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Introduccion.

La primera vision del alma es la inteligencia dada por la naturaleza. La mayoria de los
filésofos ensefiaron nueve ciencias, y prometieron ensefiar la décima, esto es la
Contemplacién. Pero muchos filésofos, queriendo separase de las tinieblas del error, se
mezclaron con grandes errores”.

Esta décima ciencia es la que ha movido mi inquietud reflexiva e intelectual para llevar
a cabo este presente trabajo que, mas que otra cosa, es un andlisis de esta rama que desde
luego brota de la reflexion filoséfica, y que la mayoria la han tomado como un carisma de
indole religioso, aunque acertadamente pero abarca también la cuestion reflexionante en la
madre de las ciencias, que es la Contemplacion como parte del proceso de purificacion del
alma al momento de no sélo adquirir conocimiento, sino, de trascender ese conocimiento en
el alma.

Porque por las seis alas bien puede entenderse como seis iluminaciones suspensivas,

las cuales, a manera de ciertos grados o escalones, dispone el alma para pasar a la

paz, a través del conocimiento y la sabiduria’.

La Contemplacion, vista desde el enfoque que toma el gran Filosofo y sabio Doctor de
la Iglesia, el Santo Buenaventura, conocido entre los que somos seguidores de su obra
como el Doctor Serafico, que es uno de los principales emprendedores de esta rama de la
Filosofia, cimentando desde luego sus bases reflexivas en la obra de los antiguos maestros
como son Platén y Aristételes a los cuales respeta y admira en cuestion de reflexion y
dialéctica filosdfica, aunque no los estima e incluso confronta por el hecho de no trascender
mas alla la reflexion que ofrecen; cosa que el Doctor Serafico apoyarad y encausara hacia
una trascendentalidad que logra la Contemplacion.

Dice un pensador que para comprender a un autor hay que instalarse en las formas
literarias que ha usado para exteriorizar su pensamiento. San Buenaventura, que es el autor
primordial sobre el cual baso mi reflexion, ha escrito didlogos intimos, una suma, un
itinerario existencial-mistico, comentarios, cuestiones disputadas, sermones, etc., que

conforman la gran coleccién de toda una riqueza intelectual, que me ha permitido tomar un

'CANALS VIDAL F., Textos de los Grandes Fil6sofos, p. 79.
% San Buenaventura, Obras de San Buenaventura, Itinerario del Alma a Dios, p. 559.



gran amor intelectual a la amplia reflexion que el filésofo franciscano ha dejado de
herencia.

Uno de los grandes errores e incluso confusiones en los que se puede caer al momento
de reflexionar sobre el Doctor Seréfico, como ha sido para la mayoria de los estudiosos, es
esa mezcla clara que realiza entre Filosofia, Teologia y Mistica que se encuentra a lo largo
de toda su obra. Se le critica de abordar diversos géneros literarios y de ser indiferente a la
distincion de los objetos formales. Por el contrario, de hecho el Doctor Serafico descarta y
condena toda filosofia separada. Sin embargo, aqui es donde se encuentra esa referencia
que deja Buenaventura de cada una de las partes de la inteleccion®.

Para San Buenaventura es claro que la Filosofia es el campo que corresponde a la razén.
Pero la razon no es pura razon, al estilo kantiano, sino razén historizada y herida por el
pecado original. Solo la fe le devuelve su integridad. La fe sirve al hombre como ortopedia
de la razon fragil y del pensamiento débil®.

Cuando la fe ha ofrecido este suplemento, que es la luz, en palabras del mismo San
Buenaventura, entonces la razon funciona como razon autonoma, descubre el verdadero
sentido de los seres y puede ofrecer un pensamiento filosofico sobre todo aquello que
concierne al ser natural. Todos los que vieron en la ley de naturaleza, como los patriarcas,
los profetas, los filésofos, fueron hijos de la luz; la luz del alma es la verdad; esta luz no
conoce 0caso’.

La Filosofia y la Teologia asi entendidas, no se confunden ni se oponen, sino que se
presentan distintas, pero no distantes, pues ambas son puras mediaciones de la verdad
natural o de la verdad sobrenatural, que no estan en conflicto, sino en perspectivas
diferentes y complementarias.

Y asi, éstas dos unidas en cuanto a seguimiento espiritual de reflexién, es lo que da paso
a la Contemplacion®, es decir que una vez adquirido el conocimiento, el alma se llena de
luz y se purifica, para que sea ella la que contemple al SER que la ha creado y a la cual esta

llamada.

¥ Cf. MERINO José Antonio, Historia de la Filosofia Franciscana, p. 33.

* Ibidem.

®CANALS VIDAL F., Textos de los Grandes Filésofos, p.79.

® La contemplacién como carisma caracteristico que ensefia la escuela franciscana desde sus origenes con San
Francisco de Asis hacia el siglo XII en el que presenta este método no como una sola admiracién de la
naturaleza, obra de Dios, sino como un actuar a través de la oracién que se hace viva en una trascendencia
meramente divina.



Es importante, pues, situar dentro de la filosofia, a esta décima ciencia.

Para San Buenaventura, Filosofia, Teologia y Mistica, son los tres puntos principales
que va a desarrollar a lo largo de todo su sistema, teniendo la primera, como la ciencia que
estudia el libro de la naturaleza, aunque sin lograr entender plenamente su significado. La
Teologia por su parte, estudia y lee el libro de la Escritura, y por lo tanto a Jesucristo; la
Gltima que mencionamos que es la Mistica, estudia y lee el libro de la vida, y que por lo
tanto reconstruye aquello que el Verbo Inspirado dice’.

La Mistica, sin embargo, no es propiamente un tercer aspecto, ya que a la Mistica va a
retornar todo. En efecto, el Filosofo descubre las huellas de Dios pero no sabe reconocerlas
como tales, quedando el trabajo de realizarlo al Mistico, pero sin dejar éste de ser Fildsofo;
asi mismo el Teblogo recorrerd los caminos de la reflexion teoldgica, pero agregando
aquello que el Tedlogo en cuanto Tedlogo, no esta en grado de realizar, es decir, el pasar de
un oir a un ver que es propio de aquel que tiene un corazén puro, es decir, del hombre
espiritual o mistico®.

En lo que respecta a la reflexion y al estudio de este Filésofo San Buenaventura,
contiene en su amplio panorama el estudio de las ciencias naturales que son reflexionadas y
analizadas por la Filosofia. Estas ciencias, segun sus objetos se dividen en tres, dandonos
un total de esas nueve ciencias filosoficas de las cuales varios pensadores han dado un gran
aporte.

Estas son:

e las ciencias de la Filosofia natural, que estudian propiamente la naturaleza de las

cosas, la Fisica.

e Las ciencias de la Filosofia racional, cuyo estudio es la razon, expresado en las

palabras y el lenguaje en general.

e Ciencias de la Filosofia moral, como es la Etica que involucra todos los

comportamientos®.

" Cf. Apuntes de Historia de la Filosofia Medieval acerca de la escuela franciscana reflejada en San
Buenaventura en la Materia de Filosofia Medieval.

® |bidem.

*MERINO José Antonio, MARTINEZ FRESNEDA Francisco, Manual de Filosofia Franciscana, p. 123.



Esta distincion es aquella que se concibié como el sistema de division de las ciencias
que ya habia concebido Aristoteles en la Academia, que posteriormente fue asumida como
propia por los helenisticos y los epictreos™.

Es por ello que en la concepcion filosofica del Serafico, primero captamos las cosas, los
fendmenos, y después nos damos cuenta de que algunos de estos fendmenos son
irreducibles al mundo de la naturaleza creando otro muy diferente, es decir el del Espiritu
que conlleva un mundo del lenguaje asi como un mundo institucional.

Es por lo que cada una de las divisiones de las ciencias naturales, en el sistema
bonaventuriano, encontramos clasificadas esas nueve ciencias:

En la filosofia natural se concentran la Metafisica, la Matemaética y la Fisica. En la
filosofia racional, la Gramatica, la Logica y la Retorica; y en la filosofia moral, las tres
Eticas: monastica, econémica y politica.

El Doctor Serafico Buenaventura, afirma y precisa que estas nueve ciencias filosoficas
deben de entenderse en su sentido etimoldgico, es decir, como filésofos o amantes de la
sabiduria, y debiendo preparar asi a la décima ciencia filosofica que da cumplimiento y
realizacion a todo aquello que no es mas una consideracion de cosas, palabras y
comportamientos, siendo entonces ésta la Contemplacion. Esta décima ciencia noes mas
una consideracion de las cosas, ya que considera objetos, sino que contempla tres cosas: los
seres en si mismos, las inteligencias celestes y Dios™.

Una vez habiendo citado y dado mencién de la importancia de esta ciencia y de este
paso a la sabiduria eterna, a la cual retornamos las creaturas inteligibles, sobre todo dentro
del sistema del Serafico Doctor, me adentro en la reflexion que conlleva hasta el método
bonaventuriano, analizando sus antecedentes, asi como en el ultimo capitulo, la importancia

que hoy en dia requiere esta aplicacién y esta consideracion.

0Cf. HIRSCHBERGER Johannes, Breve Historia de la Filosofia, p.93.
1 cf. MERINO José Antonio, Historia de la Filosofia Franciscana, p.147.



CAPITULO PRIMERO:

LOS ORIGENES PRIMORDIALES Y NECESARIOS EN LA CONTEMPLACION



Capitulo Primero: Los origenes primordiales y necesarios de la Contemplacion

¢ Qué es la Contemplacion?

Es la pregunta primordial que aparece al momento de desarrollar un tema. Desde que
surge en mi la idea de hablar de la Contemplacion, y aplaudirle ese gusto a San
Buenaventura, que nos deja un legado importante en torno a la que muchos llaman la
décima ciencia, una de las mayores preocupaciones ha sido la de dar una respuesta clara a
esta cuestion de la cual trato a lo largo de este estudio.

Cita José Ferrater Mora, que contemplar es originalmente ver; en este sentido, la
Contemplacién es una vision, es decir, una teorfa*.

Es de suma importancia el concepto que da este autor en torno a los origenes
primordiales de la Contemplacion, ya que si del todo no abarca la Contemplacién como la
concibieron los grandes filosofos y como debe de aplicarse hoy a nuestra vida situandola en
el enfoque del pensamiento que surge como hacer en la Filosofia, es de realce tener en
claro que la Contemplacion es meramente una accién, una accion que conlleva un
verdadero sentido de trascendencia en torno al hacer del hombre, como ser pensante.

Blondel, filésofo contemporaneo, cuyo aporte filoséfico se encausa hacia la accion,
citard la Contemplacion como la accion por excelencia, ya que la accion puede consistir en
realizar el pensamiento en lo que hay en él, de mas universal*®. Es por lo tanto in(til oponer
la Contemplacion a la accion, o tomarla como acto pasivo, en el sentido de que no se
requiere ningun esfuerzo ni movimiento mental para realizarla, ya que ésta es la accion
misma, como si el pensamiento fuera un sistema de representaciones abstractas, separadas
de la vida, y la accién un empuje ciego, inconsciente, irracional. Por el contrario, la accion
constituye la sintesis de la espontaneidad y de la reflexién, de la realidad y del
conocimiento, de la persona moral y del orden universal, de la vida interior, del espiritu y
de las fuentes superiores en donde se alimenta.

En San Buenaventura, aquel de quien se toma base referente en torno a la

Contemplacién, asi como en su espiritualidad de reflexién filoséfica, la Contemplacion,

> FERRATER MORA José, Diccionario de Filosofia I, Contemplacion.
B¢f. VERNEAUX Roger, Historia de la Filosofia Contempordnea, Blondel, HERDER, p.164.
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ahora, no s6lo como término, sino como accién en el ejercicio del ser pensante, tiene dos
sentidos.

El primero se refiere a la Contemplacion imperfecta o intelectual y el segundo, a la
Contemplacién perfecta o afectiva.

La Contemplacion imperfecta resulta del don del entendimiento y de la
bienaventuranza de los limpios de corazon, y se caracteriza por la admiracion. Se alcanza
esta accion por medio de la luz de la razon que es la sabiduria que se nos es concedida por
el hecho de poseer un alma racional y un espiritu encarnado capaz de una reflexion. Viene a
coincidir con la especulacion y la consideracion, tomadas estas palabras de la terminologia
del Santo Doctor Serafico, cuya inspiracion sera la obra de los maestros Platén y
Aristételes. La Contemplacion imperfecta es la suspension del discurso.

La Contemplacion perfecta o afectiva es la meta de todo conocimiento y de toda
actividad por iniciativa propia; es la verdadera sabiduria que nos hace conocer a Dios
experimentalmente. Es fruto directo del don de la sabiduria™.

Puede determinarse su concepto diciendo que es un conocimiento experimental de la
suavidad divina que se adquiere pasivamente, en el silencio de las facultades cognoscitivas
en cuanto a todas sus operaciones naturales, por la unién inmediata y amorosa del alma con
su Creador™.

El ideal de San Buenaventura y su orden es ciertamente la Contemplacion de la
sabidurfa, que es la unién mistica®®.

Porque San Buenaventura es un intelectual, no un intelectualista, su posicion es la de un
te6logo que tiene hambre de conocimiento. La actividad intelectual le es tan necesaria
como su cotidiano alimento.

Como el cuerpo sin alimento pierde fuerza, hermosura y salud, asi el alma sin el

conocimiento de la verdad se entenebrece y se torna enferma, deforme e inestable en

todo; conviene, pues, que se alimente®”’.

" El texto anterior es tomado de la misma definicién que se da de la contemplacion en la obra [tinerario de
la mente a Dios de San Buenaventura, donde nos deja en claro la importancia de la contemplacién en el
hacer intelectual delhombre.

>cf. san Buenaventura, Obras de San Buenaventura, Itinerario del alma a Dios, p. 567.

13 contemplacién como carisma caracteristico que ensefa la escuela franciscana desde sus origenes con
San Francisco de Asis hacia el siglo Xl en el que se presenta este método no como una sola admiracién de la
naturaleza, obra de Dios, sino como un actuar a través de la oracidon que se hace viva en una trascendencia
meramente divina.
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Habiéndonos adentrado a una idea clara y oportuna acerca del término y del hacer
de la Contemplacion, es primordial descubrir sus origenes y la influencia que los
diversos autores, sobre todo de la antigiiedad dejan de herencia al Serafico Doctor, para
que eéste realice su cometido de promulgar la importancia de esta décima ciencia a la luz

de la reflexion filosofica que es la Contemplacion.

Platon y Aristoteles hacia una vida contemplativa.

La Contemplacion, vista desde el enfoque que toma el gran fildsofo y sabio doctor, el
Santo Buenaventura, conocido entre los que somos seguidores de su obra como el Doctor
Serafico, que es el versatil emprendedor de esta rama de la filosofia, pone de cimiento y de
sus bases reflexivas la obra de los dos antiguos maestros Platon y Aristoteles a los cuales
respeta y admira en cuestion de reflexion y dialéctica filoséfica, pero no los estima e
incluso los confronta por el hecho de no trascender mas alla de la reflexién que ofrecen;
cosa que el Serafico apoyara y encausara hacia esa subida o elevacién del hombre que se

logra a través de la Contemplacién®.

La Contemplacion como camino y basqueda de la felicidad.

Sin lugar a dudas, Platén y Aristételes han ejercido gran fuerza en torno al pensar y
reflexionar de Buenaventura; es claro entonces que es ahi donde encontramos la base solida
del reflexionar en torno a esta décima ciencia que es la excelencia del pensamiento que
encarna el hombre.

Aristételes en su obra®, explica las cuatro causas del ser que le dan origen al
pensamiento que éste formula, comenzando todo por la percepcion que el hombre logra a
través de los sentidos. La causa eficiente y final, como causas externas. La material y

formal como causas internas. También conocidé y mencion6 una causa ejemplar, que se

"BOEHNER, Fr. Philotheus, San Buenaventura, El Doctor Serdfico, p.57.

"B CANALS VIDAL F., Texto de los Grandes Filésofos, p. 79.

YCuando empleo el término de su obra, me refiero en si a toda la filosofia que ha dejado Aristételes en cada
uno de sus escritos, tomando como referencia sobre todo la Metafisica y la Etica a Nicémaco, ambas del
mismo autor en el que rescata en diversos libros y capitulos de los mismos, la importancia y diferenciacién
de estas cuatro causas que conduciran la realizacién intelectual del hombre, y que esto le permita el
enfoque de la realizacion de suideal.
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reduce a la causa formal. Esta conlleva a un modelo que hay que imitar, como es el caso de
un artista cuando plasma el modelo o la idea a realizar de su obra de arte.

Sin embargo para Platon, que es otro de los grandes “amigos” de Buenaventura como
antecesores de su estudio, la causa ejemplar tiene mucha mayor importancia, en cuanto que,
las ideas divinas subsistentes, son el modelo que el Demiurgo imita en la formacion de las
cosas y de los seres naturales. Es decir, que éstos son una participacion y una radiacion
oscura de las ideas que imitan como modelo®.

Pero dado que Platon ignoraba la verdad revelada de la creacion, le faltaba el
fundamento para poder llegar a la comprensién verdadera y exacta de las ideas divinas y de
la naturaleza de Dios, es decir, lo que €l mismo va a llamar una contemplacion.

La respuesta a esta cuestion, como iluminacion a la tiniebla que estos fildsofos antiguos
dejaban de lado, san Buenaventura la da, partiendo de la creacion de Dios, que él en su
pensamiento propondré como el Dios cristiano Uno y Trino, y de las ideas divinas; destaca,
a diferencia de Aristoteles, el valor de la causa ejemplar, que se convierte practicamente en
el objeto especifico de la metafisica y en un principio hermenéutico en la filosofia'.

Es primordial sefialar que para Platon, y ain de manera mas significativa en Aristoteles,
la felicidad la alcanza el ser pensante cuando llega a la contemplacion. Asi lo explica el
sabio en sus obras primordiales.

Base fundamental de esta reflexion en torno a la contemplacion como la realizacion y la
felicidad, la pone de manifiesto Aristoteles en su majestuosa obra Etica Nicomaquea,
tratado de la felicidad por excelencia.

Aristoteles empieza su obra definiendo lo esencial de la Etica: el bien. Lo relaciona con
la felicidad, que es "lo que todos buscan". Enseguida habla del medio para llegar a la
felicidad y del camino de la Etica, que es la virtud. Como la virtud se muestra mas
claramente en la parte inferior del alma -las pasiones-, Aristdteles empieza describiendo la

virtud y después las virtudes de caracter, especialmente la justicia y continGa con la  virtud

*Este comentario lo escribi en la realizacién de mi monografia en torno al mismo tema de la contemplacién
en la reflexién del Serafico Buenaventura, pero orientada a otro enfoque sin tomar en cuenta las seis
sistematicas de la filosofia, pero que de cierta manera las involucra, para aclarar la relacién intima entre el
pensamiento de Buenaventura y el de Platon como origen primordial y necesario de su estudio.

21cf. MERINO José Antonio, MARTINEZ FRESNEDA Francisco, Manual de Filosofia Franciscana,
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en el intelecto, donde radica la felicidad. Después muestra como el placer tiene que ver
también con la felicidad, y por lo mismo con la Etica®.

La filosofia ética surgida de estos tratados de Aristdteles es conocida como
eudemonismo?®® debido al lugar que ocupa la nocién de felicidad como finalidad del acto
moral. Sin embargo, hay que aclarar que la felicidad de la que se habla aqui es la
Contemplacién, una virtud sélo parcial, porque en si no comporta el ser bueno, sino el
actuar bien con el intelecto. Por otro lado y a modo de complemento esta la necesidad de
llegar a la virtud de caracter, que implica vivir la prudencia y la justicia®.

Al inicio, propiamente al inicio de la Etica, Aristételes se pregunta ;Qué bien es el
fin de todos los fines? Toda actividad apunta hacia un bien, entonces la felicidad debe de
ser también un bien. No sélo debe ser un bien, sino el bien al cual todos los demaés bienes se
dirigen. Se puede buscar este bien en diversas cosas, pero al final la verdad es el Unico bien
delante del cual los demas bienes parecen incompletos.

Si no hay un bien final y alcanzable, entonces es irracional la naturaleza del hombre,
que busca por naturaleza un bien. EI no tener un bien final que se llama felicidad, negaria la
naturaleza, llevando al absurdo. Ahora bien, esta felicidad se compone de la vivencia de las
virtudes y de una vida completa; la felicidad es una actividad del alma de acuerdo con la
virtud que es "excelencia" completa.

Todo acto tiene un fin, que es la felicidad, pero se puede buscar este fin en diversas
cosas. Aristoteles muestra que el fin ha de ser especifico del hombre, y esto es la
Contemplacién, a la cual ayuda la virtud necesariamente, pues la virtud busca el medio que
le da la recta razén del individuo®. La Contemplacién es el acto mas autosuficiente y

estable y para la plena felicidad requiere también el placer®.

2cf, Aristételes, Etica Nicomaquea, Libro X, p. 75

2Término que toma su etimologia de un vocablo griego eudaimonian que se traduce como la felicidad, o
mas propiamente dicho una virtud que se consolida en una busqueda de la felicidad. Por el hecho de tender
su filosofia hacia la busqueda de la felicidad, se le afiade el término de eudemadnico,

*Son términos y mas que términos, elementos claves en la doctrina del Estagirita, ya que la prudencia y la
justicia las toma como las virtudes que deben caracterizar al gobernador del Estado ideal en su reflexion. Y
aquel Gobernante es el hombre capaz de la reflexidn, y su ejercicio intelectual en cada aspecto de su vida.

2> Cf. GARCIA MORENTE Manuel, Lecciones preliminares de Filosofia, p. 123.

26| placer tomado en el sentido que dara Aristételes en cuanto aspecto esencial en la bisqueda de la
realizacién, no como vicio contrario a la virtud, o como hoy en dia lo relacionamos en cuanto a lo morboso, a
lo que no conlleva a ninguna responsabilidad; mas bien es en el sentido filosé6fico como camino que conduce
a la felicidad.

14



Para obrar éticamente, para llegar a la verdadera felicidad, el placer tiene que regirse
por la actividad caracteristica del ser humano, que es el pensar. Asi, el hombre perverso
encontrara placer en lo que no es un bien, mientras que el hombre bueno lo encontrara en el
bien.

Entonces, la felicidad es una actividad que tiene fin en si y no en otra actividad, y
ademas es autosuficiente y se actla de acuerdo con la virtud. La felicidad no es la actividad
en consonancia con cualquier virtud, sino con la mas excelsa virtud, y ésta dependera de la
facultad mas excelsa: en el caso del hombre, el intelecto. Por tanto, la felicidad es la vida de
acuerdo con el intelecto, o la Contemplacion acompafiada por los demés aspectos
propiamente humanos: bienestar, amistad, etc.?’, que desarrolla también en su obra.

Pero Aristoteles habia dicho que se requiere la virtud, y no deja de lado este aspecto
esencial, sino que muestra que la felicidad misma se encuentra también, pero de modo
anélogo, en la virtud del caracter, de modo que los habitos de virtud que se han logrado
conllevan el placer. Ademas, la Contemplacién se logra en esta vida solamente con las
virtudes.

Su éxito se puede ejemplificar con la sentencia tan repetida: "en el medio esta la

virtud"?

y la concepcidn de la felicidad como fin y consecuencia de virtud.

1.3.1 El placer como elemento fundante de la busqueda de la felicidad.

Aristételes analiza la naturaleza del placer en el capitulo X de su obra Metafisica, y
nos vuelve a hablar de la felicidad.

En relacién al placer, analiza criticamente las distintas opiniones de algunos
fil6sofos griegos y defiende la importancia del placer en una vida feliz.

Aristoteles comienza sefialando que el placer parece estar asociado de un modo muy
intimo a nuestra propia naturaleza de seres pensantes corporeos. Por otro lado, parece ser

también un elemento de suma importancia en relacion con la virtud moral v, por

’Esta opinidn es del escritor Rafael Rutiaga, que resume la obra de Aristételes de la Etica a Nicdmaco que él
mismo traduce en cuanto a la contemplacion como elemento placentero del hombre en la realizacién de su
proyecto intelectual.

*®Sentencia tan peculiar que el Estagirita remarcara en la Etica Nicomaquea como punto medio o el centro
(medio) del hombre; lo que aparta del vicio y lleva a la virtud, y esto lo logra a través del placer, pero el
placer intelectual.
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consiguiente, con la felicidad ya que todos parecen perseguir lo agradable y rehuir lo
molesto?.

Ademas, el placer ha sido una constante asignatura en las reflexiones de multiples
filésofos, lo que justificaria, segun Aristételes, la necesidad de intentar analizar y definir su
naturaleza®.

Con el objeto de llevar a cabo tal analisis, Aristoteles comienza en su obra
exponiendo algunas de las opiniones que se habian expresado en el mundo griego sobre la
naturaleza del placer. Hace referencia en la Metafisica a Eudoxo™, el cual defendia que el
placer era el bien supremo al que se aspiraba y al que el ser pensante llegaba, ya que todos
los seres, tanto racionales como irracionales, aspiraban y siguen aspirando a él; aunque no
de una manera igualitaria. Ademas el placer seria algo que se elige por si mismo, lo que
justificarfa ain més el que fuera un bien®.

Por su parte, Platon pensaba que el bien no era el bien supremo, ya que una vida
agradable y feliz no es el reposo en el placer sino en la sabiduria®.

Por otro lado, existen otros pensadores que reflexionan en una época contemporanea
a la del Estagirita, para los cuales el placer no es un bien, ya que éste no se define por ser
algo a lo que todos tienden.

Aristoteles critica esta posicion ya que no son so6lo los seres sin inteligencia los que
parecen perseguir el placer por si mismos, sino también los seres racionales. También
critica a esos pensadores que afirman que el placer no es un bien debido a que existe su
contrario, que es el dolor, ya que también se podria oponer un mal a otro, y ello no
implicaria que uno de ellos fuera un bien por tener un contrario.

Segln Aristételes, todos aspiramos al placer porque todos deseamos vivir®. Y dado
que la vida es una actividad y cada uno se ejercita en aquello que mas ama, de ahi que el

placer, al perfeccionar la actividad, perfeccione también la vida y, por ello todos lo deseen.

2°Cf. Aristételes, Metdfisica, p. 175.

39Ct, CANALS VIDAL F., Textos de los Grandes Filésofos, p. 75.

*Matemético y astronomo perteneciente a la Academia de Platdn.

32Aqui se puede prestar a confusiones tomando como placer aquello que conduce a la felicidad sin implicar
un esfuerzo y sin importar otra cosa mas que la pura sensacion de satisfaccion. Esta fue la idea y el concepto
que se tenia en la antigliedad, pero fuera del plano filoséfico. Hoy en dia, segun la filosofia y su historia, y
mas aun, aunado al conocimiento de la moral en la religion, se concibe no sélo el hecho de sentir placer,
sino que éste conlleve a una buena accién que permita la perfeccién no sélo del alma sino del cuerpo como
co-principios.

3¢t Platdn, Didlogos, Teteetes.
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En este contexto, Aristdteles se plantea la siguiente cuestion: ;Apetecemos la vida
por causa del placer, o el placer por causa de la vida? Responde que ambas cuestiones estan
intimamente unidas y que no admiten separacion, ya que sin actividad no hay placer, y el
placer perfecciona toda actividad®.

En el caso del hombre, una misma cosa agrada a unos y molesta a otros. Ahora bien,
ello no implica, segun el Estagirita, tener que defender el relativismo moral, ya que de lo
dicho perece inferirse que daria lo mismo un placer bueno o malo, ya que todo dependeria
del modo como cada uno lo percibiese.

Aristoteles diferencia por ello entre los placeres vergonzosos y propios de hombres
corrompidos, y los placeres buenos y propios del hombre virtuoso. ¢Como poder
diferenciar los unos de los otros? Segun Aristételes, teniendo muy en cuenta lo que es la
actividad especifica del ser humano, Unicamente los placeres que acompafien a este tipo de
actividad, que es meramente intelectual, seran placeres buenos y propios del hombre. Los
demas seran secundarios y no esenciales para la consecucion de una vida feliz.

Las actividades que se eligen por si mismas, son las actividades virtuosas, ya que lo
que es bueno y honesto pertenece al nimero de las cosas que son deseables por si mismas.

Es por ello que con justa razon podemos concluir que en el plano intelectual, todo
hombre es feliz porque es virtuoso®.

Por ello, la actividad especifica del ser humano reside en la posesion del
entendimiento, lo que hace que en él predomine la actividad puramente contemplativa.

Tal actividad es la mas excelente y, ademas, la mas continua, pues los seres
humanos podemos contemplar continuamente, mas que hacer cualquier otra cosa.

El placer debe ser hallarse con la felicidad, ya que el hombre feliz siente placer al
llevar a cabo su actividad especifica de caracter contemplativo.

La vida mas excelente por tanto, es la vida conforme a la mente, ya que eso hace
primariamente el hombre. Esta vida sera también, por consiguiente, la mas feliz. Y para ser

completamente feliz, el hombre contemplativo tendré necesidad del bienestar externo, ya

e Aristoteles, Metdfisica, Libro I.

3)SAristéoteIes, Metdfisica, Libro I.

*®Conclusion a la que llego siguiendo la tendencia de Aristoteles de que la virtud es el punto medio sin caer
en los exceso ni en los defectos.
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que nuestra naturaleza no se basta a si misma para la contemplacion, sino que necesita de la
salud del cuerpo y del alma®’.

San Buenaventura, a lo largo de sus diferentes obras, narrara aunque de una manera
no tan directa, el desglose de la felicidad, como actividad tranquilizante del alma, que
alcanza en la contemplacion del SER.

Hace el Serafico Doctor referencia a la blsqueda de la felicidad que atraia a
Aristételes, pero el Santo Filésofo la encontrara en esas iluminaciones suspensivas, las
cuales disponen al alma para pasar a la paz, por los extaticos excesos de la sabiduria
cristiana®.

Y ese camino, asegura San Buenaventura en su importantisima obra en caracter
contemplativo del Itinerario de la mente a Dios, no es otro que el ardentisimo amor al
Logos, el cual es absorbido por cada uno de aquellos que han sabido buscar la felicidad en
la sabiduria y el conocimiento que brota de ese Verbo Encarnado, que atrae la mente y el
alma hacia ElI.

No puede penetrar uno por la contemplacion en la Jerusalén celestial si no es entrado

por la Sangre del Cordero como por la puerta®.

Lo que le permite al hombre realizar la accion; ElI Conocimiento y la
Capacidad de ello.
La doctrina Bonaventuriana del conocimiento se asienta en la estructura ontologica de
los seres creados, que son en conjunto ser, verdad, luz, en la medida en que proceden

1. De hecho, Buenaventura

libremente del Ser Increado, Verdad absoluta y Luz substancia
fundamenta los principios del conocer en los principios del ser.

Por el conocimiento, la verdad ontologica, el ser y la luz, que constituyen
estructuralmente todos los seres por el simple hecho de ser, pueden convertirse en verdad
l6gica, es decir, en luz y conocimiento adquiridos experimentalmente por la accion
inteligente y libre del sujeto que conoce, es decir aquel sujeto pensante que posee la luz y

que la transforma en sustancia intelectual.

*’San Buenaventura, Obras de San Buenaventura, Itinerario del Alma a Dios, p. 599.
38Cf. MERINO José Antonio, Historia de la Filosofia Franciscana, p.50.

*San Buenaventura, Obras de San Buenaventura, Itinerario del Alma a Dios, p. 560.
“0 cf. MERINO José Antonio, Historia de la Filosofia Franciscana, p.137.

18



Conocerse a uno mismo, y mas aun, conocer aquello que el sujeto pensante desea
abarcar en su entendimiento, es precisamente acumularse e irradiarse uno mismo de esa luz
que es la inteligencia; en la medida en que la luz se abarca, el conocimiento se separa de las
tinieblas y serd indiscutiblemente la primera y méas noble tarea del hombre en este mundo
por la creciente aproximacion que el hombre tiene hacia la Luz Suprema; y este proceso de
separacion de las tinieblas hacia la luz, es lo que culmina en el momento de la
Contemplacién, es decir el intelecto se convierte en acto en cuanto  que trasciende y deja
ese proceso de llegar a ser, ya que ahora ya es*'.

La inteligencia se piensa a si misma abarcando lo inteligible, porque se hace inteligible
con este contacto, con este ejercer la accion del pensar. Hay, por lo tanto, identidad entre la
inteligencia y lo inteligible, porque la facultad de percibir lo inteligible y la esencia,
constituye la inteligencia, y la actualidad de la inteligencia es la posesion de lo inteligible.

Los pensadores medievales, tomando un poco la sintonia del pensamiento de los
griegos, partian de tres convicciones naturales en torno al conocimiento: a) las cosas son y
existen; b) todos los seres naturales tienen su propia inteligencia intrinseca, que les hace
ser; c) el hombre es el ser capaz de que puede conocer esa inteligibilidad de los seres*.

Para Buenaventura, el conocer es un dinamismo y un progreso ascendente y global que
integra lo sensitivo, es decir los sentidos, lo intelectivo y lo intuitivo.

Es por ello que el conocer implica y pone muy en relacion los aspectos logico,
ontoldgico, e incluso psicoldgico en cuanto al actuar del hombre a través de la encarnacion
de su pensamiento, ya que estos tres aspectos dimensionales del ser pensante, no se pueden
si se deben separar ni confundir.

El Itinerario del alma a Dios, una de las obras majestuosas del Doctor Seréfico
Buenaventura en torno a la materia de la contemplacion, enumera seis momentos distintos
del conocer: los sentidos, la imaginacion, la razon, el entendimiento, la inteligencia y el
apice de la mente, y cada uno de estos momentos desarrolla una tarea especifica en cuanto a
la labor del conocimiento; los sentidos y la imaginacion se ocupan del mundo externo, es

decir lo que se capta de los aspectos externos del mundo de si mismo; la razon vy el

*1cf. MERINO José Antonio, MARTINEZ FRESNEDA Francisco, Manual de Filosofia Franciscana, p. 254.
42,
Ibidem.
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entendimiento por el contrario, se ocupan del mundo interno; la razon y el apice, o la
sindéresis se encargan de la unién con el Ser Creador sin participacion®.

Con la teoria del conocimiento entramos se torna la parte mas discutida del sistema del
Doctor Serafico.

Si la parte del dialogo en torno al conocimiento fue un problema en la filosofia griega y
medieval, en la filosofia moderna resulta el gran problema. Pero no se puede pasar de largo
el hecho de que la teoria del conocimiento, para los escolasticos, presupone una metafisica
méas amplia en cuanto a la terminologia y la accién de los mismos conceptos que se encauza

en el estudio profundo del conocimiento.

El Conocimiento Sensible y el Conocimiento Intelectual, fundantes en la

Contemplacién Imperfecta.

En el esquema tedrico que nos presenta San Buenaventura, en todo su amplio
tratado sobre Filosofia, y de manera mas directa en la Teoria del Conocimiento, como
elemento cimiente de la sistematicidad de la Filosofia como ciencia, el Seréfico coloca un
apartado para cada uno de estos elementos constitutivos de la amplia gama del estudio del
conocimiento que en el ser humano actua de manera excepcional; un Tratado acerca de lo
sensible y otro acerca de lo intelectual.

Si bien es cierto que cada uno de ellos merece un respeto Unico en su modo de
entenderlo, en el camino de la Contemplacidn, son dos motores constitutivos que abarcan el
logro y la realizacion de la misma accién (es decir la contemplacion); es por ello que asi
como lo son las dos grandes materias, la Filosofia y la Teologia las que acompafian el hacer
del hombre, ser pensante en su retorno y conocimiento de la Suprema Verdad**, asi también
el Conocimiento o Intelecto Sensible y el Intelectual, no debe ir separados, ciertamente sin
mezclarse ni llegar a confundirse el uno del otro en vez de unirse como
complementariedad, no deben estar separados el uno del otro en cuanto al realizar la

contemplacion, y sobre todo, como ya lo citaba anteriormente, aspectos que permiten la

3Cf. san Buenaventura, Obras de San Buenaventura, Itinerario del Alma a Dios, p.564.

*Es asi como el Papa Juan Pablo Il g.e.p.d., daria definicién de la importancia de las dos doctrinas fundantes
y primordiales del hombre en todo el contenido dentro de su libro Fides et Ratio, donde deja de entre dicho
la importancia y la elementalidad de la razén y de la fe como piezas fundantes.
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realizacion de la contemplacion pero aquella primera, o imperfecta en el sistema del
Seréfico.

Un pensamiento formalista nos marcaria una separacion tajante entre la sensibilidad
y el entendimiento, contraponiendo la intuicion sensible a la intuicion intelectual.

Cada uno de estos modos de conocimiento tiende a absolutizarse, y asi tenemos a lo

largo de la Gnoseologia, diversos sistemas filosoficos contrapuestos, en los que se afirma
unilateralmente la primacia de, por un lado la sensacion, y por otro la formulacion de ideas.

La metafisica del ser, en cambio, se dirige enteramente a nuestro conocimiento, y a
cada uno de las maneras que nuestro ser puede inteligir, y muestra una estrecha continuidad
entre el conocimiento sensible y el intelectual.

Tal es la idea basica de la Critica realista, segin la cual nuestro conocimiento es
medido por la realidad de las cosas y no se constituye en origen del ser.

Para adentrarnos en el aspecto del conocimiento humano, reflexionado por San
Buenaventura, que permite clarificar la potencia del hombre a la contemplacion, es
necesario retornar al aspecto fundante que se acredita a Aristoteles; “No hay nada en el
intelecto que no pase o que no haya pasado antes por los sentidos”®; el Santo Filésofo
defiende también que el conocimiento humano comienza por medio y a través de los
sentidos.

En cuanto al conocimiento sensitivo, el Filésofo Franciscano acepta con agrado los
analisis de Aristdteles tanto en los sentidos internos como en los externos. EI hombre tiene
cinco sentidos como cinco puertas, por las cuales entra a nuestra alma el conocimiento de
todas las cosas que existen en el mundo sensible*®.

La percepcion o captacion juega entonces un papel primordial en el conocimiento
expresado en el mundo material. Las cosas sensibles y exteriores son las que primero
entran en el alma por las puertas de los cinco sentidos*’.

Pero, el hecho de que el conocimiento empiece por los sentidos, sobre todo los
externos que muestran el mundo de las cosas y objetos, no quiere decir que sea el Unico
instrumento a través del cual se tenga acceso al conocimiento, es decir, no todo proviene de

los sentidos, ya que éstos Unicamente ofrecen el mundo material y sensible.

**Es la clave del pensamiento de Aristoteles en cuanto a la manera de ejecucién de la actividad del intelecto.
*®san Buenaventura, Obras de San Buenaventura, Itinerario del Alma a Dios, p. 570.
47,1 .

Ibidem.
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Lo que abarca mas alla del mundo fisico, como lo es el espiritual, 0 un mundo de
ideas como citaba Platon en sus Dialogos, no depende de los sentidos, sino de otras
facultades que el ser espiritual posee y que le resultan mas adecuadas.

Si el filésofo dice a veces que nada hay en el entendimiento que antes no haya
pasado por los sentidos, hay que interpretarlo de aquello que tiene que ser en el alma a
través de la especie abstracta. Sin embargo, en el hombre, el alma y las ideas que origina,
escapan al control de los sentidos externos, y también, por consiguiente, al proceso de
abstraccion.

Relativamente al conocimiento sensible, con lo cual se inicia el proceso del
conocimiento, Buenaventura sigue en lo esencial la doctrina de Aristételes sobre el
mecanismo Yy las funciones generales que poseen y ejecutan cada uno de los sentidos.

Por otro lado, va a retomar la postura de San Agustin de que el simple acto de
percepcion a través de los sentidos envuelve ya el juicio o valoraciéon en cuanto a una
reaccién activa del alma racional sobre las informaciones que llegan al entendimiento desde
el exterior por medio de los cinco sentidos™®.

La funcion del juicio se vuelve particularmente relevante no sélo porque unifica los
datos de cada sentido, sino porque, mas todavia, los concreta en una misma realidad
objetiva.

La necesidad y universalidad con la que se llega a una auténtica captacion y
aceptacion de las cosas que pasan al intelecto, como espiritus intelectuales, no se da sélo
por la capacidad de los sentidos, sino, de una manera como lo explica San Agustin, por
influencia o iluminacion de la Verdad Suprema®.

Es ahi donde se logra descubrir que el ser, a pesar de poseer la capacidad de
inteligencia y comprensién --misma que le ha sido dada por el Ser Creador--, no basta con
el hecho de tenerla y saber que la posee; es necesario que esa capacidad sea trascendida por
medio del alma hacia su trayectoria gloriosa que la conduzca a la realidad plena del SER.

De hecho, desde las operaciones méas elementales de los sentidos, es como el alma

colabora con ellas, potenciandolas, completandolas y perfeccionandolas, de tal modo que se

*8 Cf. MERINO José Antonio, Historia de la Filosofia Franciscana, p.178.

*Esta idea no la tomo literal de los escritos de San Agustin; mas bien es una reflexion que hago acerca de los
tratados del conocimiento del hombre con relacién a la tendencia de aplicar el intelecto con la gracia que el
Santo encuentra en Dios, ser Creador.
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puede decir que el conocimiento es obra suya, resultante de una intima colaboracién del
compuesto humano, cuerpo y alma.

El objeto del conocimiento sensible es constituido por las realidades materiales en
cuanto aprehendidas o captadas por los sentidos externos, bajo la forma de imagenes o
especies sensibles que, después de transformadas en especies inteligibles, son por la
percepcion depositadas en la memoria®.

Esto significa que por el conocimiento, la realidad material se penetra en el alma, no
en su substancialidad material, sino intencionalmente por la representacion de su
semejanza, en el sentido interior y en la percepcion.

Por encima de lo juicios de sentido comun, referidos todavia a las realidades
materiales, Buenaventura reconoce la existencia de juicios de experiencia interna, que
tienen como objeto directo e inmediato las ideas abstractas y purificadas de toda
materialidad y, por eso mismo, son universales y necesarias.

Necesaria serd en ese sentido la abstraccion, como paso de lo particular y
contingente a lo universal.

Esta operacion consiste en recoger lo que hay de inmutable y permanente en las
cosas, su esencia, prescindiendo de las condiciones espacio-temporales que siempre
acompafian a su existencia concreta®..

Para dar la explicacion acerca del proceso de esta abstraccién que ocurre en el
momento de adquirir el conocimiento, San Buenaventura va a tomar la filosofia Aristotélica
del entendimiento agente, que se acompafia y suscita en el entendimiento posible, la especie
inteligible resultante de la abstraccion.

Para evitar equivocos y falsas interpretaciones, el Serafico Doctor declara que el
entendimiento agente y el posible no se distinguen uno del otro como dos facultades
autonomas, o dos cuestiones separadas una de la otra, antes bien son dos aspectos o
funciones distintas pero de una misma inteligencia individual; que colaboran y que

convergen en un mismo efecto, el acto propio del ser humano de conocer®?.

>OCf. LLANO Alejandro, Gnoseologia, p. 175.

>'cf. MERINO José Antonio, Historia de la Filosofia Franciscana, p. 273.

>2Cf. MERINO José Antonio, MARTINEZ FRESNEDA Francisco, Manual de Filosofia Franciscana, BAC, Madrid,
2004.
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El conocimiento sensitivo entonces, se ocupa de las cualidades sensibles exteriores,
mientras que el conocimiento intelectual, penetra hasta lo que la cosa es de suyo, hasta la
esencia. El objeto de la inteligencia es aquello que es (id quod est).

Pero cabe sefialar ante esto que el paso de la sensacién externa a material
meramente intelectivo en la capacidad del hombre, es un proceso continuo, no abrupto®.

Para poder contemplar la esencia de las cosas, ese “ver”, que citaba en la definicién
de la terminologia griega, la inteligencia necesita antes haber contado con una experiencia
previamente y adecuada.

Por eso previo a ello, Aristdteles ya habia dado las pautas para la realizacion del
proceso del conocimiento sensible-intelectual cuando decia: “Por naturaleza, los animales
nacen dotados de sensacion; pero esto no engendra en algunos la memoria, mientras que
en otros si ",

Aplicada a la experiencia, entonces, la inteligencia, por medio de la abstraccion,
puede separar las ideas universales y los primeros principios. En virtud de la capacidad
iluminadora del entendimiento agente, capta lo ontoldgico en fenoménico, lo necesario en
lo contingente, lo inteligible en lo sensible.

Es claro que entonces la verdad de nuestro conocimiento implica por lo tanto, la
posibilidad del conocimiento intelectual del singular, es decir, una plena continuacion del

conocimiento intelectual en el previo sensitivo que se ha tenido con anterioridad.

La Especulacion y la Admiracion en el proceso de la Contemplacion.

Es méas comun traer a la mente el termino de admiracion, ya que constantemente
diversos autores lo emplean para referirse a algo que ha llamado su atencién y que ha
impregnado el recurso de los sentidos externos, y en ocasiones internos, para asombrarse de
una situacion determinada, sea objeto material u objeto formal, pero que se ve impregnado
de aquello que ha cultivado y que ha sido parte de su hacer intelectual.

El término especulacion, por lo general, solamente es recordado en aquellos autores,
sobre todo de la filosofia antigua y medieval, como modo de accion u operacion del

intelecto. Operacion puramente intelectual si no afecta a la potencia afectiva.

>3Cf. LLANO Alejandro, Gnoseologia, p. 189.
54Aristételes, Metafisica, Libro |, p. 65.
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Sin embargo, es un término que, conociendo su importancia, asi como su correcta
utilizacion, desde luego en la filosofia pero también en ciencias, conlleva una amplia gama
de significacién que pueden encausar el trabajo mental a una pura realizacion de las ideas.

Al hablar de contemplacion, como se ha hecho a lo largo del tratado, es
indispensable el uso de la admiracion, asi como el de la especulacion, ya que si bien, son
acciones que los mismos origenes de la misma décima ciencia vienen empleando los
grandes Platon y Aristoteles como parte fundante del actuar del alma a la realizacion del
anhelo del hombre fil6sofo que dedica su vida a la realizacion de su conocimiento.

Buenaventura definird a la especulacion como una operacion puramente del
intelecto, en cuanto que ésta no afecte a la potencia afectiva; un arte, si se conecta con el
efecto, y sabiduria, si pasa al afecto™.

Esta especulacion sapiencial, es la que atrae a San Buenaventura, pero acompafada
por el Amor, para que el alma alcance su feliz retorno hacia el ser que le ha concedido la
Inteligencia.

Se gradua segun los aspectos ya citados del alma sentido, imaginacién, razon,
entendimiento, inteligencia y el apice de la mente. Empieza por el aspecto del alma,
llamado sentido, y pasando necesariamente por los demas aspectos llega a la sabiduria o
noticia excesiva.

En los escritos del Santo Doctor, la especulacion es aquello que él llama
contemplacion, o que en otros textos también Ilamara consideracion.

En la etimologia correcta de este vocablo, que proviene de “speculari”, se trata de
descubrir algo oculto. El término designa un “pensar creador”, que como tal no recibe en
forma exclusivamente pasiva los datos de la experiencia, sino que penetra activamente con
el poder de la mente, hasta sus Gltimos fundamentos™.

Precisando mas, la especulacion investiga la esencia intima de lo experimentalmente
captado, hasta llegar al ser metafisico, y hace al mismo tiempo visibles las leyes absolutas

de la esencia y del ser.

>>Esta definicion es tomada del libro | de los escritos de San Buenaventura, que él mismo empleara a lo largo
de toda la obra; la definicion no como palabras escritas por él, sino por un traductor e intérprete de la obra
del Serafico.

*®BRUGGER Wualter, Diccionario de Filosofia, Especulacion.
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Recordando a Ferrater Mora, que comparaba la Contemplacion como teoria, es clara
la semejanza que tiene con el Serafico cuando afirma en su indagacion filosofica que
especulacion y contemplacion, comparten el mismo hacer en el intelecto, ya que el autor
Ferrater asegura también la especulacion como “teoria”; y descubre en Aristételes que la
especulacién investiga al ente de manera intuitivo-contemplativa.

Todos los hombres tienen naturalmente el deseo de saber. El placer que nos causa las
percepciones de nuestros sentidos, es una prueba de esta verdad®’. Cita Aristételes al
comenzar el libro primero en su Metafisica, donde descubre la necesidad del hombre de
conocer.

En torno a la admiracion, como parte del filosofar que conduce a la contemplacion,
nuevamente surgen los aportes de Platon y Aristoteles como precursores del estado de
gracia del fil6sofo al ejecutar el acto de reflexionar.

Lo que en un principio movié a los hombres a hacer las primeras indagaciones
filosoficas, fue, como lo es hoy, la admiracion; Y este estado de admiracion es
particularmente el del filosofo, porque es el principio de la filosofia, asegura Platon en sus
famosos Dialogos, en el libro del Teetetes. Por consiguiente, si los primeros fil6sofos
filosofaron para librarse de la ignorancia, es evidente que se consagraron a la ciencia para
saber y no por miras de utilidad.

Es por ello que el fin que como seres pensantes debemos proponernos seguir, es una
admiracion perfecta, que se origine desde el interior de la conciencia del ser para ser
llevado a un acto de admiracién intelectual, como medio inicial que culmine en la etapa de

la contemplacién, felicidad del ser pensante.

La Conciencia en el Hombre; voz que impulsa la Contemplacion.

El término conciencia, en su hacer y quehacer en la vida del hombre, tiene diversas
variantes que complementan un todo como accién vital en el interior del hombre. Es una
percatacion o reconocimiento de algo, sea de algo exterior, como un objeto, una cualidad,
una situacion, etc., o bien de algo interior, como las modificaciones experimentadas por el

propio yo; y también se define como el conocimiento del bien y del mal.

> Aristoteles, Metafisica, Libro I, p. 58.
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La definicion mas palpable que se tiene acerca de este elemento constitutivo del alma
racional del hombre, es la que se acerca y se adentra a la rama de la Etica que asegura que
es la voz interior del ser que le indica la bondad o maldad de los actos que el mismo
hombre lleva a cabo®®. Pero esta voz no debe de abarcar sélo los aspectos morales o en el
actuar exterior del ser espiritual, sino también debe regir aquellas operaciones internas que
el hombre ejecuta tales como el pensar, el inteligir, el trascender el conocimiento, e incluso
la mera accion del contemplar filos6ficamente.

La conciencia debe entonces ser un elemento constitutivo en el proceso para llegar a la
contemplacion, tomandola como esa voz ya que esta debe dar las pautas al ser para llevar a
cabo la perfecta seleccion entre toda la informacién que almacena como campo de
conocimiento, ademas, también en una adecuacion entre el intelecto, es decir lo que se
piensa y se almacena en la mente con la realidad; debe haber coherencia entre lo que piensa
con lo que realiza®. Es ahi donde entra la tarea propia de la conciencia que act(ia como
moderador del sentido de la misma tendencia de la creacion hacia el bien, hecha por el
sumo bien que es el Creador.

En la conciencia imperfectamente refleja de la vida cotidiana, la atencion se proyecta
directamente sobre los objetos, pero de tal manera que esta atencion roza, como quien dice,
el propio yo en cuanto que vive el objeto y lo tiene simultaneamente ante la vista.

La conciencia no es un mero fenémeno concomitante de la materia, sino que se remite a

un alma sustancial.

*®BRUGGER Woualter, Diccionario de Filosofia, Conciencia.
>9Cf. FERRATER MORA José, Diccionario de Filosofia I, Conciencia.
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CAPITULO SEGUNDO:
EL HOMBRE, SER ESPIRITUAL CAPAZ DE LA CONTEMPLACION
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Capitulo I1: El Hombre, ser espiritual capaz de la contemplacion.

Al ser humano, en su cualidad de animal racional, encuentro sustancial de alma y
cuerpo, ser espiritual, como lo nombrara el Santo Doctor, le fue dado un grado Unico de
perfeccion por medio de la participacion con el Ser que lo ha creado. Gracias a esa
capacidad Unica de racionalidad, es por la cual, en relacién con el alma y con el cuerpo,
tiende a realizar su actividad intelectual, y por consiguiente, es aquel capaz de lograr la
contemplacion no solo en el aspecto de admiracién, sino como medio de trascendencia de
su intelecto.

Necesario es pues que el individuo se ejercite en su actuar a través del
entendimiento que lo impulse a formar reflexion, y que el éxito de ésta sea la realizacion
plena de su felicidad que como ya lo citaba en el maestro Estagirita, sea la contemplacion.

A lo largo de este capitulo, se plasman las asignaturas sistematicas de Ontologia o
Metafisica como Filosofia primera, y la Antropologia o Filosofia del Hombre. Considero
necesario y elemental el reflexionar en este apartado estas dos materias ya que son el
estudio del hombre como ente y como tal, como individuo en relacion. Importantes temas
como el ente, la dualidad de alma y cuerpo, los trascendentales, la esencia y la existencia
etc., ya que son las facultades que tiene el hombre como ser espiritual para llevar a cabo el

ejercicio contemplativo.

La primacia del ser en la metafisica; su esencia.

Desde los origenes del pensamiento filoséfico hasta nuestros dias, la pregunta por la
metafisica y su respectiva respuesta, ha sido una de las cuestiones fundamentales de la
filosofia.

Una de las respuestas mas comunes es la de Aristételes, que interpreta la metafisica
o la filosofia primera, como la ciencia que considera al ser en cuanto ser, el ente en cuanto
ente y las causas que lo componen.

Para el serafico, el que no pueda reconocer en lo seres el modo como se originan,
como son llevados a su fin, y cdmo resplandece en ellos la divinidad, no puede poseer

verdadero conocimiento de ellos.
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Tres son, pues, los grandes problemas de la metafisica: la creacidn, el ejemplarismo
y el retorno de los seres a Dios, que van a tomar las bases en EI como causa eficiente, causa
ejemplar y causa final®.

Por consiguiente, hay que decir que la metafisica consiste en la consideracion e
interpretacion del ser y de sus causas, principalmente la ejemplar. Toda creatura, por su
propia naturaleza, es imagen y semejanza de la eterna sabiduria.

Es por ello que la Ontologia es la doctrina que estudia los caracteres fundamentales
que todo ser tiene y no puede dejar de tener.

Algunos autores traducen el término “ens” latino como “ser” en castellano; es por
ello que afirman que el ser en cuanto ser, es el objeto formal de la metafisica, en lugar de
decir “ente en cuanto ente”.

Al respecto se puede decir que “ente se identifica con el ser cuando éste es tomado
en concreto, como un ser particular existente o posible, no significando ser en general”.

Por eso, Paolo Dezza, con justa razon comenta que el concepto de ser, o ente, 0
cosa, es el primero que surge en la mente del hombre y que, por eso, todo hombre posee. Es
vano, por tanto, buscar una definicién por medio del género y la diferencia especifica,
porque la nocién es la suprema y mas universal de todas, y no tiene por encima ningun
género ni diferencia.

El concepto de ser es el primero y méas simple, por medio del cual se explican los
otros términos mas complejos. Por consiguiente, el concepto de ser dice esencialmente
orden a la existencia y significa, “lo que existe”. Es por eso un concepto universalisimo que
conviene a todas las cosas.

El término central de la metafisica no es, pues “ente”, sino “ser”. Por eso la
metafisica tiene como punto de partida el ente.

El ente es aquello que participa®. En otros términos, se dice que el ente estd compuesto
de esencia y acto de ser. Esencia es aquello por lo que una cosa es lo que es®.
Otra definicion mas amplia de esencia nos dice que es aquello por lo cual un objeto es

lo que es y no otra cosa, y que lo pone en una determinada especie.

' Cf. MERINO José Antonio, MARTINEZ FRESNEDA Francisco, Manual de Filosofia Franciscana, p. 95.

’La participacidon es aquello que se le concede a alguien aunque no en plenitud. En la filosofia se habla de
que el hombre es participado en cada una de sus cualidades y caracteristicas que no son propias de él, ya
que él no es creador, sino que alguien mas le proporciona estas cualidades.

*MERINO José Antonio, MARTINEZ FRESNEDA Francisco, Manual de Filosofia Franciscana, p. 11.
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La esencia enuncia también, los principios constitutivos de todo ser.

Cita Nocola Abbagnano en su Diccionario, que la esencia es la que da respuesta a la
pregunta: ;Qué es? Tratandose en el ser humano o en el hombre, ya la pregunta no sera un
qué es sino mas bien un ¢Quién es? por el hecho de que se diferencia de los demas entes
por su esencia de ser racional.

Es asi como entonces el hombre, ser espiritual, goza de esta cualidad que le hace ser
mas perfecto entre otras esencias, teniendo como cualidad primordial, la capacidad de
reflexion y asimilacion del entendimiento.

Surgen por tal motivo, las propiedades de la esencia que comparten la especie humana
como la inmutabilidad, en cuanto que la esencia no puede convertirse en otra sin que se
destruya, ya que si la esencia cambiara, ya no seria lo que la cosa es.

La esencia es eterna, no con eternidad positiva, sino con la eternidad negativa®.

También la esencia en el animal racional, es necesaria en cuanto a su existencia, pues
fuera del Ser Creador, todo es contingente, sino en cuanto que una esencia esta compuesta
necesariamente de sus notas constitutivas; son necesarias en cuanto a la relacion de los
términos con que se expresa.

La esencia hace relacion a la existencia, que es el acto por el cual una cosa cualquiera,
una esencia, viene a convertirse en realidad, es decir, a ser puesta fuera de la causa.

Es esta esencia entonces, la esencia que trasciende, que conlleva una existencia y una
razédn al ser, visto como el hombre, la que permite ejercer esta esencia de una manera mas
plena y trascendental, ya que aunque el hombre deje de existir, su esencia vivira como
esencia espiritual, mientras surja la idea o concepto propio caracteristico de ese individuo.

Y es esta misma esencia trascendental la que involucra que ésta misma trascienda,
haciéndose presente, y llevadera en el intelecto y pensamiento, de otros individuos.

Para el aspecto de la Contemplacion, es necesaria esta esencia del hombre como ser
pensante, por el hecho de poseer las cualidades necesarias para permitir al hombre, no sélo
el simple hecho de interrogarse por el porqué de las cosas y los fendmenos, sino que le

permita una investigacion propia y certera en su hacer y quehacer intelectual.

4 s . ) . . , .
Esto es que su nocidn con sus notas o principios esenciales no cambian a través del tiempo. Una cosa ha
sido, es, y sera aquello que siempre es.

31



El Acto y la Potencia como momentos de realizacién del ser que contempla.

Es dificil hablar de acto y de potencia en cuestion filoséfica, ya que no pueden definirse
con definicion esencial por el hecho de ser nociones simples y generales. S6lo se puede dar
de ellas, definiciones explicativas en este ambito.

Acto sera perfeccion, es toda entidad perfectiva del ser; mientras que la potencia es la
capacidad de perfeccion, es decir, la capacidad para recibir algo.

Surge en este tema, la doctrina de Aristoteles que en su Metafisica, nos explica, de una
manera mas entendida y dindmica, la relacién entre la potencia y el acto, y el modo de
entenderse cada uno de estos conceptos.

El acto es, respecto a un objeto, el estado opuesto a la potencia. Decimos por ejemplo
que la mitad de la linea esta en potencia a la linea entera, o que se da igualmente el
nombre de sabio en potencia hasta al que no estudia, si tiene la facultad de estudiar.

El Estagirita, entiende el acto y la potencia bajo dos aspectos: uno fisico, que estd mas
enfocado al movimiento, y el otro metafisico. En el primer caso habla del acto y la potencia
como elementos que explican el movimiento. En este caso, aparece una contradiccion
radical entre ser en acto y potencia.

Aristoteles llama “acto”, al resultado del advenimiento al ser; y llama “potencia”, a la
materia, pero en tanto en cuanto va a ser".

La potencia pues, esta con el acto en la misma relacion que lo posible con lo real y
la materia con la forma. Pero éstas, estan en una relacion estatica, como contemplada desde
la eternidad, metafisica.

Es por ello, que la pareja de conceptos de acto-potencia, esta en una concepcion o
intuicion dinamica, en la génesis de las cosas. Es decir, cuando lo que vemos en la cosa no
es lo que la cosa es; ni es tampoco lo que de la cosa puede predicarse lI6gicamente, sino su
advenir, su llegar a ser, si génesis interna®.

Puede concluirse de estos diferentes ejemplos particulares, que el acto sera el ser
que construye, relativamente al que tiene la facultad de construir.

Porque el acto significa tan pronto el movimiento relativamente a la potencia, como

la esencia relativamente a la materia’.

> GARCIA MORENTE Manuel, Lecciones preliminares de filosofia, p. 120.
®GARCIA MORENTE Manuel, Lecciones preliminares de filosofia, p. 120.
"¢t Aristoteles, Metafisica, Libro Noveno, p, 193.
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La primera determinacion del acto y la potencia, surge del andlisis del
movimiento®.

Parménides, con su rigida concepcién del ser, Gnico e inmutable, no pudo explicar
la realidad del cambio, relegandola al ambito de la apariencia: el ser es y el no-ser no es; en
consecuencia, es imposible el transito de uno a otro.

Con un tinte mas realista que el autor anterior, Aristoteles entendié que el cambio
no es una novedad absoluta, sino el devenir de un sujeto desde un estado a otro, como el
paso del agua de fria a caliente.

A través del cambio, las cosas adquieren perfecciones que antes no poseian. Sin
embargo, se requiere que el sujeto sea capaz de tener esa cualidad que se alcanza con el
movimiento.

La capacidad entonces, de tener una perfeccion recibe el nombre de potencia. No es
la mera privacion de algo que se adquirira, sino una capacidad real que hay en el sujeto para
unas determinadas perfecciones®.

Este tipo de realidad, que rompe con esa vision homogénea del ser del que hablaba
Parmeénides, es la que constituye una aportacion decisiva que el mismo Estagirita introdujo
en la metafisica'®al intentar comprender la realidad del movimiento.

A la potencia se contrapone el acto, que es la perfeccion que un sujeto posee'*. De
este modo, el movimiento se explica como la actualizacion de la potencia, el transito de ser
algo en potencia, a serlo en acto™.

En el ambito de la Contemplacion, que es el tema central de la reflexion del
presente trabajo, es necesario el aspecto del acto y la potencia, al establecerlos como
formadores esenciales de este mismo proceso de contemplacion que realiza el alma

encarnada.

8ALVIRA Tomas, CLAVELL Luis, MELENDO Tomas, Metadfisica, Estructura del Acto y la Potencia en el ente, p.
79.

% Cf. Ibid p.80.

%en este caso, el término de metafisica no se alude en Aristételes a su magistral obra filosdéfica, sino a la
ciencia en si; a su aporte en la gama de la filosofia primera que posteriormente si conllevara al estudio de su
obra.

"ALVIRA Tomas, CLAVELL Luis, MELENDO Tomds, Metafisica, Estructura del Acto y la Potencia en el ente, p.
80.

2por ejemplo: la figura tallada en la madera, el calor del agua, la ciencia poseida etc. Estos son ejemplos que
el mismo autor cita para dar una aclaracion mas directa acerca del fendmeno del acto y de la potencia, y
como se hacen presentes no sélo en las capacidades del hombre, sino en cada fendmeno aconteciente en la
naturaleza.
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En este sentido, mi aporte seria la potencia como aquel ir realizando cada momento
esencial que conlleva a la contemplacion como hacer intelectual, en un sentido sistematico
y procesual; una observacion detenida, una asimilacion y abstraccion del contenido que se
esta analizando; una adecuacion en materia intelectual dentro de la mente, llegando
finalmente a la perfeccion del pensamiento encarnandolo en la vivencia diaria, en el
caminar en el mundo conforme a lo pensado, y sobre todo, en el trascender dicho
pensamiento, como lo aclara San Buenaventura, significando la tercera jornada espiritual
del alma, en sus ardientes aspiraciones a la paz o a los excesos mentales, que se palpa de
manera directa en vivir una realidad armoniosa y Unica en busca de la felicidad.

Enfocado en la esencia del Doctor Serafico Buenaventura, que, siguiendo las ideas
Aristotélicas en cuanto a potencialidad y actualidad, menciona y da a conocer también las
potencias del alma como aquellas facultades de encuentro con la verdad y con la reflexion
meramente contemplativa.

El alma racional es vegetativa, sensitiva e intelectiva. Cifiéndonos al alma en cuanto
es intelectiva’®, se resumen en ella todas las potencias superiores: memoria, entendimiento
y voluntad.

Segln San Buenaventura, la potencia central de donde se derivan las demas
superiores es la potencia intelectiva, pues, por ella, el alma discierne lo verdadero, rehusa lo
malo y apetece el bien, lo verdadero.

De aqui se originan las varias divisiones y subdivisiones de potencias que adopta el
Santo Doctor.

En primer lugar, la potencia intelectiva, en cuanto discierne lo verdadero, es
potencia racional. En cuanto rehlsa el mal, potencia irascible; en cuanto apetece el bien,

potencia concupiscible™.

BEn este sentido se puede caer en una confusién en cuanto al hombre, y el de si su esencia esta en potencia
o en acto. El hombre ser imperfecto es un ser siempre en potencia de hacer algo mas; es decir, aunque
puede y desde luego llega a la realizacion de diversas actividades, se entiende que esta en acto de esas
actividades que ha culminado. Sin embargo esa imperfeccidén de no abarcarlo todo, es lo que lo hace un ser
siempre en potencia en cuanto a que ni el mismo es creador de si mismo ni de la nada por mérito propio.

En cuanto al alma racional, esta en acto por el hecho de que le fueron dadas de poseer todas las cualidades
necesarias para la actividad intelectual; pero todo el proceso de la misma esta en potencia ya que nunca va
a dejar de aprender ni de inteligir, es decir, nunca va a agotarse en aprender, y nunca estara terminado en
conocimiento.

¢t san Buenaventura, Obras de San Buenaventura, p.140.
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Todo ser infinito, remarcara el Seréafico, contiene el principio de la limitacion, que
es la materia®®.

Es evidente que San Buenaventura no se refiere aqui a la materia fisica corporal,
sino a la materia en sentido metafisico y radical, en cuanto principio de limitacion en el ser,
de potencia, y de posibilidad; en tanto que la forma es principio del acto y de la perfeccion,
encaminada hacia la real y auténtica Contemplacién no s6lo ya como proceso de
inteleccion, sino como busqueda del rostro del Creador y de su infinita admiracién del
alma.

Es asi como el hombre, creatura racional, hecha acto en cuanto su condicion salida
del Creador, pero vivido en potencia para desempefiar cada una de sus actividades en esta
vida, es dotado de diversas potencialidades, que como tal estan presentes en él en acto,
puesto que ya son, pero se ejercen en potencia por la facultad que tiene de discernir
espiritualmente, y por el hecho de no abarcarlo todo en el intelecto, son ellas las que le
permiten alcanzar la suprema vigorizacion en relacion a los actos que desempefia; y como
citara el Estagirita en cuanto a la realizacion de la felicidad a través del camino de la
contemplacin, es precisamente en esta actualidad™ donde el hombre debe de sentirse
realizado de si. En este mundo de manera inconsciente, alcanzando la contemplacion, que
el Serafico citara imperfecta, y aun después, cuando se hable plenamente de la perfeccion
del intelecto, en una contemplacion perfecta o afectiva.

El ser y sus trascendentales.

La metafisica no se agota en estudiar lo ya citado, sino que se enfoca siempre en el ir
mas all&; en conocer y tratar de dar respuesta a aquello que estd mas oculto o mas ajeno de
nuestra realidad; es posible comparar la Metafisica como aquella ciencia que requiere un
microscopio para ir a las esencias y a los principios de todo ente, asi como un telescopio
para analizar lo que esta més alla de lo que podemos captar por los sentidos que poseemos.

Esto implicara tener los ojos de la sabiduria y del entendimiento siempre abiertos a

conocer lo que se presente en la realidad de cada sujeto cognoscente, y la constante

>Cf. MERINO José Antonio, Historia de la Filosofia Franciscana, p. 46.

®En este punto, tomo a la contemplacién como un acto, es decir como algo ya terminado y que desde luego,
hablando de contemplacion perfecta, serd el culmen en la alabanza del ser Creador. Cito “actualidad”,
refiriéndome al acto, a lo que es ya por el hecho de haberlo realizado y de haberlo trascendido.
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busqueda de la realizacion de ese conocimiento que, algunos amantes de la verdad,
encontramos en el proceso de la Contemplacién. Como el fin ultimo del conocimiento,
como aquella manera de ver que lo que se capta no se queda simplemente en la memoria o
en la consciencia, sino que es siempre valido y util en nuestra realizacion plena como seres
racionales.

Resta ahora en el estudio de la Filosofia primera, considerar algunos aspectos
derivados de modo necesario del ente, que son sus Propiedades Trascendentales: unidad,
verdad, bondad y belleza; caracteristicas que acompafian a cualquier ente en la misma
medida en que es: al Creador y a las creaturas, a la sustancia y a los accidentes, al acto y a
la potencia, y que por ello, merecen un puesto de honor dentro de la metafisica.

Haciendo un poco de historia, el tema de los trascendentales se configura en el
ambito de la filosofia escolastica en los inicios del siglo XIII.

El primer trabajo explicito se encuentra en la Suma de bono (1236) de Felipe el
Canciller. La elaboracion filosofica mas acabada parece ser obra propia de Santo Tomas de
Aquino.

Ciertamente, Aristételes al tratar de la unidad, subrayé perfectamente su identidad
metafisica con el ente. En el corpus aristotelicum gqueda también clara la trascendentalidad
del verum y del bonum, aunque no se explica de una manera tan detallada’’.

Como ya es sabido, la entidad de un objeto es lo primero que se capta al conocerlo.
El ente, es la primera realidad entendida por la inteligencia, aquello en lo que se resuelven
los demas conocimientos: “Lo primero que concibe el entendimiento, como lo mas
conocido, y en lo que resuelve todos los demas conceptos del entendimiento se tomen por
adicion al ente™®,

Por eso, la nocion de ente se halla incluida en todos nuestros conocimientos. No se
puede conocer ninguna perfeccion que sea ajena al ente, pues fuera de él s6lo hay lugar
para la nada. Sin embargo, el hombre no agota en una sola nocion la riquisima variedad de
las cosas; no basta con decir “ser”, sino que es preciso delimitar algo mas: ser hombre, ser

caballo, ser bueno, etc.

"Toda la parte de la resefa histdrica, es tomada de la introduccién al tema de los Trascendentales que
explica el mismo autor de la obra. Cf. Tomas ALVIRA, Luis CLAVELL, Tomas MELENDO, Metafisica, p. 153.
¥DE AQUINO Tomas, De veritate, q.1, a.1,c.
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El progreso en el conocimiento de la realidad, consistira en ir determinando, con el
auxilio de la experiencia, las diversas clases de entes, y en ir haciendo explicitas las
caracteristicas y propiedades de éste, de aquél o de todos los entes en general.

Una de las caracteristicas principales de la reflexion bonaventuriana, asi como
fueron las de sus maestros Alejandro de Hales y Ricardo de San Victor, es la de no haber
considerado jamas la esencia divina bajo la especie de una abstraccidn, sino siempre en
funcién de las Personas que la poseen idénticamente.

Esto es significativo a la hora de evaluar el lugar que ocupan los trascendentales en
el pensamiento de Buenaventura, desde el momento en que el Seréfico concibe al ser de las
cosas a partir de las relaciones ontoldgicas que unen su naturaleza esencial con el ser de su
principio trinitario, sobre todo en el caso del alma humana, imagen de la trinidad
transcendente.

La apropiacion consiste en la consideracion de los trascendentales del ser como
atributos esenciales de la trinidad personal en Dios. No se trata de una mera nominacion de
los atributos propios de la esencia divina, sino de considerar a la funcion propia que cada
una de las Personas posee en la obra creadora desde la perspectiva de los atributos que les
corresponden segun sus propiedades individuales. Asi, cada atribucién sefiala el modo en
que cada Persona recibe o posee la naturaleza divina comun.

Estas apropiaciones, ademas de referirnos a las propiedades de las Personas divinas,
sefialan un orden logico que refleja el orden de origen de aquellas. Asi como lo verdadero
presupone lo uno, y lo bueno presupone lo uno y lo verdadero, asi en la esencia divina el
Padre, por ser principio, es primero no en razén de la sucesion temporal (puesto que no
puede haber anterioridad ni posterioridad en la eternidad), sino en razén del origen, es
decir, su primacia lo es de orden l6gico. Del mismo modo puede decirse que cada una de
las personas comparte en diversa medida el conjunto de atributos esenciales, pero que en
cuanto son apropiados a cada una en particular es conveniente considerarlos en relacion a la

persona que los posee en primer término.

La unidad.
Con la nocidn de uno, se hace referencia a que cada ente por el hecho de ser ente, es

intrinsecamente “indiviso”. Esto significa que todo lo que es, posee unidad propia, y la
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destruccién o division de esa unidad, implica que el ente deje de ser lo que era. Esto
equivale a sefialar que la division deshace la identidad y, en consecuencia, la unidad se
haya en la raiz de la entidad™®.

La unidad como trascendental, no es otra cosa que la indivisién propia del ente. No
afiade nada real a las cosas, sino so6lo la negacion de division interior, la indivision que todo
ente posee de suyo, por ser ente.

En nuestro conocimiento, sin embargo, la nocién de “uno” se presenta como una
explicacion del ente: pone de manifiesto la ausencia de division interna de cualquier
realidad.

Por tanto, es importante fijarse en que la aprehensién del ente es anterior a la de la
unidad. So6lo después de conocer de algiin modo el ente, junto con su distincion respecto de
los demas, se llega a comprenderlo como uno, es decir, como un ente en si, diverso de los
demas.

La unidad, defiende, afirma, y explicita la realidad del ente. La unidad es siempre

entendida como algo del ente, un aspecto suyo®.

En realidad, uno y ente se identifican. Por eso, como el ente, la unidad se
fundamenta en el ser.

Cuando el ser es més noble, la cosa es més ente?, y goza de mayor unidad. Es por
ello que en el caso de Dios como creador, se trata de una verdad completa. Dios es el Ser
subsistente, no limitado, y, por tanto, perfectisimo.

En el caso de las creaturas, sucede lo mismo. Las creaturas mas nobles poseen
también mayor unidad. Los espiritus puros, por ejemplo, son mas simples, “mas unos”, que
los hombres y que la demés creacion material®’. La esencia de los angeles, es simple,
totalmente “una”; no hay en ella, como en la de los hombres, composicion de materia y
forma. Y eso comporta, que cada angel reciba en si todas las perfecciones que competen a

su especie; mientras que los hombres, precisamente por estar compuestos de materia y

MANRIQUEZ Rahaim, Compendio de Filosofia, p. 147.
2°ALVIRA Tomds, CLAVELL Luis, MELENDO Toms, Metafisica, p. 165.
21 . . /

Es decir, en cuanto a la gradualidad de los seres, es mas perfecta.
22Aunque la existencia de los angeles se conoce por revelacién, ya los antiguos hablaban de sustancias
separadas de la materia como de los entes mas semejantes a Dios, y por tanto, dotados de su naturaleza de
mayor perfeccion y unidad. Aristételes se refiere a una antiquisima tradicidon heredada de sus predecesores
cuando, en el libro XIl de la Metafisica los llama dioses.
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forma, no agotan todas las perfecciones propias de la especie humana. Menos composicion,
maés entidad.

En la reflexién Bonaventuriana, que como se analiza a lo largo del trabajo, enlazado
con la sabiduria o conocimiento encausado hacia el Dios Misericordioso, encontramos que
su metafisica en tanto a los trascendentales, es considerada como una aproximacion al Ser
Creador, es decir esto es lo que conlleva el aspecto de la contemplacion; necesita el ser
contemplativo las causas de su trascendentalidad, pero como atributos, 0 como aspectos que
lo unen mas con el ser que le ha dotado de capacidad de reflexion.

Un primer argumento sobre el ser unitario de Dios como Primer Principio es presentado por
Buenaventura a partir de la consideracion de la singularidad de la esencia divina propter eius
simplicitatem.

El Primer Principio es, en su esencia, una unidad a causa de la singularidad que le es propia.
A través de los conceptos de finitud e infinitud, se llega a la inteleccion de su ser sumamente
simple. Esto es: un ser o bien es finito o bien es infinito; la infinitud del ser primero a partir de lo
cual deviene posible todo ser contingente, es o bien una infinitud secundum quid o bien es un
infinito propio, el cual supone la Absoluta simplicidad.

De este modo, la unidad de esencia es, en Dios, la mas perfecta. Es la Unidad absoluta
realizada de tal forma que jaméas habra de darse en ella ninguna tendencia hacia la multiplicidad, ni
por divisiébn de si misma, ni por adicién. Esta perfeccion suya, es tan plena que ella es
perfectamente unificante.

Un segundo argumento, tomado de Boecio y de Agustin, se apoya en la certeza que
presenta el testimonio de la unidad de todo ser creado. Toda creatura posee en si la unidad desde el
punto de vista de su naturaleza. El sentido percibe y el entendimiento concibe esta unidad, que no se
encuentra oscurecida por el hecho de la diversidad, sino que precisamente por encontrarse contenida
en una universalidad finita es que la razon puede dar cuenta de ella reduciéndola a un principio
primero y unico, sin el cual habria que proceder en una reduccion al infinito. Las cosas existen s6lo
en la medida en que son “unas”, y la creatura no puede ser “una” mas que en la perspectiva de
dependencia y por influencia del primer Uno.

En este mismo argumento, Buenaventura incluye la finalidad, en consonancia estrecha con
la causa originaria eficiente del ser a partir de la bondad y unidad divinas, siguiendo no sélo ya al
propio Agustin, sino también en vinculacion directa con la explicacién aristotélica de la ordenacion
universal de todas las cosas de acuerdo a una causa final, a su vez principio Unico y absolutamente

simple en si. Con esta reformulacion del aporte de la tradicion, Buenaventura intenta considerar la
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unidad trascendente de Dios no s6lo desde una perspectiva de fe, sino ademas en cuanto verdad
inteligible.
La unidad es por tanto, parte constitutiva de la esencia del primer principio. Junto con la

verdad y la bondad, la unidad creada manifiesta a la Esencia divina creadora por via afirmativa®; en
la unidad puede reconocerse a Dios como causa eficiente del universo, al tiempo que la bondad y la
verdad presuponen la unidad por la cual cada ente es constituido en su existencia.

2.3.2 La Bondad o el Bien.

En la vida ordinaria se usa constantemente la nocion de bien. Llamamos buenas a
las cosas que reportan alguna utilidad, y asi decimos que algo es bueno para la salud, para
el descanso, para tal o cual actividad. También se suele designar con este término, a las
cosas que estan perfectamente acabadas, que gozan de perfeccion.

Es por ello que cuando se habla del bien o de la bondad, se refiere al ser de los
entes, y a lo que conserva 0 mantiene su ser y su naturaleza. El bien es obrar, vivir,
perfeccionarse; es decir, ser. Para cada ente, su bien consiste en ser segiin su naturaleza; por
eso, males, son aquellas privaciones que se oponen a su perfeccion natural: a ser, vivir,
actuar, saber, etc. Por ello, se puede decir que el ente y el bien, se convierten o equivalen.El
bien no es una realidad distinta del ser de los entes: “Todo lo que es, es bueno”?*; de donde
las cosas son buenas, precisamente en cuanto son: tienen tanto de bien, cuanto tienen de ser.
El contenido intrinseco de valor o perfeccion de las cosas radica en su ser y esencia, y su
bonum seguira, por tanto, el curso del ser de cada ente: serd un bien potencial, si su ser es
potencial; un bien participado, si su ser es participado; o el Bien Sumo, si se trata del Ser
absoluto, Dios. Todo ente, en cuanto que es ente, es bueno®. Tomés de Aquino asegura al
respecto: La Esencia Divina es la misma bondad, lo cual no sucede en las demas cosas:
pues Dios es bueno por su esencia, mientras que todas las demés cosas lo son por

participacion. Cada cosa es buena segun lo que es su acto. Y como es propio de Dios que

2Buenaventura afirma que en la reflexion filosofica acerca de Dios, existen dos maneras de hacerlo, la
teologia afirmativa y la negativa. La afirmativa que es la que cito en este apartado, es aquella que va del
infinito al finito, es decir, es descendente. Creacion, pecado, mision, etc. En otras palabras, formacion del
hombre, deformacion por el pecado, reformacion o recreacion por la Misién del Verbo, conformacidn a Dios
por medio de los sacramentos de la Iglesia y deiformacidon por medio de la resurreccion al final de los
tiempos.

iy Agustin, Confesiones, lib. VII, 12.

2Cf, ALVIRA Tomas, CLAVELL Luis, MELENDO Tomas, Metafisica, p. 179.

40



sea su ser, resulta que sélo El es su bondad®. Bondad afiade al ente la convivencia de un
apetito. La bondad expresa que la perfeccion de las cosas es apetecible, amable, susceptible
de ser estimada por la capacidad que tienen algunas criaturas no sélo de advertir el ente,
inteligibilidad, sino de apetecerlo o quererlo, apetibilidad.

Lo bueno, es aquella propiedad por la que todo ente puede ser objeto del acto de la
voluntad; es decir, todo ente, por el hecho de ser, puede ser apetecido bajo la razon de bien.
Y asi, como se habla de inteligibilidad del ente respecto del entendimiento que lo conoce,
en este caso se habla de una “apetibilidad” del ente, respecto de la voluntad que lo apetece.

No se trata de que algo sea absolutamente bueno para ser apetecido, sino por su
caracter de ente, tiene ya una perfeccion, la cual puede, en efecto, ser apetecido por quien
de ella obtiene algo. A su vez, todo lo apetecible tiene el caracter de ente.

El concepto de Dios como ser absoluto, razon de ser de todo ser relativo y
perfeccion absoluta de toda perfeccion relativa, es un concepto filosofico que la razon
abierta al infinito es capaz de descubrir al término de su operacion o, como dice
Buenaventura, de su cointuicion. Este concepto de la divinidad, al conjugarse en el
cristianismo con el concepto de Dios aportado por la revelacion, adquiere un despliegue
significativo. El acrecentamiento de la ya propia riqueza del concepto de acto puro acontece
en la direccién de un dinamismo perfecto. Esto es, si el acto puro conlleva en si la idea de
perfeccion absoluta, debe ser considerado no tanto como un concepto estatico, sino como
accion, como un acto de dinamismo que no es sino lo propio de la absoluta
comunicabilidad de la esencia divina, y por tanto un dinamismo perfecto. La razén
filoséfica, especulando sobre la revelacion no solo personal sino tripersonal de la divinidad,
ha llegado a comprender el concepto de Persona no sélo como fundamento conciente del
propio conocimiento, a la manera del motor inmovil de Aristoteles, sino ademas como
relacion mutua de amor, en cuanto el Bien supremo tiende necesariamente a difundirse.

Este principio filosofico de la expansidn necesaria del Bien en cuanto donacion de
si, encuentra su origen en la tradicion plotiniana y es, sobre todo, en San Agustin donde
adquiere mayor despliegue. Partiendo del alma humana, imagen finita de su modelo infinito
en Dios, Buenaventura halla en este modelo el acto puro que comporta el conocimiento por

el cual Dios se conoce a si mismo infinitamente; pero también, paralelamente, reconoce en

°DE AQUINO Tomas, De los nombres divinos, c. IV, lect. 1.
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el primer Principio la operacion esencial del amor, en cuanto bondad suprema y
comunicable, es decir, difusiva de manera también suprema. El punto de partida es el alma
humana precisamente porque alli encontramos, en la medida en que se trata de una
substancia intelectual, las dos operaciones esenciales del conocimiento y del amor. De esta
manera, analégicamente, el acto puro que es Dios se conoce a si mismo y en ese
autoconocimiento genera el pensamiento de si, esto es, genera al Logos o Verbo de Dios, la

Palabra Divina, en cuanto difusién infinita de la generacion intelectual.

La Verdad.

El concepto de verdad se atribuye principalmente a los juicios del entendimiento:
asi decimos que una persona ha dicho la verdad, que una afirmacion es verdadera, etc. La
verdad pertencece, pues, a los actos de la inteligencia que se conforman a la realidad y la
expresan fielmente: es verdadero un juicio cuando afirma que es, lo que es; y que no es, lo
que no es. En otras palabras, no seria verdadero el entendimiento que se conforma a las
cosas, si éstas no tuvieran en si mismas su verdad, la verdad del ente o verdad ontoldgica.
En este sentido, afirma Santo Tomas que “veritas supra ens fundatur”. O, como dice San
Agustin: “Lo verdadero es verdadero en la misma medida en que es ente”. La verdad se
fundamenta en lo que las cosas son?’.

El fundamento de la verdad del conocimiento es, pues, la verdad ontoldgica, la que
pertenece al ente en cuanto tal. La verdad se identifica asi con el ente, y le afiade una
relacién de conveniencia a un intelecto que puede comprenderla®®,

Si bien, el hecho de referirse a algo como falso o verdadero, no es propio del ente en
si mismo, sino mas bien de un juicio de la inteligencia todo ente es verdadero por cuanto es
0 puede ser objeto de un conocimiento intelectual, es decir, todo lo que es, por el hecho de
ser, posee una verdad para ser conocida.

Por esta razon, es imposible que algo sea absolutamente falso, pues esto implicaria
que no habria nada que conocer, es decir, solo habria no-ser lo que equivale a decir que no

hay ente, y lo que no existe no puede ser falso ni verdadero®.

?’Las dos frases que acompafian y complementan la especificacion de la verdad ontoldgica, son tomadas del
mismo libro de metafisica antes ya citado.
28Cf, ALVIRA Tomas, CLAVELL Luis, MELENDO Tomas, Metafisica, La Verdad, p. 174.

29 . . ;.
Hablando en términos reales, no ldgicos.
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Este término inteligible, habla de una propiedad del ente por la que éste es apto o
abierto al entendimiento que lo conoce. Sobre la base de la existencia de una inteligencia
divina perfectisima, podemos comprender mas facilmente esta propiedad del ente por la
que se llama verdadero®, pues si se dice que todo ente en cuanto ente, todo lo que existe,
que sustenta esta inteligibilidad del ente.

El atributo de verdad es propio del Ser Superior como el Logos o el Verbo, debido a
su procedencia de la primera como término de una generacion intelectual. Partiendo de la
analogia con el concepto mental, puede decirse que en Dios dicho concepto es el término de
una concepcion real proveniente de una fecundidad de naturaleza.

Esta verdad divina es absolutamente trascendente, aungque no consiste en una
autosubsistencia a la manera platdnica, sino en ser atributo de la autosubsistencia divina.
Razon suprema de toda inteleccion, ella reune en si toda verdad creada e increada; como
tal, es la primera cualidad de la esencia divina, porque es por ella que la divinidad se
autoconoce en su esencia. Pero asimismo, es también para la inteligencia creada razén de
conocimiento ultima. Si, en efecto, verdad significa razén de conocimiento, ella significa
también ser, y en este sentido todo aquello que es, “que existe”, es verdadero. En cuanto ser
absolutamente en acto, Dios es la verdad por esencia. Toda verdad concebida por el
intelecto sélo alcanza sentido de inmutabilidad y certeza en relacién a la existencia de una
verdad eterna, independiente de la realidad contingente. Y esta verdad es la Verdad por
esencia, Dios, en quien se encuentran las formas ideales, fuente de toda la realidad creada y
fundamento de la verdad que ellas participan.

En cuanto a los dos aspectos de la verdad, el aspecto 16gico y el ontoldgico, estos se
hallan tan interrelacionados entre si que la razén no puede separarlos: la verdad soberana es

el ser mismo, y es imposible al alma humana concebir un ser més verdadero, o concebirlo

*%Para complementar esta idea en torno a las perfecciones de Dios, menciono la ideologia del pseudo
Dionisio Areopagita, en cuanto a su conocer acerca de los atributos de Dios. Al igual que Proclo, el Pseudo-
Dionisio defiende la teologia apofatica o teologia negativa: el maximo conocimiento es el no saber mistico,
ya que para comprender a Dios, es preciso prescindir de toda determinacién. El camino del conocimiento de
Dios es doble: por una parte comienza por la via positiva, que consiste en predicar de El las perfecciones
simples de las creaturas; pero, por otra parte, acaba con la via negativa que consiste en negarlas, pero no
privativamente, sino en sentido trascendente. En esta segunda via, la negacién es como una super
afirmacion, que da lugar a la llamada via eminentiae o via excellentiae. Dios esta mas alld de todo concepto,
ya que es supra-ser, supra-espiritu, supra-sustancia, y supra-bondad.
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como no existente. De esta forma, el Logos ocupa este lugar de encuentro entre la verdad

fontal y la verdad participada, a través del cual el Verdadero Ser conoce todas las cosas.

La Belleza.

No es facil definir la belleza. Es una de las cuestiones intelectuales que mas requiere
estudio y dedicacion en cuanto a la reflexiéon filoséfica que implica un ambito muy
interesante por todo lo que el estudio conlleva y encausa. Santo Tomas se basa en la
descripcion de este concepto trascendental por sus efectos: “Es hermoso aquello cuya
contemplacion agrada”. Se trata de una perfeccion trascendental, de algo que sigue al ser
gue poseen los entes, y adquiere tantas formas distintas como varios son los grados y
modos de ser.

Y asi, se habla entonces de los distintos tipos de belleza; una es la belleza Suprema
de Dios, y otra, la belleza finita de las creaturas. En el ambito de la creacion, se tienen
diferentes niveles de hermosura, como también ya se menciond, de unidad y de bondad.

Hay una belleza inteligible, propia de la vida espiritual, y una belleza sensible, de un
rango inferior. La primera se vincula necesariamente con la verdad y bondad moral; de ahi
que la fealdad™, sea propia del error, de la ignorancia, del vicio y de los pecados.

Hay también una belleza natural, que procede de la naturaleza de las cosas, y una
belleza artificial, que se encuentra en las obras que el mismo hombre (que posee belleza
natural por participacion del Ser Creador, Perfectamente Bello), intenta plasmar algo bello
a través de un objeto que se manifiesta y se plasma como una obra de arte®.

La belleza de las cosas se percibe con las potencias cognocitivas: con la sensibilidad
(sobre todo con el sentido de la vista y del oido), con la intelgencia, pero sobre todo con la
conjuncion de ambas; tiene relacion,, por tanto con el conocimiento.

Se llama, por tanto, a una cosa bella en sentido pleno, cuando posee toda la
perfeccion requerida por su naturaleza. En este sentido, cada ente es bello en cuanto hay
armonioa en su esencia con su existencia; en su materia y en su forma, en su potencia que

le permite trascender hacia la perfeccion, a través de sus grados conocidos.

*!Se refiere como aquella privacion de la belleza al igual que la maldad como ausencia de bien.

*?De ahi también la necesidad en la filosofia de la reflexién en torno a esta caracteristica trascendental del
ser. En la filosofia, de esto se encargara la Estética o Filosofia de lo bello, no viéndolo solamente como algo
gue se admira o que se contempla en el término que se emplea, sino como aquello que posee esencia y en
la cual el hombre o el ser pensante también estd invitado a hacer reflexion.

44



En la filosofia del Doctor Serafico, necesario es entonces el estudio y la
comprension de estas cuatro especificaciones trascendentales no sélo por el hecho de
poseerlas como ya lo habian expuesto otros pensadores, sino por el hecho de que estas
caracteristicas que distinguen al ser racional, son las que le permiten trascender no solo su
ser, sino su actuar filoséfico que se manifiesta a través de la contemplacién en donde se
eleva el pensamiento y el desarrollo intelectual.

Situaciones propias de los entes que aunque segun su grado de perfeccion es el
grado en que estos trascendetales actlan en la existencia y esencia de los seres, en el

hombre como ser méas perfecto en cuanto materialidad, es vital para su hacer y quehacer.

El valor del hombre, significa el ser con los demas; la relacion interpersonal.

Al hablar del hombre como ser con los demas, es decir especificamente a la raza
pensante, 0 a la especie de los hombres, es hablar ya de un plano antropoldgico, que sin
duda también tiene su primordial importancia en el estudio de la filosofia, aunado a la
décima ciencia, es decir, la contemplacion. Ya que la antropologia es la ciencia que estudia
al hombre, encontramos que una de sus prioridades en su estudio, es la relacion del hombre,
todado de las cualidades que ya se mencionaron al incio de este capitulo, pero con los
demas seres que le son semejantes en cuanto a capacidad de estudio, y esto involucra la
bondad, unidad, verdad y belleza propia de la especie humana.

Asi pues, se puede llamar antropologia filoséfica, a todo intento de asumir la
problematica especifica del hombre, tal como se ha intentado hacer a través de la historia
del pensamiento.

La Antropologia es la ciencia que toma al hombre como objeto de su investigacion,
en el intento de aclarar y de establecer en cierto modo, su ser.

Puede decirse también que la antropologia filoséfica estudia al hombre desde el
punto de vista del hombre, para enunciar en qué consiste el misterio del “ser hombre”.
Estudia al hombre como sujeto personal y en su globalidad.

El punto decisivo que permite comprender la problematica antropoldgica que
preocupa a la época actual y que al mismo tiempo nos introduce en el misterio eterno del
hombre parece centrarse en una cuestionante fundamental para el estudio y la reflexion: (El

hombre es un ser orientado en primer lugar hacia el mundo, o bien es ante todo un ser en
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comunidn con otras personas en el mundo? El individuo es visto a la luz de cierta totalidad,
y es sacrificado a ella®.

El encuentro con el otro costituye un dinamismo concreto que abre al hombre a la
trascendencia y a la esperanza religiosa.

La Antropologia moderna a partir de Descartes, estd fuertemente caracterizada por
el hecho de que el hombre es visto ante todo y prevalentemente en su relacion con el
mundo material.

En este sentido, el hombre moderno es interpetado como individuo solitario,
encerrado en si mismo y aislado de los demas. La existencia del otro es conocida so6lo
indirectamente, a través de las cosas puramente materiales y objetivas. Para afirmar la
existencia del otro, necesitamos un juicio de la razdn, que se convierte en una especie de
razonamiento. Para este conocer e interactuar no s6lo conmigo mismo, sino entrar en
relacion con los demas, es necesario en este razonamiento tres aspectos:

Primero es necesario conocerse a uno mismo en la interioridad de cada uno; en un
segundo momento, es necesario conocer la exteriorizacion del cuerpo: palabras, sonidos,
gestos, etc. En un tercer momento se descubre que entre las cosas objetivas que se
encuentran, hay algunas que representan expresiones analogas a aquellas con las que
expresamos nuestra interioridad; se concluye entonces que esas expresiones tienen que ser
causadas por un sujeto igual a mi yo.

De ahi que Buber citara después en una de sus obras, que la relacion con el otro
hombre, no es sélo una relacion més, sino es la primacia de la antropologia y de toda la
filosofia en si, ya que el hombre esta hecho para entrar en comuién con los demas.

Antes de toda relacion con el mundo e independientemente de ella, esta la relacion
con “el t0”. Cada uno tiene una relacion con el otro; esta relacion se caracteriza por la
inmediatez: el otro esta inmediatamente presente, sin conceptos, sin fantasia, etc. En otras
palabras, no hay intermediarios en el encuentro. Es una relacion en la que dos polos
equivalentes se cosntituyen el uno al otro en perfecta reciprocidad. En el encuentro, el

hombre se hace automaticamente yo, y el otro automaticamente (.

33Cf. GEVAERT Joseph, El Problema del Hombre, Introduccion a la antropologia filosofica, p. 78.
**GEVAERT Joseph, El Problema del Hombre, Introduccion a la antropologia filoséfica, P.142.
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La relacidn entre las personas, no tiene ya como espacio u horizonte al mundo, sino
al espacio interpersonal. La verdadera realidad, el verdadero ser no es ya la subjetividad,
sino el encuentro de las personas: lo intersubjetivo que se constituye ente yo y tu.

Esta realidad interpesonal no estéa separada del Dios creador que da el ser al hombre.
Por eso, el encuentro con el tu es también el camino hacia Dios. La relacion interpesonal
estad ligada a la relacion con el ti absoluto. Y es aqui donde se marca la importancia de la
relacion con el otro como modo de trascendencia, por el hecho de ser un ser en relacion
para y con los otros como aquellos semejantes y complemento de la persona individual de
cada hombre.

El ser con los demas, significa que el hombre no estd nunca solo. Su existencia
personal esta siempre orientada hacia los demas, ligada a los demas, en comunién con los
demas.

El otro, estd indudablemente presente a la existencia personal, pero como uno que
afecta a la existencia en sus dimensiones mas personales. La idea entonces de co-existencia,
incluye también que la existencia se desarrolla y se realiza junto con otros en el mundo, y
que el sentido mismo de la existencia estd ligado a la Ilamada del otro que quiere ser

alguien delante de mi, o que me invita a ser alguien delante de él, en el amor y en la

construccion de un mundo humano®.

El amor en el hombre, expresion hacia la contemplacion.

La estructura interpersonal resalta con mayor claridad cuando se considera la
funcién del amor en la existencia humana. Hablar de amor resulta dificil, y requiere mucho
tiempo de estudio y dedicacion al respecto, asi como un trabajo dedicado exclusivamente a
este término y mas que eso, a la accion de este mismo en la vida del hombre de manera
innata. El tema del amor ha sido abordado muchas veces a lo largo de la historia de la
filosofia para introducir reflexiones de todo tipo acerca de la condicion afectiva del ser
humano.

En lo que se coincide es en que todo filosofo debe ser un sujeto amoroso, amante de

lo mejor, de lo bello y de lo verdadero®.

®GEVAERT Joseph, E/ Problema del Hombre, Introduccion a la antropologia filosdfica, P.142.
% POLO Leonardo, Introduccion a la Filosofia, p. 184.
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Un aporte fue el que dio el sabio Platon en el Banquete, donde menciona las dos
clases de amor existentes en la vida del hombre: el que eleva al alma del hombre a la
contemplacion de lo bello y lo bueno, y el otro que lo mantiene apegado a la excitacién del
alma mediante los placeres corporales®’.

En el contexto filosofico, el amor es una virtud que representa toda la bondad,
compasion y afecto del ser humano. También puede describirse como acciones dirigidas
hacia otros, o hacia uno mismo, basadas en la compasion, o bien como acciones dirigidas
hacia otros y basadas en el afecto.

El amor implica reciprocidad, es decir es recibido pero también es concedido y
otorgado hacia el otro. EI amor recibido de los demas, es uno de los factores mas
determinantes para el desarrollo y el equilibrio de la persona.

El hombre se percibe a si mismo al salir fuera de si, en el contacto con el otro.

A través de la palabra de amor y del lenguaje de amor, de otra persona para con él,
el hombre toma conciencia de si y de su propia dignidad humana.

Precisamente la falta de un amor intenso y profundo hace ver cual es la funcion del
amor como tal en la afirmacién de la persona.

La capacidad de amar y de vivir el amor en la libertad del don, depende del hecho
de haber recibido un amor auténtico y verdadero.

La afirmacion contenida en el amor afectivo, es por eso mismo el fundamento de
toda la existencia social de hombre; es ella la que da al hombre ser lo que es, y al darlo a si
mismo lo hace capaz de ser para los demas, de darse a los demas.

En concreto, se puede decir lo siguiente: Amar a un ser humano significa permitirle
gue coma, que beba, que se vista, que tenga una casa, que adquiera instruccién y cultura,
que tenga seguridad social, que desarrolle libremente las dimensiones fundamentales de su
existencia. Ningn amor auténtico puede prescidir del hecho de que todo ser humano es un

ser corpdreo, necesitado, llamado a realizarse junto con los deméas en el mundo®.

$"POLO Leonardo, Introduccién a la Filosofia, p. 184.
%Cf. Ibidem.
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El Sinolo, union consustancial en el ser que contempla.

El hombre, como ser que contempla, estd compuesto como ya se expuso en ideas
anteriores, de materia y de forma, mismas que le permiten ser y existir en un espacio y un
tiempo determinado. Esta similitud esta presente en ideas de otros pensadores, pero ahora
dandole una tarea y una funcion especifica a esta dualidad presente en el ser racional.

Se nombra y se identifica a la forma como el alma, es decir como aquella parte
indistinguible del ser que tiene como fin, la capacidad de reflexion y encuentro intelectual,
y la materia que se hace visible en el cuerpo, conformado por cada una de las partes o
miembros del conjunto corporal del hombre.

Ya desde Platon se introducia esta teoria de dualidad, es decir, la relacion necesaria
causal del ser pensante.

En el Fedro, habla Platén del alma que contempla, “lo esencia de lo que realmente
es: incolora, sin figura, intangible, s6lo visible para la inteligencia”, y que ve con nitidez la
justicia absoluta, la templanza absoluta y la ciencia absoluta; no tal cual aparecen en el
mundo del devenir, ni bajo los diversos aspectos de las cosas a las que hoy damos el
nombre de realidad, sino la Justicia, la Templanza y la Ciencia que existen en aquello que
el Ser por Esencia y en realidad de verdad.

El alma es distinguida por el sabio netamente del cuerpo; es la posesién més valiosa
del hombre, y la principal ocupacion de éste debe consistir en procurar que su alma tienda
hacia la Verdad.

Platén defiende un claro dualismo antropoldgico; considera que en el hombre se
encuentran dos principios opuestos: el cuerpo que vincula con la realidad material y
pertenece al mundo sensible, y el alma que es el principio inmaterial, divino e inmortal y
que nos vincula con el mundo de las ideas.

Para Platén, el hombre se identifica mas con el alma que con el compuesto de alma
y cuerpo por lo que creyd que la encarnacion del alma es una situacion transitoria y
contraria a su destino. La idea del cuerpo como el origen del mal y la ignorancia y del alma
como lo bueno y la dimension positiva del hombre se concreta en su concepcion del cuerpo
como carcel del alma.

Por ello, a lo largo de sus “Dialogos”, Platon expone el mito de la caverna a través

de la cual, el cuerpo es esa prision del alma la cual debe liberarse a través del intelecto y del
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pensamiento que lo lleven a tener una vida meramente contemplativa, basada en el
razonamiento y en el actuar del intelecto.

Esta carcel, que en Platon es el cuerpo, le permite al alma purificarse, para alcanzar
su perfeccion, misma que ahora en nuestros dias concebimos lograrla a través no sélo de la
purificacion del alma sino también en el buen manejo y comportamiento del cuerpo.

Tanto el alma como el cuerpo indican a todo el hombre, pero bajo un determinado
aspecto. El cuerpo expresa que la persona humana es también realmente organismo vivo,
que realiza su existencia a partir del organismo, revistiéndolo de significado humano. El
término alma indica a todo el hombre en cuanto que, realizandose en el cuerpo, no se
identifica con é1°°.

El antiguo significado de alma, indicaba el principio de animacion, esto es, el
principio formal, que es la forma sustancial, que determina la finalidad biolégica®.

Los antiguos filésofos hablaban del alma vegetal y del alma de los animales, pero
también y sobre todo del alma humana, que es el alma racional dotada de espiritu, que le da
su posibilidad de trascendencia, a diferencia de las dos primeras.

El alma seria pues, el principio no material de las diversas manifestaciones de la vida; el
cuerpo, la parte material necesaria para la existencia del hombre en el mundo fisico.

Finalmente, el término alma en un lenguaje religioso o teoldgico, indica también la
relacion constitutiva entre el hombre y Dios.

Decir que el hombre “tiene un alma”, equivale a decir que toda persona es alguien
frente al Dios Creador; se expresa entonces su caracter creatural. O bien, decir “tener un
alma”, indica la inmortalidad personal. Pensar en el alma significa pensar en la dimension

religiosa, es decir, en la relacion con el Ser creador.

La Muerte como problema fundamental de la existencia humana.
Entre todas las experiencias negativas de fracaso y de limite, ocupa un lugar central

la situacion del limite de la vida presente en la idea de “la muerte”.

*°Esta frase puede prestarse a confusion. El término indica que el alma no se identifica con el cuerpo en su
expresion de esencia o de naturaleza. El alma de naturaleza espiritual y el cuerpo es material pero al hablar
de dualidad, es decir de la unién innata de alma y cuerpo, existe necesariamente una relacién ya que sélo un
alma posee un solo cuerpo; mismo que no puede ser ocupado por otro.

“°cf. GEVAERT Joseph, El Problema del Hombre, Introduccion a la antropologia filosofica, p. 125.
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La muerte suscita una gran interrogante respecto a la existencia humana. Esta parece
ser una conviccion ampliamente difundida y comprobada en todos los tiempos.

No cabe duda de que la muerte tiene una base bioldgica y corpdrea. Como tal, tiene
que inscribirse en las condiciones y en las leyes que gobiernan a los organismos superiores.
El hombre, lo mismo que cualquier otro animal, nace, crece y muere.

Desde el punto de vista de la antropologia filosofica, es totalmente inaceptable
considerar la muerte del hombre primaria o exclusivamente como un problema biolégico.

A la luz de la unidad del hombre con su propio cuerpo, la muerte no es nunca sélo
ni primordialmente un hecho bioldgico, objetivo y neutro, sino una condicion existencial y
humana.

A diferencia de los demés seres, el hombre se da cuenta de que tiene que morir, y
sabe que camina hacia el hundimiento inevitable. La certeza de la muerte esta siempre
presente en el horizonte de la conciencia.

La conciencia de la muerte necesaria es una mezcla de amenaza inminente que no
perdona, y de un plazo que permite reaccionar y huir por algin tiempo.

Asi pues, la muerte muy en general, se presenta como algo que no deberia ser, como
una amenaza permanente sobre la existencia, pero que esta aln distante y que por €so no
oprime radicalmente.

La estructura de la muerte esta arraigada en el hecho de que la existencia es
fundamentalmente preocupacién y angustia. La angustia fundamental y profunda que se
manifiesta en la experiencia humana no es realmente mas que angustia de la muerte. No se
trata de un simple miedo frente a algin peligro parcial y bien localizable. La angustia se
refiere al posible ocaso del ser, y por tanto, a la pérdida total de la existencia. La angustia es
el horror de la nada.

Por eso, la muerte humana no es solamente la descomposicion de un organismo
viviente, sino la destruccion de una existencia humana, la imposibilidad de expresar
ulteriormente la vida personal en el mundo, la imposibilidad de vivir y de continuar las
relaciones amorosas con las personas queridas. Por tanto, separacion del mundo, y en
particular de los hombres por los que se vive.

Decir que la muerte es la extincion radical y definitiva de la vida personal, equivale

a decir que en la muerte, la persona humana queda radical y totalmente, en todas sus

51



dimensiones, sometida y dominada por las leyes fisicas y bioldgicas que la determinan
desde fuera como una cosa entre las demas cosas. Por ello no puede afirmarse que la
muerte sea radicalmente el fin de la existencia personal.

Es por ello, que la muerte no limita al hombre a fin Gltimo, sino que es s6lo una
privacion de la existencia. De ahi la importancia de la dualidad del alma y del cuerpo.

El cuerpo muere pero el alma se desprende para ejercer aun su esencia ahora en un
mundo inteligible.

En el Doctor Serafico no se agota la idea del ser en la muerte. La muerte es s6lo un
paso que conduce a que el alma alcance su pleno cometido o su fin dltimo; la
contemplacion perfecta del Ser Espiritual que le ha sido iluminado.

La inmortalidad personal seria la caracteristica natural de un alma espiritual que esta
en disposicion de ser y de obrar sin el cuerpo y sin los demas. Mas auln, la felicidad y la
perfeccion de esa alma espiritual aislada deberia ser la finalidad suprema y la norma de
todo obrar humano en la historia.

La inmortalidad del alma es algo tan importante y nos atafie tan profundamente que

es preciso haber perdido todo sentimiento para permanecer indiferente ante tamafio

problema. Todas nuestras acciones y todos nuestros pensamientos tienen que tomar
un curso distinto segun se espere o0 no en bienes eternos, de forma que resulta
imposible dar un solo paso con criterio y con juicio sin tener ante la vista este

punto, que tiene que ser nuestro fin ultimo.
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CAPITULO TERCERO:
EL RETORNO HACIA DIOS EN EL PROCESO DEL ALMA; LA FILOSOFIA DE
SAN BUENAVENTURA
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Capitulo Tercero: EI Retorno hacia Dios en el proceso del Alma; la Filosofia de San
Buenaventura.

He considerado bueno, concluir el presente trabajo, con este tltimo capitulo en el que
abordo importantes e indispensables temas acerca de dos asignaturas mas en torno a la
sistematicidad de la filosofia; estas son la Filosofia de la Naturaleza y la Teodicea como
elementos en los que se manifiesta la claridad de los grandes contenidos esenciales de toda
la Filosofia: la relacion de Dios como ser en Perfeccidn, y gracias al cual el hombre es
capaz. La presencia de la creacién manifestada en el Hombre como ser primordial de la
reflexion, ya que éste, es el Unico que se preocupa por las cosas que le acontecen; y la
manifestacion viva y verdadera de la existencia de las cosas y los demés seres, manifestada
y traducida a la esencia del Mundo.

Es esta relacion triadica, la que se manifiesta, si en la Metafisica como Filosofia
primera, pero que también relaciona tanto la Cosmologia, presente en la vida de los seres en
la que involucra una teoria de la evolucion, del cosmos, de la existencia de los seres no solo
fisicos, sino cosmicos entre otras grandes cuestiones, y desde luego en la Teologia Natural
por el hecho de tener presente el acto de la “Creacion”, asi como de la manifestacion de
Dios en la vida de los demas seres; manifestacion que solamente puede ser presenciada por
el tinico ser espiritual capaz de la reflexiéon y del conocimiento, el hombre. Unico “animal”
gue se pregunta por cuanta cosa necesita saber y cuanta informacion desea adquirir.

Es por ello que en este ultimo contenido, hago reflexion e invito al andlisis de estas dos
grandes corrientes sistematicas como Ultimo apartado y sobre el cual, considero que radica
esencialmente el ejercicio del saber contemplativo; la manifestacion de todo su proceso a
través del cual el hombre se realiza como ser espiritual y corpdreo, y también con la
influencia de las ciencias en torno al SER, la tendencia del alma en su retorno hacia aquel
que lo ha constituido.

Ya citaba a los grandes Platon y Aristoteles que descubrieron la felicidad y la
perfeccion del ser racional en el verdadero ejercicio de una contemplacion, pero ahora esta
idea recae sobre el gran y sabio Doctor Buenaventura, que es cierto que ha tomado estas
ideas pero que las complementa con el ejercicio de la relacidn celestial con el Ser Divino, y
como busqueda del alma de su reposo necesario en el Bien, en la Belleza, en la Unidad y en

la Totalidad que le proporciona Dios.
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Finalmente para concluir con la influencia de las ideas de San Buenaventura hasta
nuestros dias, y como otros grandes fildsofos han descubierto también este quehacer en la
vida de la filosofia, y como esta décima ciencia de la que prometieron hablar varios
filésofos y no lo hicieron, es realmente una luz de la filosofia que conduce al alma a su

ejercicio unico y perfecto de admiracion en inteleccion.

3.1 Dios; su cognosibilidad.

(Existe Dios?  ;Podemos tener noticias de su existencia? ¢Donde se encuentra Dios?
¢Podemos conocer a Dios? ;Podemos probar que Dios existe?

El hombre busca saber de Dios, ya que la felicidad Gltima de cualquier sustancia intelectual es
conocer a Dios. El problema de Dios es el problema de los problemas. Por éste, cualquier otro
problema de la existencia humana adquiere claridad.

La Teodicea, es una rama de la filosofia, también conocida como Teologia Natural,
cuyo objetivo es la demostracion racional de la existencia de Dios mediante razonamientos,
asi como la descripcion analoga de su naturaleza y atributos.

Es una rama especifica de la filosofia que se ocupa de probar la existencia de Dios a
través de la razon natural. Etimolégicamente hablando, Teodicea es "justificacion de Dios".
El objeto de estudio de la Teologia natural es mas general. Podria decirse que la Teodicea
es solo parte de la Teologia natural.

Por la palabra Dios entendemos aqui un Ser Supremo, que existe con existencia
absolutamente necesaria, y del cual depende el conjunto o universalidad de los seres que no
son él.

La presencia de Dios, y mas aun, la demostracion de la existencia de Dios presente en el
hombre se puede dar de dos maneras, en cuanto lo explica la Teodicea: de manera a priori 0
a posteriori.

La demostracion a priori consiste en demostrar el efecto por la causa, es decir, en
demostrar la existencia, esencia o atributos de una cosa, tomando por medio para la
demostracion la causa real, porque no basta tomar como medio la causa de conocer aquella
cosa, causa cognoscendi, que se intenta demostrar, pues en este sentido, toda demostracion
es per causam, sin excluir la demostracion a posteriori, en la que la causa se demuestra por

su efecto.
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También se es posible demostrar la existencia de Dios de una manera llamada “a
posteriori”. Para esta demostracion se necesitan y bastan tres condiciones: primero, que
existan realmente efectos de la causa cuya existencia se trata de demostrar; segundo, que
estos efectos tengan conexion necesaria con la causa que por ellos se intenta demostrar. Y
tercero, que tanto la realidad de los efectos, como su relacién o conexién necesaria con la
causa, se conozca evidentemente por la razén. Siendo, pues, indudable que estas tres
condiciones se verifican en la demostracion de la existencia de Dios por medio de sus
efectos, lo es igualmente que esta demostracion es, no solamente posible, sino hasta
relativamente facil a la razon humana.

La certeza absoluta y racional con respecto a una verdad perteneciente al orden
espiritual e inteligible, como es la existencia de Dios, objeto inmaterial, imperceptible a los
sentidos y puramente inteligible, sélo puede obtenerse, o por evidencia inmediata, o por
evidencia mediata. Verdades o proposiciones de evidencia inmediata son aquellas en las
cuales basta percibir el significado obvio y como literal de los términos, para descubrir que
el predicado pertenece a la esencia del sujeto, como sucede en los axiomas o primeros
principios.

La razén filosofica, es que nosotros no conocemos la esencia de Dios, quia nos non
scimus de Deo quid est, dice santo Tomas, y s6lo se posee una nocién muy imperfecta de su
esencia. De aqui es que aunque, en realidad, la existencia actual pertenece a la esencia de
Dios, y bajo este punto de vista la proposicion Dios existe, es en si misma, en su realidad
objetiva, quoad se, no lo es quoad nos, para nosotros, es decir, para la razén humana,
considerada en su estado ordinario en la generalidad de los hombres, y aun por parte de los
hombres de ciencia, en el momento anterior a la constitucion y desarrollo de ésta.

El hombre puede conocer a Dios por las solas fuerzas de la razdn natural; al observar la
naturaleza el hombre tiene un conocimiento espontaneo de Dios.

Este conocimiento espontaneo es previo para un conocimiento metafisico, por ello, el
conocimiento filos6fico serd una continuacion del recto conocimiento espontaneo.

A la Filosofia corresponde perfeccionar, precisar, distinguir, hacer explicito ese
conocimiento espontaneo.

La Filosofia pregunta por el ser de los entes. Si no se considera esta pregunta, no se
plantea adecuadamente la exigencia de la primera causa. No es asunto solo intelectual,
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también va unido al sentido mismo de la vida. Se requiere una disposicion interior de la
voluntad para llegar a este conocimiento.

La demostracion mas influyente en cuanto a la existencia de Dios, la dara el Santo
Doctor Angélico Santo Tomas, con una demostracion de manera a posteriori, en los
argumentos que expondrd en su famosa obra “la Summa Teologica”, donde propone las
cinco vias o caminos para descubrir la presencia y la existencia de Dios.

Santo Tomas asegura y remarca una critica en contra de la validez de los argumentos a
priori: no es aceptable el punto de partida con la sola palabra no todos entienden lo que
significa Dios.

Aun, entendiendo el concepto, no quiere decir que exista en la realidad. La realidad que
se menta y la razén del nombre deben estar en el mismo plano. El hecho de que sea
concebido por la mente no se sigue que Dios exista a no ser en el intelecto.

Si se quiere salvaguardar el principio de no contradiccion, es necesario que las
propiedades atribuidas a un sujeto estén en el mismo plano que el sujeto al que se
atribuyen.

Las vias son demostraciones a posteriori que parten de diversos aspectos de la criatura
en cuanto tal, conocidos por la experiencia, y se remonta a Dios como Causa.

El ascenso de las vias a Dios es un ascenso metafisico; el ascenso metafisico hasta Dios
tiene su inicio siempre en la consideracion de las criaturas en cuanto entes causados que
estan reclamando una causa incausada.

Al ver al ente estructurado, surge la pregunta de por qué un ente es. Y buscar su causa
pero como trascendental. La causa del ser no puede radicar en la naturaleza del ente, ya que
se produciria a si mismo. No puede ser causa de si mismo; esta causa del ser no basta con
que sea, sino que tiene que ser el Ser. El ser por esencia.

La causalidad de las vias es causa metafisica y no fisica. Causalidad del ser y no de los
fendmenos, y es una demostracion racional pero que no prescinde de la fe.

Con la influencia de Santo Tomas y de sus argumentos acerca de la existencia de Dios,
el Doctor Serafico, presentara también otras vias pero igualmente encausadas al
conocimiento y la presencia de Dios. Pero su preocupacion no sera tanto, la demostracién
de la existencia de Dios, ya que a esto se dedicd Santo Tomas y otros grandes fildésofos

cuyo preocupacion principal era dar a conocer, pero con argumentos mas fundamentados, la
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presencia divina de Dios en el hombre, y cémo la capacidad de inteleccion le permite a este
ser, darse cuenta precisamente de esta presencia divina en su vida y en su camino.

La preocupacion del Franciscano, y su aporte primordial a la Filosofia serd ahora como
el hombre puede y debe responder a esa presencia de Dios; como el alma, parte encaminada
a la perfeccion y a la trascendencia, y como el cuerpo necesitan una relacion de encuentro
con ese Ser Superior y la necesidad que el hombre tiene de ello.

Y una vez habiéndolo descubierto y sentido en su vida, ver las maneras y las vias o
caminos en las que esta alma puede alcanzar esa presencia viva y eficaz de Dios, y esto lo
logra a través de la contemplacion en el sistema del Santo Serafico.

En cuanto a la presencia de Dios, s6lo comenta en su argumento ontoldgico que: “Si
Dios es Dios, Dios existe; pero el antecedente es de tal modo verdadero, que no puede
pensarse que no sea; luego la existencia de Dios es una verdad indubitable”.

Entre sujeto y predicado no hay contradiccién alguna. San Buenaventura remarca que
eso es aplicable solamente a Dios. No vale para otra cosa solo a Dios le compete dicha

formulacion.

La Creacion, como actuacion y encuentro con Dios.

La nocion de creacion, pertenece en primera instancia a un lenguaje en torno a una
Revelacion.

Su originalidad en el contexto de la religion, de la filosofia y de las ciencias, viene de
explicitar la especificacion ex nihilo, es decir, creacion a partir de la nada.

Tal especificacion no esta presente en el uso de otros verbos que podrian parecer
analogos a “crear”, como hacer, plasmar, fundar, instituir, realizar, etc.

Un primer modo de entender el término “creacion”, corresponde a su significado
“activo”, como accidn que tiene s6lo a Dios por sujeto, accion potente y radical, que indica
el poner en el ser a partir de la nada, esto es, a partir de lo que adn no existe; o en general,
dar origen a una novedad esencial.

La creacion puede entenderse también en su significado “pasivo”, como el efecto de la
accion creadora junto con las cosas creadas, la “creacion” propiamente, o también “lo

creado”.
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Cabe sefialar un tercer modo de hablar de la creacion, cuya comprension reviste gran
importancia en la relacion entre teologia, filosofia y ciencia; puede ser entendida como una
relacion, esto es, como una dependencia continua y fundante de aquello que ha sido hecho
por su Creador.

Se debe a la Filosofia cristiana el mérito de haber profundizado en este aspecto, sobre
todo gracias a la “Filosofia del acto de ser”, desarrollada por Santo Tomas de Aquino: La
creacion pone algo en lo creado, tan solo segun la relacién; porque lo que se crea no se hace
por medio de un movimiento o cambio... la creacion en la creatura no es, sino cierta
relacion respecto al Creador, a modo de principio de su ser”.

La comprensién de la creacion como relacion acepta la implicacion de polaridad entre
actividad y pasividad.

La expresion filosofica de esta unidn-relacion, puede ser representada en modo
convincente por la nocidn metafisica de “acto de ser”, esto es el acto continuo y
trascendente con el que Dios llama al ser a una creatura, de la que depende la existencia
actual de la creatura y su esencia especifica.

En San Buenaventura, el Ser Supremo tiene la Bondad, la cual es difusiva en una doble
vertiente, una hacia el interior y la otra hacia el exterior. La interna es eterna, actual y
consubstancial.

La externa se manifiesta sobre todo en la creacion, de la cual resultan todas las cosas
del mundo®. Puede decirse que Dios es la forma de todas las cosas, pues las formas son
imitaciones de la esencia de Dios.

El mundo es una imitacion deficiente de Dios, un reflejo lejano de su hermosura. La
naturaleza es una revelacion de Dios, una escalera que nos conduce hacia El. Un libro que

nos habla de la perfeccién de su creador.

La Naturaleza y el Ejemplarismo bonaventuriano.
La filosofia es la reflexién y explicacion acertada o aproximada de la realidad. Pero la
realidad es compleja y multiple. ;Cémo explicar la relacion entre el uno y lo mdltiple, el

que ha creado y la cosa que ha creado, entre la eternidad y el tiempo, lo humano con lo

! DE AQUINO Tomés, Summa Teolégica, I, q.45, a.3.
2Cf. Revisado con los apuntes de la Historia de la Filosofia Medieval, en su apartado de la escuela
franciscana.
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divino? Algunos aseguran que la creatura tiende a su creador, es decir, al ser necesitado y
participado de alguien superior, éste necesitara incondicionalmente de ese Ser que es por si
y que le da parte de su Ser®.

Para los filosofos de la Edad Media, que es la época en la que desarrolla el Doctor
Seréfico su filosofia, tales dilemas no desembocaban una alternativa, sino en una vision
integradora.

El ser de Dios y el ser de las criaturas se colocan en dos planos diversos: el ser de Dios
como aquel ser creador o ser originario; el ser criatural, como ser participado, imagen,
semejanza y copia de Dios.

Esto es parte de los métodos que el serafico doctor y otros contemporaneos de él
utilizan para dar respuesta a esas grandes interrogantes metafisicas, las cuales se encierran
en dos grandes partes: la analogia y la ejemplarista.

La tesis analdgica defiende que todos los seres creados o contingentes representan y
encarnan la misma perfeccién divina, aunque en grado diverso.

Todos ellos son copias y ejemplados del auténtico modelo y razén fundante, que es
Dios, del que se distinguen, pero al que tienden a través de la especulacion del alma hacia
la contemplacion de su ser.

La posicién ejemplarista consiste en subrayar las semejanzas y la relacion intima que
existe entre Dios y las criaturas.

Estas dos posiciones no se oponen, sino que se integran. Dependera de cada autor darle
la importancia a cada una de estas partes y el tinte filos6fico que desarrollan. En el caso de
San Buenaventura, él prefiere la segunda idea, que consierne la semejanza y la relacion
intima entre la creatura y el Creador, y es por eso que su método es contemplativo, ya que
esa es una intima relacion, no sélo con el conocer a Dios tal cual es, cosa que el alma
alcanza al dejar este mundo, sino que el verdadero fin y proyecto es el de alabarlo y verlo
tal cual es, y esto se desarrolla en la contemplacién eterna”.

La clave de la posicion analdgica segun el sistema aristotélico, es la teoria del acto y de
la potencia. Pero dado que Aristoteles rechazd la posicion ejemplarista, cayo en errores

fundamentales y no alcanzd la perfecta sabiduria. Incluso los mismos platénicos, que  no

*Cf. MERINO José Antonio, Historia de la Filosofia Franciscana, p.158.
*San Buenaventura, Obras de San Buenaventura, Escritos de San Buenavnetura, p.53
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tuvieron la clave del verdadero ejemplarismo, el conocimiento del Verbo, tampoco lograron
la sabiduria y no evitaron el error a pesar de que “parecian iluminados™>.

A diferencia de sus inspiradores, la posicion ejemplarista es la clave de la filosofia
bonaventuriana. De ahi la simpatia que muestra hacia Platon y los neoplaténicos, aunque
buenaventura conocia mas bien el neoplatonismo, sobretodo cristianizado por Agustin. Pero
Platén y los filésofos paganos que defendian el ejemplarismo permanecieron envueltos en
las tinieblas, porque carecian de la fe. El verdadero secreto del ejemplarismo consiste en el
triple conocimiento del Verbo increado, por quien son producidas todas las cosas; el
conocimiento del Verbo increado por quienes son reveladas todas las cosas’.

Aunque Platon fue el primero en descubrir la verdad del ejemplarismo, prueba clara de
que la razén natural puede llegar a Dios como causa ejemplar de todas las cosas, no alcanzo
su profundidad, porgue no conocié al Verbo increado, que es el Unico camino que introduce
de lleno a la metafisica ejemplarista. Es aqui precisamente donde se encuentran y

ensamblan la Filosofia y la Teologia.

La Luzy la Huminacién como principio del ser en la Contemplacion.

La Teoria de la Luz es muy importante en el pensamiento bonaventuriano, que afirma
que el cielo del conocimiento ha sido entre las cuatro primeras realidades, el cielo empireo,
la naturaleza angélica, la materia y el tiempo. La imagen mitica del cielo empireo
corresponde, en términos fisicos, a la realidad de la luz. De hecho, la luz es aquella forma
corporea perfectisima que se configura como el principio originario de todas las formas
corporeas. Entre el cielo del conocimiento y la materia fisica se establece una relacién de
bipolaridad: mientras la materia se constituye como el principio pasivo de todos los
cuerpos, el cielo empireo se constituye como la reserva inagotable de todas las energias
activas que se distribuyen en todas las formas o en todos los principios activos existentes en
el universo’.

Por su propia naturaleza, la luz se difunde por todas partes y, al propagarse, informa la

materia fisica y la prepara para recibir las demas formas.

*MERINO José Antonio, Historia de la Filosofia Franciscana, p. 42.
®Cf. GARCIA MORENTE Manuel, Lecciones Preliminares de Filosofia, p. 183.
"MERINO José Antonio, Historia de la Filosofia Franciscana, p. 50.
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La luz es una forma fundamental de los cuerpos. No es como una de tantas formas y
algo genérico, sino la forma que sirve de intermediario o principio de union entre la materia
y las formas especificas.

En virtud de esta posicion de mediacion, la luz actia como principio genérico de
actividad. Serd a partir de este principio que posteriormente cada forma adquirira su
peculiar capacidad operativa.

La luz, a pesar de ser una forma corpdrea, no es objeto directo de la experiencia
sensible a través de su esplendor, es decir, a través del color que comunica a los cuerpos.

El término luz se usa en un mismo modo en la filosofia del Serafico doctor para
designar una realidad tanto espiritual como corporal, aunque dicho término indica la
realidad corpdrea.

En su estudio, San Buenaventura va a distinguir tres acepciones del término luz; luz
como naturaleza celeste, luz como fuego y luz como resultante de la igualdad de la
estructura de los elementos®.

El vocablo luz, no indica siempre en Buenaventura la misma realidad cérporea, es decir,
es decir, no es un término univoco sino analogo, y recordemos que es una de las esencias de
la filosofia del Sabio Franciscano.

La luz, forma corpérea, no esta en analogia con la luz, forma espiritual. La luz, forma
corporea, es un elemento sustancial y constitutivo, junto con la materia, del cuerpo
luminoso. Esta materia que se une sustancialmente a la forma luz, es ya corpérea, es decir,
esta ya informada por la forma sustancial de la corporeidad y de la forma con su respectiva
extension como accidente legible.

Es por eso que se establece que la doctrina de la luz en San Buenaventura es solo y
Gnicamente de orden fisico, ya que se presenta como luz concreta, como una realidad
particular, lo que no puede dar paso a una metafisica de la luz®.

San Buenaventura, siguiendo las ensefianzas que tiempo atras dejé uno de los grandes
filésofos medievales, San Agustin, acepta y concuerda en la intervencién e involucramiento
necesarios de Dios en el proceso de conocimiento del hombre como cosa creada, que llama

iluminacion.

8 Cf. BOEHNER Fr. Philotheus, San Buenaventura, El Doctor Serdfico, p. 35
9 y1ar
Ibidem.
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Es claro que la verdad divina no puede ser la causa Unica y total de nuestro
conocimiento, como afirmaran y aseguraran en su doctrina los pantefstas intelectuales™,
como tampoco el conocimiento de las ideas divinas puede sustituir al conocimiento que
tenemos de las cosas.

El Doctor Seréafico dice que la intervencion divina puede ser sobrenatural o natural,
pero excluye la primera en el campo del conocimiento, porque entonces sustituiria nuestra
capacidad natural de conocer. La iluminacion no implica un concurso especial de Dios,
sino mas bien el “concurso general”, que es de orden puramente natural, en cuant0o causa
primera en el orden del ser y del conocer.

Mas alla de la manera y el modo en c6mo se explica la lluminacién bonaventuriana, hay
que evitar dos cosas: la vision divina o de las ideas sin ver a Dios y el poner intermediarios
entre las ideas divinas y nuestra mente, pues ello conllevaria a caer en un ontologismo y en
la negacion de nuestro conocimiento natural. La solucidn esta en aceptar una accion directa
e inmediata de las ideas divinas sobre nuestra mente, pero que no exija la percepcion de
esas ideas.

Para el Santo Doctor, las ideas eternas son aquellas por medio de las cuales nuestra
inteligencia contempla, juzga y conoce las cosas como son o como debe ser. Dado que el
sujeto cognoscente y los objetos conocidos son contingentes, las reglas eternas, a través de
su accion reguladora, ofrecen a nuestro entendimiento y a las esencias aprehendidas la
necesidad, la seguridad y la inmutabilidad propias de nuestros conocimientos ciertos.

Gracias a esa accion reguladora, podemos contemplar con nuestro entendimiento, hacer
juicios de una necesidad absoluta y universalmente validos.

Las ideas divinas son también reguladoras porque se encargan de equilibrar o dirigir
nuestra mente para poder conocer y contemplar otras verdades que se nos ofrecen a nuestro

conocimiento en nuestro cielo de ideas dentro de nuestra mente.

10 Aquellos reflexivos que encuentran a Dios en todas las cosas, a manera de que todo es Dios o todo es parta
de Dios, por el hecho de ser el Creador. En nuestra reflexion filoséfico-teoldgica, sabemos que aunque Dios
creo6 todo, no por eso todo es Dios, sino que es participado de... y no que cada cosa sea Dios.

1 cf. MERINO José Antonio, MARTINEZ FRESNEDA Francisco, Manual de Filosofia Franciscana,
p.180.
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La Estructura del ser fisico.

En la doctrina bonaventuriana, el cuerpo humano es el resultado de un proceso
evolutivo, sin que esto quiera significar que San Buenaventura fuera un evolucionista con
ideas Darwinianas.

Para él, el cuerpo humano, como todos los demés cuerpos, es el resultado de dos
elementos fundamentales de la realidad corporea: la materia fisica, que anida en su seno las
razones seminales, y la luz, considerada como reserva inagotable de todas las energias del
universo.

La vision bonaventuriana de la realidad material y corpdrea es dinamica y esta dotada
de un movimiento y de un impulso ascendente hasta vincularse a formas y determinaciones
mas perfectas. El reino corporeo no es la parte marginal o negativa del hombre, sino una
realidad distinta, pero convergente y cooperante.

La dualidad entre cuerpo y alma, materia y espiritu, no es un conflicto existencial, sino
ordenes complementarios en la jerarquia del ser, existir y expresar las ideas.

Para el Doctor Serafico, el cuerpo humano es el punto de llegada del impulso
progresivo y dinamico de las realidades materiales méas elementales y primarias. En esta
perspectiva, el cuerpo humano es el fruto maduro del universo sensible. En él convergen
todas las ideas fisicas y vitales de lo que podriamos llamar, el reino material o de la
materia.

El cuerpo, que es creacion de Dios, estaba de tal modo dispuesto que era totalmente
proporcionado en su complexion, en armonia con el alma y adaptado para habitar en el
mundo o en el “paraiso terrenal”.

Para que el mismo hombre se manifestase la sabiduria de Dios hizo tal al cuerpo que a

su modo tuviese proporcién con el alma. Y porque el cuerpo se une al alma como

perfeccionadora y motora y con tendencia hacia arriba, a la bienaventuranza

de la contemplacion, para conformarse al alma vivificante, tuvo una complexion

igual, no de peso o de molde sino con igualdad de justicia natural, la cual dispone

dispone para el mas noble modo de vida™.

'23an Buenaventura, Obras de San Buenaventura, Breviloquio, p. 140.
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El Retorno necesario hacia Dios.

San Buenaventura menciona que Dios es el primer ser, cuya nocion es anterior y
necesaria para el conocimiento de los demas seres y verdades. No solamente es el primer
ser en si mismo, sino también para todos y cada uno de nosotros, en cuanto que su imagen
estd impresa en la misma esencia del alma. La existencia de Dios es evidente para un alma
limpia y purificada, en este aspecto y siguiendo la reflexion, un alma contemplativa,
resultando entonces suficiente para llegar a percibirla®.

De aqui que el Doctor Serafico demuestre en sus obras sobre todo en el Itinerario, el
caracter del retorno del alma a Dios, quitando los obsticulos sensibles que impiden la
percepcidn de los vestigios divinos, de la significacion en las creaturas, la contemplacion de
éstas y de la propia alma, que contribuiran a la misma a descubrir a Dios y a la necesidad de
retornar hacia El.

La preocupacion del Doctor Serafico no se enfoca en la existencia de Dios, ya que de
ello ya se ocuparon otros filésofos, sino la manera o el modo en que el hombre accede a
Dios. Por ese motivo la pregunta ¢Dios existe?, es sustituida por ;Como la existencia de
Dios es una verdad indubitable? Porque la cuestion es en qué sentido, de qué modo y de
qué manera toda creatura necesariamente clama, tiende por su propio ser a Dios. Asi, el
pensamiento bonaventuriano considera la existencia de Dios un falso, un pseudoproblema,
ya que Dios esta necesariamente presente en cada creatura, en cuanto esta lo lleva en su ser

como imagen suya. De que Dios existe, es verdad certisima.

3.6.1 Las vias bonaventurianas.

Es por ello que en su método de fin triadico, San Buenaventura propone tres vias por las
cuales se contribuye a descubrir y sobre todo a la Contemplacién del Ser.

La primera de ellas es de tinte psicoldgico. Esta procede en el supuesto de que la idea
de Dios se da de manera innata en el alma racional. EI hombre, como se ha mencionado
antes, es imagen de Dios; es por ello que al contemplar al hombre, como creacién de Dios,
es a EI mismo al que estamos contemplando. Resultaria imposible amar y desear una cosa o

a alguien que nos resultara totalmente desconocido.

3 Cf. MERINO José Antonio, Historia de la Filosofia Franciscana, p.97.

65



Es por ese motivo, que Dios siendo la Verdad Suprema origen de todo conocimiento, es
la mayor felicidad del hombre es tender y retornar hacia El que le atrae, y al mismo tiempo
es el unico que puede proporcionarle la paz, sobre todo la paz espiritual que resulta al
momento de regresar el alma a contemplarlo como actividad perfecta y Unica.

Las creaturas son sombras o vestigios de la accion de Dios en el mundo. Asi lo asegura
y lo fundamenta San Buenaventura en el Itinerario del alma a Dios; es por ello que
contemplando a las creaturas, contemplamos al artifice de las mismas como Motor Creador.
Podemos encontrar una semejanza en esta via con las explicaciones y reflexiones del
Angélico Santo Tomas, por la causalidad y contingencia de los seres. Pero Buenaventura lo
completa no sélo con decir que es necesaria la contemplacion para conocer a Dios sino
también para descubrirle y adorarle en todo su esplendor y culmen del conocimiento que el
alma racional adquiere para transcender en el tiempo divino.

En esta participacion de las ideas ejemplares o razones eternas hay diversos grados:
sombras, cuando aquella representacién es lejana o confusa; huellas o vestigios cuando la
representacion sigue siendo lejana, aunque algo mas distinta, procedente de una causalidad
divina; imagenes cuando la representacion es mas proxima y distinta, como sucede en el
alma del hombre; semejanza, representacion que corresponde propiamente ya a la gracia
divina, por la cual el hombre, animal racional, participa de la misma vida divina de Dios y
de su Beatitud™.

Esta es la segunda via que el Doctor Seréafico explica como una modalidad de la
primera que encarna la armonia y la belleza en la disposicion de las cosas y vestigios en el
mundo que sirven para descubrir en cada uno de nosotros la presencia de Dios.

La ultima via que ofrece San Buenaventura, es la via ontoldgica que se trata de una idea
que el alma racional posee desde siempre, 0 una idea que adquiere a través de la reflexion o
por la fe. Es por ello, que el conocer a Dios implica también un estudiar de El,
comprenderlo pero sobre todo ir més alla haciendo reflexion que involucre el considerarlo
como Sumo Bien, Suma Verdad y Suma Bondad™®.

El Doctor Serafico demostrara la existencia de este Ser Divino, demostrando las

efusiones de amor hacia El, de tal modo que llegando a considerarlo como Ser, Luz,

1 Cf. MERINO José Antonio, MARTINEZ FRESNEDA Francisco, Manual de Filosofia Franciscana, p.
162.

®1bidem.

66



Verdad, Bondad, y todo calificativo aumentado en perfeccién. Ya que la existencia de Dios,
como el mismo Doctor lo dice, es una verdad indubitable, que no es posible que no sea. Es
por ello que Dios es Dios™®.

La existencia de Dios es una Verdad Indubitable, y se demuestra que es asi por tres
razones necesarias: la primera que se encuentra impresa en la creacién, por ello es verdad
indubitable. La segunda anunciando que toda verdad que proclama toda creatura es verdad
indudable, y la ultima que toda verdad que es en si misma certisima y evidentisima, es
verdad innegable.

Dios es aquel mayor por lo cual no puede pensarse otro. En esto coincide el Doctor
Serafico con la idea de San Anselmo en asumir la condicién indudable e insuperable de
Dios al cual el alma retorna como necesidad primera. Ademas aquel mayor de lo cual no
puede ser pensado mas que existiendo en la realidad; porque, si existiera solo en el
pensamiento, no seria aquello mayor que lo cual nada puede pensarse; luego, si se piensa
que existe, necesariamente existe en la realidad, porgue no es posible pensar que no exista.

Feliz el hombre que en ti tiene su amparo; y que dispuso en su corazon, en este valle de

lagrimas, los grados para subir hasta el lugar que dispuso el Sefior*”.

En el itinerario que tiene el hombre para llegar a Dios, San Buenaventura distingue
entre el conocimiento de su existencia y el de su esencia. Al acceder al conocimiento de
Dios, lo importante es aprehender su existencia, y, desde ella, se podra después rastrear

algunas propiedades de su esencia.

La Influencia de la Contemplacion en el pensamiento de nuestros dias.

Si toda la reflexion en torno a la Contemplacién bonaventuriana, sobre todo en su
Itinerario, es considerada como acciéon de incomparable misticismo, “l’¢élan vital” de
Bergson es fuente de fuerza vigorosa que llena el mundo y la vida de hombre en su subida a
Dios'®. Con matices, muy propios, San Buenaventura influye en el pensador
contemporaneo Bergson que esta de acuerdo con el seréfico en torno a la subida en sus tres

niveles ascendentes: el nivel de la experiencia sensible, el de la experiencia intima y el

1 GONZALEZ Angel Luis, Teologia Natural, p.94.

7 Frase del Doctor Serafico, tomada de su misma inspiracién, en el prélogo del Itinerario del alma hacia
Dios.
18 Cf. MERINO José Antonio, MARTINEZ FRESNEDA Francisco, Manual de Filosofia Franciscana, p.153.
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nivel metafisico. Interesa ante todo, este ultimo nivel. En él, el Doctor Serafico establece
las relaciones del hombre con el Ser Pleno, Dios. Su meta, ser imagen suya, tener capacidad
para asemejarsele mediante la deiformidad y hallar en El la plenitud beatificante. Ser
imagen de Dios, constituye la intima estructura del hombre mismo. A la Perfeccion plena le
sigue siempre la Felicidad total.

Como para San Buenaventura, para Bergson la intuicion del Ser es la ruta por la que se
llega a la deificacion definitiva. El punto mas alto en ésta ruta comulga con las ideas
bonaventurianas. El alma mistica tiene gran privilegio de poder tener experiencia inmediata
del principio de la vida. Aqui el mistico ve a Dios de un modo positivo. Y el amor es lo que
mejor defina la irradiacion de Dios por la creacién entera. La convergencia en Bergson y el
serafico, consiste en que el hombre asciende en ellos siempre hacia Dios, aunque Bergson
lo realiza en una experiencia integral.

Otro filésofo contemporaneo Ilamado Blondel, que expone su idea como filosofia de la
accion, engloba al pensamiento y al mismo ser. Asegura que la accion puede consistir en
modelar una materia exterior al agente, en encarnar una idea.

La accién puede consistir en realizar el pensamiento en lo que hay en él de mas
universal, eterno. Por ello asegura que la contemplacion es la accién por excelencia'®. Por
lo tanto, es inutil oponer la contemplacion a la accion, como si el pensamiento fuera un
sistema de representaciones abstractas, separadas de la vida, y la accion un empuje ciego,
inconsciente, irracional.

Por el contrario, la accién constituye la sintesis de la espontaneidad y de la reflexion, de
la realidad y del conocimiento, de la persona moral y del orden universal, de la vida interior
del espiritu y de las fuentes superiores en donde se alimenta.

Para Zubiri, volver a las cosas, significa que volver al hombre es volver a quello que lo
constituye en su ser: la luz. El hombre, en efecto, se constituye en la luz del foco; Dios, de
donde proviene su luminosidad. De tal suerte, el hombre necesariamente se religa al Ser
Absoluto que es en si mismo luz infinita. Quien conozca bien el pensamiento de Zubiri, se

encontrara en la misma oOrbita de San Buenaventura y de su subida trascendente hacia la

9\VERNEAUX Roger, Historia de la Filosofia contemporanea, p. 164.
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cumbre del Ser que es Dios, la luz cegadora en la que arde el amor de la imagen por Aquel
de quien es imagen y a quien su ser transparenta y con quien se une®.

Como se observa, la vision de Dios del pensamiento franciscano, manifestada por
Buenaventura, puede acercarse a la filosofia moderna y tener puntos de contacto con el
sentir de la sociedad del presente siglo.

Estas son pues las etapas a recorrer en la vida del pensador cristiano para llegar a Dios,
que el Doctor Serafico propone, partiendo de las cosas creadas. En ellas han estado
presentes de manera fundamental tres ciencias necesarias y complementarias la una de las
otras como modo de que el alma alcance su felicidad plena en la realizacion de la
contemplatio Dei: la Filosofia, la Teologia y la Mistica.

Es por ello, que necesario es en la vida del hombre, el descubrir la presencia de Dios; el
tener conocimiento de El, pero tener claro que no lo vamos a abarcar; ya que los hombres, a
pesar de nuestra capacidad de raciocinio, somos seres imperfectos, incapaces de alcanzar
aquello de lo que hemos sido compartidos o participados.

A Dios no lo vemos tal cual es, por eso es indispensable el ejercicio de la
contemplacion filoséfica, para, a través de la razon como herramienta, lograr una idea
previa de Dios, conociéndolo a través de sus vestigios, como lo dira el mismo San
Buenaventura, para crear un juicio, que nos impulse a través del lenguaje anélogo, a
fomentar un razonamiento amplio y fundamentado en el conocimiento de Dios, y la

necesidad del hombre de este SER.

MERINO José Antonio, MARTINEZ FRESNEDA Francisco, Manual de Filosofia Franciscana, p. 152.

69



Conclusion.

Hemos visto la importancia de esta décima ciencia en el sistema de Buenaventura, y
mas aun, la importancia para el método y proceso filoséfico, sobre todo en aquella filosofia
que algunos pensadores, con los cuales coincido, se le da el tinte de reflexion teoldgica o
“filosofia cristianizada”.

La Contemplatio, concluimos, que es el término que aplicado a la espiritualidad y
reflexion bonaventuriana, tiene dos sentidos bien diversos.

El primero se refiere a la Contemplacion imperfecta o intelectual; y el segundo, a la
Contemplacion perfecta o afectiva, de la cual varios autores, sobre todo pensadores
modernos y contemporaneos coinciden como el alma lugar de reposo y adquisicion de
conocimiento

La Contemplacién imperfecta resulta del don del entendimiento y de la bienaventuranza
de los limpios de corazon, y se caracteriza por la admiracion. Graduase por la intensidad de
la luz iluminadora o por la jerarquia de los objetos contemplados: contemplacion de Dios
por los vestigios y en los vestigios, por la imagen y en la imagen, por la luz y en la luz.
Viene a coincidir con la especulacion yla consideracion, tomadas estas palabras segun la
terminologia del santo doctor?".

La contemplaciéon imperfecta es la suspension del discurso, no de la actividad
intelectual.

La contemplacién perfecta o afectiva infusa es la meta de todo conocimiento y de toda
actividad por iniciativa propia; es la verdadera sabiduria, que nos hace conocer a Dios
experimentalmente. Es fruto directo del don de sabiduria y de la bienaventuranza de los
pacificos. Puede determinarse su concepto diciendo que es un conocimiento experimental
de la suavidad divina que adquiere pasivamente, en el silencio de las facultades
cognoscitivas en cuanto a todas sus operaciones naturales, por la union inmediata y
amorosa del alma con Dios.

San Buenaventura llama a esta Contemplacion perfecta “reposo de la Contemplacion”,
7’22

29 <¢

“ocio de la contemplacion”, “exceso de la contemplacion

21 san Buenaventura, Obras de San Buenaventura, pp. 729-730.
22 |bidem.
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Es pues que por ello la inteligencia es el espiritu mismo, la raiz y la punta de la razon.
Quizas es, incluso, el espiritu elevado por la gracia, establecido en la fe y tendiendo a la
experiencia mistica. En todo caso, la funcién de la inteligencia es la de percibir a Dios, el
Uno, el Infinito, y esto es la actividad pura de la contemplacion.

Para San Buenaventura, la naturaleza humana, creada por Dios, estd orientada a la
contemplacion de Dios como su fin altimo, capaz de procurarle la felicidad plena. Pero tras
la “caida original”, todas las facultades del hombre han quedado deformadas; su
inteligencia se ve sometida a la ignorancia; su elemento carnal a la concupiscencia. Todo el
hombre necesita, pues, para poder reorientarse hacia su destino, ser restaurado por la gracia,
“recuperando” asi su dignidad de imagen. Ahora ya si que puede el hombre emprender la
peregrinacion hacia Dios, verdadero fin de su vida. Este itinerario lo concibe San
Buenaventura en clave de ascenso, marcado por los siguientes pasos: Descubrimiento de las
sefiales de Dios en el mundo sensible; Busqueda y descubrimiento de Dios en la propia
alma. El trascendentismo de las cosas creadas, en la contemplacién de Dios y el disfrute de
las alegrias misticas.

La Contemplacion, es un método, y mas que un método, un ideal y un logre intelectual
que todos deberiamos perseguir, no solo aquellos amantes de la filosofia y busqueda de la
verdad. Todos y cada uno de nosotros poseemos esa alma racional que nos une en relacion
intima con Dios, y por tanto todos podemos alcanzarla a través de nuestro estudio y culmen
verdadero en la esencia del hombre como tendencia a su creador, ser que le comparte de su
actuar y que lo dota de su trascendentalidad.

Tristemente y erréneamente se ha desfigurado el sentido y significacion de la
contemplacion.

Hoy en dia s6lo tenemos como ejemplo de vida contemplativa a esas ordenes de
mujeres y hombres que se consagran al servicio de Dios a través de la oracion y ayuda
espiritual.

Asi ordenes como los Carmelitas, los Agustinos, los Benedictinos, y desde luego los
Franciscanos, se les atribuye el término de contemplativos por el desbordar de su vida de
conviccion y silencio y ferviente comunicacion con su Creador.

Mas aun en esta orden fundada por el Bienaventurado Francisco de Asis, de la cual el

Santo doctor en el que iluminé mi estudio fue segundo en el gobierno de la misma, es
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considerada como una orden ecologista o ecoldgica, que ama y respeta a la naturaleza por
encima de otra cosa.

Es ahi donde el surge el tinte de la contemplatio naturae, pero no simplemente como un

cuidar y amar la naturaleza a la manera de quererla y cultivarla para que prevalezca, sino
que en ella se descubre la riqueza incomprensible de Dios creador principio y fin de todo?.

Hoy en dia, también solemos hablar de Contemplacién, cuando admiramos alguna obra
de arte, algln paisaje que nos es llamativo y deleitante a nuestros 0jos. Cuando apreciamos
alguna cosa hecha de manos humanas, en fin todo lo que nos rodea y que somos capaces de
percibir.

Desde luego que en este aspecto la admiracion coincide con esa contemplacién, pero
como asegura el serafico, contemplacion imperfecta que no involucra nuestra voluntad y
agrado de trascendencia.

La identificacion de la teoria como solamente mero acto de posesion intelectual, con
contemplacion no se ha conservado siempre en los lenguajes modernos, pero, no obstante,
la creciente divergencia de significados han subsistido varios elementos comunes. Las
diferencias aparecen cuando consideramos la teoria como una actitud que arraiga cada vez
mas en la esfera intelectual, en tanto que concebimos la contemplacion en un sentido mas
amplio, englobando aquel primitivo significado de la existencia contemplativa que ya la
teoria parece haber perdido completamente. En este sentido, como los misticos han
demostrado, la contemplacidn no es precisamente inactividad, sino ejercicio. La teoria seria
asi algo opuesto a la préactica, mientras que la Contemplacion, seria una de las formas, sino,
la forma més alta de la vida activa. Asi lo han entendido los misticos cuando han
considerado la contemplacion como el grado supremo de la actividad espiritual, como la
acciéon mas elevada que engloba al pensamiento y pone ante la presencia de Dios.

Hoy, el sentido del término Contemplacion, busqueda mas o menos metodica de un
conocimiento de las realidades superiores, se refiere exclusivamente al campo religioso o
estético, connotando siempre una cierta liberacién de la vida préactica.

Desde el punto de vista cristiano es preciso sefialar que la Contemplacion no es un fin a

si misma; es una mediacion para obtener la union con Dios; lo que cuenta de manera

2 Cf. Apuntes de Historia de la Filosofia Medieval, San Buenaventura.
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incondicional junto con la caridad. Pero, la actividad contemplativa, es la tendencia fuerte
del anima.

Para San Buenaventura, la Contemplacion o sabiduria es el itinerario que recorre la
mente o el alma. Se trata de un desprendimiento de las cosas terrenas, de la purificacion,
por el ejercicio de la virtud, hasta alcanzar a Dios y gozar de la paz estatica. A la
realizacion de este ideal debe contribuir la Filosofia, sabiendo que, si el conocimiento no
nos hace mejores como personas, es indtil o de nada valdria. San Buenaventura refleja el
mensaje de San Francisco de Asis sefialando la primacia del amor en la Contemplacion
como clave del retorno.

El proyecto de Dios es un plan de amor, mas que el conocimiento del mismo. Se trata
de vivir en el amor.

Para el franciscano San Buenaventura la perfeccidn cristiana no consiste en la pobreza,
sin en el amor, que es lo que nos diviniza. EI amor es a un tiempo raiz, forma y fin de las
virtudes: raiz en cuanto las impera y mueve; forma en cuanto las perfecciona y decora; y fin
en cuanto las termina y consume, reduciéndolas a Dios y tornandolas aceptables a sus
divinos ojos. El amor en la potencia afectiva del alma, que es la voluntad, como habito
infuso o principio inexhausto de operaciones multiformes, es vida, y como vida del alma, se
halla sujeta a ley del crecimiento. Segun va creciendo en grados, se purifica, se simplifica y
se asemeja a Dios.

También se suelen tener concepciones parecidas o similares en torno a la contemplacién
y meditacion. Mas en un tinte religioso, sobretodo en otras iglesias que tienen diversas
deidades y en las cuales, supuestamente se entra en relacion, a través de la oracion.

Hoy en dia, lamentablemente, ya no se utilizan estos dos términos en sus formas
originales. La meditacion, segin la clasificacion tradicional, se refiere a los dones
intelectuales y sensuales del ser humano: la razén, los sentimientos y los sentidos,
ocupandose de imagenes, palabras y metaforas que estimulan las potencias del alma. Pero
los que se encaminan a la contemplacion han de dejar atrés la duda y la pereza durante este
ejercicio. La contemplacién Unicamente es posible cuando queden calladas la razén, la

memoria Yy la voluntad pero para que asciendan hacia el Ser Superior.
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