ciompi.
En adelante, la iniciativa pasara a los magnates. Vendra la época
de los Niccolé de Uzano y de los Giovanni di Bicci-Medici,
que se mueven en torno al tesoro publico. A éstos seguiran di-
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nastas que asumiran el poder de la manera que se hacia ya
corriente en Italia.

“El despotismo en Italia presenta el cuadro de una serie de Estados
basados en la fuerza, regidos y modelados por la voluntad de los prin-

)

cipes, cuya mira no es otra que la de mantener por medio de tropas
mercenarias el poder usurpado, arrebatando al pueblo toda actividad
politica. Esto hace que los principados italianos, por mucho que difieran
en cuanto al origen y al caracter de su gobierno o a sus relaciones con la
Iglesia y con el Imperio, tiendan todos, en lo fundamental, hacia el mis-
mo tipo. Todos ellos giran en torno a la voluntad omnimoda del déspota,
consciente de sus designios personales y egoistas y perfectamente cons-
ciente en cuanto al modo de llevarlos a cabo™>?.

La derrota de las comunas hizo que los Medici en Florencia,
los Bentivoglio en Bolonia, los Petrucci en Siena, tendieran a
pensar en los negocios publicos en la misma forma que los
Visconti en Mildn o los Sforza, y que siguiendo su huella ter-
minardn emparentandose con las casas principescas de Europa.
Se pavimenta en un ambito mayor la orientacion absolutista.
No importaba al caso que el déspota burgués viviera sometido
a continuo terror. La tendencia se afirmaba. La idea de un go-
bierno de tipo representativo se esfumaba, y los filésofos siste-
matizaban la realpolitik o dibujaban cuadros utépicos. No siem-
pre los planos se separaban, como surge del dictamen sobre la
reforma de la Constitucion de Florencia que Maquiavelo pre-
senta al Papa Le6n x. Obra que nos hace pensar en Adimantes
cuando le dice a Socrates que el filésofo es un extraino en la
ciudad, raro, “inttil como una semilla venida de otra parte”.

Toda la obra de Maquiavelo estaba encadenada a un dmbito
histérico limitado por pesadas inercias. Alli la fortuna podia
reiniciar su paseo, pero la historia no comenzaba en Florencia,
simplemente continuaba. Como dice Genicot: “los periodos
histéricos se suceden, no se anulan”.

=], A. Symonds: El Renacimiento en Econémica, México, 1957.
Italia, 1, pag. 120. Ed. Fondo Cultura
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Francisco Borghesi

NICCOLO MACCHIAVELLI, SECRETARIO
FLORENTINO

EN LA primera mitad del ano 1498, debiéndose reemplazar un
secretario de la Senoria, el Consejo de los Ochenta y sucesiva-
mente el Gran Consejo, eligen entre cuatro nombres, el de Ni-
colis Maquiavelo. El 14 de julio del mismo ano se confirma
su nombramiento y poco después, se le concede el unico ascenso
de su vida funcionaria, a jefe de la segunda cancilleria, que tra-
taba los asuntos internos y la guerra.

Son seis afios que ha desaparecido Lorenzo el Magnifico y
que, tras él, han comenzado a desvanecerse la Paz de Lodi, la
Liga itdlica y la politica de equilibrio; son cuatro anos que Car-
los vir, “missus a Deo”, ha atravesado Italia y conquistado el
reino de Ndpoles sin desenvainar la espada y que en Florencia,
expulsado Piero “lo Scacciato”, Savonarola ha instaurado su
republica teocratica, bastién de una apocaliptica ‘‘renovatio’”;
son poco menos de dos meses que el mismo Savonarola ha sido
ejecutado en la plaza de la Sefiorfa y que, desaparecida su demo-
cracia moralista, los “grandes”, banqueros y comerciantes, han
restaurado la oligarquia.

Maquiavelo ocupard el cargo hasta 1512: catorce afos cru-
ciales para Florencia, para Italia y para Europa. En 1500, Luis
x11, sucesor de Carlos vir, conquista Milan y pacta con Fernan-
do de Aragén la divisién del Reino de Napoles; vencido cuatro
anos mds tarde, deja a los espanoles duenios de toda Italia meri-
dional. Florencia, devastada por las turbulencias que los Me-
dici fomentan y apoyan desde el destierro, conduce sin gloria
ni inteligencia la larga guerra contra Pisa, que le permitira su
anexion en 1509. César Borgia crea y pierde su efimero Estado y
Julio 1 organiza, en funcién antiveneciana, la primera coali-
ci6n continental. Italia ya es el campo de batalla de Europa y
presa y premio de toda fugaz hegemonia. Julio 11, para expulsar
a los “barbaros” franceses, organiza una segunda liga consti-
tuida en su mayor parte por otros “‘barbaros”; los franceses son
expulsados s6lo para dejar su lugar a los espaioles, que abaten
la reptiblica florentina, aliada tradicional de Francia, y restau-
ran la senoria de los Medici.

Son cuatro siglos de fragmentacién politica y de implacable
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facciosidad feudal, eclesidstica, proimperial y comunal que ma-
duran y dan duraderos frutos en este periodo comprendido en-
tre la muerte de Lorenzo y la paz de Cateau-Cambresis; los cua-
tro siglos siguientes de la historia politica de Italia, son deter-
minados por estos sesenta afios, en los que hay un ojo de ciclén
que se extiende desde la expedicion de Carlos vi, hasta los tra-
tados de Barcelona y de Cambrai; en €l se ubica, con coinciden-
cia cronologica casi exacta, el secretariado de Maquiavelo, en
él se forja la “larga experiencia de las cosas modernas” que
Maquiavelo acumula en aquellos anos y que, si bien solo en
sus obras mayores dard la justa medida de su amplitud, se ma-
nifiesta ya casi en cada escrito de este periodo de aprendizaje.

Como introduccion a él, se podria citar la carta del 9 de
marzo de 1497, escrita para informar a un amigo “de las cosas de
aqui acerca del fraile” (Savonarola) y, en particular, sobre la
actitud de éste hacia la Senoria, recientemente elegida, que le
era adversa por dos tercios. Maquiavelo describe la fogosidad
de sus predicaciones, en las que retrata “con terrores grandes”
a sus “‘pérfidos adversarios”, camarilla del diablo, y en las que
profetiza un tirano escondido en Florencia. Sin embargo, cuan-
do Savonarola se hubo convencido de que su eliminacién no
estaba en los planes de la Senoria, “cambid capa” y, dejindose
de hablar de pérfidos y de tiranos, traté de aunar a todos contra
el Papa. “Y asi, a mi juicio, le sigue la corriente a los tiempos
y segun éstos colorea sus mentiras’. De la controversia entre
“piagnoni’”’, “palleschi” y “arrabbiati”, a Maquiavelo le interesa
sélo el juego politico implicito; la ironia con que refiere a
estos hechos es un ardid socratico para reducirlos a su conte-
nido esencial.

La disposicién de Maquiavelo a la comprension del mundo
politico trasluce de sus informes, aun de aquellos en los que la
modestia de los hechos podria impedir la agudeza de la reflexion.
Y sobre los hechos —a los que Maquiavelo respeta, cualquiera
sea su entidad, como unica auténtica manifestacion del ser de
la realidad— ejercita con alacridad y sin dilettantismo su ingenio
y su estilo, hechos el uno a la medida del otro. En el Discurso
sobre la guerra de Pisa, que pertenece al afio 1498, los consejos
militares que da a los “Dieci di liberta e di balia”, se apoyan
sobre un discurso politico que posee conjuntamente €l rigor y
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la impasibilidad de un razonamiento cientifico y la animacién
y calor de la experiencia inmediata.

Al hablar de sus misiones diplomaticas, no hay que olvidar
que ellas no fueron nunca deliberativas. Encargado en un pri-
mer tiempo de escribir cartas oficiales, se le asignaron sucesiva-
mente algunas “legaciones”, con la tarea de “ritrarre”’, escribir
informes; como dice Villari, fue algo menos que un embajador,
un “oratore”, y algo mds que un observador de situaciones y de
humores politicos. Estas misiones le proporcionaron la posibi-
lidad de ver de cerca, y a veces de dentro, a los protagonistas
mayores y menores de su €poca en sus acciones, pasiones y pro-
yectos. Mids tarde, en El Principe, dird que junto a la historia,
pero de ninguna manera por debajo de ella, la experiencia es
la fuente de la ciencia politica.

Después de algunas misiones menores, se le envia como “man-
datario” a la corte de Luis xir de Francia, ““il maestro della bot-
tega”, el arbitro momentdneo de la situacién italiana, en busca
de ayuda para la desastrosa guerra de Pisa. Las cartas que envia,
ademas de mostrar un buen conocimiento de las cosas de Italia y
de Europa y de las sutiles relaciones diplomaticas entre Fran-
cia, Espaiia y Turquia, contienen juicios y planteamientos que
mds tarde serin objeto de ampliacién en las obras mayores.
Aconseja, por ejemplo, al cardenal de Amboise sobre la politica
que deberia adoptar Luis xi1 en Italia, siguiendo “...la conducta
de aquellos que en el pasado han querido poseer una provincia
externa, que es de disminuir a los poderosos, halagar a los sub-
ditos, conservar los amigos, guardarse de los compaficros, es
decir de aquellos que quisieran tener en ese lugar 1gual auto-
ridad’.

En 1502, por comision de la senoria (“Nicolds, nosotros te
mandamos a Imola donde el excelentisimo Duque de Valenti-
nois”) , debe informar sobre lo que César Borgia trama en dafio
de la republica florentina y convencerlo de que Florencia desea
paz con €l y con el Papa, sin que ello menoscabe su alianza con
Francia. Los cuatro meses que permanece en el séquito del du-
que, constituyen tal vez su experiencia fundamental de hombre
politico. Las cartas en que relata minuciosamente sus coloquios
con el duque y con otros personajes, reflejan el entusiasmo de
la inteligencia que comprende y construye, que de las cosas par-
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ticulares se remonta con seguridad a la regla general. En Ia
carta del 8 de noviembre, refiere el dialogo con uno de los “pri-
meros hombres” del duque: “..Secretario, yo te he repetido
otras veces que la actitud incierta de tus senores para con el
duque es de poco provecho para ambos por esta razén, porque
el duque, viendo que con vuestras senorias no se llega a nada,
pactara con otros. Y esta noche quiero hacerte algunas confiden-
cias; aunque yo hablo a titulo personal, lo hago no sin funda-
mento. Este sefior (César Borgia) comprende bien que el Pa-
pa puede morir cualquier dia y que le es necesario, antes de
que ello ocurra, buscar un fundamento mds solido para man-
tener los Estados que posee. El primer fundamento con que
cuenta es el rey de Francia; el segundo sus armas ...y ves que ha
constituido ya un cuerpo de 500 infantes y de otros tantos caba-
lleros ligeros, que en pocos dias mds estaran disponibles. Y pues-
to que ¢l juzga que con el tiempo estos dos fundamentos po-
drian no bastarle, piensa conquistar la amistad de sus vecinos
y de aquellos a los que conviene defenderlos para defenderse a
si mismos’.

En este razonamiento lleno de cosas concretas, el placer de la
deduccion se transmite al estilo rdpido y enjuto; la respuesta de
Maquiavelo es esencial como un aforismo: “...las amistades en-
tre los sefiores se fundan en las armas y sélo éstas pueden man-
tenerlas’.

El 31 de diciembre del mismo afio escribe apresuradamente a
Florencia que el duque ha aprisionado en Sinigaglia a cuatro
capitanes feudatarios que encabezan la resistencia a sus planes
de expansién en Italia central, y que lo ha hecho a pesar de los
salvaconductos que ¢l mismo les habia concedido. Posterior-
mente, en una carta mas extensa, narra detalladamente el episo-
dio, que ¢l juzga una obra maestra de arte politico, y refiere el
comentario del duque: “..piensa que toda la ciudad (Floren-
cia) ha contraido con ¢l una deuda, diciendo que a Vuestras Se-
fiorias habria costado eliminar a Vitellozzo y destruir a los Or-
sini, doscientos mil ducados y que, ademds, no lo habriais lo-
grado en una forma tan certera como lo ha hecho su sefioria’”.
Maquiavelo no puede dejar de admirar energia tan coherente
y segura: “‘se ve en €l una fuerza inaudita, un dnimo y una espe-
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ranza mas que humana de poder obtener cada uno de sus
deseos”.

El ano 1503 ve nacer tres opusculos en los que por primera
vez se encuentran definidos algunos conceptos fundamentales
de su método y de su credo: Descripcion del modo en que el
duque de Valentinois hizo matar a Vitellozzo Vitelli, Oliverotio
da Fermo, el senior Pagolo y el duque Gravina Onvsini; Sobre
la manera de tratar a los pueblos de Valdichiana rebeldes;
Palabras sobre la provision de dinero, tras un proemio y una
excusa.

El primer libelo narra, mds extensamente que las cartas, los
hechos de Sinigaglia, los planes de Valentinois sobre Bolonia, la
rebelion de Urbino contra él, la dieta de sus adversarios en
Magione, el rearme secreto del duque, sus declaraciones de
amistad a los Orsini y Vitelli y la caida y muerte de éstos. A los
ojos de Maquiavelo, la astucia fraudulenta del duque es una
necesidad politica y al rememorar su urdiembre, pone en relieve
con delectacién intelectual, la perfeccion técnica con que fue
llevada a cabo: “El duque, la tarde antes —que fue 30 de di-
ciembre de 1502— de partir para Fano, comunicé su plan a ocho
de sus mds fieles, entre los cuales don Michele y monsenor
d’Euna, que después fue cardenal; y les ordené que apenas Vi-
tellozzo, Pagolo Orsini, duque de Gravina, y Oliverotto vinie-
ran a su encuentro, se pusieran dos de ellos entre cada uno,
entregandolos a los hombres designados, que los llevarian a Sini-
gaglia, sin dejarlos partir hasta que, llegados al alojamiento, no
hubieran sido apresado’.

“...Vitellozzo, Pagolo y el duque de Gravina vinieron al en-
cuentro del duque montados en mulos y acompaiados por pocos
caballos; Vitellozzo, desarmado, con una capa forrada en verde,
afligido como si presintiera su futura muerte, suscitaba a su
alrededor una cierta admiracién (siendo conocida su virtud y
su pasada fortuna). Y se dice que cuando se separé de sus sol-
dados para venir a Sinigaglia a encontrarse con el duque, se des-
pidi6 como si fuera su ultimo viaje y recomendé a sus capitanes
su casa y la suerte de ella, y amonesto a sus sobrinos a que recor-
daran, no la fortuna de sus casas, sino la virtud de sus padres
y tios”.

“Llegados los tres delante del duque y habiéndolo saludado
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cortésmente, fueron recibidos por él con rostro benévolo e
inmediatamente rodeados por los que tenian el encargo de ha-
cerlo. Viendo el duque que faltaba Liverotto (que se habia
quedado en Sinigaglia con sus soldados, en la plaza delante de
su alojamiento, ejercitandolos en la disciplina y en las manio-
bras militares), hizo sefias a don Michele, al que se le habia
confiado Liverotto, para que procurara que no se escapara. Por
lo que don Michele, habiéndose dirigido al galope donde Li-
verotto, le dijo que no era tiempo de tener a los soldados for-
mados fuera de los alojamientos... y que lo exortaba a acuarte-
larlos y a ir con él donde el duque. Habiendo Liverotto obe-
decido la orden, lleg6 el duque y viéndolo, lo llamé. Liverotto,
una vez que lo hubo saludado, se uni6 a los demas. Ya en Sini-
gaglia, habiéndose apeado en el alojamiento del duque, entraron
en una habitacién secreta, donde fueron hechos prisioneros por
él. Inmediatamente después dispuso que los soldados de Liverot-
to y de los Orsini fueran desarmados. Los de Liverotto, por estar
cerca, fueron desvalijados. Los de los Orsini y Vitelli, estando
lejos y habiendo presentido la ruina de sus sefiores, tuvieron
tiempo de juntarse y, recordando la disciplina y virtud de la
casa de los Vitelli, estrechamente unidos, lograron salvarse a
pesar de la hostilidad del pais y de sus enemigos. Pero los sol-
dados del duque, no contentos de haber despojado a los hom-
bres de Liverotto, comenzaron a saquear Sinigaglia, y si el duque
no hubiera reprimido la rebeldia con la muerte de muchos de
ellos, la habrian saqueado entera’.

“Llegada la noche y reprimidos los tumultos, el duque decidio
matar a Vitellozzo y Liverotto: conducidos a un mismo lugar,
los hizo estrangular. Ninguno de ellos tuvo en ese momento
palabras dignas de su vida pasada, porque Vitellozzo rogé que
se pidiera al Papa que le concediera indulgencia plenaria por
sus pecados; Liverotto, llorando, descargaba sobre Vitellozzo la
culpa de las ofensas inflingidas al duque. Pagolo y el duque de
Gravina Orsini fueron dejados con vida, hasta que el duque
supo que en Roma el Papa habfa arrestado al cardenal Orsini,
al arzobispo de Florencia, al sefior Tacopo da Santa Croce; des-
pués de esta noticia, el dia 18 de enero, en Castel della Pieve,
ellos también fueron estrangulados de la misma manera”.

Es ciertamente la pagina mas célebre del Maquiavelo menor;

L9



Niccolo Macchiavelli, secretario florentino | Revista de Filosofia

se ha dicho que, en contraste con su dramatico contenido, la
narracion es fria y geométrica y lleva a una conclusién légica
como un teorema; pero por debajo de esta impecable consecuen-
cialidad, corre el fervor de la pasiéon intelectual, que se exalta
en el descubrimiento de la verdad, semejante, aunque en otra
esfera, a tantas de las mejores paginas de Galileo.

Lo mismo en el opusculo sobre los rebeldes de Valdichiana.
Aqui, junto al paradigma borgiano, hace su aparicién, o mejor,
su irrupcion, la hipéstasis de Roma, suprema encarnacién de la
sabiduria politica y correspondiente histérico de lo que César
Borgia es en el campo de la experiencia politica presente. Ma-
quiavelo infunde en las palabras que Lucio Furio Camilo dirige
a los padres conscriptos, el pragmatismo conquistado en sus re-
cientes experiencias: “..os diré sélo esto: es sélido aquel im-
perio cuyos stibditos son fieles y leales a su principe, pero lo
que se ha de deliberar, es preciso hacerlo con prontitud, te-
niendo vosotros tantos pueblos inciertos entre la esperanza y el
temor, a los que hay que sacar de esta ambigiiedad, asigndndoles
pena o premio”. Y recordando que el senado a veces destruia y
otras perdonaba a las ciudades rebeldes, agrega: “‘esta decisién
nos lleva a pensar que los romanos, al juzgar los territorios
rebeldes, pensaron que era necesario, o ganar su fidelidad con
los beneficios, o tratarlos de manera tal que jamds pudieran
volver a dudar; por esto juzgaron errada toda medida inter-
media que se adoptara’.

El ejemplo romano comienza a asumir la validez de una ley
histérica atemporal: “He oido decir que la historia es maestra
de nuestras acciones y particularmente de las de los principes,
y que el mundo ha sido siempre poblado por hombres que han
tenido las mismas pasiones, y que siempre hubo quien obedecid
Yy quien mandd y quien obedece de buen grado y quien se re-
bela y es sometido... Por lo tanto, si es verdad que la historia
es maestra de nuestras acciones, me parece oportuno que quien
debe castigar y juzgar las tierras de Valdichiana, tome ejemplo e
imite a quienes han sido los duefios del mundo... Los romanos
pensaban una vez que a los pueblos rebeldes se les debia bene-
ficiar o extinguir y que todo otro medio es peligrosisimo”. Esta-
blecidas estas premisas, pasa a examinar la situacién politica
presente, a criticar la actuacion indecisa de la Republica floren-
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tina y a aconsejar, por ultimo, coger audazmente la ocasion:
“Recuerdo haber oido decir al cardenal Soderini que entre las
alabanzas que se podia tributar como gran hombre al Papa
y al duque (Alejandro vi y Cesar Borgia), se contaba ésta: que
son conocedores de la ocasion y que la saben aprovechar opor-
tunamente...”.

Los principios fundamentales de las obras mayores ya estan
formulados: la historia se repite y, por lo tanto, es fuente nor-
mativa para el presente; los romanos, modelos de realismo po-
litico; nada mas peligroso que la ambigiiedad cuando es preciso
actuar; nada mas util que saber coger la ocasion. En estas pri-
meras formulaciones, tan definidas y sistemdticamente aplicadas
que parecen ya persuasiones maduras, la sombra del romano
Camilo se funde con la de César Borgia para modelar aquel
complejo héroe politico que sera mas adelante el principe, his-
toria hecha experiencia, experiencia enraizada en la historia.

Otros elementos se incorporan al incipiente sistema en el
tercer escrito de 1503, que trata sobre la manera de proveer a
la Republica de medios adecuados a la situacién politica. Se
trata, en muchos fragmentos, de un Maquiavelo mayor; el
estilo es ya el de El Principe o de las Istorie fiorentine: répido,
solemne y apasionado, perentorio sobre todo: “todas las ciuda-
des que por algtin tiempo han sido gobernadas por un principe
absoluto, por optimates o por el pueblo, como es gobernada ésta,
se han valido para su defensa de la fuerza mezclada con la pru-
dencia; porque ésta sola no basta y aquella, o no lleva las cosas
a buen fin, o no las mantiene en ¢él. Son pues estas dos cosas
el alma de todos los Estados que hubo y que habrd en el mun-
do; y quien haya observado las transformaciones de los reinos,
la ruina de provincias y ciudades, ha constatado que la causa
ha sido solo la falta de armas o de juicio”. En el célebre capitu-
lo xvir de El Principe (“debeis saber que hay dos maneras de
combatir...””) , el problema se plantea y resuelve con soluciones
de contenido y de estilo substancialmente andlogas. El resto
del discurso vale el exordio: ““...toda ciudad, todo Estado, debe
tener en concepto de enemigos a todos los que pueden esperar
poder ocuparlos y de quienes no pueden defenderse. No hubo
jamds ni sefioria, ni republica sabia que aceptara tener su Esta-
do a discresion de los demds o que, teniéndolo, le pareciera
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estar segura”’; “..los hombres no pueden ni deben ser fieles
servidores de un senior por el cual no puedan ser defendidos ni
corregidos; ...yo os he dicho que os podran ser amigos aquellos
sefiores que no estdan en condiciones de ofenderos, y de nuevo
os lo repito: porque entre hombres particulares, las leyes y los
acuerdos escritos obligan a mantener la palabra, pero entre prin-
cipes, s6lo las armas pueden lograrlo”.

La visién politica ya ha superado en mucho la contingencia
de la que ha surgido; de ahora en adelante la proyeccién del
caso particular a un plano superior de sabiduria politica, prime-
1o, de ciencia politica después, se convertird en una ineludible
necesidad intelectual, preservada de las esquematizaciones del
intelectualismo por su robusto sentido de la realidad.

En este mismo escrito (Palabras sobre la provision de dine-
r0), afronta con descarnado realismo el problema de las rela-
ciones de Florencia con Francia, Venecia, el Papa y César Bor-
gia. “Es necesario decir la verdad y yo lo quiero hacer. Los
otros suclen llegar a ser sabios por los peligros corridos por los
vecinos; vosotros (los florentinos) no os enmendais ni siquiera
por los vuestros, ni prestais fe a vosotros mismos, ni advertis el
tiempo que perdeis y el que habeis perdido. ;Como llorareis, y
sin fruto, si no cambiais parecer! Porque yo os digo que la for-
tuna no cambia rumbo donde no se cambia orden, ni los cielos
quicren o pueden mantener una cosa que quiera precipitar de
todas maneras. Lo cual no puedo creer que acontezca viéndoos,
florentinos, libres y con la libertad en vuestras manos, hacia
la cual creo que tendreis aquel respeto que ha tenido siempre
quien ha nacido libre y desea vivir libre”.

Los escritos de 1503 muestran ya un Maquiavelo no sélo
compenetrado de la logica politica, sino capaz de definirla teéri-
camente, de definir la teoria de la accién politica. Por ahora sus
bases son éstas: toda ambigiiedad es danina; la virtud del hom-
bre de Estado consiste en saber coger osadamente la ocasion, en
aunar las armas con la prudencia, en saber que son enemigos to-
dos los que pueden danar y amigos solamente los que no pueden
hacerlo; en saber que la lealtad politica se apoya en la fuerza y
que no hay “fortuna” fuera de la inteligencia politica; que ésta
se puede adquirir con el estudio de la historia, la cual se repite
siempre y nos muestra la ciencia politica actuada por la sabi-
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duria; quien no la aprende, sucumbe, porque es justo que los
pueblos se rebelen a quien no sabe defenderlos y guiarlos; el
fin de la sabiduria politica es el Estado, en el que se apoya la
unica forma de moralidad politica que Maquiavelo reconoce, la
libertad. Principios bien perspicuos que Maquiavelo refuerza
con la constante polémica, a cuyo ardor, como dice De Sanctis,
la experiencia cotidiana ofrecia continuamente el combustible
de la necedad, la cobardia, las ilusiones y las indiscutidas tradi-
ciones retoricas y morales.

En este grupo de escritos, hace su aparicion un estilo de plan-
teamiento, ya observado por F. Chabod, que en las obras ma-
yores sera ain mds notorio y que constituye una faceta mis
del pragmatismo maquiavélico. Su interés va a la realidad “efec-
tual”, a la accién politica concreta; lo que existe, encuentra su
justificacion en su existir mismo y su definicién en su historia;
son realidades dadas sobre las que es inutil teorizar. Asi en el
capitulo primero de El Principe: “Todos los Estados, todos los
dominios que han tenido o tienen imperio sobre los hombres,
han sido o son republicas o principados. Los principados son,
o hereditarios...”. Preguntarse qué cosa es el Estado, cudl su
origen y su fin, etc., le pareceria una divagacién inttil. Si el
Estado existe, es indiscutible; al politico no le corresponde jus-
tificar una existencia que evidentemente la historia no sélo ha
justificado, sino también postulado; su tarea es analizar su com-
portamiento. La novedad de esta actitud resalta atin mds si se
tienen presentes otras obras y otros pensadores politicos; pen-
semos en la Politica de Aristételes o en el De regimine prin-
cipum, de Santo Tomds y a sus predmbulos sobre la defi-
nicién y origen de la sociedad; en las largas discusiones de Locke
sobre el estado natural y el origen de la sociedad politica en
Two Treatises of Government; en el primer libro del Esprit
des Lois de Montesquieu, o en los capitulos iniciales del Contrat
Social de Rousseau.

Fl ultimo trimestre de 1503 encuentra a Maquiavelo en mi-
sién en Roma, espectador del cénclave del que sali6 el Papa
Julio 11 y del derrumbe de César Borgia, al que la “fortuna”’
adversa ha hecho ‘‘irresoluto, voluble y receloso, incapaz de
perseverar en cualquiera decisién”. La admiracién se trueca,
més que en condena, en indiferencia. ¢Se dice que Julio 1 lo
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ha hecho arrojar al Tiber? “Puesto que estd atrapado, vivo o
muerto que esté, ya no tiene importancia”. De Julio 1, un es-
bozo rdapido y amargo: “...se ve que este Papa comienza a pagar
sus deudas muy honorablemente y las borra con el fustin del
tintero”. Las deudas a que alude, son las que tenia con Borgia,
que lo habia ayudado en su eleccion.

Los escritos sobre la “ordenanza” militar son de 1506 y se
refieren, como dice el titulo de uno de ellos, a la manera de
“ordenar el Estado de Florencia a las armas”, esto es, de dar al
Estado una milicia propia y no mercenaria, enrolada en el cam-
po y en la ciudad, de a pie y de a caballo. Magquiavelo visita
personalmente el Mugello y el Casentino; describe detallada-
mente como debe ser llevado a efecto el enrolamiento, cémo
ordenar, entrenar y, eventualmente, castigar a los cuerpos de
ejército; logra obtener ese mismo afio la institucién de una ma-
gistratura ad hoc, “los Nueve de la Milicia”, especie de minis-
terio de la guerra. Fundamenta politicamente la ordenanza:
“Quien habla de imperio, reino, principado, republica, quien
habla de hombres que mandan... habla de justicia y de armas.
Justicia para moderar y corregir a los subditos y armas para
defensa del enemigo”. “Advertiréis aun en vuestros dias, cuin
distinto es tener ciudadanos soldados por eleccién y no por
corrupcién (es decir, soldados escogidos por el Estado y no sol-
dados de oficio, generalmente de dudosa moralidad), como te-
néis al presente; porque si alguien, crecido entre burdeles, no
ha querido obedecer al padre, terminara soldado; pero saliendo
de escuelas honestas y de una buena educacién, podran honrarse
a si mismos y a su patria”. “Por lo que se refiere a las armas,
no todas son indiscriminadamente buenas... habiendo (la Sefio-
ria) experimentado largamente, con gran dispendio y peligro,
cudn poca confianza se puede depositar en los soldados y armas
eéxternos y mercenarios, porque si son muchos y afamados, son
o Insoportables o sospechosos, y si son pocos y sin reputacion,
no ofrecen utilidad alguna: juzgad preferible armarse con armas
propias y con hombres propios, de los cuales en vuestro domi-
nio hay en gran copia, de manera tal que se podrd contar con
el nimero de hombres bien calificados que se proyectard”. Esta
idea constituird para Maquiavelo el infaltable corolario de toda
reflexion politica y serd una de sus afirmaciones mas revolucio-
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narias; tocaba con ella un tema fundamental en la estructura
del Estado moderno, asi como venia surgiendo en Francia y
Espana; para Italia era prematuro.

En 1506 esta de nuevo en Roma; Julio 11 se prepara a con-
quistar personalmente Bolonia y ha pedido a la Republica flo-
rentina su “‘condottiere” Marcantonio Colonna. En el pasaje de
su informe en que describe la embajada de los bolofieses al
Papa, Maquiavelo traza, con la respuesta del pontifice, uno de
los més poderosos retratos sicoldgico-politicos de su prosa. Los
boloneses proclaman la fidelidad y sumision de su ciudad a la
Iglesia y la piedad y respeto de la ley con que se rigen. “Respon-
di6 el Papa que si ese pueblo era devoto a la Iglesia, s6lo cum-
plia con su deber, porque era su obligacion serlo y porque la
Iglesia era tan buen senor, como ¢l buen siervo suyo; con res-
pecto a los capitulos (privilegios concedidos a la ciudad), no
le importaba lo que habian hecho los otros papas ni lo que
habia hecho él mismo, porque los otros papas y ¢l no habian
podido hacer otra cosa y la necesidad, y no la voluntad, se los
habia hecho confirmar; pero, llegada la oportunidad de modifi-
carlos, le parecia, si no lo hiciera, no tener excusa alguna delan-
te de Dios, y que por esto se habfa movido (a la conquista de
la ciudad); su fin era que Bolonia viviera bien, como ellos de-
cian, y por esto queria trasladarse en persona a la ciudad; y si la
manera de vivir que tenia le agradaba, la confirmaria; si no, la
cambiarfa; y para poder hacerlo con las armas, si con otros me-
dios no se podia, habia preparado fuerzas tales, que harfan tem-
blar no sé6lo a Bolonia, sino a Italia”.

Un afio después (diciembre de 1507), junto con su amigo, el
“oratore” Francesco Vettori —futuro destinatario de la famosa
carta-presentacién de El Principe— va camino a la corte del em-
perador Maximiliano, que desea ser coronado en Italia y que
para ganar tiempo, pide dinero a los florentinos. Maquiavelo es
enviado a pedir una rebaja y a escudrifar las cosas de Alemania.
Llega al Tirol por Suiza, no sin informar minuciosamente sobre
la estructura politica, econémica y militar de ésta. Las observa-
ciones sobre el Tirol y el Imperio, enviadas en una primera
Relacion sobre las cosas de Alemania (1508), fueron reelabo-
radas cuatro afios més tarde con el nombre de Retrato de las
cosas de Alemania. Como en las obras de 1503, ésta también
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nace de la necesidad interior de ordenar y organizar sus observa-
ciones y de elaborar una sintesis iluminada por un principio
politico rector. Hay aqui también algupas descripciones de agu-
da sicologia individual, como la del mismo emperador, que po-
dria ser grande, pero seria necesario “o que cambiara su natu-
raleza, o que Alemania lo ayudara de verdad”. “El emperador
no pide consejo a nadie, y es aconsejado por todos; quiere hacer
todo por si mismo, y no logra hacer nada a su manera; ...]Ja libe-
ralidad y afabilidad, por las que es alabado por muchos, termi-
nan por minarlo”. Hay descripciones de indole social, como la
famosa pdgina sobre los tiroleses. “Porque los pueblos en pri-
vado son ricos, la razén es ésta: que viven como pobres, no edi-
fican, no se visten bien y no tienen muebles en casa; les basta
abundar de pan, de carne y tener una estufa con la que evitar
el frio; y quien no posee las otras cosas, prescinde de ellas y no
las busca. Gastan para vestirse dos florines en diez afios y cada
uno vive a su gusto en estas condiciones y nadie piensa en lo que
le falta, sino en lo que necesita, y sus necesidades son mucho
menores que las nuestras. Por éstas sus costumbres, no sale di-
nero del pais, contentdandose de lo que el pais produce: y en el
pais siempre entra y es llevado el dinero de quien desea sus
productos, trabajados a mano, con los que han invadido toda
Italia. Y la ganancia que logran es mayor, porque gran parte
de ella proviene de la factura y mano de obra, con poca inver-
sion de dinero en otras cosas. Y asi gozan de ésta su tosca liber-
tad y vida; y por esta causa no quieren ir a la guerra si no son
muy bien pagados; y ni siquiera esto bastaria, si no lo ordenara
la comunidad. Por lo tanto, el emperador necesita mucho mas
dinero que otros principes porque, cuanto mejor estan los hom-
bres, tanto mds dificil es mandarlos a la guerra”.

De premisas sicologicas individuales y sociales, saca conse-
cuencias politicas. Las comunidades hostilizan al emperador,
que quisiera privarlas de su libertad; los principes se le oponen
porque quiere reducirlos a la obediencia: son las fuerzas cen-
trifugas rebeldes a la formacién del Estado moderno, centrali-
zado en la monarquia. Principes y comunidades estan, ademas,
en guerra entre si. Ningun principe osa, aisladamente, oponerse
a los planes del emperador, pero “para un emperador es de gran
obsticulo no ser ayudado por los principes en sus proyectos;
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porque quien no osa hacerle guerra, osa negarle ayuda; y quien
no osa negarsela, tiene la osadia, una vez prometida, de no
cumplir; y quien no osa tampoco esto, osa aplazar tanto las pro-
mesas, que no llegan a tiempo para ser utiles’.

En 1509 va a Mantua a pagar la extorsion imperial: una suma
compromete a Maximiliano a no ofender a Florencia. En la
segunda mitad de 1510, nueva embajada ante Luis xi11; consoli-
dar la alianza entre Francia y Florencia, esta vez en funcién
antiveneciana, y evitar la ruptura entre el rey y Julio 11, que estd
organizando, contra Francia, la Liga Santa: ésta la misién de
Maquiavelo. “Ha causado aqui gran disgusto a todos, escribe,
esta actitud del Papa, que parece querer la ruina de la cristian-
dad y de Italia”. Son frecuentes los juicios penetrantes sobre
las condiciones de Italia, como la siguiente pagina en la que
refiere un coloquio. “El rey ha referido a un hombre que no
dice mentiras: “El emperador me ha invitado muchas veces a
dividir con ¢€l Italia; yo no he querido nunca consentir, pero
el Papa esta vez me obliga a hacerlo”. “Por lo tanto, Vuestras
Sefiorias (los Diez, a los que Maquiavelo escribe) , en esta guerra
entre el papa y el rey corren dos peligros: uno, si el que os serd
amigo perdiere; el otro, si Francia y el emperador se unieren
en detrimento vuestro... Y aquellos italianos que estin aqui, y
que tienen mucho que perder, creen que para evitar estos peli-
gros hay que hacer lo posible para que el Papa alcance un acuer-
do con el rey; si esto no se lograre, habria que recordar al rey
que para frenar al Papa no hay necesidad de tantos emperado-
res ni de hacer tanto ruido, porque los otros que en el pasado
le han hecho guerra, o lo han engafiado, como hizo Felipe el
Hermoso, o lo han hecho encerrar en Castel S. Angelo por sus
feudatarios, los cuales no han sido aplastados a tal punto que
no se pueda encontrar manera de volver a ponerlos en pie. Du-
rante el paseo que ayer en la mafiana hice con Ruberte, hablé
s6lo de esto... y agregué que declarando guerra (los franceses)
abiertamente contra el Papa, no podrian vencer sin peligro,
porque si la hicieren solos, no ignoran lo que ello implicaria
(Maquiavelo insintia una posible alianza del emperador y del
rey de Espafia con el Papa); si la hicieren acompanados, debe-
ran compartir Italia con un compaiiero, contra el cual deberan
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después entablar una guerra mucho mds peligrosa de la que
habr4n hecho con el Papa”.

Pocos meses después de esta mision, Maquiavelo escribi6 el
Retrato de las cosas de Francia, un breve ensayo sobre las con-
diciones del rey, de los nobles, del pueblo y del clero, sobre las
condiciones de las fronteras y la relacién de fuerza con las otras
naciones y con Italia, a la que los franceses no temen porque
carece de principes guerreros y porque no esta unida, como en
tiempos de Roma. Abunda, ademas, de informaciones adminis-
trativas, fiscales y militares, y de observaciones sicologicas; y to-
do con su habitual tono perentorio: “Los franceses son por
naturaleza mas altaneros que fuertes o diestros; si al primer
ataque se logra resistir su fiereza, se vuelven tan humildes y
pierden de tal manera el dnimo, que se vuelven cobardes como
hembras”. “La naturaleza de los franceses es avida de lo ajeno,
que después derrochan junto con lo propio. El francés robaria
hasta el aliento para comérselo y compartirlo con aquel a quien
lo ha robado; natural contrario al espafiol, que aquello que te
roba, no se vuelve a ver jamas”.

En el De natura Gallorum, el mismo lenguaje sentencioso:
“Son mds tacafios que prudentes. Son mas avidos de dinero que
de sangre. Son generosos solamente en las audiencias. Cuando
no te pueden hacer el bien, te lo prometen; cuando te lo pueden
hacer, lo hacen con dificultad o nunca. Son humildisimos en la
mala fortuna, en la buena insolentes”. Son aforismos decantados,
sin la menor vibracién personal.

Volvi6 por ultima vez a Francia en 1511 con el encargo de
persuadir a cuantos pudiera, cardenales, ministros y rey, de no
convocar en Pisa el concilio que, en represalia de la Liga Santa,
deberia haber depuesto a Julio 11; un concilio que atraeria —co-
mo acontecié— los rayos del iracundo pontifice sobre Florencia.
El concilio se celebré lo mismo, y esta vez Maquiavelo debi6
tratar de convencer a los conciliares de volver a casa.

En 1512, el cardenal Giovanni de Medicis, representante de la
familia después de la muerte de Piero, logré del pontifice hacer-
se conceder los ejércitos de la Liga Santa para castigar la fran-
cofilia de la Republica de Florencia y la hospitalidad otorgada
en Pisa al concilio cismitico. Defendida por el honesto e inepto
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confaloniero Pier Soderini y por las flamantes e inexpertas mi-
licias de ordenanza, constituidas por Maquiavelo, Florencia,
después de una mediocre resistencia, se entrega al cardenal Gio-
vanni, que regresa después de 18 afios de destierro protegido
por tropas espaiiolas, como sucesor de Piero. A pesar de su pro-
fesién de obediencia al nuevo sefior, Maquiavelo es destituido,
deportado y sometido a tortura; cuando Giovanni, en 1513, se
convierte en el papa Leon X, es puesto en libertad y puede reti-
rarse a administrar la poca tierra que posee.

El 9 de abril de 1513, un mes después de su liberacion, es-
cribfa al amigo Francesco Vettori, ahora embajador ante el pa-
pa: “Puesto que mi destino ha querido que yo, no sabiendo ha-
blar de seda ni de lana, ni de ganancias ni de pérdidas, me limite
a razonar sobre el Estado, no me queda mas que callar o hablar
de ello”.

Y Maquiavelo, que agrega a su firma un melancolico “quon-
dam segretario”, va hablar sobre el Estado por los catorce anos
restantes de su vida.
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MAQUIAVELO Y LOS SOFISTAS*

El presente trabajo une dos €pocas distantes de accion y pen-
samiento politico en las que, a pesar de ello, se da una manera
similar de considerar los hechos y los hombres. El aspecto en
que han sido tomados es muy limitado, el de su actitud frente
a la justicia o, mds precisamente, su justificacién de la injusticia.

Lo que puede unir a los sofistas y Nicolds Maquiavelo es
algo que se podria llamar cinismo politico. Cinico viene del
griego kyon que significa perro, de ahi kynismos que ha veni-
do a significar desvergiienza en defender o practicar acciones
vituperables. Cinicos son los que justifican sus propios actos
haciendo caso omiso de normas objetivas de vida que pudieran
afectarlos. Un cinismo politico, por tanto es la actitud que sittua
a la actividad politica y sus fines por encima de cualquier con-
sideracién moral, o desestimdndolas o concibiendo a la moral
como lo que conviene a la fuerza, a la 1Imposicion y por el hecho
de ser tal imposicion. Es decir, transforma a la moral de norma
o guia de la accién en norma derivada de la accion, norma des-
tinada a justificar la accién. Esta actitud sitta también al Estado,
o mejor, al poder por encima de una finalidad ética convirtién-
dolo en fin para el cual todos los medios son licitos. La actitud
que comentamos se da tanto en Maquiavelo como en los sofistas.
Se dio en los sofistas la sujecion de la moral a la fuerza, prin-
cipalmente y en Maquiavelo la sujecién al interés del poder,
pero la actitud bdsica es la misma.

Los sofistas llegaron a Atenas por motivos diversos, o como
embajadores de su ciudad como es el caso de Gorgias de Leon-
tini, o atraidos por ser la ciudad el centro espiritual de la época.
En todo caso, al menos en el caso de los maestros, se trataba de
respetables extranjeros, los que provenientes de regimenes no
democriticos, no formados tampoco en la democracia, no tenian
ningun tipo de afeccién por ella. Por esto y por su condicién
forinea no participan directamente en la vida politica atenien-

*Este articulo se basa en una confe- velo”, fue dictada por el autor en la Uni-
lencia que con el titulo “los contradic- versidad Austral de Chile. Valdivia, en
tores de Platén, precursores de Maquia-  octubre de 1969.
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se. El problema se presenta con sus discipulos, aquellos jovenes
atenienses, coetdneos de Platén los que, contrariamente a éste,
no siguen a Sécrates sino a estos maestros extranjeros poseedores
de ciertas précticas de gran utilidad para el éxito personal en
una organizacion politica como la de Atenas y que, por una
suma de dinero, estaban dispuestos a entregarlas con muy buenos
resultados.

Los sofistas, entonces, entregan ciertas doctrinas engendradas
en su experiencia politica y ciertas como practicas, como la reto-
rica la que se define como productora de “persuasion sobre lo
justo y lo injusto”, en la que lo que importa es convencer a
auditorios masivos sin importar sobre qué se convence; doctri-
nas y practicas que niegan la existencia de cualquier nocion ob-
jetiva de verdad, bien o justicia las que aplicadas en Atenas
conducirian a su democracia hacia el abismo de la demagogia
que corroe y la tirania que oprime y dafa. Es necesario, sin
embargo, hacer una distincion dentro de los sofistas, distincion
que hace el mismo Platén cuando presenta a las dos generacio-
nes de sofistas, la de los antiguos maestros, como Gorgias o
Protagoras y las de sus discipulos u otros sofistas mds jovenes
como es el caso de los reproches que le hacen a Gorgias sus
seguidores Polos y Calicles por sus concesiones a la ética impe-
rante al no atreverse a declarar que el orador puede desconocer
lo que sea lo justo y lo injusto e incluso asi ensenarlo.

La democracia ateniense, democracia inter pares, en la que
los pares eran pocos, habia pasado ya sus momentos mejores,
habian pasado los dias de Pericles que fueron los dias de Socra-
tes, advirtiéndose sintomas de peligrosa decadencia. La tiranfa,
antitesis del espiritu ateniense en el siglo v hacia asomos de
cuidado como el de la Tirania de los Treinta, impuesta por los
vencedores espartanos, junto a esto los sofistas tenfan gran éxito
con sus ideas despéticas. Esta democracia se habia regido por
una norma, por un principio moral: “haz el bien a tu amigo y
el mal a tu enemigo” y asi lo preconizaban los poetas moralis-
tas Pindaro y Esquilo. Pindaro canta: “ame yo a mi amigo;
contra el enemigo me lanzaré insidiosamente a manera de lobo”,
(Pind., Piticas, 11, 83 y ss.) y Esquilo afirma en las coéforas que
“es piadoso el corresponder con males al enemigo” (Esq. Coef.,
123) . Platén es el primero que se opone a esta ética tradicional
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afirmando vigorosamente que no se debe hacer el mal a nadie
y en ningun caso. (Pl., Rep., 1, 335¢) .

La defensa de la injusticia como principio primero de la
accion politica la encontramos en la exposicion de Trasimaco
en el libro 1 de La Repiblica quien enfaticamente proclama
“sostengo que lo justo no es otra cosa que lo que conviene al
mas fuerte” (338c). Distingue Trasimaco tres tipos de gobier-
no en las ciudades, que son los tres considerados tradicional-
mente: tirania, democracia y aristocracia. El que gobierna en
cualquiera de estos tipos de organizacion politica es siempre
aquel que es mas fuerte en ellas. Este establece las leyes de la
ciudad y constituye lo que es justo dentro de sus limites (338e)
y €so justo es lo que al que gobierna conviene, por lo que, por
distinta que sea la estructura que se den las ciudades, lo justo
es siempre lo mismo: lo que conviene al gobierno constituido,
L e., al mds fuerte. Ahora bien, el gobernante, en cuanto gober-
nante, no se equivoca por lo que jamds una ley o decisién le
sera desfavorable.

Lo expuesto evidencia claros principios de cinismo politico,
pero éstos no se ven, hasta el momento, necesariamente relacio-
nados con la tirania y el mismo postulado podria darse en una
democracia o una aristocracia. Mas el mismo Trasimaco esta-
blece luego la alianza. La justicia es “‘conveniencia para el go-
bernante y poderoso —dice— y dafio propio del obediente y so-
metido” (343e), lo que hace al gobernante feliz, no asi a los
subditos, e incluso esta felicidad es maxima en la realizacién
de la maxima injusticia. La injusticia extrema es la tirania la
que segun Trasimaco “arrebata lo ajeno, sea sagrado o profano,
privado o publico, por dolo o por fuerza, no ya en pequeiias
partes sino en masa” (344a). Si cualquier particular griego hu-
biera sido sorprendido en alguno de estos actos, habria sido cas-
tigado, sin embargo, el tirano no puede serlo “y es llamado por
ello feliz no sélo por los ciudadanos, sino por todos los que
conocen la completa realizacion de su injusticia” (344c). Y con-
cluye cinicamente: “porque los que censuran la injusticia no
la censuran por miedo a cometerla sino a sufrirla”. (Ibid.).
Esta violenta posicion de Trasimaco de sostener valéricamente
la injusticia, de mostrar su ventaja, de considerarla fuente de
poder y felicidad asi también como considerar que sus detrac-
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tores solo lo hacen por temor, este inmoralismo militante, lo
volvemos a encontrar en un nivel tedrico superior en el didlogo
Gorgias. En €1, Polos defiende las ventajas de la injusticia y de
la impunidad del acto injusto y Calicles fundamenta el dere-
cho del mas fuerte.

Polos acomete el tema de la tirania presentandola como fuen-
te del mayor poder y felicidad. El tirano es el mds poderoso
pues tiene la posibilidad de disponer absolutamente de la vida
y los bienes de los demas, lo que constituye también la mayor
felicidad. Infeliz, por el contrario, es aquel que es victima de
una injusticia o el que recibe castigo por una cometida. De ahi
su respuesta a Socrates, sostenedor de la tesis contraria: “‘si un
hombre es apresado en el momento en que trata de arrebatar
injustamente el poder absoluto de la ciudad y una vez detenido
y torturado, se le mutila, se le queman los ojos y después de
haber sufrido él mismo otros muchos ultrajes de todas clases
y de haber visto sufrirlos a sus hijos y a su mujer, es final-
mente crucifijado o untado en pez y quemado, este hombre
serd as{ mas feliz que si se libra de estos suplicios, se establece
como tirano y gobierna durante toda su vida haciendo lo que
quiere, envidiado y considerado feliz por los ciudadanos y los
extranjeros? (Pl., Gorg. 473 b-c). Pero se trata de una argumen-
tacién retorica que elude el plano ético en el que pretende mo-
verse Socrates. Para la sofistica, entonces, aqui representada en
la persona de Polos indiscutiblemente es peor padecer una in-
justicia que cometerla. El mayor bien es precisamente cometerla
y no recibir castigo por ella ya que da poder y felicidad, situa-
cién que se da en mayor medida en el tirano. Luego estd cl
cometer injusticia y padece castigo y, por ultimo el que recibe
injusticias.

Calicles retoma este tratamiento y fundamenta en la distin-
cién, comtn entre los sofistas, entre ley (nomos) y naturaleza
(fysis) . (Cfr.: Rep, 358e; Protag, 322d y 3837c; Criton, 50; Le-
yes, 626a) . Para Calicles las cosas pueden considerarse desde
dos puntos de vista: el punto de vista de la ley y el punto de
wvista de la naturaleza. “En la mayor parte de los casos —afir-
ma— son contrarias entre si la ley y la naturaleza” (Gor. 483a)
y asi, por naturaleza es mids feo todo aquello que significa una
desventaja, como es el caso de sufrir una Injusticia, pero de
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acuerdo a la ley lo mds feo es cometerla. Esta flagrante contra-
diccién es aparentemente inexplicable, porque sufrir una in-
justicia es indigno de un ser humano, es propio de un esclavo
y un esclavo es un ente de naturaleza tal para Calicles que
“mas le vale morir que seguir viviendo” (483b) ya que “aunque
reciba un dafio y sea ultrajado no es capaz de defenderse a si
mismo ni a otro por el que se interese” (ibid.), por lo que en
este mundo de la fuerza es un ser sin defensa ni destino. La con-
tradiccién entre fysis y nomos se explica sélo por que la mayo-
ria, constituida por hombres débiles y la multitud son los que
establecen las leyes, las que son dictadas en su propio beneficio.
El enunciado anterior ya habia sido formulado por Transimaco
y queda ahora justificado a través de la ley. Pero la ley no es
hecha segin los principios de la naturaleza, segin ese orden
natural que rige toda la actividad de lo que nos rodea, sino
segun los intereses impuestos por la mayoria y los débiles. Esto
es lo que explica que la naturaleza y la ley sean contradictorias.
Los mds, para mantener este estado de cosas “disponen las ala-
banzas y determinan los vituperios” (ibid.), es decir establecen
la escala de valores de esa sociedad, sefialando lo laudable y lo
condenable para con esto atemorizar a los mas fuertes e im-
pedirles el pretender tener mds que la mayoria. Pero, para Ca-
licles, la naturaleza misma muestra que lo justo es lo contrario,
lo justo es que el fuerte tenga mas que el débil y el poderoso
mds que el que no lo es (483d) vy asi lo demuestra en todas par-
tes, tanto entre los animales como entre las diversas razas huma-
nas. Y nos encontramos otra vez con que en la realidad coti-
diana hay un orden interno, orden que no es determinado por
la ley ni las mayorias y ese orden debe ser justificado, teorizado
y asi lo hacen Polos y Calicles quienes se muestran claramente
en la linea de lo que aqui se ha llamado un cinismo politico,
han dado definiciones de lo justo, pero definiciones tales que
sirvan de base a la accién tirdnica que es lo que se quiere jus-
tificar.

Las tesis sofisticas no constituyen propiamente una teoria
politica, sino un violento esbozo de un régimen en el que reina
la injusticia y ellos, como aliados de ese sistema, intentan darle
una base tedrica, ideas y seudoprincipios que lo justifiquen y, atin
mds, lo coloquen como lo tinico auténtico segiin la naturaleza de
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las cosas. Esta actitud la encontramos también en Maquiavelo
el que valida sus consejos en una concepcién del hombre que
¢l asegura ser real, es decir, no apunta como Platén a lo que el
hombre debe ser y a construir una Republica en la que las
cosas y los hombres sean regidos por principios que estén por
encima de las virtudes y defectos humanos, sino a justificar y
explicar lo que es, los tiranos, los gobernantes, los hechos po-
liticos son asi y eso debe tener una base tedrica. Son las conse-
cuencias del prestigio de la razon, lo que no puede hacerse
segun razén debe al menos respaldarse con ella.

El pensamiento politico de Maquiavelo responde a una con-
cepcién de la historia y a una concepciéon del hombre. Bajo el
aparente suceder cadtico de los acontecimientos, discontinuo y
caprichoso cree percibir un orden profundo y relaciones cau-
sales permanentes. La historia tiene su logica y se cumplen en
ella principios tan rigurosos y necesarios como los que imperan
en los dominios de la realidad natural. El pensamiento cristia-
no medieval también creia en un orden histérico, el hombre
debia recorrer ciertos pasos previamente determinados: crea-
cién, pecado, redencién y juicio final. En la Edad Media, ese
orden responde a una concepcién teoldgica, es el cumplimien-
to del plan de Dios. En Maquiavelo, hombre plenamente re-
nacentista, el centro se traslada de Dios al hombre y estd en ¢l
la clave de los acontecimientos porque las leyes rectoras del co-
rrer de la historia “no son mas que manifestaciéon de los prin-
cipios invariables que informan el modo de ser del hombre”
(L. Arocena, Introd. a El Principe. Univ. P. Rico). Asi la his-
toria pierde su caracter lineal para adquirir uno en cierto modo
circular, caracter que le permite a Maquiavelo abstraer un con-
junto de reglas y normas aplicables siempre, en todos los reinos,
por todos los principes. “Me parece —escribe— que todos los
tiempos vuelven y nosotros somos siempre los mismos” (Discor-
si). Piensa, incluso, que si al mundo volviesen los mismos hom-
bres debido a que se repiten los acontecimientos “no pasarfan
nunca cien afos sin que nos volviésemos a encontrar juntos
haciendo las mismas cosas que ahora” (ibid.). Es decir, los
hombres cambian, pero la naturaleza humana permanece siem-
pre idéntica, las mismas pasiones producirdn los mismos efec-
tos. No dedico, es cierto, una obra especial al hombre, pero en
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El Principe encontramos varios juicios por demds decidores. Por
ejemplo, en el capitulo xvir dice a propésito de la antigua cues-
tién de si el gobernante debe ser temido o amado, que “‘siendo
dificil que estén juntos —temor y amor— mucho mas seguro es
ser temido que amado... porque de los hombres puede decirse
generalmente que son ingratos, volubles, dados al fingimiento,
aficionados a esquivar los peligros y codiciosos de ganancias:
mientras les favorecen son completamente tuyos y te ofrecen su
sangre, sus haciendas, su vida y hasta sus hijos... cuando la ne-
cesidad estd lejos, pero si se acerca se te vuelven”’. Y agrega:
“los hombres temen menos ofender a quien se hace amar que
al que inspira temor porque la amistad es s6lo un lazo moral,
lazo que por ser los hombres malos rompen en muchas ocasio-
nes, dando preferencia a sus intereses”. “‘Sobre todo absténgase
de quedarse con sus bienes, porque los hombres olvidan antes
la muerte del padre que la pérdida del patrimonio”. Evidente-
mente hay aqui una concepcién pesimista de la naturaleza hu-
mana y esta concepcion le obsesiona. En una carta de 1512 con-
cluye “duele mds a los hombres la pérdida del poder que la
muerte de un padre o de un hermano; y es que la muerte se
olvida 2 menudo y lo que se poseyd, jamds” (cit. por Arocena,
ibid.) .

Este es el estado real y verdadero de las cosas humanas sin
mistificaciones. La historia vuelve, los acontecimientos se repi-
ten, las situaciones se vuelven a presentar y esto ocurre porque
el hombre, sujeto agente de la historia, es siempre el mismo.

Dado que el transcurrir histérico es asi para Maquiavelo teo-
riza sobre €l tal como es y aqui su unién con los sofistas. Teorizar
una situaciéon dada, justificar con una concepciéon del hombre
y la historia lo injustificable, el mal, el crimen, el despojo, la
ijusticia. Esto le permite presentar al Estado como fin supremo
y la conservacién del poder como la suprema actividad del go-
bernante, de ahi su consejo “‘cuanto haga un principe por con-
servar el poder y la integridad de sus estados, se considerara
honroso y lo alabardn todos...” (El Principe, Cap. xix). Esta
afirmacién se funda en que él, contrariamente a lo hecho por
muchos pensadores a lo largo de la historia, prefiere las cosas
tal como son, “la verdad efectiva de las cosas” y no imaginar
“republicas y principados que jamds existieron en la realidad”
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(Cap. xv), porque es inmensa la distancia que separa lo que
se deberia vivir y lo que se vive. Ideal seria lograr tener un prin-
cipe lleno de virtudes, pero el modo de ser de los hombres no
lo permite, lo que hara que el principe no busque la perfec-
cién en si sino que solamente busque evitar los vicios que lo
perjudican en cuanto gobernante: “el principe debe ser tan
prudente que sepa evitar la infamia de aquellos vicios que le
privarian del poder y aun prescindir, mientras le sea posible,
de los que acarrean tales consecuencias” (ibid.). Sin embargo,
no debe importarle la critica por estos vicios por que ellos le
permiten conservar el poder.

Asi dedica un célebre capitulo, el xvi, a “como deben guar-
dar los principes la fe prometida”. la palabra empeiiada, débil
fundamento de pactos y alianzas y de la precaria estabilidad po-
litica de la época. Es laudable para un principe guardar la
palabra prometida y asi “vivir con integridad y no con astucia”.
Si todos los hombres fueran buenos esto seria posible, pero co-
mo sabemos no lo son y prima el interés del Estado lo que le
permite aconsejar sin tapujos que ‘no debe un principe ser
fiel a su promesa cuando esta fidelidad le perjudica y han desa-
parecido las causas que le hicieron prometerla”. Siendo estos
los principios, el gobernante puede engafiar a su amaiio, puede
prometer para engafar, para postergar y no cumplir porque
asi lo necesita el Estado. El bien del Estado, entendido de esta
manera, permite muchas cosas mas como asesinar, ofender, des-
pojar, pero con una salvedad, que la ofensa sea grande: “téngase
muy en cuenta —dice— que a los hombres se les debe ganar o
anularlos porque de las pequenas ofensas se vengan, pero de las
grandes no pueden; por ello el agravio que se les haga debe ser
de los que no permitan temer venganza’. Permite, incluso,
devastar otros estados para evitar ulteriores dificultades ya que,
segun el florentino “no hay medio de posesién mas seguro que la
ruina’ (Cap. V).

Los actos mostrados, como corresponde a la linea que se si-
gue, deben tener justificacién, y la tienen, curiosamente, €n el
mismo principio que fundamentaba hechos similares para ‘Ira-
simaco y Calicles, el derecho del mads fuerte. El poderoso debe
tener mas que el débil y el débil debe obedecer. Nos encon-
tramos con dos de estas afirmaciones en El Principe. La pri-
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mera sostiene ‘“no hay ciertamente ambicién mds natural que
la de adquirir y cuando la satisfacen los hombres que tienen po-
der para ello son més dignos de elogio que de censura” (Cap.
). Y la otra: “‘entre los armados y desarmados no hay propor-
ci6n alguna, y la razén rechaza que los armados obedezcan de
grado a los desarmados” (Cap. x1v).

Establecido el derecho del mas fuerte, se puede comprender
en qué consiste la politica y se ve que es la permanente lucha
entre el pueblo y los poderosos, en la que los poderosos tratan
de oprimir al pueblo y éste trata de evitar ser oprimido.

Al cabo de este corto buscar, tenemos que en la base de am-
bos pensamientos tirdnicos se encuentra el mismo temple ani-
mico. Tanto para Transimaco o Calicles como para Maquiavelo,
la igualdad de los derechos de los hombres no tiene sentido, hay
una imposibilidad de que cualquier equilibrio subsista cuando
hay desigualdad de poder y en el momento en que el que go-
bierna lo desea desaparecen los derechos. Tanto el uno como
los otros dan a esto una justificacién moral y lo transforman en
lo éticamente logico y estimable, los sofistas en forma retérica,
Magquiavelo por el camino de la fria y acabada concepcion ted-
rica que no deja resquicio, salvo un vago aprovechamiento de
la fortuna, de la oportunidad, fortuna a la que, por lo demais, la
astucia puede torcer la mano.
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Antonio Gramsci

NOTAS SOBRE MACCHIAVELLI, SOBRE LA POLITICA
Y SOBRE EL. ESTADO MODERNO

Er. MODERNO PRINCIPE

Breve nota sobre la politica de Macchiavelli. El caracter fun-
damental de El Principe es aquel de no ser un tratado sistema-
tico sino que un libro “viviente”, en el cual la ideologia poli-
tica y la ciencia politica se funden en la forma dramdtica del
“mito”. Las formas en que se configuraba la ciencia politica
hasta la época de Macchiavelli, entre la utopia y el tratado
escoldstico, imprimieron a su concepcion la forma fantastica y
artistica, para la cual el elemento doctrinario y racional se per-
sonaliza en un condottiero que representa plastica y “an-
tropomorficamente” el simbolo de la “voluntad colectiva”. El
proceso de formacién de una determinada voluntad colectiva,
para un determinado fin politico, es representado no a través de
disquisiciones y clasificaciones pedantescas de principios y cri-
terios de un método de accién, sino como cualidad, rasgos carac-
teristicos, deberes, necesidad de una persona concreta, aquello
que hace obrar la fantasfa artistica de quien se quiere convencer
y da una més concreta forma a las pasiones politicas.

Serfa necesario buscar en los escritores politicos que preceden a
Macchiavelli, escritos configurados como El Principe. La tltima parte
de El Principe estd ligada a este cardcter “mitico” del libro: después de
haber representado a este condottiero ideal, Macchiavelli, en un pasaje
de gran eficacia artistica, invoca, al condottiero real que lo personalice
histéricamente. Esta invocacién apasionada se refleja sobre todo el libro,
confiriéndole asi su cardcter dramético. En los Prolegémeni de L. Russo,
Macchiavelli es 1lamado el artista de la politica, ademds, una vez se men-
ciona también la expresién “mito”, mas no precisamente en el sentido
indicado mas arriba.

El Principe de Macchiavelli podria ser estudiado como una
ejemplificacion historica del “mito” soreliano, es decir, de una
ideologfa politica que se presenta no como fria utopia ni como
raciocinio doctrinario, sino que como una creacion de fantasia
concreta que actiia sobre un pueblo disperso y pulverizado para
suscitar en ¢l y organizar la voluntad colectiva. El cardcter utdpi-
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co de El Principe esta en el hecho que dicho principe no
existia en la realidad histérica, no se presentaba al pueblo ita-
liano con caricter de inmediatez objetiva, sino que era una
pura abstraccion doctrinaria, el simbolo del jefe del condottiero
ideal; sin embargo, los elementos pasionales, miticos, conteni-
dos en todo el pequefio volumen, con impulso dramatico de
gran efecto, se resumen y llegan a tornarse vivos en la conclu-
sién, en la invocaciéon de un principe “realmente existente’.
En todo el librito Macchiavelli trata como debe ser un prin-
cipe para conducir un pueblo a la formacién de un nuevo
Estado, y el tratado es dirigido con rigor légico, con desapego
cientifico; en las conclusiones Macchiavelli mismo se hace pue-
blo, se confunde con el pueblo, pero no con un pueblo “gené-
ricamente” entendido, sino con el pueblo que el propio Mac-
chiavelli ha convencido con sus paginas precedentes, del cual
llega a ser y se siente conciencia y expresion, se siente mismidad.
Parece que todo el trabajo “légico” no sea otra cosa que una
autorreflexién del pueblo, un razonamiento interno que se ha-
ce la conciencia popular y que tiene su conclusién en un inme-
diato grito apasionado. La pasion, de razonamiento sobre si
misma, llega a ser nuevamente “afecto”, fiebre, fanatismo de
accién. He ahi porqué el epilogo de El Principe no es algo ex-
trinseco, “‘pegado” desde afuera, retérico, sino que debe ser
explicado como elemento necesario de la obra, mds bien como
aquel elemento que refleja su verdadera luz sobre toda la obra
y la hace a ella un “manifiesto politico”.

Se puede estudiar como Sorel, de la concepcién de la ideo-
logia-mito no haya llegado a la comprensién del partido poli-
tico sino que se haya detenido en la concepcién del sindicato
profesional. Es verdad que para Sorel, el “mito” no encontraba
su expresién mayor en el sindicato como organizacién de una
voluntad colectiva, sino que en la accién préctica del sindicato
y de una voluntad colectiva ya operante, accién practica cuya
realizacién méxima habria debido ser la huelga general, es de-
cir, una “actividad pasiva” por asi decirlo, de cardcter negativo
y preliminar (el caricter positivo es dado solamente por el
acuerdo logrado por la voluntad asociada) , de una actividad que
no prevé una fase propia “activa y constructiva”.

En Sorel pues, se combatian dos necesidades: aquella del mito
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y aquella de la critica del mito, en cuanto “‘todo plano preesta-
blecido es utépico y reaccionario”. La solucién era abandonada
al impulso de lo irracional, de lo “arbitrario” (en el sentido
bergsoniano de “impulso vital”), o sea, de la “espontaneidad”.

Seria importante senalar aqui una contradiccion implicita en el modo
en que Croce pone su problema de historia y antihistoria en relacién con
otras fases de su propio pensamiento: su aversién a los “partidos poli-
ticos” y su modo de pener la cuestién de la “previsibilidad” de los he-
chos sociales (Ceaversaciones criticas. Resefia del libro de Ludovico Li-
mentani, La PrevisiGn de los Hechos Sociales, Turin, Bocca, 1907) . Si las
hechos sociales son imprevisibles, y el mismo concepto de prevision es
una mera expresion, lo irracional no puede no dominar y toda organi-
zacién de hombres es antihistérica, es un “prejuicio”; no quedando otra
cosa que resolver cada vez, y con criterios inmediatos, los singulares pro-
blemas précticos puestos por el desenvolvimiento histérico, siendo el
oportunismo la unica linea politica posible. (B. Croce. El Partido como
juicio y como prejuicio. En la revista Cultura y Vida Moral) .

¢Puede, sin embargo, un mito ser ‘“no constructivo”’, puede ima-
ginarse, en el orden de intuiciones de Sorel, que sea productivo
efectivamente un instrumento que deja la voluntad colectiva
en la fase primitiva y elemental de su mecra formacién, por dis-
tincién (por “escicién”), ya sea con violencia, es decir, destru-
yendo las relaciones morales y juridicas =xistentes? Sin embargo,
esta voluntad colectiva, formada asi elementalmente no cesara
con rapidez de existir esparciéndose en una infinidad de volun-
«ades singulares que para la fase positiva siguen direcciones di-
versas y contrastantes. Fuera de esto estd la cuestion de que no
puede existir destruccién, negacion, sin una implicita construc-
cion, afirmacién, y no en el sentido “metafisico”, sino que prac-
ticamente, es decir, politicamente, como programa de partido.
En este caso se ve que supdnese detrds de la espontaneidad un
puro mecanicismo, detrds de la libertad (voluntad impulso vi-
tal) un maximo de determinismo, detras del idealismo un ma-
terialismo absoluto.

El moderno principe, el mito-principe, no puede ser una
persona real, un individuo concreto; puede ser solamente un
organismo; un complejo elemento de la sociedad en el cual ya
haya comenzado a concretarse, una voluntad colectiva recono-
cida y afirmada parcialmente en la accién. Este organismo estd
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ya dado en el desarrollo histérico y es el partido politico: la
primera célula en la cual se resumen los gérmenes de voluntad
colectiva que tienden a llegar a ser universales y totales.

En el mundo moderno sélo una accién histérico-politica in-
mediata e inminente, caracterizada por la necesidad de un pro-
cedimiento rdpido y fulminante, puede encarnarse en un in-
dividuo concreto; la rapidez no puede tornarse necesaria sino
que ante un gran peligro inminente, gran peligro, que crea pues
en forma fulminante el encenderse de las pasiones y del fana-
tismo, aniquilando el sentido critico y la corrosividad irénica
que pueden destruir el cardcter “carismatico” del condottiero
(es decir, lo que ha ocurrido con la aventura de Boulanger).

Pero una accién inmediata de tal género, por su misma na-
turaleza, no puede ser de vasto respiro y de cardcter orgénico:
sera casi siempre del tipo restauraciéon y reorganizacién y no
del tipo propio de las fundaciones de nuevos Estados y nuevas
estructuras nacionales y sociales (como era el caso de El Prin-
cipe, de Macchiavelli, en el cual el aspecto de restauracién era
s6lo un elemento retérico, es decir, ligado al concepto literario
de la Italia descendiente de Roma y que debia restaurar el
orden y la potencia de Roma), de tipo “defensivo” y no crea-
tivo original, es decir, en las cuales se supone que una voluntad
colectiva ya existente se haya desmembrada, dispersa y tenga
sibitamente un colapso peligroso y amenazante, aunque no deci-
sivo y catastrofico, y sea necesario reencontrarla y robustecerla
y no que una voluntad colectiva haya de crearla ex novo, origi-
nalmente, imprimiéndoles direcciéon hacia metas concretas y
racionales, pero de una concrecion y racionalidad todavia no
verificada y criticada por una experiencia historica efectiva y
conocida universalmente.

Ademids del modelo ejemplar de las grandes monarquias absolutas de
Francia y Espana, Macchiavelli fue motivado, en su concepcion politica
de la necessitd de un Estado unitario italiano, por el recuerdo del pasado
de Roma. Sin embargo, es necesario senalar que no por esto Macchia-
velli ha de confundirse con la tradicion literario-retérica. Entre tanto,
porque este elemento no es exclusivo y ni siquiera dominante, y la nece-
sidad de un gran Estado nacional no es deducida de ello, y porque el
mismo llamado a Roma es menos abstracto de cuanto aparece, se colo-
ca puntualmente en el clima del Humanismo y del Renacimiento. En el
Libro vir del Arte de la Guerra se lee: “Esta provincia, Italia, parece
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nacida para resucitar las cosas muertas, como se ha visto en la pgesia,
en la pintura y en la escultura”. ;Por qué pues no reencontrar la virtud
militar?”, etc. Serfa necesario agrupar otras referencias del género para
establecer el exacto cardcter.

El cardcter “‘abstracto” de la concepci6n soreliana del “mito”
se manifiesta en su adversién (que toma la forma pasional de
una repugnacion ética) por los jacobinos, que fueron cierta-
mente una “encarnacién categérica” de El Principe, de Macchia-
velli. E1 moderno principe debe tener una parte dedicada al
jacobinismo (en el significado integral que esta noci6én ha te-
nido histéricamente y debe tener conceptualmente), como ejem-
plificacién de cémo se haya formado en concreto y haya obrado
una voluntad colectiva que, al menos, en algunos aspectos, fue
creacién ex novo, original. Y es necesario que sea definida la
voluntad colectiva y la voluntad politica en general, en sentido
moderno; la voluntad como conciencia operativa de la necesi-
dad histérica, como protagonista de un real y efectivo drama his-
torico.

Una de las primeras partes deberia pues estar dedicada a la
“voluntad colectiva”, poniendo asi la cuestiéon: ¢(cuando se pue-
de decir que existen las condiciones para que pueda suscitarse
y desarrollarse una voluntad colectiva nacional-popular?”’. Ade-
mds un andlisis histérico (econémico) de la estructura social
del pais dado y una representacion ‘“‘dramdtica” de las tentati-
vas hechas a través de los siglos para suscitar esta voluntad y
las razones de los sucesivos fracasos. ¢;Por qué en Italia no hubo
monarquia absoluta en tiempos de Macchiavelli? Es necesario
remontarse hasta el Imperio romano (cuestiones de la lengua, de
los intelectuales, etc.), comprender la funcién de las comunas
medievales, el significado del catolicismo, etc.: es necesario, en
suma, hacer un bosquejo de toda la historia italiana, sintético,
pero exacto.

La razén de los sucesivos fracasos de las tentativas de crear
una voluntad colectiva nacional-popular, deben buscarse en la
existencia de determinados grupos sociales que se forman de
la disolucién de la burguesia comunal, en el particular cardcter
de otros grupos que reflejan la funcién internacional de Italia
como sede de la iglesia y depositaria del Santo Imperio Roma-
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no, etc. Esta funciéon y la posicién consiguiente determina una
situacién interna que se puede llamar “‘econdémico-corporativa”,
es decir, politicamente, la peor de las formas de sociedad feudal,
la forma menos progresiva y mas estagnante: falt6 siempre, y
no podia constituirse, una fuerza jacobina eficiente, la fuerza
pues que en las otras naciones ha suscitado y organizado la vo-
luntad colectiva nacional-popular y ha fundado los Estados mo-
dernos. ¢Existen, finalmente, las condiciones para esta voluntad,
es decir, cual es la relaciéon actual entre estas condiciones y
las fuerzas opuestas? Tradicionalmente las fuerzas opuestas han
sido la aristocracia terrateniente y mds generalmente la propie-
dad de la tierra en su complejo, con su rasgo caracteristico ita-
liano que es una especial “burguesia rural”, herencia de para-
sitismo dejada a los tiempos modernos por la ruina, como clase,
de la burguesia comunal (las cien ciudades, las ciudades del
silencio) . Las condiciones positivas hay que buscarlas en la exis-
tencia de grupos sociales urbanos, convenientemente desarrolla-
dos en el campo de la produccion industrial y que han logrado
un determinado nivel de cultura histérico-politica.

Toda formacién de voluntad colectiva nacional-popular es
imposible si las grandes masas de campesinos cultivadores no
irrumpen simulténeamente en la vida politica.

Esto entendia Macchiavelli a través de la reforma del ejército,
esto hicieron los jacobinos en la Revolucion Francesa, en este
sentido debe encontrarse un jacobinismo precoz en Macchia-
velli, el germen (mas o menos fecundo) de su concepcion de la
revolucién nacional. Toda la historia, desde 1815 en adelante,
muestra el esfuerzo de las clases tradicionales para impedir la
formaciéon de una voluntad colectiva de esta naturaleza, para
mantener el poder ‘‘econémico-corporativo” en un sistema in-
ternacional de equilibrio pasivo.

Una parte importante del moderno principe debera estar
dedicada al problema de una reforma intelectual y moral, es
decir al problema religioso o de una concepcién del mundo.
También en este campo encontramos en la tradiciéon ausencia
de jacobinismo y miedo del jacobinismo (la ultima expresion
filosofica de tal miedo es la actitud malthusiana de Benedetto
Croce con respecto a la religién) . E1 moderno principe debe y
no puede no ser el pregonero y el organizador de una reforma
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intelectual y moral, lo que significa pues crear el terreno para
un ulterior desarrollo de la voluntad coectiva nacional popular
hacia el cumplimiento de una forma superior y total de civili-
dad moderna.

Estos dos puntos fundamentales: formacién de una voluntad
colectiva nacional-popular, de la cual el moderno principe es al
mismo tiempo organizador y expresién activa u operante, y
reforma intelectual y moral, deberdn constituir la estructura del
trabajo. Los puntos concretos del programa deben ser incorpo-
rados en la primera parte, es decir, deberdn “‘dramdticamente”,
resultar del discurso, no ser una fria y pedantesca exposicion
de raciocinios.

¢Puede lograrse reforma cultural y por consiguiente eleva-
cion civil de los estratos mas bajos de la sociedad sin una pre-
cedente reforma econémica y un cambio en la posicién social
y en el mundo econémico? Por esto una reforma intelectual y
moral no puede dejar de estar ligada a un programa de reforma
economica; mas bien, es el programa de reforma econémica el
modo concreto con que se presenta toda reforma intelectual y
moral. El moderno principe, desarrollindose, trastorna todo
el sistema de relaciones intelectuales y morales por cuanto su
desarrollo significa pues que todo acto llega a ser concebido
como util o danoso, como virtuoso o pérfido, sélo en cuanto
tiene como punto de referencia al moderno principe mismo y
sirva para incrementar o contrastar su poder. El principe toma
el lugar, en la conciencia, de la divinidad o del imperativo cate-
gorico, llega a ser la base de un laicismo moderno y de una
completa laicizacion de toda la vida y de todas las relaciones de
hdbitos y costumbres.

[ 121 ]






IMAGENES DE FLORENCIA

Esta ciudad que del demonio es sede”

sin cuidado, olvidada de su Duerio,
donde la envidia por sus calles hiede,

por sumaldita flor (*) , hasta en el suerno,
arde el Pastor, como por sangre el lobo,
arde la ruda grey, lobo pequeno;

ya el Evangelio aqui y el santo modo

del meditar antiguo lo ha extraviado:
controversia y ‘cuestion’ se vuelve todo.
De este ‘saber’ el Papa esta prendado,

Y el nido, Nazaret, de la Paloma,

¢lo guarda quién, lo tiene a su cuidado?
Mas, jay! del Vaticano y jAy! de Roma
usinas del martirio, y cementerio

del Cuerpo que por Cristo nombre toma:
iPronto libre seran del adulterio!

DANTE:
(Barscantnx, 27

Maguwiavelo

BELFAGOR ARCHIDIABLO (FABULA).

SE LEE en las antiguas memorias de la vida florentina, como
ya se supo por la narracién oral de un hombre piadosisimo
—cuya vida fue celebrada por todos los que vivieron en ese
tiempo— quien, abstraido en sus oraciones, contempld en vi-
siones c6mo todos o la mayor parte de aquellos miserables que
morian en la desgracia de Dios e iban a parar al infierno, se
lamentaban de haber sido conducidos a tanta desdicha por
el solo hecho de haberse casado. De lo cual, ciertamente, Minos
y Radamanto, junto con todos los otros jueces infernales esta-
ban maravillados. Y no pudiendo creer que fuesen verdaderas
estas acusaciones que aquéllos hacian contra el sexo femenino,
y como dia a dia crecian las protestas, dieron cuenta de todo a
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Plutén, quien decidié iniciar con los otros principes infernales
un maduro examen a fin de tomar después el partido que fuese
considerado mejor para descubrir la falacia y conocer plena-
mente la verdad. Llamolos, pues, a consejo y Plutén hablé en
los siguientes términos:

Aun cuando, amados mios, por disposicién celeste y suerte
fatal del todo irrevocable poseo este reino, y que por este mo-
tivo no puedo ser obligado por ningun juicio celeste 0 munda-
no, sin embargo, ya que es mayor la prudencia de aquellos que
pueden mas (libremente) someterse a las leyes y estimar el
juicio ajeno, por esto, he decidido aconsejarme de vosotros acer-
ca de como debo manejarme en un caso como el presente, el
cual podria acarrear desprestigio a nuestro imperio. Pues, di-
ciendo todas las almas que por culpa de sus mujeres han venido
a parar a este reino, y considerado imposible tal cosa, si hace-
mos justicia en base a tales afirmaciones, corremos el riesgo de
ser acusados de crueldad, y si no lo hacemos en base a ellas,
como faltos de severidad y poco amigos de la justicia. Y, como
uno es pecado propio de hombres ligeros y el otro, propio de
injustos y, queriendo escapar de estos reproches que de un lado
y el otro podrian pender, al no encontrar la manera, os hemos
llamado para que aconsejandonos, nos ayudeis y sedis la causa
de que este reino asi como en el pasado ha vivido sin deshonra,
viva asi también en el futuro. Parecié a cada uno de los prin-
cipes que el caso era importantisimo y de mucha consideracion:
y, aunque todos habian concluido que era del todo necesario
descubrir la verdad, discrepaban, sin embargo, en el modo: que
unos eran de la opinién de mandar a un sélo principe a la
tierra; otros de mandar varios, para que bajo forma humana
averiguaran personalmente la verdad; que muchos eran del pa-
recer de evitarse tantas molestias, obligando con variados tor-
mentos a confesar la verdad a las almas mismas. No obstante,
la opinién se incliné hacia el lado de los primeros. Y no encon-
trandose ninguno que voluntariamente se ofreciere a esta em-
presa, se acordé que fuese la suerte la que lo habia de declarlar.
La cual cay6 sobre Belfagor!, archidiablo, y antes de su caida
del cielo, arcangele®. Este, si bien de malas ganas, tomo el encar-
go, constrefido por el imperio de Plutén y se dispuso a curppllr
cuanto en el Concilio se habia acordado y se obligd también a
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aquellas condiciones solemnemente establecidas entre todos.
Estas eran: se entregaria a quien hubiese resultado elegido para
este encargo la cantidad de cien mil ducados, con los que debia
venir a este mundo, y, en la forma de hombre, casarse y vivir
X afios con su mujer hasta que fingiendo morirse se volviese
al infierno a dar fe ante sus superiores, de cudl era su expe:
riencia y qué cargas e incomodidades acarrea el matrimonio.
Establecidse, ademds, que durante todo ese tiempo estaria so-
metido a las incomodidades y males a los que estan sometidos
los hombres, a la pobreza, a la circel, a la enfermedad y, en
fin, a cualquier otro infortunio en que el hombre cae y del que
no se libera que no sea con enganos y con astucia. Tomado,
pues, el aspecto y la naturaleza humanos, ensacado que hubo
el dinero, Belfagor partié al mundo. Y seguido de las huestes
infernales a su servicio —caballos y compafieros— entré con
toda pompa en Florencia, ciudad que eligi6 entre todas por
domicilio por parecerle la mas apta para hacer con artes de
usura rendir sus ducados:

Y haciéndose llamar Rodrigo de Castilla arrendé una casa
en el barrio de Ognisanti; y para que no se descubriera su ver-
dadera naturaleza dijo que de pequefio habia salido de Espaiia
a Soria y que en Aleppe habia amasado su fortuna; que de alli se
habia venido a establecer en Italia con la intencién de tomar
mujer en regiones mas humanas y més conformes a la vida civil
y a su espiritu. Era Rodrigo un hombre de hermosura extra-
ordinaria y no aparentaba mas de 30 afios. Y, habiendo en pocos
dias hecho ostentacién de cudnta riqueza cargaba y dando ejem-
plo de ser humano y liberal, muchos nobles ciudadanos con
exceso de crias y poca substancia venian a ofrecer sus hijas.
Entre las cuales Rodrigo eligié una hermosisima nifia llamada
Honesta, hija de Américo Donati, quien tenfa ademds, otras
dos hijas, y 8 varones ya adultos. Y aun cuando Donati perte-
neciese a una nobilisima familia, apreciada en Florencia, a causa
de la numerosa prole estaba al borde de la ruina. Rodrigo
hizo una magnifica fiesta nupcial, sin descuidar cosa alguna
que en fiestas de ese tipo se desean. Y puesto que, por la rigu-
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rosa ley que le fue impuesta al salir del infierno, quedaba a
merced de todas las humanas pasiones, no tardé en gustar del
placer de los honores y de las pompas del mundo y tener en
gran cosa el halago de los hombres, todo lo cual le acarreaba
gastos considerables. Ademds, al poco tiempo de vivir con donna
Honesta ya estaba enamorado de ella mas alla de todo limite
y se desvivia toda vez que la encontraba preocupada o triste.
Habia donna Honesta traido a casa junto con su nobleza y her-
mosura tanta soberbia como jamas la tuvo Lucifer y Rodrigo
que habria experimentado una y la otra juzgaba superior la
soberbia de su mujer. E, incluso, se hizo mucho mas grande
cuando se dio cuenta del amor que le tenia su marido; y sa-
biendo que en todo podia dominarlo sin piedad alguna ni res-
peto lo mandaba y lo agredia con palabras groseras e injuriosas
si en algo no satisfacia sus caprichos. Lo que era para Rodrigo
causa de enorme pesar. Y, el suegro, los hermanos, el linaje,
el respeto al vinculo del matrimonio, todo esto, pero, sobre
todo su gran amor por Honesta, le hacian tener paciencia. Asi,
no quiero hablar aqui de los inmensos gastos en que incurriria
para agradarla con los vestidos de la ultima moda, para agradarla
en todos los usos que continuamente nuestra ciudad por natu-
ral inclinacién esta variando: incluso fue preciso, para estar en
paz con Honesta, venir en ayuda del suegro en el negocio de
casar sus otras hijas: en lo que gasté grandes sumas de dinero.
Luego de lo cual, a fin de conservar la paz, tuvo que mandar
a uno de sus hermanos al Levante a comerciar en géneros; otro
al poniente, con brocados; al tercero abrirle una joyeria en Flo-
rencia. Cosas éstas en las que disip6 gran parte de su fortuna.
Ademis de esto, en el tiempo de carnaval y de San Juan, cuando
toda la ciudad siguiendo viejas costumbres, hace fiesta, y cuando
los més nobles y ricos ciudadanos compiten en el esplendor
de sus banquetes, donna Honesta, para no quedar por debajo,
pretendia que su Rodrigo superase a todos en tales festejos.
Inconvenientes que Rodrigo soportaba por las razones ya di-
chas. Y, aunque gravisimos, no le habrian parecido tales, si de
esto hubiese llegado la quietud a su casa y si pacificamente
hubiese podido esperar los tiempos de su ruina. Pero, lo con-
trario ocurria. Puesto que, junto a los gastos insufribles, el
insolente natural de donna Honesta le hacia la vida cada vez
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mas imposible. Y no habia en su casa ni sirvientes ni empleados
que no mucho tiempo, sino brevisimos dias, la pudiesen sopor-
tar; de lo que nacian para Rodrigo molestias graves al no
poder conservar siervo fiel a sus cosas. Y aquellos otros diablos
que consigo habia traido, muy pronto decidieron volverse al
infierno, estarse en el fuego antes que vivir en el mundo bajo
el imperio de esa mujer.

Quedando asi Rodrigo en esta tumultuosa e inquieta vida
y habiendo, a causa de los desordenados gastos, consumido todo
su patrimonio, empez6 a vivir de la esperanza puesta en las
ganancias que de poniente y levante esperaba; y puesto que
aun tenia buen crédito, firmé letras y mds letras. Y dando
las letras vueltas por el mercado, muy pronto fue notado por
aquellos que en estos ejercicios son expertos. Y justo al borde
de la quiebra llegdronle conjuntamente nuevas de poniente y
levante: uno de los hermanos de donna Honesta se habia ju-
gado toda la sustancia de Rodrigo; el otro, volviendo en una
nave cargada de sus mercancias, habiase ahogado con nave y
carga. Y para colmo: sin seguro. Apenas se publicaron estas
noticias los acreedores de Rodrigo se reunieron y juzgiandolo
liquidado y no pudiendo proceder legalmente por cuanto ain
no vencian los documentos que lo obligaban, decidieron vigilar-
lo estrechamente para que no huyera. Rodrigo, por su lado,
no viendo remedio para su caso y conociendo los términos en
que el infierno le habia confiado su misién, fragué la fuga en
cualquier modo. Y como habitaba cerca de la Puerta del prado,
una mafiana monté a caballo y emprendi6é las de villadiego.
No apenas hubo escapado el rumor se levanto y se extendié una
milla mds alld de la ciudad: en modo que viéndose en tan mal
pie, decidi6 a fin de hacerse menos visible a sus perseguidores,
salirse del camino y buscar su fortuna a través de los campos.
Pero, viéndose impedido por las numerosas zanjas que atravie-
san la region, y no pudiendo asi continuar a caballo, dej6 la
cabalgadura en el camino y se puso a huir a pie, atravesando de
campo en campo cubierto por los vifiedos y caiiizales que abun-
dan alli hasta que llegd a la vista de Peretola, a casa de Juan
Mateo del Brica, trabajador de Juan del Bene. Por caso encontré
alli mismo a Juan Mateo que traia a casa algo de comer para
los bueyes y a éste se confi6 prometiéndole que si lo salvaba
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de manos de sus enemigos, quienes lo seguian para hacerlo
morir en prision, lo haria un hombre rico y que la daria a su
partida tal prueba y el campesino tendria que creerle y, por
ultimo, que si no cumplia su palabra, se contormaria que Juan
Mateo lo pusiera en manos de sus adversarios. Aunque cam-
pesino, eran Juan Mateo un hombre de valor y, pensando que
nada perdia con salvarlo acepté el trato y entonces hizo que
Rodrigo se metiera en un montén de estiércol que habia frente
a su casa, lo cubrié con canas y desperdicios que habia juntado
para quemar. No habia terminado de esconderse cuando sus
perseguidores llegaron alli, mas por mas amenazas que profi-
rieran no sacaron nada de Juan Mateo; a si, siguieron adelante,
habiéndolo buscado ese dia y el siguiente, cansados se volvie-
ron a Florencia. Entonces, Juan Mateo, una vez cesado el rumor
y sacandolo del lugar en que Rodrigo estaba, le exigi6 la pala-
bra. A lo que Rodrigo respondi6: “hermano mio, tengo con-
tigo una deuda y la quiero cumplir de todas maneras; y para
que sepas que puedo cumplirla te diré ahora quien soy”. Y en-
tonces, le narré quien era y acerca de las leyes a las que se obligé
al salir del infierno y del abandono de su mujer; le dijo luego
la manera en que pensaba hacerlo rico, la que en buenas cuen-
tas seria la siguiente: que apenas supiese de alguna mujer espi-
rituada diese por cierto que €él, Rodrigo, la tenia posesiona-
da y que solo saldria de su cuerpo si Juan Mateo venfa a pe-
dirselo; lo que serfa ocasiéon de que éste se hiciese muy bien
pagar por los parientes de aquella. Y, sellado el pacto, desapare-
ci6. No pasaron muchos dias cuando se supo por toda Florencia
que la hija de meser Ambrosio Amidei, casada con Bonaiuto
Tebalducci, estaba endemoniada, y no faltaron los parientes que
se ofrecieron a hacerle todos esos remedios que se hacen en
semejantes circunstancias. Cosas todas de las cuales Rodrigo se
burlaba. Y para hacer ver a cémo el mal de la nifia obedecia a
un espiritu y no a fantdsticas imaginaciones, hablaba en latin y
disputaba acerca de asuntos filoséficos, y declaraba los peca(_ios
de muchos; entre otros, los de un fraile que habfa mantenido
a su lado, mds de cuatro afios, en su celda a una mujer vestida
de monaguillo. Todo lo cual causaba maravilla a la gente. Ast
meser Ambrosio estaba muy apenado de este suceso. Y habiendo
probado en vano todos los remedios, daba ya por perdida la
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esperanza de sanarla, cuando Juan Mateo vino a verlo y le pro-
meti6 la curacién de su hija a condicién de que se le regalasen
100 florines para comprar un sitio en Peretola. Meser Ambrosio
aceptd, por lo que, Juan Mateo, ordenada ciertas misas y cere-
monias a fin de embellecer la cosa, se acerco al oido de la nina
y dijo: (‘Rodrigo, yo he venido aqui para que cumplas tu pro-
mesa’. A esto respondié Rodrigo: ‘De acuerdo, pero esto no
bastard para hacerte rico. Asi es que cuando me vaya de aqui
entraré en la hija del rey de Ndpoles y no me saldré de ella sin
ti. Hazte dar alla la propina que desees. Después de lo cual
no me daras mds trabajo. Dicho esto se sali6 de la nina con
gran placer y admiracién de toda Florencia.

No pas6 mucho tiempo que se difundié por toda Italia el
accidente ocurrido a la hija del rey Carlos. Y no encontrando
remedio alguno, llegddale la fama de Juan Mateo, mandd a
Florencia a buscarlo. Este, apenas estuvo en el palacio del rey,
luego de algunas fingidas ceremonias, la curé. Pero, Rodrigo,
antes de marcharse, le dijo: ‘Ya ves, Juan Mateo, he cumplido
la promesa de enriquecerte. Y no estandote obligado por cosa
alguna, te ruego no te cruces en mi camino, porque si hasta el
momento te he hecho bien, en el futuro te haré mal’. Vuelto a
Florencia, riquisimo (ya que habia recibido m4s de 50.000 du-
cados del Rey) imaginaba gozarse pacificamente sus riquezas,
y no le pasaba por la mente que Rodrigo pudiera molestarlo.
Sin embargo, sus proyectos fueron rdpidamente turbanos por
un nuevo hecho: una hija de Ludovico vir, rey de Francia, estaba
endemoniada. Tal noticia alteré sobremanera la mente de Juan
Mateo, pensando en la autoridad de ese rey y, al mismo tiempo,
en las palabras de Rodrigo. Asi, no encontrando el rey remedio
para su hija y sabiendo la virtud de Juan Mateo, mand6 a
buscarlo, primero, simplemente por medio de un mandadero.
Pero como aquél alegase estar indispuesto vidse el rey forzado
a recurrir a la senoria. Y ésta forzé a Juan Mateo a obedecer.
Fue pues a Paris desconsoladisimo hizo ver al rey que, si bien
antes habia curado a alguna endemoniada, esto no queria decir
que supiese o pudiese curarlas a todas, tenido en cuenta que
s¢ encontraba a veces naturas pérfidas y a tal punto que no
tenfan ni encantos ni amenazas ni religion alguna. Agregé que
no obstante estaba alli para hacer lo debido y que si no lograba
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curarla, por anticipado pedia al rey su clemencia y perdén. A
lo cual el rey, fuera de si, respondi6é que si no sanaba a su hija
pagaria con la horca. Gran dolor conmovié a Juan Mateo; con
todo haciendo de tripas corazén hizo venir a la endemoniada vy,
acercandose a su oido humildemente se encomendé a Rodrigo,
recorddndole que le habia salvado la vida y cudnta ingratitud
significarfa si lo abandonase en esas circunstancias. A lo que
éste respondid: ‘:Qué? guaso traidor. jAsi es que tienes el coraje
de aparecerte de nuevo! ¢(Crees que puedes alardear de haberte
enriquecido por mis manos? Quiero demostrarte y a cualquiera
cémo sé quitar también lo que doy. Y antes que te vayas de
aqui te haré ahorcar de todas manera’. Viendo Juan Mateo que
por ese lado no habia remedio, tenté fortuna en otra direccidn.
Y haciendo salir a la espirituada dijo al rey: ‘Majestad, como
ya os dije, hay espiritus tan malignos que es imposible tratar
con ellos, y éste es uno de esos. Por lo que quisiera hacer una
ultima experiencia que, de resultar, habrd de producir lo que
deseamos; en caso contrario, estoy a tu merced y tendrds la
compasion que merece mi inocencia. Haz, pues, levantar sobre
la plaza de Notre Dame un gran palco capaz de contener a todos
tus barones y al clero de esta ciudad; haz preparar el palco
con cortinajes de seda y oro y pon en el medio un altar; quiero
que el domingo por la manana ti con tus barones, con tus
principes y el clero, con la pompa real con ricos y espléndidos
vestidos os reunais en ese palco y luego de la celebracion de la
misa haras acercarse a la endemoniada. Quiero ademds que en
una esquina de la plaza dispongas por lo menos 20 personas
con trombas, cornos, tambores, cornamusas, panderetas, cim-
balos y todas las clases de sonidos, las que cuando yo levante el
sombrero empezards a tocar y tocando se acercaran al palco,
todo esto, junto a otros secretos mios creo, hardn huir al espi-
ritu’. Sin demora el rey ordené todo lo dicho y, llegado el
domingo, lleno el palco de personajes y la plaza de gente, cele-
brada la misa, la endemoniada de la mano de dos obispos y
muchos sefores fue conducida al palco. Cuando Rodrigo vio
tanta gente y tanto aparato se qued6 de una pieza y se dijo a si
mismo: ‘“Qué es lo que pensarda hacer este guaso holgazin:
¢Crees sorprenderme con esta pompa? (No sabe que estoy acos-
tumbrado a ver las pompas del cielo y las furias del infierno?
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De todos modos lo castigaré’. Y cuando, Juan Mateo, se le acercé
y lo rogé que saliera le dijo: ‘{Buena idea has tenido! jQué
crees que vas a hacer con este aparato? ¢Qué vas a huir de mi
potencia y de la ira del rey? Guaso bellaco, te haré ahorcar de
todos modos. Y asi volviendo a rogar Juan Mateo y Rodrigo
contestdndole en esa forma, estimé aquél que no podia perder
mds tiempo. Y haciendo sefias con el sombrero todos los que
habian sido designados para tocar, comenzaron a hacerlo y con
ruidos que alcanzaban el cielo se iban acercando al palco. A
lo que Rodrigo alzé las orejas; y no sabiendo qué era y que-
dando perplejo, confundido pregunté a Juan Mateo a qué se
debia aquello. ;“Oh Rodrigo mio!, respondié Juan Mateo, esa
es tu mujer que te viene a buscar . Es maravilloso imaginar
cuanta alteracion trajo a Rodrigo el recuerdo del nombre de
su mujer. Y fue tanta que no pensando si era posible o razona-
ble lo que se le decia, sin mas réplica, lleno de temores huyé
dejando libre a la nina y mds bien quiso volver al infierno a dar
cuenta de sus acciones antes que someterse de nuevo a tantos
fastidios, desprecios y peligros que envuelve el yugo matrimo-
nial. Y asi Belfagor vuelto al infierno dio testimonio de los ma-
les que acarreaba la mujer a la casa. Y Juan Mateo, que supo
mas que el diablo, regreso feliz a su casa.
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DE LA FORTUNA

A Juan Bautista Soderini

¢Con qué rimas, quizds, o con qué versos
cantaré yo aqui al reino de Fortuna
Y a sus azares prosperos y adversos?

¢Y como siendo hiriente e importuna
segun aqui se juzga frente a ustedes
bajo su trono a todo el mundo avina?

Temer, Oh Juan Bautista ti no puedes
de otras heridas que de su tortura
ni amedrentarte en algun modo debes.

Porque aquesta versatil creatura
a menudo con mas fuerza se opone
donde mas fuerza encuentra en la natura.

Su natural potencia nos constrine
y su reino prosigue en la violencia
st no halla gran virtud que la mitigue.

Por esto yo te ruego que ti quieras
considerar los versos de mi canto,
por si algo de ti digno en ellos vieras.

Y que la diva cruel retorne en tanto
hacia mi su feroz mirada 'y lea
lo que de ella y de su reino canto.

Aunque en lo alto sobre todos reine
mande y comande impetiiosamente,
observe a quien osado cante de ella.

Por muchos es llamada omnipotente
porque todo el que a esta vida llega
tarde o temprano la su fuerza siente.
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Bajo su pie al bueno siempre tiene,
al deshonesto ensalza y si promete
ni siquiera una cosa ella mantiene

En desorden estados, reinos pone
segun como le place, a justos priva
del bien que a los injustos torna en dones

Esta inconstante diosa'y movil diva
a los indignos sobre un trono pone
a do quien lo merece nunca arriba.

Ella del tiempo a su placer dispone
a veces nos exalta, nos rebaja
sin piedad, sin leyes ni razones

Favorecer por siempre no le place
ni tampoco oprimir por mucho tiempo
a quien al fondo de su rueda yace.

iDe quién hija? ;De cual estirpe viene?
No se sabe, pero hay algo mwy cierto:
que el mismo Jove su potencia teme.

En un palacio por doquiera abierto
reinar se ve, entrar no esta vedado,
pero el salir se torna siempre incierto.

Congrega a todo el mundo alrededor
que ansioso estd de ver las nuevas cosas
colmo de anhelo y pleno de ambicion.

Desde el alto lugar en que ella habita
una mirada a ningun hombre niega,
pero pronto la apartay la desvia.

Dos caras tiene la vieja hechicera
una fiera, otra dulce, y mientras gira
0 no te ve o te amenaza o ruega.
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A quien quiso ingresar siempre ha escuchado
con quien salir quisiere se enfurece
y a menudo el regreso esta vedado

Adentro tantas ruedas ella acciona
como caminos hay para subida
hacia aquello que todos ambicionan

Suspiros y blasfemias, mas insultos
se escuchan por doquier de aquella gente
con sus destinos bajo el signo ocultos.

y cuanto son mds ricos y potentes
tanto mas vuélvense ellos descorteses
tanto mas de su bien son inconscientes

De todo mal que de nosotros viene
la culpamos, quien algiin bien encuentra
por su propia virtud creerlo tiene.

Entre esa multitud variada y nueva
quién somete lo que el lugar encieria
de audacia y juventud da mejor prueba.

Veréis vos al Temor postrado en tierra
de tantas dudas lleno no hacer nada
Penitencia y Envidia le dan guerra.

Diviértese solitaria la Ocasion,
en torno de la rueda va bromeando
esa calva e ingenua creacion.

Y aquellas ruedan siempre, dia y noche
el cielo quiere (a quien no se resiste)
que Ocio y Necesidad en torno ronden.

Ella remienda el mundo y él devasta
vese asi en todo tiempo y toda hora
cuanto vale paciencia y cuanto basta.
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De Usura y Fraude gozando en la manada
van ricos y potentes, y mds atras
va Generosidad rota y rasgada.

Vense sentados arriba del portal
que nunca, como es dicho, esta cerrado
la sorda suerte junto al ciego Azar.

La Potencia, el honor, salud, riqueza,
van de premio; por castigo y dolor
infamia, esclavitud, mal y pobreza.

Con estos muestra su horrible furor
mas con aquellos dichos adelante
Fortuna premia a quien le muestra amor.

Dotado de mejor suerte habra de ser
entre aquellos que en el lugar estan
quien coja rueda conforme a su querer.

Pues los humores que hacente actuar
al compds o sin él de la Fortuna
son la causa de tw bien o de tu mal.

No puedes sin embargo, fiarte de ella
ni creas evitar su mordedura
y el duro golpe de su cruel querella.

Pues si ti al ritmo de la rueda giras,
cuando ella es mas feliz y ademds buena,
cambia de giro en medio de la marcha

Y no pudiendo tii cambiar persona
ni aquel orden que en el cielo llevas
en medio del camino te abandona.

Mas si aquesto compréndese y se prueba
seria muy feliz y venturoso
quien pudiese saltar de rueda en rueda.
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Pero este poder nos es negado
por la oculta virtud que nos gobierna
pues con su mudar, cambia nuestro estado

No hay en el mundo cosa alguna eterna
asi quiere jactarse la Fortuna
a fin que su poder uno discierna.

Mas s1 quisieres perseguir su estrella
todo cuanto nos es posible, entonces,
es adaptarnos al variar de aquella.

Todo sureino por adentro y fuera
alli vese grabado e historiado
de aquellos triunfos de que mas se precia

En el primer lugar alli pintado
se ve pues como ya, bajo el Egipto,
el mundo fue vencido y subyugado

Y como largamente esta ligado
a larga paz y como alli ha a currido
todo lo bello que natura ha dado.

Hace luego que Asiria predomine
en alto cetro, ella cuando quiso
que aquel Egipto ya no mas domine.

Luego a los medos feliz se volvio,
de Mediaa Persia, de griegos la testa
cind con aquello que a persas quito.

Dominadas se ven Menfisy Tebas
Babel, Troyay Cartago junto a ellas,
Jerusalén, Esparta, Roma, Atenas.

Alli se muestra cuanto fueron bellas
grandes, ricas, potentes, pero al fin
al enemigo en presa diolas ella.
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Alld se ve la obra alta y divina
del Imperio Romano y luego como
al mundo arrastra junto con su ruina

Cual un torrente de volante impulso
a maravilla todo se destroza
doquier vuelca la fuerza de su curso.

Aquel terreno llena, aquél lo cava
cambia riberas, lecho, fondo
y hace temblar la tievra donde pasa.

Asi, pues, con su empuje furibundo
la Fortuna a menudo va cambiando
aqui y alla las cosas en el mundo.

Y si el mirar alcanza mas arriba
a César y Alejandro igual verase
entre los mas felices en la vida.

En este ejemplo cuanto la deleita,
cuan grato es, aqui lo vislumbramos,
aquél que la ahuyenta empuja o caza.

Uno por poco al deseado puerto
no arriba, el otro malherido casi
al pie de su enemigo cae muerto.

Hay infinitas gentes junto a éstos

) ] :

que de golpe cayeron ala tierra

pues con Fortuna miy arriba fueron.

Con ellos, muertos, presos, destrozados
Ciro y Pompeyo ya que cada uno
fue por Fortuna al cielo transportado.

;Has visto ti jamas en sitio alguno
como un aguila airada se transporta
impulsada por hambre y por ayuno?
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iComo para que el golpe la destroce
a una tortuga eleva hacia lo alto
y de la carne luego ella se goce?

Asi Fortuna no analteciendo
a uno enzalza, mas para despenario
y asi gozar, al otro ver gimiendo.

Aun véseles después admirando
como de abajo alguien se encarama
y como en esto vivese mudando.

Aqui se nota como alla se afana
De Tulio y Mario expande o ha encogido
muchas veces los rayos de su fama.

Al fin se ve que en esto sucedido

pocos fueron felices, los mds han perecido
antes que haya el rodar retrocedido

o que abajo los haya conducido.






Maquiavelo
SEENEIRESN @1 ATSTDAIOVIEIRESPATS

Aquellos que en las republicas trabajan en labores manuales,
habiendo siempre aprendido a servir, no pueden saber gobernar
como principes, cuando son propuestos a la magistratura. Por
ello es necesario elegir para el gobierno a aquellos que jamads
han obedecido a nadie, excepto a los reyes y a la ley, como son
los que viven de sus propias entradas.

Los romanos, estando en guerra con las franceses, con el fin de
mantener su primer impulso y hacer vanos los golpes iniciales
del enemigo, mandaron en la vanguardia a los lanceros, contra
el uso corriente en estos casos. Esto lo hicieron para que los
franceses se entretuvieran en quebrar lanzas, perdiendo asi el
primer impetu y ardor.

*

Estando de viaje Amilcar Barca, y siendo asaltado por dos pelo-
tones de enemigos, invirtié el orden de su ejército, es decir, hizo
que aquellos de la vanguardia fuesen hacia atrds y aquellos de
la retaguardia se dirigiesen adelante, de modo que unos y otros
enemigos, creyendo que Amilcar huia, se desordenaron para per-
seguirle. Asi desubicados fueron atacados por las tropas de Amil-
car que, en perfecto orden, pero a la inversa, lograron la vic-
toria.

*

Domiciano consultaba los horéscopos de los senadores y a aque-
llos que se les auguraba estar propicios para el principado, los
mandaba a matar. Quiso asesinar a Nerva, su sucesor, pero un
matemdtico amigo suyo le dijo que siendo viejo éste, moriria
dentro de poco: asi fue como Nerva se convirtié en sucesor suyo.

*

Antonino Pio dijo a un delator que en vano se fatigaban los
emperadores, ya que jamas alguno logré matar a su sucesor.
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Siendo Licinio acusado de parricidio delante de Trajano, éste
se fue solo a convivir con aquél. Después al otro dia dijo
en presencia del acusador: “Ayer Licinio me pudo asesinar”.

¥

Dando Trajano el mando de la guardia pretoriana a Licinio, le
cifi6 una espada diciendo: “Yo te la cifio para que me defiendas
si soy buen emperador o para que me mates si soy malo”.

Los subditos deben hacer el servicio militar desde los diecisiete
afios hasta los treinta, luego licenciarlos ya que después de
esta edad los hombres cesan de ser ddciles y no quieren obedecer
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Humberto Giannini
SUFRIMIENTO Y ESPERANZA EN LA HISTORIA

(Homenaje al maestro Bogumil Jasinowski) *

Se me ha encomendado ha dificil tarea de iniciar hoy —tal es mi
esperanza: que sea solo el inicio— una reflexién en torno a la
fértil y multifacética produccion filoséfica de quien fuera maes-
tro de muchos de nosotros: el profesor Bogumil Jasinowski. En
tal sentido, pues, como principiante, trataré de responder a esta
tarea. Lo mds queda por hacer. Nos deja el maestro numerosos
trabajos inéditos sobre los mds variados temas: trabajos que van
desde el analisis de la tragedia griega hasta el de las estructuras
del genitivo: ideas sobre el barroco, sobre el romanticismo, el
bosquejo de una nueva légica matemitica, un enfoque origina-
lisimo sobre la prueba de la existencia de Dios, en San Anselmo,
en relacién a la intuicién cartesiana del ‘yo pienso’. Y muchos
otros escritos antiguos y recientes. Todo este material debe ser,
en primer término, rescatado de las bodegas burocraticas?; debe
ordendrsele, clasificirsele para que, luego, una cuidada publica-
cién permita a las hombres de estudio recibir en forma completa
la herencia de este espiritu excepcional.

Mientras esto no ocurra corremos el riesgo grande de mal
interpretar al maestro, de dejarnos llevar por elementos par-
ciales de su obra tan compleja y vasta.

Acaso su reflexion mds constante y, como se dice ahora, ‘com-
prometida’, gir6 en torno al problema de la historia. ‘Problema
desesperado’, segun sus propias palabras.

Voy a intentar situarme en la atmésfera propicia en que
parece posible debatir el problema de la historia en los tér-
minos en que los fue elaborando el maestro.

Las ideas que son expresion de las actitudes mds profundas
de una existencia suelen vestirse, a veces de un simplicidad que
encanta a los sabios y descorazona a los extravagantes. Voy a re-
cordar un hecho casi anecdético que creo nos pondrd en camino

*Conferencia leida en la Soc. Chilena los manuscritos del Prof. Jasinowski, gra-
de Filosofia el 5 de octubre de 1969. cias a la amable y rapida gestién del di-

“El departamento de Filosofia contard rector de Bienes Nacionales, Dn. Jorge
dentro de muy poco con la biblioteca y  Garcia.
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de la actitud de Jasinowski frente a ‘la situaciéon desesperada
de la historia’.

Visitdbamos al maestro para convencerlo de que retomara el
Curso de Historia de la Cultura, que dos o tres anios antes habia
dejado. Nos escuché con ceno grave; queddse algunos instantes
en silencio y luego, como tomando una rapida decisién: queridos
amigos —nos dijo— voy a responderles con una especie de para-
bola: hace muchisimo tiempo un joven principe hizo llamar a
un hombre famoso en el reino por su sabiduria para que le
escribiera la historia del hombre. Durante afios el sabio se en-
trego a la tarea hasta que un buen dia se present6 ante el prin-
cipe, seguido de varios esclavos cargados de escritos en los que
se narraba paso a paso la historia del hombre. El principe, que
en esos instantes partia para la guerra ordend al sabio que re-
dujese esa montana de escritos a lo mas importante y que, ter-
minada la campana bélica, volviera al palacio con la sintesis
pedida. Y asi ocurrio: el sabio, respetuoso de la voluntad del
principe regresa al cabo de algunos afos con una carga de volu-
menes que apenas pueden sostener sus débiles brazos. jOh! —sus-
pira el joven, que en esos momentos parte en un viaje de placer
por lejanas tierras—. ¢Cudndo crees que terminaria de leer todo
esto con los afanes y obligaciones propios de mi condicién? Haz
algo més reducido, y a mi regreso lo leeré y serds recompensa-
do. Asi pasaron los afios: el principe volvié de su viaje y llego
a ser rey. Y el sabio entraba al palacio para presentar al mo-
narca sus escritos... y salia una y otra vez con el encargo de
acortar mas y mas aquella historia del hombre.

Y ocurrié que una terrible peste atraviesa la tierra sin res-
petar ni siquiera al monarca. En la serena languidez que anuncia
la muerte, el rey se acuerda del sabio y lo manda a llamar:
ahora —le susurra— ahora que tengo algun tiempo por delante
vas a decirme cudl es esta historia del hombre. Y el sabio le
contesta: Majestad, en verdad la historia es muy simple: El
hombre nace, sufre, muere...

Al maestro Jasinowski le gustaba repetir este candido relato,
creo, de Anatole France. Y, de alguna manera, era también la
esencia de su propia actitud ante la historia. Recuerdo, otra
vez, refiriéndose al cogito cartesiano se pregunté con vehemen-
cia: ¢por qué... por qué decir ‘pienso, luego existo’ y no mas
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bien, ‘sufro, luego existo? Recuerdos significativos. No obs-
tante, si lo que queremos es enriquecer nuestra comprension de
la obra de Jasinowski, debemos superar la soledad de los re-
cuerdos e intentar restituirlos, fundirlos a la unidad de su pen-
samiento. Y esta es la tarea que hoy quisiera iniciar.

En su obra péstuma, Renacimiento italiano y pensamiento
moderno, publicado hace justamente dos afnos, Jasinowski se
refiere a las diversas actitudes —la de oriente y la judeo-cristia-
na, en especial— frente a este fenémeno ‘basico de la vida’
(pag. 33): el sufrimiento.

¢Por qué fenémeno fundamental, bésico de la existencia? Es
lo que vamos a tratar de averiguar.

Creo que jamds Jasinowski pusiera en duda que el ser hu-
mano hila su propia historia, como la arafia su tela; que es
sujeto, que es actor en ella... Pero, ser sujeto en la historia vy, al
mismo tiempo, sufrirla parecen ser dos maneras de existir que
no se compadecen entre si. ;Serd real esta dificultad?

Cuando se dice que el hombre es sujeto en la historia no
tenemos por qué figurarnos una voluntad ‘libre’ y ‘soberana’
que se levanta a si misma desde su propio ser. Por el contrario,
tal declaracién suena a falsedad o a ilusa pretension en la me-
dida en que es trunca y abstracta. El hombre es una naturaleza
deficiente. Por eso, hay nostalgia y esperanza; por eso hay his-
toria. Esta es una premisa del platonismo agustiniano, que no
creo que Jasinowski hubiese rechazado. Los hombres sentimos
y sufrimos el ‘factum’ irremediable de llegar siempre tarde a
nuestra historia personal, de caminar nuestras posibilidades con
una especie de sombra retardada pegada a nuestros pasos y
decisiones; de ser busqueda, a veces angustiosa, de nosotros
mismos en un tiempo nunca presente. Y, justamente, porque
no somos causa de nuestro ser, jamas podremos darnoslo: no
nos inventamos nuestra propia existencia: la descubrimos. So-
mos, pues, actores también por el hecho de sufrir la historia;
de sufrirla de la unica manera en que sabe sufrir una concien-
cia: en la realidad activa del sufrimiento.

Las obras que el hombre realiza en su plenitud de espiritu
expresan de una u otra forma este sufrimiento que recorre las
existencias, sufrimiento que también en la historia de la filo-

[ ]



Revista de Filosofia | Humberto Giannini

/

sofia ha dejado su testimonio en renuncias dolorosas', pero,
principalmente, en lo que no se dice, en lo que se dice a medias
0 en un rincén autobiografico de la introduccion.

La vida humana estd forzada a entenderse —o mads bien, a
tratar de entenderse—, a si misma. Y no puede hacerlo sin com-
prender lo que esta frente a ella, como naturaleza, como proji-
mo, como pasado, como tradicion. Realidades dificiles con las
cuales se ve trabada en su ser y cuya comprension se le escapa
constantemente o deriva hacia algun conflicto insuperable. La
vida humana se busca a si misma por doquier, incluso por
aquellas latitudes —como las matematicas y la fisica— donde
pareciera no haber respuesta para lo que busca. De alli que
esta pasion deje su impronta en todas las actividades de la
cultura.

Lo que ha dicho Jasinowski, que el sufrimiento es el feno-
meno bdsico de la existencia, debe entenderse, pues, en cone-
xién con esta afirmacién central del platonismo interiorizado
de Agustin y Pascal: el hombre es déficit de ser. Por eso es
busqueda.

Para Jasinowski toda vision de la naturaleza supone una
visién solidaria del hombre. Y viceversa; conceptos subjetivos
y conceptos objetivos manan permanentemente de una misma
actitud primordial, originaria, que se explicita a través de len-
guajes aparentemente diversos. ‘Existe —dice el maestro— una
relacién fundamental entre el sentir el mundo y el sentir el
Yo, relaciéon que qusiéramos llamar cosmoegoica’.

Con igual o mayor razén todavia existird un vinculo estrecho
entre este sentir el Yo y el sentir el Ser de lo divino. Tesis
ésta que desarrollé con excepcional vigor en un trabajo inédito
cuyo titulo es ‘De la Esencia conjunta del cogito cartesiano y
del argumento ontoldgico de San Anselmo™. Alli se dice: “Estos
dos argumentos han sido considerados todo el tiempo como
argumentos separados y extrafios el uno del otro; uno que versa
sobre la posibilidad de hacer ver la existencia propia del Yo,
punto esencial para la filosofia en el sistema de Descartes; el

1Recordemos la patética confesién de sPublicamos en este nimero la prime-
Kant: he tenido que renunciar a algo de ra parte de este trabajo inédito de Jasi-
la ciencia para dar cabida a la fe. nowski.

*Renac. Italiano, pig. 19.
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otro que versa sobre la demostracién de la existencia divina.
Pero yo quiero discutir — (era la manera de hablar del maes-
tro)— estd visién que ya tiene tantos siglos de existencia... y
mostrar la inseparabilidad de los dos argumentos; mostrar que
se trata de una inseparabilidad de cardcter intrinseco, es decir,
que ambos argumentos se presentan como fragmentos de un
todo, como miembros inseparables de un mismo tronco’.

El tronco comun ya podemos vislumbrarlo: es aquel sentir
el Yo, el mundo, Dios, de una manera vital, preempirica, ori-
ginaria.

Pero no nos dejemos desviar por estas primeras aproxima-
ciones: la filosofia de Jasinowski, conociéndola, no podria ser
confundida sin mas con una vaga filosofia ‘del sentimiento’. Su
fe en el ‘caracter soberano de la filosofia™ estd ligada —segun
sus propias palabras— ‘a la conviccién de que un verdadero
sistema filosofico tiene que presentarse también como un sistema
cientifico y que las conclusiones del primero deben ser fecundas
para las premisas del segundo’. Esto que Jasinowski proclama
como ideal él mismo lo cumple como investigador profundo y
original en los mds variados dmbitos de las ciencias, dando asi
testimonio de ‘ese tronco comun’, de ese dinamismo espiritual
unico que, segun su concepcién, moveria desde el fondo todas
las actividades superiores del espiritu.

Mucho menos puede confundirse su filosofia con un relati-
vismo fundado en la historicidad y veleidad de las emociones
humanas. Todo lo contrario: una suerte de afectividad aprio-
ristica moveria el curso de la historia y la organizaria a su
manera y seguin su propia legalidad.

El sentir humano se hace historia, ciencia, filosofia, arte; pero
eso no significa que tal sentir no tenga raices. Las tiene: en las
visceras del mundo y de la historia. Este sentir saca a la super-
ficie de la tierra la realidad espiritual del mundo: los valores.

‘El valor es la stella rectrix que guia todas mis investiga-
ciones’.

A este enfoque en que el valor representa la suprema reali-
dad del mundo y de la historia, Jasinowski lo llamé ‘enfoque
axiontologico’ de la realidad.

IRenacimiento Italiano y Pensamien- “Op. cit., pig. 96.
to Moderno, pdg. 199.
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Vengamos ahora al tema del correr del tiempo histérico, de
su intimo dinamismo. Es imposible comprender época alguna
—afirma el maestro— si no tenemos a la vista el conflicto de
valores que caracteriza a aquella época. Conflicto que se pro-
longa por debajo de la conciencia del pensador, conflicto que
reaparece en sus obras, en sus necesarias contradicciones, si-
lencios y renuncias; silencio que compromete, en fin, todas
las manifestaciones de la vida. Escuchemos las palabras del
propio autor: ‘La convivencia de valores opuestos en una misma
€época tiene su ultimo fundamento en la estructura antitética
de nuestra razén y, a la vez —esto es importante— en lo que se
pretende designar como lo real’.

Toda época es afirmaciéon predominante de un valor deter-
minado, pero también, la conciencia —a veces oscura concien-
cia— de la irreductibilidad de su valor contrario. En la obra
que estamos principalmente analizando se muestra cémo, por
ejemplo, el Renacimiento italiano deja en todas sus obras re-
presentativas el sello de notas antitéticas: el ideal pagano con
su egotismo junto a un hondo sentimiento religioso; el sensua-
lismo junto a la ascesis mistica; el despertar del sentimiento
nacional junto a un cosmopolitismo esotérico y sincretista. ‘En
verdad —dice Jasinowski— el Renacimiento no es propiamente
pagano, ni tampoco cristiano: es lo uno y lo otro a la vez, y
esto vale para otros pares antitéticos. Los historiadores que des-
tacaban algunos de estos rasgos, tienen razoén; pero, también
ninguno de ellos la tiene’.

Habria que insistir todavia en que este conflicto no sélo se
da como una relacién externa entre sentimientos encontrados.
como un estado de desavenencias intersubjetivas; debe remar-
carse, por el contrario, que el conflicto surge —y esencialmente—
como conflicto de una conciencia, como desgarro de la intimi-
dad o, para emplear un término famoso, como conciencia
infeliz.

Es, pues, en los penetrales de la subjetividad donde resulta
que la expansion de un valor se da en desmedro de otro que
queda contraido casi a un punto sin espacio, cOmo un germen
en espera de la buena estacion.

10p. cit, pag. 130. El subrayado es “Op. cit., pag. 121.
nuestro.
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Asi, llegamos a una determinacién algo mas precisa de aque-
llo que en un principio habiamos dicho: en el estado larvado,
difuso en que se siente un valor como no actual, la historia se
sufre, la vida se desvive en su impotencia.

Pero —nos preguntamos ahora—. ;Es compatible este esquema
general del pensamiento de Bogumil Jasinowski con esta otra
declaracion tan explicita y decidida: la esperanza es el nervio
de la historia? ¢(No era el sufrimiento el fenomeno basico, pri-
mario?

Por lo que esperamos, el presente se vuelve consistencia y
no fuga de un tiempo perdido. La esperanza —dice San Pablo—
es segura y firme ancla del alma. Y, ¢qué espera la vida huma-
na —responderia Jasinowski a nuestra duda— sino traducir los
afanes, el trabajo, la materia misma en substancia intima, en
bien intimo del alma? ¢El trabajo de existir no consiste en trans-
formarme en forma radical de ese ser bioldgico y fisico que
soy en bien logrado, en bien vivido? Es justamente esta tension
al valor, al bien apetecido, que abre la realidad del futuro,
realidad desde la cual el hombre se vive en presente y se dis-
tancia del pasado. El valor es siempre lo que esta por venir;
jamds su advenimiento es ocurrido. Y solo en esto tienen razon
aquellos que dicen que el valor ‘no es’: en el sentido de que
‘no es’ algo ‘objetivo’, una especie de cualidad fulgurante de
las cosas. El valor es la substancia de las cosas y la substancia
de lo que esperamos de las cosas. Su oculta y humana promesa.

Ahora bien, la tensiéon hacia el valor constituye, para Jasi-
nowski, nervio y sangre de la historia. LL.a esperanza no resulta
asi incompatible con el sufrimiento, como lo son la desespera-
cién y la angustia. Dirfamos, asociando esta reflexion a ciertas
direcciones del pensamiento contempordneo, que la esperanza
es incompatible con una filosofia en que el sentido (el valor
de una accién) constituye un puro acto gratuito, un acto puro
de creacién ex nihilo y no de reconquista.

Esperanza y sufrimiento constituyen, pues, dos dimensiones
del alma humana —fenémenos basicos de la existencia— traba-
das, ellas también, en la dialéctica de los valores.

Se sufre, hay conflicto, porque el valor asumido o creido no
flogra integrar nuestra experiencia; porque el valor opuesto
presiona también para integrar esa realidad— la de nuestra cons-
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ciencia comprensiva— que, entonces, no puede presentarse sino
como una totalidad viciada o rota, al menos para la razon'.

La impotencia de toda estacién historica para asumir com-
pactamente la realidad operante de valores opuestos constituye,
sobre todo en la obra de los hombres diferenciados que encar-
nan una época, el fondo doloroso de la vida. De alli que el
misticismo, que es afirmaciéon de la coincidencia de los opues-
tos, representa una constante en la experiencia humana® Sin
embargo, pese a la constancia con que reaparece en la historia
del espiritu, el misticismo representa con todo una actitud de
excepcion. En general, el pensamiento recorre la historia de
otra manera. Es la exaltaciéon preponderante de ciertos valores lo
que define a una época. Y como el pensador, el artista, el cien-
tifico se encuentran todavia prisioneros vital y conflictivamente
a los valores opuestos, tienden a no reconocerlos como suyos, a
extranarlos en un ‘ayer’ objetivo diferenciado del ‘hoy’ simple-
mente por esa negacion. (No en nosotros, sino en el projimo,

odiamos nuestros defectos) .

En nuestros dias el valor ‘libertad’
ha sido sometido a un proceso racional
de demitizacién. Al menos en algunos
circulos. Su valor opuesto, ‘estar compro-
metido’ es ‘el valor’. Lo que no parece
existir es un compromiso dialéctico entre
ambos valores. O lo uno o lo otro. Sin
embargo, desde su exilio el valor sofoca-
do balbucea sus argumentos, esperando la
oportunidad para alzar la voz.

*Tenemos por costumbre oponer las
corrientes misticas que vuelven en todas
las ¢pocas, al pensamiento cientifico y a
la investigacion filoséfica. Misticismo y
ciencia serfan dos polos opuestos: el mis-
ticismo equivaldria a la supersticién de
los pueblos primitivos, y la ciencia el fiel
reflejo de la civilizacién. Y, por lo demis,
el corolario tantas veces ‘magistralmente’
repetido: visto que la ciencia cesa alli
donde el misticismo empieza, la filosofia
ha de evitar toda inflexién mistica, sien-
do su papel investigar el origen de aque-
lla aberracion tan adherida al pensamien-

to humano’...'Este modo un poco brutal
de simplificar la trayectoria de la vida
espiritual no es mds que un malentendi-
do secular. No nos proponemos abordaxr
los problemas del misticismo, como tam-
poco salir en defensa de nuestra tesis, pe-
ro si senalamos que el papel asumido por
el misticismo en todos los sectores de la
vida espiritual es muchisimo mds amplio
de lo que piensan los acomodaticios his-
toriadores de la ciencia positiva.

..‘Si bien un misticismo descarriado
puede desfigurar el arte y destruir la
ciencia, no existe, por el contrario, cien-
cia profunda ni arte sublime que en sus
mas altas creaciones estuvieran despro-
vitas del sentido del misterio. La sombra
de lo invisible, que no se manifiesta en un
artista ni en un sabio mediocres, pare-
ce rapidamente crecer en las proximida-
des de la sintesis mas elevada de la cien-
cia, y en las visiones mds profundas del
arte’. (Renac. Italiano y Pens. Moderno,
pag. 93).
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Asi, pues, el pensamiento se abre al ayer inmediato —que
en verdad no es mds que un presente sofocado— como negati-
tidad, como conocimiento descomprometido de un valor que
se rechaza. Que se rechaza, y sin embargo, se carga todavia en
las profundidades de nuestro ser.

Y este ayer durard hasta que, remontando el curso de la his-
toria, creamos descubrir en lontananza —en el anteayer histo-
rico— valores semejantes a los que hoy atirmamos.

Y, entonces, aquel periodo serd como la imagen virtual de
los valores que hoy asumimos: Preanuncio y plenitud; ambos,
se comprende, con signo positivo. Vemos agui c6mo la concien-
cia historificante va segmentando el pasado en una sucesion
alternada de signos positivos y negativos. Esta relacion per-
turba, pero configura a su vez el sentido y el valor del pretérito.
Es —como dice Jasinowski— la necesaria presion que ejerce el
presente sobre el pasado.

Tal presion no es en absoluto estatica. Todo lo contrario.
Los hechos del pasado —hechos que s6lo ‘son” en la memoria
de quien los recuerda— se van desplazando también siguiendo
el movimiento propio de la conciencia que vive, ella misma,
sumergida en la historia y en el constante enfrentamiento de
los valores.

Ahora bien, volverse hacia el pasado, corresponde a un hecho
espiritual que en muy poco se asemeja a un movimiento de
orden fisico. La conciencia del pasado, es, al mismo tiempo,
tensién hacia el futuro, esperanza, como hemos sefialado. Hay,
asi, una continua solidaridad entre el tiempo de la esperanza
—el tiempo util, dirfamos— y el tiempo de lo que fue —el pa-
sado—, el cual parece volver a animarse, a ser algo activo y a
segmentarse en nuevas unidades de valor, en funcién del pri-
mero.

En resumen: el énfasis de la investigacion historica de Jasi-
nowski estd puesto en este punto crucial: no son los aconteci-
mientos mismos los que se organizan y se delimitan para siem-
pre y desde ellos mismos en el flujo continuo de la historia.
Las épocas histéricas son, en un sentido muy préximo al kan-
tiano fenémenos, es decir, la estructuracion inteligible del con-
tinuwm histérico. Y tal estructuracion representa la labor aprio-
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ristica de la conciencia historificante, guiada, como hemos di-
cho, por la intuicién de valores.

Podria asaltarnos una pregunta: ¢Entonces, no hay historia
‘objetiva’, historia de los hechos ‘tal como ellos ocurrieron’
‘No quisiera —dice el maestro—' aumentar el pesimismo que
nos invade. Pero, peor que todo es el hecho que los historia-
dores mismos parecen darse cuenta pocas veces del estado deses-
perado de su ciencia. Solo el feliz instinto optimista, tan na-
tural en los hombres, les impide ver cara a cara lo desesperado
que es la posicion de una ciencia cuyo nombre significa el
conocimiento por antonomasia —pues esta es la palabra ‘histo-
ria’ en su sentido originario— y que deberia ser la mds preciosa
de todas, ya que es una ciencia investigadora de las actividades
humanas. Desgraciadamente, al penetrar en su recinto, nos sen-
timos rodeados por las tinieblas siempre mds y mas densas...

Jasinowski, ajeno en muchos respectos a la tematica existen-
cialista de nuestros tiempos, al menos en este punto preciso pa-
rece coincidir con ella. Bultmann, por ejemplo, ha afirmado a
raiz de los problemas histéricos que presenta el examen de los
Evangelios, que el futuro pertenece por esencia a la estructura
de los hechos, ‘que la historia, campo de las decisiones humanas,
solo se entiende a partir del futuro’, que es su sentido. Pero,
el sentido de una decision historica estd permanentemente li-
gado a la busqueda y posesion de algin bien. Y la comprension
histérica de aquella decision pretérita dependera de la capaci-
dad de esta conciencia, también historica, que es la del histo-
riador, para percibir, hoy, los valores por los cuales decidio y
actud el hombre en una determinada época de la historia. Lla-
mar, por ejemplo, a la Edad Media, Evo de las sombras, no es
descubrir hechos, sino pronunciarse y decidir sobre lo que es
digno y no digno de ser buscado. En todo esto Bultmann y
Jasinowski concordarian plenamente. Aun sus tesis se comple-
mentardn, pues asi como el presente hace presion sobre el pasado
—tesis de Jasinowski— asi también el pasado vuelve a la vida y
ofrece sus valores para que el hombre se elija a si mismo, eli-
giéndolos y rechazandolos. Esta tltima es la tesis de Bultmann
frente al kerigma cristiano.

*0p. cit., pag. 113.
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Pero Jasinowski va mds lejos: mientras que para Bultmann
la historia es objetiva si y sélo si subsume sus hechos en el
encadenamiento causal y descriptivo propios de otras ciencias,
saltindose, por asi decirlo, intencionalidad y sentido; para Jasi-
nowski no es necesario este tremendo sacrificio en aras de la
objetividad de otros modelos. La historia para nuestro autor
tiene una manera propia de ser objetiva, universal. Se salva esta
ciencia mediante una especie de analitica trascendental de ‘ese
gran fenémeno de la vida espiritual que es la memoria’. La me-
moria —segun el maestro— no s6lo funda la division del pasado
en periodos, sino también el cambio de los mismos periodos
del pasado por la diferenciacion progresiva del presente.

‘El espiritu, dice, es memoria™. Coémo estd vivo en estas pa-
ginas el pensamiento de San Agustin!

Pero, si esto es asi: si la memoria posee estructuras valoricas
precisables, entonces la historia adquirira la universalidad que
se exige de toda ciencia, al paso que conservara su cardcter pecu-
liar. El saber histérico serd conocimiento de ciertos universales
subjetivos y objetivos a la vez, puesto que los valores se descu-
bren, aunque su descubrimiento no proceda por las vias logico-
conceptuales propias de otras disciplinas.

De este descubrimiento se genera el periodo histérico que
corresponde a una especie de concepto general bajo cuya ley
se hace inteligible un hecho pasado, de manera similar a c6mo
bajo un concepto de clase —como el de mamifero— se ordena y
se hace inteligible un trozo de la realidad viviente. Asi Jasinows-
ki resguarda el carcter cientifico del conocimiento histérico,
frente a la méas antigua de las objeciones levantadas contra la
historia: la de ser una narracion de hechos irrepetibles y, por
tanto, inclasificables.

La historia cumpliria, entonces, con la condicién necesaria
a toda ciencia, es decir, subsumir lo particular e individuo bajo
esquemas organicos y generales —los periodos— estructuras va-
loricas que el hombre va descubriendo en la realidad continua
e inagotable del pasado.

Es cierto que todavia se podria hablar de relativismo en la
tesis de Jasinowski en la medida en que el autor afirma que

'Op. cit., pag. 118.
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los hechos por si no dicen nada, en la medida en que reconoce
que el historiador ‘encuentra siempre lo que busca’ y va en-
cuadrando los hechos segtin la tensiéon actual de sus vivencias
valéricas. Esto es cierto siempre que no tengamos presente la
afirmaciéon rotunda de la ‘substancialidad’ de los valores,
verdadera energia espiritual de la historia humana vy, a la vez,
dimension profunda y misteriosa de las cosas.

Misterioso es el encuentro de tiempos al parecer irreconcilia-
bles: el del cumplimiento de un anhelo y el del ocaso de una
vida: esperanza y fatalidad. ‘La esperanza —recordamos las pa-
labras del maestro— es el nervio mismo de la historia’, lo que es
muy verdadero. Sin embargo, cierto parece también que, a fin
de no confundirla con la mera ilusion, la esperanza tiene que
tener a la vista la realidad de la muerte. El triunfo de la espe-
ranza sobre la muerte: ese es el misterio.

jLa filosofia —lo dijo un sabio a quien Dn. Bogumil amé co-
mo a ningun otro— es preparacion para la muerte! Y a la larga
venimos a parar siempre a lo mismo: sélo el amor hace posible
juntar lo que esta disgregado: la vida con la muerte. EI amor
es el secreto profundo que vence a la muerte y con ella, al
angustioso fluctuar de la esperanza.

Cuando el maestro dice en su obra péstuma que la filosotia
no es otra cosa que ‘vision enamorada de la realidad’ no hace
mds que narrarnos directamente lo que ha pasado por su alma.

¢Qué podemos decir que le fuera extraiio o indiferente? :Qué
lengua de cosas o de hombres no entendia o hablaba? Su saber
profundo, dilatado, alegre, :no estaba sostenido por ese amor
que se anticipa al pensamiento, alcanza las cosas y les saca su
secreto, su Interés, su unitaria razon?

Ya las palabras cdlidas del maestro, palabras ligadas a gestos,
a situaciones, a escenas inolvidables de su vida, empiezan a
tomar distancia frente a nosotros, hasta alcanzar la solitaria
grandeza y solidez de la obra verdadera. Se las estudiard en los
manuscritos que el maestro nos deja en herencia; se publica-
ran, germinardn con las generaciones. Asi se multiplicardn sus
afines. Es de esperarlo. Nosotros que tuvimos la dicha de ser
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sus discipulos y de seguirlo hasta donde pudimos, daremos des-
de hoy testimonio de que esas palabras nacieron en la agonia
cotidiana del espiritu. En la lucha tremenda contra un des-
encanto al que invita el mundo cada vez con mds fuerza y, al
que don Bogumil resistiera debido al temple maravilloso de su
alma.






Bogumil Jasinowski

DE LA ESENCIA CONJUNTA DEL COGITO CARTE-
SIANO Y DEL ARGUMENTO ONTOLOGICO DE LA
ESENCIA DIVINA

(Curso dictado en la vi Escuela de Verano, 1960)

Este curso versa sobre la esencia conjunta del “cogito” carte-
siano y del argumento ontoldgico de la esencia divina. jExtrafio
titulo! Cada uno de los que se han interesado en la filosofia pre-
tende que Descartes forjo el famoso lema “Cogito ergo sum”,
y que hubo en la Edad Media un famoso pensador, considerado
como padre de la Escolistica, San Anselmo, quien forj6 un
argumento para demostrar la existencia divina, comunmente
conocido como el argumento ontolégico. Esta denominacién
fue puesta en circulacién por Kant, que en su Critica de la
Razon Pura, consagra un lugar importante a este argumento,
pensando poder refutarlo completamente.

Estos dos argumentos todo el tiempo han sido considerados
como dos argumentos separados: uno sobre la posibilidad de ha-
cer ver la existencia propia del Yo, es decir, como un punto
esencial para la filosofia, en el sistema de Descartes; el otro
versa sobre la demostracion de la existencia divina. Parecen dos
cosas, pero yo quiero combatir esta vision que ya tiene tantos
siglos de existencia, pues el hecho de que en muchos siglos se
piense algo, no es prueba de lo irrefutable de eso que se piensa.
Durante siglos se ha pensado en el sol que mueve alrededor
de la tierra y no es el sol sino la tierra quien se mueve. Asi, yo
quiero demostrar que los dos argumentos, en la vestimenta ex-
terior que tiene su forma verbal, no corresponden a la inten-
cion profunda de cada uno de ellos. En otras palabras, la forma
exterior en la cual los autores han revestido su pensamiento,
esta forma es traicionera y no corresponde a aquello que ellos
pensaron en su fondo intimo.

Quiero distinguir entre el pensamiento profundo, de un ar-
gumento y la forma bajo la cual se nos presenta. (Con qué
derecho hago esta distincion? ¢Hago violencia a estos autores
cuando pienso, que ellos, quizds de una manera inexplicable,
han traicionado lo que fue el fondo intimo de su pensamiento?
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Para contestar, quiero llamar la atencion sobre la circunstan-
cia siguiente: cudl es el verdadero pensamiento de un autor
tilos6fico. Parece algo que no pudiera suscitar dudas, pero aqui
interviene algo que no podemos pasar por alto. Los autores se
contradicen y casi todos afirman cosas que no son conciliables
entre si. Para dar un ejemplo: tratindose del cogito de Descar-
tes, ¢l lo dice algunas veces como un silogismo: los entes que
piensan existen yo soy un ente que piensa, luego existo. Eso
ocurri6 a Descartes una vez que quiso explicar y explicitar su
idea apoyandose del silogismo. Ahora bien. En todo el sistema
de Descartes no hay pensamiento que sea mas adverso a las ideas
de su sistema, que la exposicion silogistica del cogito. :Cémo
pudo €l incurrir en tal error? Acaso por inadvertencia, acaso
para dar un giro mds aceptable para las gentes. De todos modos
el “Cogito ergo sum” es una férmula infeliz, pues la palabra
“ergo” hace pensar que es una conclusién y no lo es. Deberia
rezar de una manera diferente, deberia decir: “A través de lo
que yo me doy cuenta pensando, surge que yo existo”. No es
una conclusién sino una intuicién que liga de una manera inse-
parable el hecho de ser consciente, pues no es solamente pensar,
Descartes lo dice: “Cuando digo pensar, me refiero a sentir, de-
sear y otras cosas. El mismo acto de ser consciente involucra mi
existencia”’. No es una conclusion, y por eso la palabra “ergo”
(luego) esta totalmente fuera de lugar. En algunas partes el no
dice “luego”; dice solamente ‘‘pienso, existo’.

Renouvier ha dado otra forma al cogito cartesiano. No dice
“je pense, donc je suis’ sino “je suis pensant, donc je suis”. Es
otro matiz. Pero yo quisiera dar otro ejemplo de incoherencia
entre diversas enunciaciones de un mismo autor, y no autores
de menor importancia, me refiero a un gran pensador, creador
metafisico y en las ciencias exactas, poliglota, etc., me refiero
a Leibniz. ¥l profesa la idea del mejor de los mundos y éste
es el mejor. La férmula es ésta: hay infinidad de mundos
posibles (que flotan en el intelecto divino, segun los escolds-
ticos) . Al decir que este mundo es el mejor, de todos los posi-
bles, se expresa la famosa distincion que hacfa la escoldstica del
conocimiento del mundo divino, sea que se dirija al mundo
real, sea en el pasado, presente o futuro, en cuanto este mundo
abarca también la accién de los seres inteligentes. Este conoci-
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miento divino, los escoldsticos lo llamaban “ciencia de Ia vi-
siéon”, pero distinguian de esta ciencia de la visién que abarca
solo lo real, el conocimiento de aquello que es posible o que
nunca serda real, “ciencia inteligente”. Hablando del mundo
mejor de todos los posibles, Leibniz dice que estos mundos
posibles estan flotando frente al intelecto divino como lo que
hace la ciencia de la mera y simple inteligencia, mientras que
¢l mundo real, objeto de la “ciencia de la visién”, éste es preci-
samente mejor que aquéllos que estin dentro de la pura posi-

bilidad.

Pero es incorrecto pensar que ésta es la intencién de Leibniz.
En otras palabras, él quizis pudo evocar esta idea en otra forma.
Esta idea es imposible en la filosoffa de Leibniz, por una razén
muy simple: en Leibniz no tenemos la diferencia y menos atin,
la contraposicion entre lo real y lo posible en el sentido tradi-
cional. Lo digo como una ley del pensamiento humano, porque
la contraposicion u oposicién entre lo posible y lo real se da
solamente donde tenemos un pensamiento teista, una actitud
tefsta que distingue de una manera neta entre Dios y el Uni-
verso, y hace de Dios no solamente el creador, sino aquel que
preside el concurso a la cooperacién de las creaturas con la Di-
vinidad, y también portador de la economia del universo o
providencia. Solamente en este pensamiento hay distincién en-
tre la realidad y la posibilidad. Si tomamos cualquier sistema
de cardcter panteista, sea entre los sistemas hinduies o entre los
de Occidente, nunca vamos a tener si no la coincidencia de lo
posible con lo real. Asi, en Spinoza, donde no hay distincién
entre lo real y lo posible, ni entre la voluntad y el intelecto.
La distincion real entre la posibilidad y realidad va pareja con
la distincién entre intelecto y voluntad. Si borramos la diferen-
cia entre intelecto y voluntad, se borra también la diferencia
entre lo posible y lo real.

En este momento yo casi formulo una ley de correspondencia,
una de las interesantes correspondencias en la estructura del
pensamiento. Si tenemos en Leibniz un pensador que no es tefs-
ta ni panteista, sino mas bien panteizante, entonces de todos
modos la distincion entre lo posible y lo real serd mds atenuada
que en un sistema teista. En efecto, hablar de los mundos posi-
bles que flotan delante del intelecto divino, eso es una imposi-
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bilidad (segun Leibniz) , porque eso invoca la idea de ser igual-
mente posibles esos universos y para él no existen dos cosas to-
talmente iguales o semejantes (principio de la identidad de lo
indiscernible) , es decir, cada cosa es una individualidad irre-
petible. El mismo Leibniz habia atacado el principio de libre
albedrio, segtin el cual la voluntad puede elegir entre condi-
ciones iguales, y lo atacaba porque no admitia que los mundos
posibles son igualmente posibles y que Dios elige uno que es
mejor de todos para darle realidad. Esta es una interpretacion
tan teista que es completamente ajena al pensamiento de Leib-
niz. ¢(Por qué digo estor... Porque por ser un pensador alejado
del deismo y del panteismo, el sentido profundo de esta idea
del optimismo de Leibniz sale de su ensayo “De rerum™... Entre
los mundos posibles hay mas perfectos y menos perfectos, hay la
posibilidad en algunos y no la hay en otros. Lo real es algo que
se hace real desde lo posible, en cuanto lo posible se presenta
mas perfecto que otro posible. Es un autodevenir de lo real a
partir de lo posible y no una elevacién de lo posible al nivel de
lo, real por una voluntad intrinseca de Dios. En verdad, si nos
atenemos a la sentencia de Leibniz: “mientras Dios calcula,
el mundo se hace”, dice que Dios es el supremo geometra, pero
hay algo més en esta férmula: es la idea de que el mundo no es
resultado de una voluntad del Creador Divino con su ‘“fiat”,
sino que el mundo se “hace” mientras Dios calcula; es decir,
el mundo se hace conforme al cdlculo divino que es el cilculo
de la perfeccién, pero no que Dios lo evoque dentro de lo posi-
ble y le confiera una realidad. Eso es ajeno a las ideas de todo
el sistema de Leibniz.

Esta larga digresion es un ejemplo para hacer ver que una
cosa es la forma en que se expresa el pensamiento y otra cosa
es su intencién. En este caso, el optimismo de Leibniz es otra
cosa de lo que generalmente se piensa; en otras palabras, este
mundo es el mejor de todos no porque es mejor que otro igual
posible, sino porque es el unico posible en cuanto es el mas
perfecto, y por lo tanto tiende a la realidad. Y esto tiene que ver
con la doctrina de Leibniz de que las esencias tienden a las exis-
tencias, que las esencias en cuanto expresién de lo posible tien-
den a la existencia. Aqui no interviene la voluntad divina para
transformar lo posible en lo real y para ver en lo real un sector
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de lo posible. [No! Lo real es lo més posible de todo. Esa es la
idea de Leibniz.

Recurri a este ejemplo para demostrar hasta qué grado tene-
mos que ser muy circunspectos para decir lo que un autor expli-
citamente dice. Sus palabras por si solas y sus sentencias deben
ser confrontadas. Con esto me reconoceran el derecho de desta-
car las contradicciones y hacerme juez de algunas sentencias de
los filésofos y decir cudles corresponden y cudles no CoTTespon-
den al sistema del filésofo. Cuando Croce escribié Lo vivo y lo
muerto en el pensamiento de Hegel, é1 pensaba corregir a Hegel
para hacer ver el verdadero Hegel: él se atribuia este derecho.
Yo quiero hacer algo parecido, solamente que mi acometido
parece mds raro y mds osado por que contradice una tradicién
de muchos siglos (Anselmo murié hace 800 afios).

Muchos criticaron el argumento en la Edad Media: San Bue-
naventura, Scoto: Santo Tomds lo rechazé; Descartes lo reno-
v6; Leiniz lo modificé. Kant pensaba refutarlo y este ensayo de
refutar el argumento ontoldgico es una de las causas de la gran
difusién e influencia que tuvo la Critica de la Razén Pura en
su tiempo. ¢Por qué yo pienso que han errado los criticos y aun
los mismos adherentes? Los adherentes, porque primeramente
se han atenido a algo superficial; los criticos, porque su critica
fue hecha en el aire, algo como los molinos de viento de Don
Quijote: se pensé combatir algo que nunca fue dicho, y que si
fue dicho, nunca fue pensado. Es decir, en grandes lineas, todas
las criticas han partido de una posicién: que Anselmo pensaba
sacar la existencia de un concepto. Ahora bien, el concepto es
una cosa y la existencia otra; por eso uno de sus criticos, Gau-
nilén, su contemporaneo, dijo que Anselmo parte de una supo-
sicién de que tenemos la idea de un ser absolutamente perfecto,
pero que se puede tener la idea mas perfecta de que hay isla,
mejor que todas las tierras, pero que no por tener la idea de
esta isla en la mente por eso va a existir; y si tengo en mi mente
la idea de un ser perfecto, sbasta eso para que este ser perfecto
exista?

Esto, con mil variantes, es lo que se dice siempre. Y ahora, voy
a dar un detalle autobiogrifico: el problema del argumento on-
toldgico es quizas el problema mds antiguo en mi pensamiento.
Yo tuve la impresiéon de que Kant nada habia refutado en su
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exposicion de la Critica de la Razon Pura. Estando yo en Ber-
lin, hablé con un profesor kantiano y ¢l expresé su extraneza
ante mi opinién; afios mds tarde, tuve ocasiéon de hablar de
esto con el famoso filésofo aleman, que entonces estaba en los
tultimos meses de su vida, el famoso Brentano. El vivia en la
montafia, en Ziirich, y paseando con ¢l, me dijo que el argu-
mento ontoldégico ya existia antes que Anselmo y que hasta cier-
to grado lo tenemos en Aristoteles cuando dice, “hutos kalos...”
(prolongando la “o0” como “omega”). Yo busqué esa cita y en-
contré algo similar en la “metafisica” xi1. Ahora bien, solamen-
te en los ultimos anos llegué yo a la verdadera comprension del
argumento ontolégico y la tinica manera de situarlo en la his-
toria de la filosofia, y al mismo tiempo me percaté del ligamen
con el “cogito” de Descartes. De esta exposicién, primero ha-
blaré del argumento ontologico, después del cogito. Pero quie-
ro llamar la atencién sobre esto: no deben extranarse de que
mi idea vaya dirigida a la inseparabilidad de los dos argumentos;
esta inseparabilidad no es sicologica, solamente en cuanto que
proviene de los mismos autores; hay mds: se trata de insepara-
bilidad de cardcter intrinseco, es decir, de la idea de que los dos
argumentos presentan fragmentos de un todo, son como miem-
bros separados del mismo tronco.

Uds. dirdan: ;como todos estos ilustres hombres han tratado
los dos argumentos por si solos? Antes de contestar, quiero que
ustedes mismos se percaten del yugo que existe entre los dos
argumentos.

Cuando el hindu, siguiendo la pauta de los Upanishads, dice,
mi salvacién consiste en la vivencia de esto “yo soy Brahmdn”,
yo soy lo absoluto; es decir, la idea de salvacién consiste en vivir
la unién del yo con el absoluto. Algo parecido tenemos en otra
sentencia que Schopenhauer mencionaba (€l fue gran admirador
de la filosofia hindt y recurria a ella para dar mas prestigio a su
propia filosofia) : TAT TvAM As ta eres aquello, ta eres lo ab-
soluto.

Pero vamos a pensar en otra area: Lao tsé, famoso filésofo
chino, rival de Confucio en la difusién del pensamiento chino,
dice: “Yo llamo grande aquello que es infinito; llamo infinito
aquello que es extremadamente alejado, y llamo extremada-
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mente alejado al ser que siempre regresa a si mismo™. (Qué o
quién es el ser que regresa asi mismo? Es lo infinito.

Lo que se quiere destacar es que lo absoluto por un lado y el
yo por el otro, son dos polos del pensamiento humano. Y tengo
que hacer hincapié, con toda energia, sobre el uso que hacemos
en todos los idiomas del mundo de la palabra “si”. La cosa en
si. Cuando decimos que Platon ivestiga lo bello en si; cuando
Hegel habla de la idea en si, por si, y para si; cuando el ilustre
tedlogo inglés, Cardenal Newman, dice: “hay una sola cosa a la
que tendria que ser dirigido el pensamiento, al creador en mi
mismo” (“the creator in my self”) ;Por qué motivo cuando se
habla de la cosa absoluta, se emplea esta palabrita “si’’?

Decimos lo bello en si, la cosa en si. Estos “‘si” son alusion al
“yo”, la ipseidad, ““The self”; es decir, cuando yo hablo de lo
absoluto, por mucho que me esfuerce en penetrar en la idea de
absoluto, no puedo aludir la alusién al yo a la ipseidad. Esta
palabra chiquita, tan inofensiva, es reveladora de este giro; y
el hombre no puede eludir este giro como tampoco puede eludir
su propio yo. No tenemos posibilidad de eludirlo.

Cuando San Agustin dice: “jOh Dios, que eres mds intimo
que lo mas intimo de mi!” —o bien— “conociéndome a mi, te
conozco a ti”', se hace manifiesto este parentesco inseparable
entre Dios y el hombre. Pero hay que comprender también que
la posiciéon de San Agustin no es la misma que la posicién
Hindu “yo soy el absoluto”. De lo contrario, seria un pensa-
miento panteista. {No! El mantiene la individualidad del “yo”
y piensa que la vida futura a va gozar de la presencia de Dios;
no diluye su individualidad en lo absoluto. Pero no se trata de
exagerar las similitudes, sino hacer ver que siempre tenemos
esta idea de que Dios y el “yo” son como dos polos.

Yo quiero decir que, si en el pensamiento de todas las épocas
y todos los siglos, existe cierta inseparabilidad de los dos con-
ceptos podria ser una cosa rara, extraiia, imposible, increible,
que eso no fuera hecho cuando se trata de estos dos argumentos.
San Agustin es representante de ambos argumentos (en germen);
hasta cierto grado es representante del argumento ontolégico
porque una de las razones que invoca para probar la existencia
divina es la existencia de la verdad; la verdad existe, Dios es
verdad, pues Dios existe. Pero con mds derecho San Agustin es
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el autor, el “protoplasta”, el padre remoto del cogito de Descar-
tes, y esto se le dijo en vida a Descartes, que su cogito ya habia
sido dicho por San Agustin.

Descartes también sustenta los dos argumentos; el cogito y
el argumento ontoldgico. ;(Como no va haber aqui un paren-
tesco, en el sentido de que el fondo es algo parecido si se repite?
Pero ese no es el nervio vital de mi exposicion. No sélo quiero
demostrar el parentesco sino algo mds: la imposibilidad de
tratar cada uno de los argumentos por su propia cuenta. En
otras palabras y aunque suena de manera paradojica: el camino
que va al argumento ontoldégico pasa por el cogito; el camino
que va al cogito pasa por el argumento ontolégico. Y eso no es
un circulo vicioso sino una intuicion profunda que abarca a
los dos.

Esto tiene gran importancia para mi mismo, porque yo invoco
la simultaneidad o reciprocidad entre el cogito y el argumento,
porque es un ejemplo que ilustra una de las ideas fundamentales
que yo tengo sobre la ciencia fisica matemdtica. En un ensayo
que escribi hace un ano (Ensayo sobre la Logica dialéctica de
la Fisica Matemdtica) quiero hacer ver qué es lo particular de la
conceptuacion en el terreno de la ciencia exacta (Logica, Fisica,
Matemitica). Yo, me sirvo de la simultaneidad reciproca del
cogito y el argumento ontoldgico para hacer ver que en contra
de lo que comunmente se pretende de que las matemadticas son
una enorme tautologia: o que estan construidas sobre un circulo
vicioso, yo pretendo lo contrario: aqui no hay tautologia ni
circulo vicioso, sino un género especial de relacion entre los con-
ceptos que podriamos llamar simultaneidad reciproca y que hace
que cualquier teorema, si lo tenemos en forma perfecta, admite
su reciproco y que, por lo tanto, las verdades matemdticas son
conciclicas, es decir, que cada una implica otra. El mejor ejemplo
para probar que no es un circulo vicioso es precisamente este
enfoque de la relaciéon entre un cogito y el argumento ontolo-
gico: uno es medio para el otro, se condicionan mutuamente.

Esta es tarea de este curso. Es gran tarea, porque yo comprendi
esto después de largos afios de pensar en ello. Es el mds antiguo
de los problemas que me obsesionan. Ademds, pienso que podria
dar una luz nueva para un problema de mucha importancia
para el pensamiento especulativo religioso: rechazar sin mds el
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argumento, bajo la idea de que hay intento de sacar la existencia
de un concepto, es inadmisible, porque aqui no tenemos ningun
concepto. Lo mds interesante es ver como Gaulininon, que
hablaba de la isla, se traicioné con su imagen, que es una disi-
mulacién disimuladora o una disimulacién simuladora. Veamos
por qué es una simulacién:

¢:Qué quiere decir una isla perfecta? Es algo separado de noso-
tros, por eso es una isla; y Dios ¢es como los dioses de los epicu-
reos que viven en los intermundos, donde son felices y no tienen
ninguna ingerencia con nosotros, como figuras perfectas? ¢Es
esta la idea de Dios que nosotros tenemos, como una isla separada
de nosotros?

La idea de Dios como una isla seria una idea de Dios que no
conoce la inmanencia. Nosotros, cuando hablamos de Dios,
siempre juntamos dos aspectos de la divinidad: su trascendencia
respecto de este mundo y de nosotros, y su inmanencia en este
mundo y en nosotros. Esta es la esencia misma de la idea de la
divinidad. Entonces precisamente no hay ningtin concepto ab-
soluto como hay de un concepto de drbol o de reloj o de cual-
quier cosa; porque cuando digo “absoluto”, no se trata de un
concepto logico, sale de los marcos de la logica para sobreponerse
a la oposicién entre sujeto y objeto, y por eso mismo, el con-
cepto absoluto como concepto es algo que abarca al “yo” tam-
bién.

Por eso Anselmo, hablando de Dios, no pudo dirigirse a
Dios sin incluir en la existencia divina su propia existencia. Por
algo este famoso argumento empieza con una oracién: “yo
quiero tu rostro, tu presencia’’... Es una oraciéon. En la oracion
el hombre se eleva a Dios y vive su proximidad con Dios. Este
es el origen sicolégico del argumento. Por el contrario, se ve
que la burda comparacién con la isla no va al fondo de la cosa
porque el concepto filosofico de Dios no es un concepto logico.
Cualquier concepto l6gico tiene connotacién y denotacién, pero
el concepto de Dios esté por encima de la connotacién y deno-
tacién, por la coincidencia de la trascendencia y la inmanencia.
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PROGRAMA DEL CURSO DE FILOSOFIA MEDIEVAIL!

(Parte introductoria)

A. Secuencia. FILOSOFIA ANTIGUA FILOSOFIA MEDIEVAL FILO-
SOFIA MODERNA, en correspondencia con la tradicional triparti-
cion de la historia universal.

Cambio de opiniones sobre la filosofia medieval: van desde el
desprecio mas profundo (“siglos oscuros”, “the Dark Ages”,
denominacién siempre en uso en los paises anglosajones) , hasta
la admiracion en algunas corrientes filosoficas contemporaneas,
v esto no s6lo en la corriente neotomista que, por definicion,
tiende a ensalzar el Medievo.

Historia del redescubrimiento de los valores de la filosofia
medieval: primero, el Arte Gético (llamado en el siglo de la
Hustracién “estilo barbaro™) ; después, la reahabilitacion de la
filosoffa medieval; y, tercero, cierto rehabilitacién de la ciencia
medieval (ante todo, de su ciencia natural) . Ley de correspon-
dencia discrénica entre arte, filosofia y ciencia.

El antagonismo de los extremos en la apreciacion de la Edad
Media sigue dividiendo y oponiendo las opiniones hasta nuestros
dias (Gilson, Maritain, Dilthey, etc.) .

El punto de vista y el enfoque del presente curso tienen, mas
bien, un nivel supraconfesional; se le otorga soberanfa a la
razon investigadora.

El tnico camino a seguir: la filosofia medieval no es una
brusca interrupcién, brusca y al mismo tiempo milenaria, entre
antigiiedad y tiempos modernos, sino mds bien un eslabén
entre las dos, puesto que prolonga y contintia (hasta cierto
punto) la filosofia antigua y, a la vez, prepara y anticipa el
pensamiento moderno. Merece atencién su riqueza: en efecto.
casi no hay una sola corriente en la filosofia moderna que no
haya tenido su predecesora en la Edad Media. Debemos respetar
a los filésofos medievales, pues su elevacién de espiritu frecuen-
temente esta por encima de la de los filésofos modernos.

‘Este Programa del ultimo curso ofre- cial Arredondo, alumno entonces de
cido por el Prof. Bogumil Jasinowski, le dicho curso, quien se encarg6 de transcri-
fue dictado por ¢l mismo al profesor Mar-  birlo.
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He aqui el gran interrogante que este curso tratarda de con-
testar: ;Como se inserta la filosofia medieval en la secuencia de
la historia universal de la filosofia?

La respuesta es simple. La filosofia medieval esta ligada en
muchos aspectos con la antigua, muy particularmente con su
ultima gran corriente que fue el llamado Neoplatonismo o
“Escuela de Alejandria”, con salvedad en cuanto a que la anti-
giiedad carecia del problema-eje de la filosofia medieval que
fue la relacién entre razén y fe; por otra parte, la filosofia
moderna en muchos de sus aspectos es una prolongacion de
problemas que animaban la Edad Media, y no es posible com-
prender la filosofia moderna sin tomar en consideracion la
herencia que recibié de aquella.

De las observaciones anteriores se desprende la estructura del
curso. Dado que el eje de la filosofia medieval fue la evolucion
de relaciones entre razén y fe y que, por otra parte, la filosofia
medieval prolonga la filosofia antigua, cualquier historia de la
filosofia medieval necesita una exposicién introductoria que se
refiera a aquellos puntos esenciales. Por un lado, lo heredado
de la antigiiedad: la filosofia platénico-aristotélica y el neopla-
tonismo con el cual termina la antigiiedad; y, de otra parte, la
herencia judeo-cristiana con sus multiples ramificaciones. De
ahi que sea importante un estudio de la corriente gnostica (o
gnostica-maniquea) como sincretismo de elementos helenisticos
con los cristianos, y ademds de esto, la profundizacién de la
filosofia biblica. Por cierto, ni el Antiguo Testamento ni el
Nuevo son filosofia en el sintido corriente, empero, contiene
cada uno una filosofia implicita.

De este modo, la introduccion a la filosofia medieval consta
de cuatro tépicos esenciales a saber:

Reseia de la filosofia platonico-aristotélica;
Neoplatonismo con sus caracteristicas esenciales;
Caracteristicas esenciales del gnosticismo;
Filosofia implicita de la Biblia:

00 1N —

a) el Antiguo Testamento;
b) el Nuevo Testamento.
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B. Curso propiamente dicho de “filosofia medieval’.
Nombre inexacto (pars pro toto) : El nombre adecuado seria

filosofia patristico-medieval.

Sus limites cronoldgicos: en el Occidente (Patristica latina)
desde el siglo 11 hasta fines del vi (cerca de 600); en el Oriente
(Patristica griega) : desde el siglo 1 hasta principios del siglo
viir. La primera termina con el Papa San Gregorio Magno (cerca
de 600) la segunda, con San Juan Damasceno (primera mitad
del siglo vir) .

Necesidad de considerar la materia como un conjunto par-
tristico-medieval. Limites cronoldgicos de la filosofia medieval
occidental desde el siglo 1x hasta el siglo xv, con divisiones en
periodos bien determinados, mientras que la filosofia medieval
oriental o bizantina carece de periodificacion bien definida.

Lugar aparte pero importante a la vez, en los primeros tiempos
de la filosofia medieval occidental, ocupa la filosofia judeo-
arabe. Enorme importancia de la filosofia drabe para los comien-
z0s de la filosofia medieval. Arabes como intermediarios entre
la filosofia griega y el occidente. Corriente preponderantemente
neoplaténica en las creaciones filosoficas drabes.

C. Toda la historia de la filosofia patristica-medieval tiene como
su eje principal la evolucién de relaciones entre razén y fe, y
eso de modo tal que las diferentes etapas (las hay cinco) sirven
de pantalla basica para toda aquella historia milenaria.

La importancia de conocer la filosofia de Platon y de Aristo-
teles en sus mutuas relaciones, se refleja en la misma historia
de los grandes periodos de la filosoffa patristico-medieval, dado
que la primera estapa abarca la patristica en general junto con el
primer periodo de la filosofia medieval (desde el siglo 1x
hasta la mitad del siglo xur), los cuales estin impregnados de
platonismo (mejor: neoplatonismo); mientras que el periodo
cumbre de la filosofia medieval (desde mediados del siglo i
hasta la mitad del siglo x1v) estd impregnado por el aristotelismo.
Después vienen otras etapas, de las cuales solamente la 32 (desde
la mitad del siglo x1v hasta fines del siglo xv) pertenece todavia
a la Edad Media y representa la disolucion de la filosofia de Ia
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Edad Media. Las etapas 1v y v de la evolucién de las relaciones
entre razén y fe salen ya, cronolégicamente, de los marcos del
Medievo, pues se prolonga hasta nuestros dias, aunque en un
segundo plano.

Asi se comprende que vayamos a comenzar la historia de la
filosofia patristico-medieval con la exposicion de aquella perio-
dificacion esencial. Al mismo tiempo, esta periodificacion sirve
para enlazar la Edad Media con las Tiempos Modernos. De
ahi su importancia.

D. Peculiaridades de nuestro curso:

1. Aporta una coherencia historica, de la cual carecen las mas
importantes obras sobre nuestra materia, sin excepcion de Gil-
son, de Dempf, de Maurice de Wulf y otros menos conocidos.

2. Entrega la solucion del problema sobre las causas de la
disolucion de la filosofia medieval: Respuestas contradictorias
al respecto, emitidas por algunos célebres autores, como de Wulf
o Gilson. Breve analisis de estas respuestas.

8. Discriminaciéon de los términos filosofia medieval-filosofia
escolastica-misticismo.

4. Reviviscencia de algunos problemas de la filosofia medieval
como problemas eternos del pensamiento humano: tal es, entre
otros, el problema de los universales, como también el de esencia
y existencia, actuales hoy como lo fueron antano.

5. Aporta la solucion del famoso problema de la “recepcion de
Aristoteles”, a fines del siglo xir y hasta mediados del siglo xmr:
no es el “redescubrimiento” de escritos aristotélicos el que hizo
entronar a Aristoteles y destronar a Platén —como siempre se
afirma y repite sin fin— sino que hubo otras causas mds pro-
fundas, todas ellas ligadas al problema de las relaciones entre
razon y fe. Una vez mas: la historia de aquellas relaciones nos
proporciona el verdadero eje, alrededor del cual gira la historia
de la filosofia patristico-medieval.
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HACIA ORTEGA. I. EL MITO DEL ORIGEN DEL HOMBRE, Francisco
Soler Grima. Facultad de Filosofia y Educacién, Universidad de Chile, San-
tiago, 1965.

EL PROFESOR Francisco Soler —actual catedratico de Historia de la Filosolia
Contemporanea en la Universidad de Chile— era conocido en los circulos
hispanoparlantes que cultivan las disciplinas de humanidades por sus traduc-
ciones de Heidegger. En 1965 lleva mas alla su fructifera labor de docente y
traductor al publicar el primer tomo de su estudio Hacia Ortega bajo el titulo
El mito del origen del hombre. Este volumen que el profesor Soler dedica
a la tan necesaria exégesis de la obra de su maestro —con el cual colaboré
en el Instituto de Humanidades que éste creara en 1948— integra una trilogia;
la segunda y la tercera partes seran dadas a luz en los afios venideros —esperamos
que la circunstancia chilena presente lo permita—, versando sobre La historia
de la fantasia y la Sociedad y Dios. El programa de la investigacién nos
recuerda a Hegel y veremos el por qué de ¢l. También apuntaremos hacia la
esencial diferencia que habria entre la obra hegeliana y esta investigacién:
la apertura al porvenir de la ultima. Recuérdese, al respecto, que para Ortega
“lo primero es el futuro... El porvenir es siempre el capitdn, el Dux; pre-
sente y pretérito son siempre soldados y edecanes... Nuestra vida, queramos
0 no, es en su esencia misma futurismo”. (;Qué es filosofia? O. C., viI,
434 s.).

“Antes de entender cualquier decir concreto es preciso percibir claramente
‘de qué se trata’ en ese decir y ‘a qué se estd jugando’”, leemos en el Comen-
tario al “Banquete” de Platén. (O. C., 1x, 753) . Comencemos, por tanto,
haciendo notar que el libro que comentamos se pregunta por la filosofia
orteguiana. El punto de partida de la interrogante es la opinién vulgar, el
topico de que nuestro pensador “no escribia nada mds que metéiforas”. Pro-
sigue con un texto en el que el propio Ortega se refiere al asunto: “Pensar
que durante mds de treinta afos —se dice pronto— he tenido dia por dia
que soportar en silencio, nunca interrumpido que muchos seudointelectuales
de mi pais descalificaban mi pensamiento, porque ‘no escribia mds que metd-
foras' —decfan ellos. Esto les hacia triunfalmente sentenciar y proclamar que
mis escritos no eran filosofia. ;Y claro que afortunadamente no lo eran! si
filosofia es algo que ellos son capaces de segregar. Ciertamente que yo extre-
maba la ocultacién de la musculatura dialéctica definitoria de mi pensamiento,
como la naturaleza cuida de cubrir fibra, nervio y tendén con la literatura
ectodérmica de la piel donde se esmeré en poner el stratum lucidum. Parece
mentira que ante mis escritos —cuya importancia, aparte de esta cuestion,
reconozco que es escasa— nadie haya hecho la generosa observacién que es,
ademés, irrefutable, de que en ellos no se trata de algo que se da como filo-
soffa y resulta ser literatura, sino por el contrario, de algo que se da como
literatura y resulta que es filosofia. Pero esas gentes que de nada entienden,
menos que de nada entienden de elegancia, y no conciben que una vida y
una obra puedan cuidar esa virtud. Ni de lejos sospe;han por qué esenciales
y graves razones, es el hombre el animal elegante. Dies irqe, dies ille!” (La
idea de principio en Leibniz. O. C,, v, 292 s., en nota. Citado en H. O, 1,
17). La pesquisa continlia seriamente, esto s, recurriendo al método de las
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sevies dialécticas que Ortega expone en Origen y epilogo de la filosofia y
ejemplifica en Idea del Teatro, aludiendo a ‘“ese modo soterrano de decir”
del maestro consistente en escribir “pequefios y unitarios articulos, sobre las
mds diversas materias, que aparecian en diarios de gran circulacion” (H. O.,
it 7))

Habiendo echado una mirada a ese aspecto, uno de los mas externos de la
filosofia orteguiana, el autor se adentra en la dilucidacién del filosofar enten-
dido como un modo de vivir heroico y dramitico, heroicidad y dramatismo
que le vendrian de la indeterminacion del campo filoséfico, de su insatisfecho
afan de dominio de la totalidad, de la posible incognoscibilidad del todo, del
ser mismo del pensador: nunca ganado de una vez para siempre, fugaz, tran-
sitorio, precario, insubstancial. Tal dilucidacion es hecha entresacando algunos
textos de la obra de Ortega, sobre todo de su curso universitario de 1929
(Qué es filosofta? El procedimiento usado lleva, a la postre, a echar mano
de un parrafo en que se afirma que “en Grecia la filosofia comenzé por
llamarse alétheia, que significa desocultamiento, revelacion o desvelaciéon”.
(¢Qué es filosofia? O. C., vir, 342. Citado en H. O., 1, 22). A la par, se
replantea el problema inicial de la siguiente manera: “Dificil es, de un plu-
mazo, decir lo que Ortega pensaba que es la filosofia. Por razones que apare-
ceran en este escrito, a la filosofia le pertenece esencialmente su historia...
La complicacién no acaba ahi, porque toda historia no comienza porque si y
a la buena de Dios, ex abrupto, sino que toda historia tiene una prehistoria,
que es preciso contar si se quiere entender la historia. Pero, la cosa sigue
alongdndose, porque en esa prehistoria ¢dénde nos detenemos? Respuesta:
en el comienzo. La historia, nos dice Ortega, hay que contarla entera, por
eso toda historia es larga de contar. ..en nuestro viaje al pasado hemos de
navegar hasta donde la mente comience; si, el viaje va a ser largo; pero lo
que amedrenta no es la largura sino el tema mismo. jAhi es nada el problema
de los origenes! jEl origen de la mente!” (H. O., 1, 22s.).

Al conjugar el método dialéctico —de cuya relacién con el corpus orte-
guiano dice el profesor Soler: “Desde que empezamos a escribir.. se nos ha
hecho patente, como forzando el escrito, tirando de ¢l, que un tema se engarza,
encadena y desemboca en otro forzosamente; si se quiere entender hay que
pasar de un tema al siguiente, que le acaba de dar sentido y perfeccion.
Esta continuidad temdtica no es lineal, sino ‘circular’; cada tema no acaba en
si mismo, sino que de otro viene y en otro concluye; por eso, tenemos la
impresién que a la filosoffa de Ortega se la puede tomar por cualquier lado,
siempre que se la tome, a saber, en serio; cada uno de sus temas lleva a todos
los demds y a él van a parar todos”. (H. O., 1, 23) — al conjugar el método
dialéctico, digo, con la via de conocimiento —quizas, e/ modo de conocimiento—
que es la razén vital o histérica, la pregunta por la filosofia —dividida en dos

’Que, en rigor, seria triple ya que in- do vivo en el aire son de trompetas dra-

cluiria lo que Marfas ha llamado el méto-
do de Jericd, que consiste en emplear en
¢l tratamiento de los grandes problemas
filoséficos “una téactica similar a la que
los hebreos emplearon para tomar a Jeri-
¢6 y sus rosas intimas: sin ataque direc-
to, circulando en torno lentamente, apre-
tando la curva cada vez mds y mantenien-

maticas. En el asedio ideolégico, la melo-
dia dramdtica consiste en mantener des-
pierta siempre la conciencia de los pro-
blemas, que son el drama ideal” (;Qué
es filosofta? O. C., vi, 279. Véase, tam-
bién, Kant, O. C., 1v, 44, y La idea de
principio en Leibniz. O. C., v, 285) .
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por el autor: ;qué idea tenia Ortega de la Filosofia en general? y ¢qué idea
tenia de su filosofia (o ultrafilosofia) ?— nos remite al origen del hombre o,
lo que es lo mismo, al origen de la fantasia (Ortega considera que el hombre
“nacié de la fantasia, es hijo de la ‘loca de la casa’ ** (Una interpretacion de la
historia universal. O. C., 1x, 190. Citado en H. O., 1, 240). Este es el tema
sobre el que versa el primer volumen de Hacia Ortega, asunto, por lo demas,
ineludible para toda investigacion de lo real —es decir, para toda filosofia—
que pretenda riguroso sistematismo, sistematismo que con vocablos altisonantes
podriamos denominar racio-histérico dialéclico y que involucraria una aspi-
racién a la totalidad temporalizada.

Pero hay més: la conjuncién antes indicadal conduce a un tiempo anterior
al hombre —hasta donde pueda hablarse de eso—, a un tiempo no propia-
mente humano sino ‘homoide’, a la etapa prehumana, la del animal que
habria a la espalda del hombre y que, como una de sus dimensiones, aun
persistiria en €l.

De ahi, entonces, los cuatro primeros capitulos: I. Aproximaciones a la
filosofia de Ortega. II. El origen del hombre como problema, con referencias
a Aristételes, al cristianismo y a los evolucionistas —entre ellos, el P. Teilhard
de Chardin, “una de las mejores mentes que hayan existido en el mundo
nuestro” (citado en H. O., 1, 54). III. EL origen del hombre segin Ortega,
con sus pardgrafos El hombre y los animales, Instinto y razén, Del animal
hacia el hombre, etc. En este capitulo, en que se trabaja magistralmente un
estudio de Ortega de “inofensivo titulo”, el Prélogo a weinte anos de caza
mayor del Conde de Yebes, sc anuncia que “para ver ese ser en situacién
llamado hombre”, ademis de ‘recurrir al terminus a quo, al punto de pro-
veniencia: el animal”, es preciso tratar de ver ‘el terminus ad quem del
hombre, la meta que tiene pro-puesta y hacia la que tiende en la tensién y
cordura de su atencion. Cuando ésta nuestra navegacién haya abandonado
las costas conocidas y, mar adentro, oteemos terra incognita, la visién orte-
guiana del ser y de la vida del hombre, tendrd que aparecérsenos también
el ‘otro lado de lo humano’, ya no animal, en absoluto, lo ‘divino en el
lombre’ y Dios frente y arriba como el otro muro que contiene a esta
criatura desaforada y cautiva, que un buen dia se inventé a si misma”.
(H. 0., 1, 72) . He ahi, pues, por qué el tercer tomo de Hacia Ortega versard
sobre Dios. Y ahora, un texto orteguiano que explica por qué el problema de
la Sociedad serd tratado también en el ultimo volumen de la trilogia: “toda
realidad est4 pronta a ocultarse— ya lo dijo Heréclito— y cada una posee un
determinado coeficiente de ocultacién. La cifra mixima en este poder de
clandestinidad corresponde a Dios y por ello su advocacién mas filoséfica
debiera ser la de Deus absconditus... Pues bien, entre las cosas humanas es la
sociedad la menos patente, la que mids se disfraza detrds de otras”. (Prospecto
del Instituto de Humanidades. O. C. vii, 13 s. Acerca del ser como lo esen-
cialmente oculto, véase Apuntes sobre el pensamiento. O. C., v, 525 ss.) .

El Cuarto Capitulo se denomina Hacia el “mito” sobre el origen del hombre.
En él se ve las relaciones de Ortega vy el saber cientifico respecto al origen
del hombre (Par. 11), no haciéndose demasiado hincapié en ello puesto que,
para Ortega, “la perspectiva zooldgica es secundaria en el origen del hombre”
(H. 0., 1, 107). Pero, se subraya el hecho de que el maestro “con su capaci-
dad de lectura y gran memoria, estaba perfectamente al tanto_de lo que de
nuevo y viejo se estaba haciendo en ciencias”. al respecto (H. O., 1, 104).
En el pardgrafo 12 se presenta el Segundo nivel en el desarrollo del tema
“el origen del hombre” a partir de dos importantisimos escritos de Ortega:
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En torno a Galileo vy, especialmente, Ensimismamiento y alteracion. Se insiste
en la imbricacién del hombre en lo animal y se toca, muy de pasada, el
problema accidn y pensar, cuyo esclarecimiento es hoy tan urgente.

Ahora bien: desde el titulo del libro se indica hacia un hecho: Ortega
conté un mito acerca del origen del hombre. Que un filésofo se refiera a
tal acontecimiento y, ademds, narrando un mito requiere de justificacién y
aclaraciones. Ya en el capitulo 11 el profesor Soler comienza a efectuarlas:
“Las afirmaciones respecto al origen del hombre son unas ‘curiosas’ afirma-
ciones; porque nadie, al parecer, pudo asistir a ese atrayente especticulo. Sobre
los origenes solo cabe un tipo de saber: el mito; el mito es el decir sobre los
origenes. Quizas también se puede afirmar que todo decir sobre los origenes
es mito. No es admisible que a ningin pensador se le escape la objecién que
puede enfrentdrsele a su hablar sobre el origen del hombre: jbien amigo!
y ¢como sabe usted eso que dice?” (H. O., 1, 33 ss.). Pero son los tres ultimos
capitulos casi integros los que dedica a la tarea.

En la primera parte del capitulo v —Dos palabras— se refiere al caricter
funambulesco del tema ‘el origen del hombre”, caricter que, junto con el
de emocionante, asigna Ortega al asunto en su Prologo a la caza. En ella
se muestra las conexiones latentes entre Ortega y Nietzsche a propésito del
campo teérico fundmbulo y se anuncia —el libro estd lleno de anuncios de
este tipo —estudios sobre las relaciones del meditador de El Escorial con los
pensadores del pasado filoséfico, a realizar cuando en la “ ‘historia de los
modos de pensamiento del hombre’, o, lo que es lo mismo, en las ‘formas
de la fantasia’, ..ingresemos en la filosofia, que es también cierta ‘fan-
tasia en forma’” (H. O., 1, 130). La segunda parte, y desde un extra-
ordinario tratamiento de un escrito de Ortega que parecia de indole
‘literaria’, Azorin o primores de lo wvulgar, expone la teoria de Ilas emo-
ciones del racio-vitalismo. La brevedad de estas consideraciones no nos
permite referirnos a ella. Baste decir que con esa teorfa se justifica que Ortega
haya contado un mito sobre el origen del hombre. El profesor Soler se pre-
gunta: “Leido y releido el mito que Ortega cuenta al respecto, siempre habfa-
mos tropezado en la misma piedra: ¢:Cémo sabe Ortega eso? ¢Qué sentido
tiene lo que dice?” (H. O., 1, 137). Pdginas mas adelante responde: “1) El
hombre puede volver a vivir sus emociones pasadas, puede retener su pasado;
el hombre' estd constituido por la “feliz memoria”, no sélo de si mismo, sino
2) de los otros hombres en otros tiempos, podemos revivir emociones pasadas.
En esta capacidad humana estribaba la justificacién del saber de Ortega res-
pecto al origen del hombre; su mito estarfa plenamente justificado siempre
que lo esté su teoria de las emociones” (H. O., 1, 142 s.). Agreguemos que
el vuelco que respecto de la gnoseologia tradicional implica la teorfa orte-
guiana de las emociones (véase, Par. 15) —no trabajada en absoluto, que yo
sepa, hasta la aparicién de la obra que comentamos— reclama la atencién
de los que se dedican a las ciencias de humanidades. Si éstas estuvieran
tan bien organizadas en sus comunicaciones como las fisico-matematicas y las
biolégicas, es claro que esta teoria habria impactado a los investigadores de
las incipientes disciplinas humanisticas. Lo mismo digo acerca del concepto
de mito. Dudo que haya un trabajo del nivel del efectuado por el profesor
Soler sobre esa idea; sin embargo, su labor no ha sido aprovechada en lo
m4s minimo. Es de lamentar, por ejemplo, que el libro del profesor Humberto
Giannini titulado El mito de la autenticidad (Ediciones de la Universidad
de Chile. Santiago, 1968) no la haya tomado en cuenta, asi como tampoco
—y esto al margen—, las teorias de Ortega y Heidegger sobre la vocacién.
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El capitulo vi —Decir, cuerpo y circunstancia— sitta al mito como modo de
decir propio del conocimiento emotivo-sentimental —manera de conocer que
en el racio-vitalismo aparece frente y a la base del tradicional conocimiento-
presentacion (H. O., 1, 145) — dentro de la teoria del decir orteguiana. Tam-
poco cabe ahora entrar en el asunto: teoria del decir y funcién emocionante
del mito. Notemos, sin embargo, lo siguiente: en la perspectiva de Ortega,
“Japroduccién de sonidos articulados es sélo un lado del hablar. El otro
Jado es la gesticulacién total del cuerpo humano mientras se €xpresa... Todos
los lingiiistas estdn dispuestos desde hace mucho a reconocer oficialmente
esto, pero no lo toman en serio. Y, sin embargo, hay que tomarlo en serio y
resolverse a aceptar esta enérgica féormula: hablar es gesticular” (El hombre vy
la gente. O. C., vi, 9255. Citado en H. O., 1, 173). La dilucidacién del hablar
(no es la oportunidad de diferenciar entre hablar y decir) —uno de cuyos
modos es el mito— nos lleva, pues, al problema del gesticular. Y éste, al tema
del cuerpo —que habia sido tratado en lo que se refiere a intracuerpo desde
Vitalidad, alma, espiritu en el capitulo nr. En efecto: “En el texto arriba cita-
do, habla Ortega de la ‘gesticulacién total del cuerpo humano mientras se
expresa’. Quien gesticula expresandose es el cuerpo humano™” (HSOFRTRIT3)E
El tema del cuerpo nos conduce, a su vez, al de la circunstancia. Dice Ortega:
“El cuerpo es sélo la mitad del ser viviente; su otra mitad son los objetos
que para €l existen, que le incitan a moverse, a vivir” (El “Quijote” en la
escuela. O. C., 11, 299. Citado en H. O., 1, 175. Este ensayo es trabajado inten-
samente y con gran maestria en la obra). De ahi, pues, la denominacién del
capitulo. Es interesante afiadir que sus ultimos pardgrafos versan sobre lo que
se contrapone y complementa al decir: el silencio, en sus modalidades de Ia
inefabilidad, lo inefado y la mudez en el soliloquio.

El ultimo capitulo —que contiene el tercer nivel en el desarrollo del tema
“el origen del hombre”— se lanza de lleno sobre El mito del origen del hombre,
poniéndolo a la par con el otro mito que cuenta Ortega, el de los cascabeles
(véase, Vives-Goethe) (Par. 29); mostrando el cardcter suscitador de nuevas
épocas del mito y conexiondndolo con el ‘modo primario de pensamiento’: el
suefio o ensuefio (es decisivo al respecto el Anejo Mdscaras de la Idea del
Teatro) (Par. 30); relacionando mito y alma infantil (Par. 31); patentizando
lo mitico de la idea de ciencia, esto es, que la ciencia no serd nunca rigurosa-
mente realidad (Par. 32); comparando —a base del concepto de creencia,
cuya importancia en la filosofia orteguiana estd demads sefialar— al mito con
otros modos de pensamiento: filosofia, religién y poesia dogmdtica (homérica)
(Par. 33). El paragrafo final se refiere a El contenido del mito sobre la fan-
tasia, la imaginaciéon o el origen del hombre. Pondremos ante la vista parte
de un comentario que acerca de €l hace su autor; su sola lectura mostrara la
necesidad de que el segundo volumen de Hacia Ortega esté dedicado a La his-
toria de la fantasia: “Lo que si creo firmemente —dice Ortega— es que carac-
teriza al hombre la ubérrima abudancia de la fantasia de que son tan parcas
las otras especies. Por tanto, que el hombre es un animal fantdstico y que la
historia universal es el esfuerzo gigantesco y mil veces milenario de ir,
poco a poco, poniendo algin orden en la fantasia. La historia de la razén,
sefiores, es la historia de los estadios por los que ha ido pasando nuestro desa-
forado imaginar” (Una interpretacion de la historia universal. O. C., 1x, 207.
Citado en H. 0., 1, 303 s.) . :

Hemos procurado lograr una apretada sintesis panordmica del libro del
profesor Soler que sirva para informar acerca de ¢l y, guiar en su lectura a
aquellos que no se muevan con expedicién en la obra de Ortega. La termina-
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remos diciendo que el volumen —el cual, junto con Ortega I. Circunstancia y
vocacion, de Marias y Perspectiva y verdad: el problema de la verdad en Ortega,
de Rodriguez Huéscar constituye uno de los estudios de mas alto nivel sobre
el filésofo espanol —tiene un sentido predominantemente pedagogico— el me-
jor sentido que un escritor puede tener, segiin Ortega. Ensena a leer (faena
que estamos acostumbrados a efectuar de la manera mas irresponsable, so-
bre todo en nuestro medio), enseia a trabajar a un pensador. La rigo-
rosa fundamentacién en los textos mismos de cada una de las afirmaciones
que se hace, la problemdtica con que se eriza al libro de punta a cabo, el
magistral manejo de la obra y los métodos orteguianos y la mesura intelec-
tual que en ella encontramos hacen de la obra un ejemplo de labor filos6fica.
La peculiar manera de preguntar por la filosofia —unida al modo de tratar
temas como la dimensiéon animal del hombre, la teoria de las emociones, la
teoria del decir, el concepto de mito— y el programa de la investigacion hacen
de ésta algo especial dentro del pensamiento de Hispanoamérica —pensamiento
que, en buena medida, estd surgiendo de la filosofia de Ortega— y, al mismo
tiempo, infunden esperanzas sobre el futuro filosofico de su autor.

Jose Palomino M.

EL MITO DE LA AUTENTICIDAD, Humberto Giannini. Ediciones de la
Universidad de Chile, 1968.

COMENTAR una obra acerca de la causalidad, del principio de identidad, o una
cualquiera, de filosoffa de las matematicas u de otras disciplinas filosoficas
puramente técnicas, podria hacerse con olvido de su autor, porque en ellas
no estd quien escribe tan vinculado a su obra. En este caso no es posible des-
entenderse de quien escribe, pues el tema mas que vinculado estrechamente al
pensamiento del autor, es expresion de su intimidad y entonces el compromiso
es total entre ¢l y su obra. A Unamuno debo el haber entendido esta verdad.
“Cumplenos decir, ante todo, que la filosofia se acuesta mds a la poesia que
no a la ciencia. Cudntos sistemas se han fraguado como suprema concinacién
de los resultados finales de las ciencias particulares, en un periodo cualquiera,
han tenido nunca menos vida y consistencia que aquellos otros que repre-
sentaban el anhelo integral del espiritu de su autor”, Del Sentimiento Trd-
gico de la Vida (pag. 730, Ensayos, tomo 11) .

El prefacio de El Mito de la Autenticidad traec una queja del profesor Gian-
nini por el silencio que siguié a la publicacion de su obra anterior, Reflexiones
Acerca de la Convivencia Humana, del afio 1965. El profesor Giannini se de-
clara culpable en parte, por aquel silencio, diciendo: “..el silencio de los de-
mads significa que mi argumentar no poseia eficacia interna, que carecia de la
retérica apta para mover la voluntad ajena en la direcciéon que el mismo argu-
mento debia abrir”. Pero el problema no radica solo ahi, parece ser que tam-
bién estd presente en ¢l el desprecio, la indiferencia que existe en nuestro
medio por el trabajo de quien no tenga nuestras mismas ideas. Este es el
primer prejuicio que debe vencer quien quiera comunicar algo. No se puede
convencer a quien no presta oidos a lo que decimos. El prejuicio en este
caso, quizds se deba a que no consideremos legitimo pensar la autenticidad o
cualquier otro problema tradicional de la filosofia, porque hemos interpre-
tado erradamente, creo yo, la frase que dice “Lo importante no es pensar
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el mundo, sino cambiarlo”. Y asi quien se dé al estudio de la autenticidad
(porque considera que tales problemas no estin solucionados) es mirado como
un intelectual que elude el compromiso. Mas quien conozca realmente al
profesor Giannini, sabra que su afin no es meramente teérico, sino que su
busqueda es sincera y que no estd tratando de poner en medio el bulto del
establecimiento de una ontologia previa a la solucién de dicha problemitica;
de tal modo que lo primero fuese una ontologia que nos permiticra ver con
claridad la esencia del hombre y de ahi derivar la solucién a los antedichos
problemas. Contrariamente afirma: “..el ‘bien humano’ y la bisqueda histo-
rica de su esencia, no ha de establecerse a propdsito del ser en general, de
una ontologia, sino a propdsito de lo que seria universalmente deseables, a
proposito de esa nostalgia comun a que hemos hecho referencia, a propdsito
de esta situacion de defecto del hombre respecto a su propia realidad”.

Su analisis estd fundado en la cotidianidad, a ella va a preguntar, y ahi da
cuenta de sus defectos. Revisa sus fundamentos minuciosamente.

La intimidad es analizada a fondo tanto desde la posibilidad de su expresion,
como desde una comprension de la intimidad ajena. Ambas perspectivas nos
dejan un resultado negativo: no es posible la expresion de la intimidad sin
arriesgar la posibilidad del mal entendido, como tampoco es posible captar la
intimidad ajena en su oculta realidad, pues, no podemos conocerla siéndola.
Asi, todo queda reducido a la aceptacion de la veracidad de la proposicion
que dice, por ejemplo: “No ha sido mi intencién ofenderlo”, o no dar crédito
a tal declaracion y vivir celando al préjimo en una actitud rayana en la locura.

Intencionalidad y efectividad son las dos caras de todo acto que quiere el
bien del préjimo, siendo la primera lo que hace a un acto bondadoso. Es ella
la que fundamenta la bondad de un acto. La buena intencién nos libera, nos
absuelve. La segunda cara corresponde a un enfoque causal y depende del
mundo que enjuicia segtin las categorias del mundo, “accién bien lograda”, etc.

Si bien es cierto que la intencionalidad de un acto que persigue el bien
absuelve a quien lo ejecuta; no sucede lo mismo con la buena intencién, por
la cual se elige un mal a cambio de un bien mayor: el mal estd alli y la inten-
cién no logra absolverlo.

Estas dos ideas, la de las buecnas intencioncs que absuelven y el rechazo
del “maquiavelismo”, entendido como la justificacion ética de un mal por
¢l logro de un bien mayor, son escindalo para corrientes filoséficas que me-
diatizan al ser humano concreto en busca del bien de toda la humanidad. El
profesor Giannini dird al respecto “La Humanidad Universal del hombre, su
esencia se me presenta en €sos rostros y €n esas situaciones concretas en que
me encuentro con el préjimo” (pag. 102) .

Los detractores del profesor Giannini dirdan: “Se ha olvidado que existi6
un hombre llamado Maquiavelo que separo la ética de la politica”. A lo cual
se puede contestar: “También hubo otro hombre llamado Aristételes que
ligé ambas cosas”. Estos son algunos de los planteamientos bésicos que orientan
la busqueda del profesor Giannini y a los cuales yo he querido dirigir este
comentario por parecerme que van directo a la controversia de temas limites
de la ética y sus problemas de hoy y siempre.

El profesor Giannini en esta obra va recorriendo sistemdticamente algunas
posiciones respecto de la autenticidad, va mostrandonos sus defectos, su ilu-
sioridad, para dejarnos al final, como saldo, la autenticidad como un mito,
como una pretendida inteligibilidad del discurso ctico que no logra satisfacer
4 algun espiritu atento.

Es esta obra, segun el profesor Giannini lo declara en el prefacio, nuevos
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ropajes para la misma temdtica de su obra anterior, Reflexiones Acerca de la
Convivencia Humana. Nuevos ropajes que buscan una retérica que persuada
al lector de las verdades alli contenidas. El prefacio agrega también que se
trata de convencer y no de vencer al lector, pero la verdad es que a mi parecer,
la sistematicidad de esta obra, el andlisis légico del primer capitulo, nos mues-
tra a un autor que ha abandonado el sistema que mds le acomoda y ha en-
trado a otro mas bien vence que convence. Es otra la tonica de su libro
anterior; en él, el pensamiento se revela como intimidad y en ello radica
su mayor fuerza. En El Mito de la Autenticidad, en cambio, la intimidad sélo
se deja ver a partir del cuarto capitulo. La sistematicidad oculta un poco la
nostalgia que revela el primer ensayo, nostalgia que da mds fuerzas y belleza
a la argumentacion.
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