LA ETICA DE BERGSON

ESENCIA DE LA SOCIEDAD Y LAS DOS FUENTES DE LA MORAL

1. De la obligacion y su fuente: la sociedad. Esen-
cia de la sociedad

Me propongo una inquisicién en torno a la esencia de la
sociedad, la moral y la justicia en Henri Bergson: una entera
visién del mundo. moral en el pensamiento de este filésofo.
Nuestro estudio versa sobre una materia que se contiene, es-
pecialmente, en Les deuz sources de la morale et de la reli-
gion (Paris, Alcan, 1933); pero tiene de continuo presentes
los grandes temas de la filosofia de Bergson de que tratan
sus otros libros capitales ().

‘“El recuerdo del fruto prohibido —dice Bergson en las
palabras iniciales de Les deuz sources de la morale et de la
religion— es lo que hay de mas antiguo asi en la memoria de ca-
da uno de nosotros como en la de la Humanidad’’. Es decir que

(*) He dedicado a la filosofia de Bergson mas de un estudio: Berg-
son y el problema de la Metafisica (en mi libro Nuewos prolegémenos
a la metafisica, Ed. Losada, 1938); Henri Bergson, especialmente Eti-
ca y Filosofia de la Religién (publicado en Cursos y Conferencias, aiio
IV, nfimeros 7 y 11, afio V, n® 6); En la muerte de Henri Bergson (en
“‘Sur’’, n® 67). El presente trabajo aborda una investigacién indepen-
diente, y se apoya, para la interp ion del p iento gencral de
Bergson, en mis estudios citados.




quienquiera que vuelva su atencién sobre su vida transcurri-
da o presente, la ve, al punto, como un tejido de constriceio-
nes, como un sistema de obligaciones. Nuestra conducta lleva
este signo: interdiccién, obligacién.

Si ahora nos sentimos movidos a dar con el origen o fuente
de esta obligacién, veremos que no es ésta una empresa difi-
cil: dicha fuente no es otra que la sociedad. ‘‘Es la sociedad
la que le traza al individuo el programa de su existencia co-
tidiana. No se puede vivir en familia, ejercer su profesién,
vacar a los mil cuidados de la vida diaria, asi sea pasear por
la calle o quedarse simplemente en su casa, sin obedecer a
ciertas preseripciones y sin plegarse a ciertas obligaciones.
Una eleccién se nos impone en todo instante, y nosotros ele-
gimos lo que estd conforme con la regla’’ (2).

La determinacién de la esencia de la obligacién nos im-
pone, por lo tanto, escrutar en la esencia de la sociedad, toda
vez que ésta aparece como su fuente inmediata. Sin perjuicio
de volver con mayor detenimiento sobre este punto, digamos
ahora con Bergson que en su aparecer primero la sociedad se
nos da como ‘‘un organismo cuyas células, unidas por invisi-
bles vinculos, se subordinan las unas y las otras en una sabia
jerarquia, y se pliegan naturalmente, para el mayor bien del
todo, a una disciplina que podria exigir el sacrificio de la
parte. Cierto, ésta no es mas que una comparacién, pues una
cosa es un organismo sujeto a leyes necesarias y otra cosa es
una sociedad constituida por voluntades libres. Pero desde el
momento que estas voluntades estin organizadas, imitan un
organismo, y en este organismo mas o menos artificial la vida
social se nos presenta como un sistema de habitos fuertemente
arraigados que responden a los intereses de la comunidad’’ (3).

Siguese de aqui que las obligaciones que emanan de la
sociedad obligan como obligan los hébitos, bien que mucho
més. Tanto, que ‘‘su presién comparada con la presién de

(*) Les deuz sources de la morale et de la religion, pag. 13.
(*) Op. cit, pag. 2.
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los demés habitos es tal que su diferencia de grado se hace
una diferencia de naturaleza’’ (*). La razén estd en que las
obligaciones que tienen como fuente comin la sociedad viven
o conviven prestindose mutuo apoyo. ‘‘Cada una responde
directa o indirectamente a una exigencia social; de ahi que
todas se sostengan reciprocamente, formando un bloque’’ ().
Esta compuesta unidad del todo otorga a cada obligacién sin-
gular el peso y-la autoridad del conjunto. La obligacién tiene
siempre tras de si el ‘‘todo de la obligacién’’, ya que la so-
ciedad, ‘‘inmanente a cada uno de sus miembros, tiene exi-
gencias que, grandes o pequeiias, expresan el todo de su vi-
talidad”’ (8).

Resulta de aqui una fuerza creadora de la obligacién,
que de algiin modo parece asimilarse a la ley natural. Pues
asi como la ley fisica tiende a revestir para nuestra imagina-
cién la forma de un mandamiento, reciprocamente, un impe-
rativo que se dirige a todo el mundo se presenta un poco a
nuestros 0jos como una ley de la naturaleza (7).

Frente a la esfera del gusto, del deseo y del arbitrio sub-
Jjetivos, vemos erguirse la obligacién con una coercién casi fi-
sica, 0 sea que imita desde lejos la necesidad de la ley natu-
ral. Pero no olvidemos que estamos aqui en el terreno de las
comparaciones. A medida que ahondemos en la esencia de la
obligacién y de su fuente, la sociedad, veremos decantarse lo
que es mera analogia para hacer lugar a lo propio y es-
pecifico de la obligacién y la sociedad. Y en primer tér-
mino, vengamos a notar que la obligacién no nos viene
del todo desde fuera, no nos constrifie como fisicamente. Se
diria més bien que ella se aloja en una parte socializada del
yo; se diria que las cosas suceden como si ‘‘cada uno pertene-
ciera a la sociedad tanto como a si mismo’’. *‘Si su conciencia,
trabajando en profundidad, le revela, a medida que desciende

(*) Op. cit.,, pag. 3.
(®) Ibidem.

(™ Ibidem.

(") Op. cit.,, pag. 5.



mas profundamente, una personalidad de mas en maés origi-
nal, inconmensurable con las otras, y por otra parte inexpre-
sable, no es menos cierto que por la superficie de nosotros mis-
mos estamos en continuidad con las demas personas, a ellas
semejantes, unidos a ellas por una disciplina que crea entre
ellas y nosotros una dependencia reciproca’” (8).

Pues bien, mientras no nos sea revelada otra fuente de la
moral que hemos de ver mas adelante, instalarse en esta parte
socializada del yo, estar en el area de la obligacién —enfren-
tada a la esfera del arbitrio y del deseo subjetivos— es el
tinico medio de asirse a lo firme y lo sélido, la tnica vigente
forma de vida moral.

Empero, llegados a este punto, conviene notar que, al
hacer de la sociedad la fuente de la obligacién y al hacer re-
sidir en ésta la moralidad, no estamos transitando los fre-
cuentados lugares comunes de las doctrinas ‘‘orgénicas’’ de
la sociedad y del derecho. La sociedad y la obligacién que le
es aneja, en la forma en que hasta aqui la hemos caracteriza-
do, no es para Bergson un dato ultimo, en el sentido que con
lo dicho todavia no hemos exhibido su esencia. Entender la
esencia de la sociedad, en efecto, impone concebirla como un
fenémeno ‘‘biolégico’’, mas no en el sentido de la Biologia.
Al referir lo social a lo vital, Bergson no hari sino asentar
lo social en lo metafisico, ya que su concepcién de la vida
excede los conceptos biolégicos e implica una concepcién me-
tafisica de la realidad. Precisamente porque la sociedad es de
esencia biolégica, habrd que hacer retroceder hasta lo metafi-
sico la esencia de ella y de la obligacién, que le es aneja;
pues la vida se asienta, segin Bergson, en el plano metafisico,
en la metafisica del devenir creador.

2. La sociedad ‘‘cerrada’’

Tenemos dicho que la obligacién reconoce como fuente a
la sociedad.

(°) Op. cit, pag. 7.
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Ahora tenemos que agregar: a la sociedad ‘‘cerrada’’.
La vida social estid inmanente en la esencia de la vida misma;
es como una condicién de su preservacién y acrecentamiento.
Recordemos, por otra parte, que la vida ha marchado, segin
Bergson, conforme a dos rutas divergentes de evolucién: la
ruta del instinto y la de la inteligencia. Al cabo de cada una
de esas lineas ha depositado un tipo de sociedad. ‘‘El tipo de
sociedad que parecerd mis natural serd evidentemente el tipo
instintivo: el vinculo que une entre si a las abejas de la col-
mena se parece mucho més al que mantiene juntas, coordi-
nadas y subordinadas, a las células de un organismo. Supon-
gamos por un instante que la naturaleza haya querido, en la
extremidad de la otra linea, obtener sociedades en que cierta
libertad fuera librada a la eleccién individual. Ella habra
hecho de manera que la inteligencia pueda obtener resultados
comparables, en cuanto a su regularidad, con los del instinto
en la otra linea de evolucion: ella habrd acudido al habito.
Cada uno de estos hdbitos, que se pueden llamar morales, serd
contingente. Pero su conjunto, es decir el hibito de contraer
esos habitos, estando en la base de las sociedades y condicio-
nando su existencia, tendrd una fuerza comparable a la del
instinto, en cuanto a intensidad y regularidad’’ (°).

Por donde se ve que el hdbito de contraer habitos, y la
obligacién que es su consecuencia vienen a ser en las socieda-
des humanas defensas contra el poder disgregador y anér-
quico de la inteligencia, y el equivalente del instinto en las
sociedades animales. La vida, de la que la sociedad es una
forma, conspira en favor de su propia preservacién, dejando
subsistir en torno a la inteligencia un halo de instinto que
viene a constituir ‘‘el hdbito de contraer hébitos”’, del que
se engendra el sistema de las obligaciones, la obligacién.

Se dird acaso que esta descripcién se aplica tan sélo a
sociedades muy rudimentarias. ‘‘Pero la sociedad humana
bien puede progresar, complicarse y espiritualizarse: el esta-

(®) Op. cit., pag. 21.
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tuto de su fundacién permanecerd’’ (1°). Humana o animal,
la sociedad es una organizacién. Por eso ofrece un repertorio
de mandamientos, de reglas o de leyes. Lo que pasa es que
esas leyes en las sociedades animales, fundadas solo en el ins-
tinto, son meramente vividas, mientras que en las sociedades.
humanas, formadas de seres inteligentes, al mismo tiempo que
las vive, el individuo se las representa, con su emergente
obligacién. Mas conforme en una sociedad se ahonda en la
raiz de las obligaciones diversas para llegar a la obligacién
en general, a la obligacién se la verd emparentarse cada vez
mas estrechamente con la necesidad, tanto mas se la vera acer-
carse al instinto en lo que tiene de imperioso. De esta manera,
‘‘la obligacién pierde su caracter especifico para vincularse
a los fenémenos mds generales de la vida’’ (1!'). Mas decir
vida —hablando de Bergson— vale tanto como decir ‘‘élan
vital’’ y, por lo tanto, devenir creador. Seguir definiendo la
esencia de la sociedad y de la obligacién es lo mismo que es-
tablecer la ubicacién de la sociedad, de la que emana la obli-
gacion, dentro del devenir creador.

El institnto social —dijimos— es inmanente a la vida,
y sabemos ya que en el fondo de la obligacién moral hay una
exigencia social. Pero aqui tenemos que agregar en seguida:
de una sociedad ‘‘cerrada’’. La sociedad que hasta aqui he-
mos venido considerando es la sociedad cerrada. Ella nos ha
permitido una interpretacién de la obligacién pura. Sociedad
cerrada y obligacién son términos correlativos. Por vastas y
complicadas que sean en su estructura, las sociedades huma-
nas tienen por esencia abarcar, como las sociedades animales,
un determinado nimero de individuos, excluyendo a los de-
mds, y aun en oposicién con ellos. Y el instinto social y la
obligacién, que es su consectencia, estin destinados a la co-
hesién y, por tanto, a la conservacién del grupo.

(*°) Tbidem.
(") Op. cit., pag. 23.
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3. La sociedad ‘‘abierta’ o humana

Se dird, sin embargo, que el individuo que vive en una
sociedad cerrada se siente obligado también conforme a una
moral ‘‘humana’’; se siente sometido a obligaciones con los
demés hombres en cuanto tales; que la moral social encierra
también la moral humana; que la sociedad cerrada es también
la sociedad humana. Para Bergson, en cambio, entre la so-
ciedad cerrada, que es ‘‘natural’’, y la humana, y consiguien-
temente, entre la moral cerrada y la moral abierta existe una
diferencia especifica. Sociedad cerrada y sociedad abierta,
moral cerrada y moral abierta, difieren entre si por una dife-
rencia que no es de grado, sino de naturaleza. S6lo por un
salto puede hacerse el pasaje de la primera a la segunda; no
cabe entre ellas un transito gradual. En sintesis: que entre
la familia y la nacién, de una parte, y la Humanidad por la
otra hay tanta especifica diferencia como entre el alma ce-
rrada y el alma abierta, entre lo cerrado y lo abierto. Pero
de esto diremos luego.

Habiendo caracterizado la sociedad cerrada y la obliga-
cién que arraiga en ella, describamos brevemente, antes de pa-
sar adelante, la actitud moral del hombre que hemos consi-
derado hasta aqui, el estado de alma que corresponde a la
sociedad cerrada y a la obligacién, o sea el alma cerrada. Su-
cede alli, pues, que sociedad e individuo estin absorbidos
Jjuntos en una tarea a la vez individual y social. Estin vuel-
tos hacia si mismos. ‘‘Si la ética utilitaria —dice Bergson— se
obstina continuamente en reaparecer es que ella no es insos-
tenible, y si puede sostenerse es porque en el fondo de nues-
tro comportamiento hay un residuo de actividad instintiva
donde lo social y lo individual confunden su mutuo interés.
De ahi precisamente hemos visto emerger como de su fuente
la obligaciéon moral. La actitud que a esta obligacién corres-
ponde es la de un individuo y una sociedad vueltos hacia
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si mismos. Individual y social a la vez, el alma gira en un
circulo. Es el alma cerrada’’ (12).

Pero he aqui ahora que lo que es al principio pura-
mente obligatorio viene a reabsorberse en alguna otra cosa
que lo transfigura, y sélo en tal punto se realiza la moral com-
pleta. Pues en plena vigencia de la moral social, de tiempo
en tiempo el alma cerrada, encerrada en el estrecho y mutuo
egoismo con la sociedad en que vive y de que vive, se abre
al llamado de un héroe, ‘‘I’appel du héros’’. En todo tiempo,
en plena vigencia de la moral social, han surgido hombres en
quienes se encarna un segundo tipo de moral, moral que no
vive sino de esa manera, encarnada. Por oposicién a la moral
social, la podemos llamar moral ‘‘humana’’. Mientras que la
moral social ‘‘es tanto mas pura y perfecta cuanto mejor se
deja reducir a férmulas impersonales, la moral humana, para
poder ser plenamente ella misma, debe encarnarse en una per-
sonalidad de excepcién, que viene a ser un ejemplo. El caréc-
ter universal de la primera radica en la universal aceptacién
de una ley; el de la otra, en la comin imitacién de un mo-
delo’” (33). Agreguemos que mientras que en la obligacién
moral se dan un ‘‘mandato’’ y una ‘‘presién’’ sociai, en la
moral humana hay un ‘‘llamado’’ y una ‘‘aspiracién’’.

Si a la moral social o cerrada le correspondia el alma
también cerrada, a esta otra moral, moral humana, le corres-
ponde el alma abierta. Inatil seria preguntar abierta a qué.
Pues si a la moral social se le pudo asignar como fines el
circulo de la familia y de la nacién, no tendria la misma pro-
piedad decir que el alma abierta tiene por objeto a la Huma-
nidad. Mas propio seria decir que ella encuentra a la Huma-
nidad como de paso. Pues lo que define a esta moral no es
tanto un contenido como una actitud, o sea el modo de actitud
en que el alma abierta consiste, precisamente.

(*) Op. cit., phg. 33.
() Op. cit,, pag. 29.
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4. Moral de ““presién’’ y moral de ‘‘aspiracién’’

Consideremos brevemente ahora, en si mismas, la presién
v la aspiracién, como notas que definen a la moral social y la
moral humana, respectivamente. ‘‘Inmanente a la presién esti
la representaciéon de una sociedad que no aspira sino a con-
servarse: el movimiento circular en que arrastra consigo a los
individuos es un movimiento ‘‘sur place’’ e imita desde lejos
la inmovilidad del institnto. La moral social es estdtica. Asi,
el sentimiento que caracteriza a la conciencia que ha cum-
plido con sus obligaciones sociales seria el de ‘‘bienestar’’ in-
dividual, comparable al que acompaifia el funcionamiento nor-
mal de la vida: se pareceria al placer méis que al jiblilo’’ (1¢).

En la aspiracién, en cambio, en el impulso amoroso que
caracteriza al alma abierta, se contiene el sentimiento de un
progreso. Una emocién creadora acompafia a la aspiracién:
‘‘es el entusiasmo de una marcha hacia adelante. Marcha ha-
cia adelante y entusiasmo son aqui una misma cosa, se con-
funden en la ‘“joie’’, el jubilo, la alegria fecunda del esfuer-
zo creador”’. Es asi como, profundizando en esta segunda
fuente de la moral, se hallaria, segiin Bergson, el sentimiento
de una coincidencia, real o ilusoria, con el mismo esfuerzo en-
gendrador de la vida —‘‘élan vital’’—, devenir creador. La
moral humana representa en el hombre el acto del devenir
creador.

Conforme con todo lo dicho, la moral social es una moral
estatica. Ella asegura la cohesién social, y al hacerlo, conser-
va y preserva el movimiento vital que ha-depositado a las so-
ciedades al término de una de sus grandes rutas de evolucién.
La moral humana, en cambio, es dindmica. Aparece en medio
de la moral estitica para hacer un movimiento de lo que es
un reposo, para trascenderla retomando contacto con el ‘‘élan’’

(*) Op. cit.,, pag. 48.



vital mismo, que animé también en su tiempo a la moral so-
cial. La vida es, por si misma, creacién; pero necesita de la
conservacién para crearse de continuo. Para lanzarse hacia
adelante en una creacién siempre reiterada, necesita estribar
en lo firme. Esa firmeza supone la ‘‘conservacién’’, y tal se-
ria la misién de la sociedad cerrada y de la moral social o
de obligacién.

5. Las dos fuentes y la unica fuente de la moral

Bergson insiste con reiteracién en que los dos tipos de
sociedad a los que corresponden dos morales se integran en
el comln esfuerzo de la vida, de la que originariamente ema-
nan. ‘‘Es cierto que si se descendiese hasta la raiz de la na-
ratuleza misma, se veria tal vez que es la misma fuerza la
que se manifiesta directamente, girando sobre si misma, en la
especie humana ya constituida, y la que obra luego indirecta-
mente, por medio de individualidades privilegiadas, a fin de
empujar a la humanidad hacia adelante’’ (1%).

Y en otro lugar, expresando la misma idea, nos dice que
si quisiéramos despojar del sentido que tienen en la intencién
de Spinoza los mismos términos, podria decirse que es para
volver a la ‘‘natura naturans’’ que nos apartamos de la ‘‘na-
tura naturata’’ (1¢). En su virtud, lo que es ‘‘aspiracién’’
tiende a solidificarse, tomando la forma de la obligacién es-
tricta. Lo que es obligacién estricta tiende a ensancharse y
ampliarse englobando la aspiracién (17).

Entre la moral del alma y sociedad cerradas y la moral
del alma y sociedad abiertas, estd la moral-que-se-abre. De
ordinario, nos prohibimos ser movidos por pura presién, o por
aspiraciéon pura. Entre la una y la otra, se crea una zona in-
termedia que ambas alimentan. Es la zona de la moral racio-
nal. Vano seria pretender que una pura razén puede ser efi-

(%) Op. cit., pigs. 47-48.

(%) Op. cit., pig. 55.
(*) Op. cit., pag. 63.
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caz de accién. Lo que acontece es que lo que se tiene por con-
tenido propio y revelacién original de la razén, es elaboracién
que ésta hace de elementos aportados tanto por la presién co-
mo por la aspiracién. Por tanto, si a esta zona de la moral-que-
se-abre convenimos en llamarla racional, podriamos decir que
respecto de ella, y de la moral que le es aneja, la moral de pre-
sién es ‘‘infrarracional’’, y la moral de aspiracién, ‘‘suprarra-
cional”’.

6. Critica del intelectualismo ético

La critica de Bergson al intelectualismo ético, que ahora
ensayaremos exponer, nos brindard la oportunidad de exhibir
mejor el pensamiento ético de Bergson. Quiero decir, en otros
términos, que la critica bergsoniana al intelectualismo ético
es para nosotros muy significativa, mucho menos en tanto que
critica o refutacién del intelectualismo (y en cuanto al valor
que como tal pueda revestir), que como emergencia donde el
punto de vista de Bergson, enfrentado a lo que él no es, tie-
ne ocasién de mostrarse enfaticamente.

¢ Habré necesidad de afadir, a propésito de esa critica,
que bien se puede estar en desacuerdo con la manera en que
Bergson caracteriza el intelectualismo ético, y que hay formas
de éste que la critica bergsoniana no contempla debidamente?
Digamos tan sélo que el enfoque que un pensamiento original
hace de los puntos de vista a los que se contrapone es parte
también de la originalidad de aquel pensamiento.

Para Bergson, el intelectualismo ético adopta dos formas.
O bien puede hacerse de la razén el érgano de lo moral, deter-
minando por su simple ‘‘forma’’ lo bueno-y lo justo, o bien
se considera a la razén como capaz de aportar una materia o
contenido de la moralidad. Una forma ejemplar del primer
comportamiento de la razén se da en la ética kantiana. Berg-
son no expone en sus fundamentos la cldsica construccién de
Kant. No se detiene en mostrarnos por qué coherente cami-
no, Kant, después de la ‘“Critica de la razén pura’’, plantea
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el problema de la ética como el de la posibilidad de una de-
terminacién necesaria e incondicional de la voluntad; y cémo,
por tal manera, llega a la conclusién de que sélo en un recinto
a priori, el de la razén trascendental, puede hallarse el fun-
damento de la moralidad, toda vez que necesidad y universa-
lidad s6lo de lo a priori pueden predicarse. De esta manera,
la moralidad surge en Kant como simple uso ‘‘préctico’’ de
la “‘razén pura’’. Y de ahi el necesario ‘‘formalismo’” y ‘‘ri-
gorismo’’ de esa ética. Ni hemos de decir de qué manera la
forma poco feliz que por virtud de la formulacién de la ley
fundamental asume el pensamiento ético de Kant, ha ofrecido
el blanco principal a la critica, hecha ya de mano maestra por
Hegel, y, en otro sentido, por la reciente ‘‘ética material de
los valores’ (%).

Vengamos, pues, a Bergson. Su critica al principio mo-
ral de Kant se esfuerza por mostrar que incluso aquel prin-
cipio moral tiene por supuestos la presién y la aspiracién, ver-
daderas fuentes del orden moral, de las que aquel principio
pretenderia prescindir en favor de la pura razén. Bergson se
refiere al clasico ejemplo kantiano del depédsito. ‘‘Cuando Kant
nos dice que un depdsito debe ser restituido, porque si el de-
positario se lo apropiara, no seria ya un depésito, Kant juega
evidentemente con las palabras’’. (Kant dice, en realidad, que
un depésito debe ser restituido, porque el no restituirlo es una
méxima que no puede elevarse a principio de una legislacién
universal sin implicar contradiccién). ‘‘O bien —sigue di-
ciendo Bergson— entiende por depdsito el hecho material de
entregar una suma de dinero, a manos de un amigo, por ejem-
plo, advirtiéndole que volverd a reclamérselo después; pero
este hecho material s6lo tendrd por consecuencia determinar
al depositario a devolver la suma si se encuentra mal de fondos:
piarsela pura y simplemente si se encuentra mal de fondos:
los dos procedimientos son igualmente coherentes si la pala-

(*) Ver HEGEL, Filosofia del diritto, trad. Messineo, Ed. Laterza;
MAx SCHELER, Der formalismus in der Ethik und die materiale Werte-
thik; NicoLAl HARTMANN, Ethics, trad. Stanton Coit.
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bra depésito no evoca nada més que una imagen material, sin
acompafiamiento de ideas morales’’ (1?).

Es decir que si en el depésito no hay nada més que el
hecho material del depésito, no se ve la necesidad que tenga
el depositario de devolverlo. ‘‘O bien —continia Bergson—
las consideraciones morales estin ahi: la idea de que el de-
posito ha sido ‘‘confiado’’, y que una confianza ‘‘no debe
ser traicionada’’; que el depositario ha ‘‘dado su palabra’’;
la idea de que, aunque nada haya dicho, €l estd ligado por
un ‘‘contrato’’ tacito; la idea de que hay un ‘‘derecho’’ de
propiedad, ete.”’ (%0).

O sea: el simple hecho material del depésito no puede,
por el sélo resorte de una ley formal racional, obligar nece-
sariamente a su devolucién. Pero cuando ese hecho del depé-
sito ‘“‘supone’’ un orden de categorias morales vigentes y ac-
tuantes entre las partes, entonces se hace ‘‘inmoral’’ la no
devolucién de la cosa dada en depdsito. Ahora bien; esas ca-
tegorias morales no son creadas por la ley formal; antes bien,
le son anteriores.

‘‘Entonces, en efecto —dice Bergson— uno se contradi-
ria a si mismo, aceptando un depésito y rehusindose a de-
volverlo; el depdsito no seria ya un depdsito; el filésofo po-
dria decir que lo inmoral es aqui lo irracional. Pero es que
la palabra depésito seria tomado entonces con la acepcién que
tiene en un grupo humano donde existen ideas propiamente
morales, convenciones y obligaciones; ya no seria en la ne-
cesidad vacia de no contradecirse que estaria fundada la obli-
gacién moral’’ (2).

Ahora bien; esas ideas propiamente morales, esos valo-
res ,esas convenciones y obligaciones, son el orden que Berg-
son sostiene estd creado y comandado por las fuerzas de la
‘‘presién’’ y de la ‘‘aspiracién’’ que son las dos fuentes de
la moral —supuestos también de todo formalismo ético.

(*®) Les deuz sources, etc., pag. 86.
(®) Ibidem.
(®) Op. cit., pag. 87.
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La otra forma de intelectualismo ético, segiin deciamos
mis arriba, consiste, segiin Bergson, en concebir la razén, no
ya determinando por su simple ‘‘forma’’ lo bueno y lo justo,
sino como aportadora del contenido de lo bueno y lo justo.
En la consideracién de la primera forma que asume el inte-
lectualismo, Bergson cree poder mostra que la razén, en cuan-
to se constituye en érgano de lo moral, ‘‘supone’’ la verda-
dera fuente de la moralidad, fuente determinada por él como
la influencia conjugada de presién y aspiracién, prolongacio-
nes del metafisico devenir creador.

Y no otra cosa acontece, segin Bergson, con las preten-
siones de la razén en cuanto quiere determinar por si misma
la ‘““materia’’ o contenido de la moralidad. Los sitemas éticos
que proponen estos o aquellos fines de la conducta, y hallan
razones para exornarlos con el caricter de obligatoriedad, se
presentan con el prestigio de racionales o razonables; pero
esta misma circunstancia que a sistemas diferentes siempre se
les pueda hallar razones de obligatoriedad, debiera hacernos
avisados sobre la naturaleza de puramente racionales que pre-
tenden. Veriamos entonces que la razén no engendra ni acuiia
por si misma esos fines que propone a la voluntad, sino que
los elige entre los que profesa y tiene vigentes una sociedad
trabajada por las fuerzas de la ‘‘presién’’ y la ‘‘aspiracién’’.

““Si ciertas fuerzas que acthan sobre nuestra voluntad
estdn en su lugar, la razén podri y deberad intervenir para
coordinar sus efectos; pero ella no podra rivalizar con esas
fuerzas, ya que se podra siempre razonar con la razén, oponer
a sus razones otras razones, o simplemente rehusar la discu-
sién con un ‘‘sic volo, sic jubeo’’. En verdad, una moral que
cree fundar la obligacién sobre consideraciones puramente ra-
cionales vuelve a introducir siempre, sin saberlo, como lo te-
nemos dicho, fuerzas de un orden diferente. Es por ello que
triunfa con relativa facilidad. La explicacién es muy clara:
esas morales han encarado la consecucién de esos fines en una
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sociedad donde hay ‘‘presiones’’ decisivas y ‘‘aspiraciones’’
complementarias que las prolongan’’ (22). '

De esta manera, no es raro que los fines propuestos apa-
rezean como imperativos y fundados en la razén; ‘‘pero —dice
Bergson— la obligacién no ha descendido, como podria creer-
se, desde arriba, es decir del principio de que las méximas
se han deducido; la obligacién ha subido desde abajo, quiero
decir del fondo de ‘‘presiones’’ prolongables en ‘‘aspiracio-
nes’’, sobre las que la sociedad reposa’’ (%2).

La inteligencia es concebida aqui por Bergson como una
facultad de eleccién de ciertos fines considerados como pre-
ferentes o exclusivos, extraidos de entre los fines ya perse-
guidos por un orden moral trabajado por la ‘‘presién’’ y
la ‘‘aspiracién’’, formas entrambas del devenir creador.

II
La JusTICIA

La idea bergsoniana de la justicia, si bien incluye un
sentido juridico, exhibe, sin embargo, una acepcién moral
eminente. O por mejor decir, la nocién de la justicia de Berg-
son, bien que alude a lo juridico, es, en sentido eminente.
una nocién moral. Lo juridico estd contenido en ella como
por aiiadidura, como una forma de lo moral mismo. Apresu-
rémonos a declarar, empero, que no se trata aqui de ambigiie-
dad o falta de elaboracién suficiente de la idea de justicia,
sino la caracteristica manera de la visién ética y social de
Bergson, estrictamente coherente con su pensamiento me-
tafisico.

Si ello contribuyera a caracterizar, en manera preliminar
v negativamente, el concepto de la justicia en Bergson, po-
driamos decir que Bergson se opone a concebir la justicia:

(®) Op. cit.,, phgs. 90-91.
(®) Op. cit.,, pag. 92.
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1, como meramente fictica (empirismo ético-juridico; his-
toricismo juridico) ; 2, como exigencia formal ‘‘a priori’’ de
la razén (formalismo ético-juridico); y 3, como ideal estiti-
co, con contenido o materia de validez intemporal (derecho
natural). Una comprensién cumplida de la idea de la justicia
en Bergson da cuenta por si misma de los tres tipos de con-
cepciones que acabamos de indicar.

‘“Todas las nociones morales —dice Bergson— se com-
penetran, pero no hay ninguna més instructiva que la de la
Jjusticia. En primer lugar, porque encierra y contiene a la
mayor parte de las otras; en parte, porque ella se traduce,
no obstante su mayor riqueza, en férmulas mas simples; en
fin, porque en ella se ven fundirse, la una en la otra, las dos
formas de la obligacién’’ (2¢).

Es, en efecto, la accién conjugada de la presién y la as-
piracién, cuya naturaleza hemos tratado de clarificar en el
capitulo anterior, lo que explica el constituirse de la justicia,
y hace de ella la realizacién histérico-social del devenir crea-
dor. Y asi como en Bergson el concepto del devenir creador
rompe los cuadros tanto del determinismo como del finalismo
(bien que mucho mis se aproxime a éste), asi también ahora,
a propdsito de la justicia, han de ser rehusados, tanto el puro
empirismo ético-juridico, como la justicia concebida como un
fin ideal predeterminado (derecho natural) que paulatina-
mente se iria realizando en el tiempo. Ni realidad fictica, ni
finalismo ideal, la justicia es también (como el devenir crea-
dor mismo, cuya manifestacién es) una radical creacién, crea-
cién bergsoniana. creacién continua de imprevisible forma.
Como quiera que Bergson halla manera de establecer y jus-
tificar éste su punto de vista a propésito de una exposicién
en escorzo del desarrollo de la idea de la justicia, hemos de
seguir, para exponerlo y comprenderlo rectamente, la misma
linea sinuosa de la formulacién de su pensamiento.

(*) Op. cit.,, pag. 67.
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1. La justicia y el alma ‘‘cerrada’

““La justicia ha evocado siempre —dice Bergson— ideas
de igualdad, de proporcién, de compensacién. ‘‘Pensare’’, de
donde derivan compensacién y recompensa, tiene el sentido
de ‘‘pesar’’; la justicia se representaba por una balanza.
Equidad significa igualdad. Regla y reglamento, rectitud y
regularidad, son palabras que designan la linea recta. Estas
referencias a la aritmética y la geometria son caracteristicas
de la justicia a través del curso de su historia’’ (25).

Por rudimentaria que sea una sociedad, ya se practica en
ella el trueque; el trueque implica que se tengan como del
mismo valor los objetos cambiados. La necesidad y los usos
del grupo humano, advertidos de esa igualded, la elevan a
norma; la moral de presién estd ahi con todo el peso de su
fuerza obligatoria: ‘‘he ahi ya constituida la justicia, con
su cardcter imperioso y las ideas de igualdad y de recipro-
cidad que le son anejas’’ (%%).

Esta idea primaria de justicia se extendera luego, no sélo
a las cosas, sino también a las personas. Consistird entonces
en ‘‘regular los impulsos naturales’’ con la representacién
de un perjuicio a sufrir equivalente al que se cause. Todo
esto estd librado originariamente a los ‘‘impulsos naturales’’;
es ésta una regla vivida, antes que pensada y formulada. Mas
he aqui que la sociedad tiene interés en impedir las querellas
interminables entre individuos, familias y grupos dentro de
ella, que se derivarian de esa justicia vivida. Y he aqui que
se hace presente la moral de presién, realizando, por medio
de la sociedad, la justicia, ‘‘midiendo la pena con la gravedad
de la ofensa’’.

Sino que es menester tener en cuenta, junto con lo cuantita-
tivo, lo cualitativo del dafio. Un ojo no vale siempre un ojo; un

(®) Op. ait, pig. 68.
() Ibidem.
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diente no vale siempre un diente: ‘‘la ley del talibn no se
aplicard sino en lo interior de una clase’’: el mismo dafio, la
misma ofensa, reclamari una compensaciéon més fuerte o una
pena mis grave si la vietima pertenece a una clase mis ele-
vada’’ (%7).

En todo esto no hay nada méas que el simple juego de
la regla originaria, que se conservard incluso en sociedades
mucho més complicadas y civilizadas. Hay aci un simple jue-
go mecanico de impulsos y tendencias naturales: esta justicia
es inmanente a lo que hemos llamado ‘‘sociedad cerrada’’,
pues no hace mas que conspirar a su propia conservacién. La
obligatoriedad de esta justicia se presenta como una ‘‘pre-
sién’’; como la presién de la sociedad a la que es inmanente.

Ahora bien, ‘‘de esta justicia que puede exponerse en
términos no utilitarios, pero que no por eso queda menos fiel
a sus origenes mercantiles, ;cémo pasar a la que no implica
cambio ni servicio, siendo la afirmacién pura y simple del de-
recho inviolable y de la inconmensurabilidad de la persona
con todos los valores’’ (28).

Una ilusién con la que conspira el lenguaje (2°), y que
ha conformado nuestro modo de ver usual, nos predispone
siempre a entender ese transito a la justicia absoluta en ma-
nera que aparezea ésta como imperativa, o presente, o pre-
determinada desde el comienzo, intemporalmente; de suerte
que cuando apunta su vigencia en lo histérico, se entienda
todo lo anterior como preparacién, como progresiva aproxi-
macién finalista en trance de alcanzar y realizar aquella jus-
ticia absoluta como un ideal desde siempre. O dicho de otra
manera: el apuntar de una realidad (aqui, la realidad o vi-
gencia de la ‘‘justicia absoluta’’) se supone siempre prece-
dida de una situacién en que esa realidad estaba como vir-

(¥) Op. cit,, pig. 69.

(®) Op. cit., pag. 70.

(®) Sobre la importancia del lenguaje como encubridor sistemético
de la verdad del devenir creador y obsticulo a su percepcién, ver espe-
cialmente Les données, etc., Prefacio y ‘‘passim’’,
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tual, en potencia; parece inevitable pensar que lo posible
debe ser antes que lo real; que lo que ahora es real, antes ha
sido meramente posible. Pero es ésta una pura falsificacién
de la realidad (*).

En el caso de la justicia que nos ocupa, tampoco hay nada
de eso. ‘“‘Algo ha sobrevenido —dice Bergson— que habria
podido no ser, que no habria sido, sin ciertas circunstancias,
sin ciertos hombres, sin determinado hombre, tal vez’’ (3°).
Lo que viene a decir que esa transformacién no se habria ope-
rado, si no hubiese irrumpido la moral de ‘‘aspiracién’’, que
es actualizacién del ‘‘élan’’ creador, cuyo esfuerzo prolonga.
‘‘Pero —dice Bergson— en vez de pensar en lo nuevo que se
ha apoderado de lo antiguo para englobarlo en un todo impre-
visible, gustamos mas bien encarar lo antiguo como una parte
de ese todo, el cual habria entonces virtualmente preexistido;
las concepciones de la justicia que se han sucedido en socie-
dades antiguas no habrian sido, asi, sino visiones parciales,
incompletas, de una justicia integral que seria precisamente
la nuestra. Initil analizar en detalle este caso particular de
una ilusién muy general, poco advertida por los fildsofos,
que ha viciado cantidad de doctrinas metafisicas y que plan-
tea a la teoria del conocimiento problemas insolubles. Diga-
mos tan sélo que ella se vincula a nuestra costumbre de con-
siderar todo movimiento hacia adelante como la disminucién
progresiva de la distancia entre el punto de partida (que es

(*) Sobre este punto decisivo de la filosofia de Bergson, tengo dicho:
“‘La realidad, en efecto, vista como duraci6n creadora, no es la reali-
zacién de un programa, la realizacién de posibilidades —esto supondria
admitir que ‘‘todo esti dado—, lo cual significaria la negacién de la
duracién, que es creacién. El tiempo creador desharata toda ordenacién
de posibilidades, y lo real cs novedad imprevisible. Puesto lo posible en
su lugar, el ‘‘hiatus’’ que el intelecto ve entre lo posible y lo real —
‘‘hiatus’’ en que arraiga la angustia mctafisica— resulta ser el ‘‘hia-
tus’’ que llena el tiempo, precisamente, cl tiempo que es creacién, li-
bextad, indeterminacién; no, por cierto, indeterminacién entre varias

d sino indeter ién absoluta, radical novedad. De esta
mnuern la posibilidad, lejos de preceder a la realidad, la supone. ‘‘Berg-
son y el problema de la metafisica’’, en mi libro Nucws pro’egémenos
a la metafisica, Losada, pag. 29).

(®) Les deuz sources, etc., pig. 71.
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dado efectivamente) y el punto de llegada, que no existe, en
realidad, como estacién, sino cuando el mévil ha querido de-
tenerse. Porque puede siempre ser visto asi cuando ha
alcanzado su término, no se sigue que el movimiento haya
consistido en acercarse a ese término, no se sigue que el mo-
vimiento haya consistido en salvar un intervalo: un inter-
valo del que no hay todavia mis que una extremidad, no
puede disminuir poco a poco, pues no es todavia intervalo;
habré disminuido poco a poco cuando el mévil haya creado
por su detencién real o virtual el otro extremo, y cuando lo
consideremos retrospectivamente. Pero es precisamente de esto
que no nos damos cuenta de ordinario: ponemos en las cosas
mismas, bajo forma de preexistencia, esta previsién retros-
pectiva’’ (31),

Una ilusién engendrada en esa manera de ver comin ocu-
rre cuando las formas de més en mis amplias de la justicia
nos las representamos como aproximaciones crecientes a la
‘‘justicia absoluta’’. En realidad, lo que ha acontecido no es
un progreso gradual, sino un salto creador. Si nos fijamos bien
en el instante que ocurre este ‘‘salto’’, veremos quizi lo que
en él hay de novedad absoluta, imprevisible. La justicia seria,
de esta manera, una serie de ‘‘creaciones’’ sucesivas.

Retomemos ahora el escorzo histérico. Las antiguas des-
igualdades de clases en que hemos visto estar vigente la pri-
maria justicia como proporeién, poco a poco se resquebrajan.
Esas desigualdades eran, al principio, un hecho sin duda im-
puesto por la fuerza, donde regia, sin embargo, la justicia
en la forma de proporcién, que respetaba esas desigualdades,
o sea una justicia como determinacién matemética, no atenta
a los fundamentos de la situacién misma.

Mas he aqui que esas desigualdades, antes no sujetas a
critica, llega un momento en que empiezan a serlo. Coinciden-
temente, las clases dirigentes valen menos, ya sin ‘‘superio-
ridad nativa’’. De esta suerte, vemos a las aristocracias ten-

(™) Op. cit., pags. 71-72
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der a pederse en la democracia. En todo esto no hay sino el
simple juego como mecdnico de la moral de presién, de la
sociedad cerrada.

““‘Pero —dice Bergson— hay una gran distancia de esos
equilibrios mecinicamente obtenidos, siempre provisionales,
como el de la balanza en las manos de la justicia antigua, a
una justicia como la nuestra, la de los derechos del hombre,
que ya no evoca ideas de relacién o de medida, sino por el
contrario, de inconmensurabilidad y de absoluto’’ (32).

2. La justicia, y el alma abierta

Esta justicia nueva, ‘‘en lo que tiene de positivo, pro-
cede de creaciones sucesivas, cada una de las cuales es una
realizacién mas completa de la personalidad, y, por conse-
cuencia, de la humanidad. Esta realizacién no es posible sino
por medio de las leyes: implica el consentimiento de la socie-
dad. Pero en vano se pretenderia que ella se hace a si misma
poco a poco, en virtud del estado de alma de la sociedad en
un periodo de su historia. Es un salto adelante que no puede
ejecutarse si la sociedad no se ha decidido a intentar una
experiencia; para ello es preciso que se haya dejado conven-
cer, 0 al menos conmover, y la conmocién ha sido siempre
dada por alguien’’ (33).

A quien le cueste representarse asi la creacién sucesiva
que es la justicia, Bergson le invitaria a detenerse en lo que
acontece con la creacién artistica, comparacién ésta que re-
curre con tanta frecuencia en su obra. También la creacién,
cuando lo es de verdad, de la obra genial, se nos presenta
como sordamente preparada por una situacién anterior de la
«que, al intentar comprenderla, nos imaginamos que emerge-
ria. Sin embargo las cosas suceden precisamente al revés.
La obra genial empieza por ser una creacién imprevisible,

(**) Op. cit., pag. 73.
(®) Ibidem.



a la que no le cabe la determinacién de genial, sino sencilla-
mente de desconcertante. Pero muy luego, por si misma crea
un ambiente, solicita creadoramente, por su sola presencia, el
gusto; y de esta suerte, a la larga, puede ser comprendida,
comprensién sélo posible por el influjo ejercido por la obra
misma: en este punto, olvidados del verdadero proceso de lo
acaecido, la obra ‘‘vendra a ser retrospectivamente genial’’ (3¢).

Veamos ahora, en un abreviado esquema histérico, esas
creaciones originales que han enriquecido la idea de justicia,
asi en cuanto a su ‘‘forma’’ como en cuanto a su ‘‘materia’”
o contenido.

En cuanto a su ‘‘forma’’ la justicia, segin Bergson, se
ha caracterizado por su obligatoriedad —caracter de obliga-
torio que no se identifica, sin embargo, con la coaccién juri-
dica. Esta obligatoriedad expres6 siempre la presién de la
sociedad, a la que la justicia cuantitativa, caracterizada mas
arriba, es inmanente. Pero en este sentido el caricter obliga-
torio de la justicia no diferia de la obligatoriedad de cual-
quier otra regla social. ‘“En tales condiciones, una injusticia
era algo ni mis ni menos chocante que la infraccién a otra
regla’’ (3%). La salvacién del pueblo (‘‘suprema lex esto’’)
eva la ley suprema.

‘‘Consultémonos, a nuestra vez, sobre este punto, plan-
teémonos la famosa cuestién: ;Qué hariamos nosotros si su-
piésemos que para la salvacién del pueblo, para la existencia
misma de la humanidad, hay en alguna parte un hombre, un
inocente, condenado a sufrir torturas eternas?’’ (36). Y res-
ponde Bergson: ‘‘Nosotros consentiriamos quiza, si estuviese
sobreentendido que un filtro magico nos lo haria olvidar, de
modo que no sabriamos nunca mas de él; mas si no fuese
forzoso saberlo, si nos fuese forzoso pensar en él, decirnos
cada vez que ese hombre que estd ahi se encuentra sometido
a suplicios atroces para que nosotros podamos existir, que

(*) Op. cit.,, pag. T4.
(®) Ibidem.
(*) Op. cit., pig. 75.
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esa es la condicién fundamental de la existencia en general,
joh, no!, antes aceptar que nada exista, antes hacer saltar
el planeta’’ (37).

Para que se opere el grave cambio de tono imperativo
que va del ‘‘salus populi suprema lex esto’’ al ‘‘fiat justitia,
pereat mandus’’, para que se cumpliese este cambio en la
“‘forma’’ de la obligatoriedad de la justicia, antes relativa a
lo social, ahora absoluta, ha sido menester un verdadero salto.
Ese salto ha sido dado histéricamente. Lo encontramos, segin
Bergson, en el profetismo judio. Cierto, la violenta invectiva
de los profetas concernia a su pueblo, y el contenido o ma-
teria de su justicia se movia en un ambito estrecho o circuns-
tancial. Pero, con todo, ‘‘ellos dieron a la justicia el cardcter
violentamente imperioso que ha conservado después, y que ha
impreso, luego, 2 una materia indefinidamente agranda-
da’’ (%%). Lo que Bergson quiere recalcar en que el cardcter
‘‘violentamente imperativo’’ que en tal momento inviste la
idea de la justicia, fué un salto cualitativo desde una situa-
-ién desde la cual habria sido imprevisible, salto que es una
pura y verdadera creacién, en el sentido bergsoniano del de-
venir creador.

Si ahora pasamos a considerar el progreso en lo que con-
cierne a la materia o contenido de la justicia, nos hallaremos
con un proceso de idéntica naturaleza. El progreso que fuera
decisivo para la materia de la idea de justicia se realizé el
dia en que la justicia fué referida, no ya a los hombres con-
tenidos en las fronteras de la ciudad, o de la nacién, sino a
una como ‘‘repiblica universal que comprendiera a todos los
hombres”’. ‘“Todo el resto proviene de ahi, pues si ha que-
dado asi abierta la puerta a creaciones nuevas, y probable-
mente lo quedard para siempre, era menester que esa puerta
se abriera’’ (3°). Este pasaje de la justicia cerrada a la abier-
ta se ha debido, segiin Bergson, al eristianismo.

(') Ibidem.
(®) Op. cit.,, pig. 76.
(®) Ibidem.
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Cierto, encontrariamos ya que los Estoicos la ‘‘idea’’ de la
fraternidad de los hombres y el concepto de ‘‘ciudadano del
mundo’’. Pero nada indica mejor el ‘‘hiatus’’ existente entre
un puro pensamiento y una auténtica creacién en el orden
de la justicia, como la forma en que este ideal estoico per-
manecié inoperante. ‘‘Fué menester esperar el advenimiento
del Cristianismo para que la idea de la fraternidad universal,
la cual implica la igualdad de los derechos y la inviolabilidad
de la persona, viniese a ser actuante’’ (*°). Cierto que su ac-
cién fué lenta, ‘‘dieciocho siglos transcurrieron, en efecto,
antes que los derechos del hombre fueran proclamados por
los puritanos de América, bien pronto seguidos por los hom-
bres de la Revolucién Francesa’’.

Pero no por eso esta accién habia comenzado menos con
la ensefianza del Evangelio, para continuarse indefinidamente
A decir verdad, no se trataba aqui de una sabiduria definida,
enteramente formulable en maximas. Se indicaba més bien una
direccién, se aportaba un método; a lo més se designaba un
fin que no era mas que provisional y que exigia, por conse-
cuencia, un esfuerzo sin cesar renovado. Este esfuerzo debia ser
necesariamente en algunos, por lo menos, un esfuerzo de autén-
tica ‘‘creacién’’, y radicalmente distinto de una pura ‘‘teoria’”
intelectual. Implicaba, conforme con el modo de ver de Berg-
son, una toma de contacto, realizada por ciertos hombres, con
el ‘‘élan’’ creador, con la realidad metafisica misma.

Initil decir que aqui también el pensamiento conforma-
do en los moldes a que hemos hecho alusién méis arriba, ten-
deria a ver, en estos saltos que han sido decisivos tanto para
la materia como para la forma de la justicia, aproximaciones
paulatinas a una justicia eterna, de la que vendrian a ser par-
tes, de suerte que ‘‘cada progreso adquirido fuese como una
toma de posesién sobre esta entidad preexistente’’ (4). Ca-
bria hacer aqui, pues, la misma consideracién que tenemos

(*) Op. cit,, pag. 77.
(%) Op. cit., phg. 78.
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hecha més arriba, y que es uno de los temas decisivos del
pensamiento de Bergson. Por eso nos referimos a lo expuesto.

De esta manera, en lo que llevamos expuesto de este ca-
pitulo, hemos querido mostrar el concepto bergsoniano de la
Jjusticia. Hemos intentado hacer ver, siguiendo a Bergson,
eémo una accién conjugada de la ‘‘presién’’ y la ‘‘aspira-
cién’’ explica el constituirse, mediante creaciones sucesivas,
de la justicia, y hace de ella la realizacién histérico-social del
universal devenir creador.

3. Lo racional, lo infrarracional y lo suprarracional en
la obligacién moral y juridica

Supuesta esta concepcién de la justicia, serd facil con-
cebir el desvio que Bergson muestra por toda doctrina que
pretenda dar cuenta de la justicia (y, en general, de la vida
ético-juridica) fundéndola en un puro intelectualismo. Faecil
es representarsele, digo, insurgiéndose contra todo punto de
vista que quiera hacer de la razén el 6rgano de la justicia,
tanto en lo concerniente a su forma como a su materia o con-
tenido. Ya hemos asistido, en el capitulo anterior, a la critica
de Bergson al intelectualismo ético; las consideraciones que
siguen servirdn para su oportuna integracién.

Sucede, seglin nuestro filésofo, que la Humanidad culta
encuentra a cada instante razonables los valores éticos, y de
aqui es facil el transito al engafio que consiste en creer que
estos valores éticos se domicilian nativamente en la razén. Em-
pero, la razén, para aquel que es avisado, deberia ser sélo la
‘‘formulacién’’, en términos precisos, de la verdadera fuente
de la obligacién ético-juridica, o por mejor decir, de su doble
fuente, que no coincide con la razén misma. ‘‘Que en el es-
tado actual de las cosas —dice Bergson— sélo la razén debe
aparecer como imperativa, que sea de interés para la huma-
nidad atribuir a los conceptos morales una autoridad propia
y una fuerza intrinseca, en fin que la actividad moral en una
sociedad civilizada sea esencialmente racional, esto no es du-
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doso. ; Cémo sabria uno lo que debe hacer en cada caso? Seria
rehacer lo més frecuentemente un trabajo que la sociedad
en general, por una parte, la ‘“‘elite’’ de la Humanidad, por
la otra, han hecho para nosotros. Este trabajo ha acabado por
formular reglas y por delinear un ideal; sera vivir moral-
mente seguir esas reglas, conformarse a ese ideal’’ (42).

La esfera de la razén, en cuanto encierra normas impe-
riosas, supone, en efecto, segiin sabemos, una esfera infrarra-
cional (moral de presién) y una esfera suprarracional (mo-
ral de aspiracién). Ensayemos ahora ver méis profundamente
esta doble fuente y el cémo de su accién conjugada.

La naturaleza, en cuyo fondo se encuentra el devenir
creador, al hacer del hombre un ser social, ha querido de él
esa solidaridad estrecha que guardan entre si las células de
un organismo o las hormigas de un hormiguero. Vimos en
el capitulo anterior que esto tiene un profundo sentido, por
cuanto la sociedad que es fuente de la obligacién, representa
el momento de lo estitico, el punto de apoyo necesario para
que el devenir creador en el hombre pueda estribar en lo
firme y lanzarse hacia adelante, a creaciones siempre nuevas
e imprevisibles.

Siendo esto asi, se comprende que hay que buscar en este
destino social originario, y en este sentido de lo social mismo,
el origen de la forma imperativa que asume la obligacién.
La forma de la obligatoriedad, en efecto, representa en el
hombre, animal inteligente, y, por tanto, siempre en trance,
por seguir un comportamiento individual y relajar con ello
la solidaridad social, de ir en contra de los mismos intereses
profundos de la vida, el reclamo de la solidaridad estrecha y
viviente que en la célula o en la hormiga son cosa meramente
fictica y vivida.

‘‘La obligacién que hallamos en el fondo de nuestra con-
ciencia —dice Bergson— y que, en efecto, como bien lo dice
la palabra, nos vincula a los otros miembros de la sociedad,

(%) Op. cit, phg. 81.
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es un vinculo de la misma especie que aquel que une las unas
con las otras a las hormigas de un hormiguero o las células
de un organismo. Es la forma que asumiria ese vinculo a los
ojos de una hormiga llegada a ser inteligente. Hablo de la
obligacién encarada como esta simple forma, sin materia: ella
es lo que hay de irreductible y de presente siempre, en nues-
tra indole moral’’ (43).

Esta ‘““forma’’ de la obligacién pura se preservari, y la
hallaremos siempre en la conciencia moral, aun alli donde
dentro de esa forma se encuentre vaciada una materia o con-
tenido bien diferente del de la moral de presién, a la que
aquella forma correspondi6é en su origen. Y asi pasamos, con
la alusién a esa materia de la obligacién, a la otra fuente que
la integra.

‘‘Ahora bien —dice Bergson— una sociedad mistica que
englobara a la Humanidad entera y que marchara, animada
de una voluntad comin, a la creacién sin cesar renovada de
una humanidad més completa, no se realizari, seguramente,
como tampoco se han realizado en el pasado sociedades huma-
nas de puro funcionamiento orgénico, comparables con las
sociedades animales. La ‘‘aspiracién’’ pura es un limite ideal,
ni méas ni menos que la ‘“obligacién’’ ‘‘desnuda’’ (#*).

Pero no es menos cierto que la moral de aspira-
cién, en sus creaciones sucesivas que hemos apuntado an-
teriormente, ha ido llenando los moldes de la obligacién pura,
Yy sus creaciones viven acumuladas, como la obligacién pura
misma, en la conciencia histérica de la Humanidad. Y asi re-
sulta que la férmula general de la moralidad que hoy acepta
el hombre civilizado encierra, segin Bergson, dos cosas: ‘‘un
sistema de ‘‘Ordenes’’ dictadas por exigencias sociales im-
personales, y un conjunto de ‘‘llamados’’ lanzados a las con-
ciencia de cada uno de nosotros por individuos que represen-
tan lo que ha habido de mejor en la Humanidad’’ (*3).
7; Op. cit., pag. 83.

(%) Op. cit.,, pig. 84.
(%) Ibidem.
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Estas dos fuerzas, infrarracional una, suprarracional la
otra, ‘‘se proyectan en un plano intermediario que es el de
la inteligencia. Resulta asi una transposicién de érdenes y lla-
mados en términos de razén pura. La razén se encuentra asi
sin cesar ensanchada por la caridad; la caridad asume de
méis en méas la forma de la simple justicia; los elementos de
la moralidad vienen a ser homogéneos, comparables y casi
conmensurables entre si; los problemas morales se enuncian
con precisién y se resuelven con método... La vida moral
serd una vida racional’’ (4%).

Tal es, segin Bergson, la parte de la razén en la obli-
gacién moral y juridica. Lejos de ser la fuente o el érgano
constitutivo, sea de la forma, sea de la materia, de la moral
y la justicia, ella nos da la simple formulacién de dicha ma-
teria y forma; materia y forma que se origina en la accién
conjugada de la ‘‘presién’’ y la ‘‘aspiracién’’ sobre las cuales
se edifica el orden ético-juridico.

Tenemos dicho ya, y hemos cuidado de ir rememoréndolo
a cada instante, el modo conforme al cual, en el sistematico
pensamiento de Bergson, las dos fuentes del orden ético hu-
mano vienen a ser la dimensién histérico-social del devenir
creador, base metafisica que funda ontolégicamente aquel or-
den, y que, gnoseolégicamente, por lo tanto, posibilita su com-
prensién y el otorgamiento de sentido.

II1
Excursus
SOBRE UNA VISION Y JUICIO DEL TIEMPO PRESENTE
Quisiera seguir ahora a Bergson en las graves medita-
ciones que forman el capitulo final de Les deuz sources de la
morale et de la religion. En plena coherencia con toda su fi-
(*) Op. cit., pig. 85.
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losofia, Bergson arroja alli su mirada aguda y sistematica
sobre la violenta realidad social del presente. Le vemos ahi,
constituido en su pensamiento ya formulado, como sobre un
seguro criterio, enfocar judicativamente el destino del hom-
bre contemporaneo, al mismo tiempo que halla manera de dar,
extrayéndolo de la sola economia de su pensamiento, algiin
indicio orientador.

1. Epitome de la sociedad ‘‘cerrada’ y la sociedad
‘“abierta’’

Fundamental, en el pensamiento de Bergson, es la dis-
tincién entre lo ‘“cerrado’ y lo ‘‘abierto’’. La sociedad ce-
rrada es la sociedad natural. ‘‘La sociedad cerrada es aquella
cuyos miembros se vinculan entre si, indiferentes al resto de
los hombres, siempre apercibidos para atacar o defenderse,
dispuestos, en fin, en una actitud de combate’’ (47). A esta
sociedad le es inherente una moral también cerrada, o estati-
ca: una moral hecha de érdenes impersonales, de caricter
enérgicamente imperativo. Esta rotunda obligatoriedad re-
presenta en la sociedad humana —segiin ya sabemos— a la
fuerza del instinto en las sociedades animales. Pues instinto
y obligacién tienden a un mismo fin: mantener la cohesién
necesaria a la conservaciéon de la vida, la cohesién que es el
punto en que confunden su mutuo interés individuo y so-
ciedad.

De la sociedad cerrada a la sociedad abierta, de la moral
estética a la moral dinamica, el transito no se opera por una
evolucién, no es un transito gradual, sino un salto. ‘‘Socie-
dad abierta es aquella que deberia abrazar, en principio, a la
Humanidad entera’’. A la Humanidad entera seria poco de-
cir. La moral dindmica, inherente a la sociedad abierta, apun-
ta a un fin imprevisible —ya que implica una toma de con-
tacto con el universal devenir creador que encuentra a la Hu-

(*) Op. cit., phg. 287.



manidad como de pasada. La moral de la sociedad abierta,
la moral dindmica, es ‘‘aspiracién’’, asi como la moral de obli-
gacién es moral de ‘‘presién’’, que se actualiza en ‘obliga-
ciones’’. Pero en los individuos, o en algunos de ellos, que
forman la sociedad cerrada yacen las virtualidades de aque-
lla ‘‘aspiracién’’ que, al punto de realizar un salto, es con-
cretada desde luego en la forma de la ‘‘presién’’: los ‘‘lla-
mados’’ de la moral de aspiracién vienen a ser ‘‘érdenmes’’,
y asumen la forma del imperativo. Porque esta transforma-
cién se opera a cada paso, es ficil y tentador ver en la so-
ciedad y en la moral una evolucién, cuando en realidad ese
proceso se realiza a favor de cambios ‘‘cualitativos’’, cada
uno de los cuales implica restablecer contacto con le devenir
creador. Recordemos en efecto que la moral, la moral de as-
piracién, es una toma de contacto con el tiempo concreto o
universal devenir, que es la esencia de la realidad. Que ese
devenir necesita, cada vez, estribar en lo firme para lanzarse
hacia adelante, y que esa firmeza estd representada por la so-
ciedad cerrada y la moral estitica, la cuales, de esta manera,
cobran sentido en la economia del universal devenir creador.

2. Sociedad matural y guerra. Esencia de la democracia

¢ Cudles son, ahora, los rasgos que componen la fisono-
mia de la sociedad cerrada o natural? Repliegue sobre si mis-
ma, cohesién, jerarquia, autoridad absoluta del jefe; todo
esto significa disciplina, espiritu gerrero. La naturaleza ;ha
querido la guerra? ‘‘Repitamos, una vez mas, que la natura-
leza nada ha querido, si se entiende por voluntad la facultad
de tomar decisiones determinadas. Pero ella no puede estable-
cer una especie animal sin dibujar implicitamente las acti-
tudes y movimientos que resultan de su estructura y que son
como sus prolongaciones. En este sentido, ella los ha querido.
Ha dotado al hombre de una inteligencia fabricadora. En vez
de dotarlo de instrumentos, ha querido que los construya é!
mismo. Ahora bien; el hombre tiene la propiedad de sus ins-
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trumentos. Pero, pues que no le son inherentes, le pueden ser
quitados: tomarlos hechos es més facil que fabricarlos. Sobre
todo, ellos deben obrar sobre una materia, servir de armas
de caza o de pesca, por ejemplo; el grupo habrd tomado
posesién de un bosque, un lago, un rio, y otro grupo podra
Jjuzgar mas cémodo ocupar ese lugar antes que buscar en otra
parte. Desde entonces serd menester batirse. Hablamos de un
bosque donde se caza, de un lago donde se pesca; pero tam-
bién puede tratarse de tierras para cultivar, ete. El origen
de la guerra es la propiedad, individual o colectiva, y como
la humanidad estd destinada a la propiedad por su estructu-
ra, la guerra es natural’’ (45).

De esta manera, se comprende, segin Bergson, que se
haya venido tarde a la democracia. La democracia es, de to-
das las concepciones politicas, la que supera las condiciones
de la sociedad cerrada, y de la moral que le es inherente.
‘‘Ella atribuye al hombre derechos inviolables. Esos derechos
inviolables reclaman de parte de todos una fidelidad inal-
terable al deber. Ella toma, por tanto, por materia un hombre
ideal, respetuoso de los demés como de si mismo, insertandose
en obligaciones que tiene por absolutas, coincidiendo tanto con
este absoluto que no puede decirse ya si es el deber quien le
confiere el derecho o el derecho quien impone el deber. El
ciudadano asi definido es a la vez ‘‘legislador y stbdito”’,
para hablar como Kant. El conjunto de los ciudadanos, el
pueblo es, pues, soberano. Tal es la democracia tebrica’’ (4°).

Asi caracterizada la democracia, no es dificil ver en ella
el juego de la ‘‘aspiracién’’. Y en este sentido, no es dificil
tampoco ver en ella, aparte todas las objeciones que suscita,
y las respuestas que da a esas objeciones, no es dificil ver
““en el estado de alma democritico, un gran esfuerzo contra-
rio a la naturaleza’’, es decir, a Ia sociedad cerrada y la mo-
ral estdtica.

(%) Op. cit., pags. 306-307.
(*) Op. cit., pag. 304.
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Mas para entender bien la situacién presente, es menes-
ter no olvidar que lo ‘‘cerrado’’ y lo ‘“abierto’’, la ‘‘presién’’
y la ‘‘aspiracién’’, no se encuentran nunca en estado puro,
sino conjugados. Y asi, al lado y por debajo de los aspectos
del estado de alma de la ‘‘aspiracién’’, yacen hoy las ten-
dencias profundas de la sociedad natural. Por eso nos es
dado ver hoy, al lado de los ideales por una ‘‘Sociedad de
las Naciones’’, el instinto profundo de guerra, inmanente a
la sociedad natural o cerrada.

3. La guerra de la edad industrial

Sobre estas bases, Bergson nos enfrentard ahora a la si-
tuacién presente en el siguiente fragmento que elijo por su
extraordinaria acuidad: ‘‘Si se quiere una representacién es-
quematica, simplificada y estilizada de los conflictos del pre-
sente, hay que representarse primeramente a las mnaciones
como poblaciones puramente agricolas. Ellas viven de los pro-
ductos de sus tierras. Supongamos que tengan lo justo para
alimentarse. Ellas se agrandaran en la medida en que obten-
gan de la tierra un mejor rendimiento. Hasta ahi todo va bien.
Pero si hay demasiada poblacién y no quiere verterse al ex-
terior, o si no puede hacerlo porque el extranjero cierra sus
puertas ;dénde hallari su alimento? La industria arreglard
las cosas. Lia poblacién que forma el excedente se hard obrera.
Si el pais no posee la fuerza motriz para accionar las miqui-
nas, el hierro para construirlas, materias primas para la fa-
bricacién, tratard de sacarlos del extranjero. Pagari su deu-
da, y recibird ademis el alimento que no encuentra dentro
de ella misma remitiendo al extranjero los productos manu-
facturados. Los obreros se hallarin ser asi emigrados dentro
de su propio pais. El extranjero los emplea como si trabaja-
sen en el extranjero mismo; prefiere dejarlos alli —o ellos
han preferido quedarse—, pero es del extranjero de quien de-
penden. Ahora bien; que el extranjero no acepte ya sus pro-
ductos, o bien que no les brinde méis los elementos con qué
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fabricarlos, hélos ahi condenados a morir de hambre. A menos
que ellos se decidan, arrastrando a su pais, a ir a tomarse lo
que se les niega. Serd la guerra. Cierto que las cosas no su-
ceden nunca de una manera tan simple. Sin estar precisamen-
te amenazados de morir de hambre, se considera que la vida
carece de interés si uno no tiene el ‘‘confort’’, el placer, el
lujo; se tiene a la industria nacional por insuficiente si ella
se limita tan s6lo a vivir, si ella no otorga la riqueza; un pais
se considera incompleto si no tiene buenos puertos, colonias,
ete. De todo eso puede salir la guerra’’ (°°).

En este breve esquema, que hemos considerado mejor
transcribir integramente, se contienen los motivos principa-
les que determinan la guerra de la edad industrial. Si con-
sideramos esas causas, notaremos que hay una, la ‘‘super-
poblacién’’ que sélo podria tener remedio en una politica ra-
cional. Pero todas las demds causas no dependen, a su turno.
de circunstancias materiales y fatales. ‘‘Ellas fincan més
bien —dice Bergson— en la orientacién que ha tomado nues-
tra existencia desde el gran desarrollo de la industria. Nunca,
se dice, la humanidad ha estado mas sedienta de placer, de
lujo y de riqueza. Una fuerza irresistible parece arrastrarla
violentamente a la satisfaccién de sus deseos més grose-
ros’’ (31).

4. Ley del doble fremesi. Mecdnica y mistica

En sentido estricto, no podria hablarse, en el espiritu de
la filosofia de Bergson, de inflexibles leyes histéricas. Su con-
cepcién de la realidad implica el de un flujo constantemente
creador, de imprevisible forma. Pero bien que no pueda ha-
blarse con rigor de leyes histéricas, Bergson concederia que
pudiera hablarse con rigor de leyes por decir asi ‘‘biolégi-
cas’’. Recordemos, en efecto, que segiin Bergson, las socieda-

(®) Op. cit., phgs. 311-312.
(™) Op. cit.,, phgs. 314-315.
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des humanas son de esencia biolégica, pero sin olvidar que
en el fondo de la vida, y formando su esencia, esti el devenir
creador, ndcleo metafisico de la realidad. Ahora bien; perte-
nece a la naturaleza de una ‘‘tendencia vital desarrollarse en
forma de gavilla, creando, por el solo hecho del crecimiento,
direcciones divergentes entre las cuales se reparte el impul-
so’’ (‘“‘élan’’) (°2).

En las sociedades humanas no puede menos de ocurrir
otro tanto. En ellas, como en la vida misma, las tendencias
emanadas del originario ‘‘élan’’ no pueden hacerse fuertes
sino tratando de imponerse como exclusivas. ‘‘Como las dos
tendencias —dice Bergson—, de haber caminado juntas, se
habrian moderado miituamente, el solo hecho de tomarse todo
el ambito comunica a cada una un impulso que puede llegar
hasta el arrebato, a medida que van cayendo los obsticulos;
ella tiene algo de frenético... Y propondremos llamar ‘ley
del doble frenesi’’ a la exigencia, inmanente a cada una de
las dos tendencias una vez realizada su separacién, de ser
seguida hasta el fin’’ (53).

Ahora bien; el caso ejemplar de dos tendencias divergen-
tes de la vida, que sucesivamente se han comportado con fre-
nesi, lo tenemos en el ‘‘ascetismo’’ medieval, y en la ‘‘mate-
rialidad’’ moderna, que definen el estilo vital de esas épocas.

Asi, segin Bergson, data de los siglos XV y XVI un
cuidado del ‘‘confort’’ y del lujo, que el desarrollo de la téc-
nica y las condiciones de la industria han venido a constituir
en la preocupacion fundamental de la humanidad. En cam-
bio, ‘‘durante toda la Edad Media, un ideal de ascetismo ha-
bria predominado”. ‘‘Se dird que ese ascetismo fué cosa de
pocos, y es cierto. Pero asi como el misticismo, privilegio de
pocos, fué vulgarizado por la religién, asi también el ascetis-
mo concentrado, que fué sin duda excepcional, se diluyé para
el comin de los hombres en una indiferencia general por las

() Ver el capitulo Bergson y el problema de la metafisica, en mi
libro Nuevos prolegémenos a la metafisica.
(*) Les deuz sources, etc., phg. 320.
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condiciones de la existencia cotidiana’’ (%¢). Citando a Gina
Lambroso (La rancon dw machinisme) Bergson anota que si
el sefior medieval vivia mejor que el paisano, es preciso en-
tender por ello, sobre todo, ‘‘que el sefior estaba nutrido més
abundantemente’’: nada més.

El frenesi del ‘‘confort’’ no tiene, sin embargo, nada de
fatal. No estid comandado por el desarrollo inevitable de la téc-
nica, la que se seguiria, a su vez, del progreso cientifico. InG-
til seria, para Bergson, alegar eso. Pues es muy legitimo cues-
tionarse sobre si es el espiritu de invencién mecénica el que
fatalmente suscita necesidades artificiales, o si es la necesidad
artificial, o sea una actitud ética y vital, lo que orienta la
invencién meecanica. Y Bergson, con un sector importante de
la investigacién contemporinea, cree que la segunda tesis es
la mas probable. ‘‘Est4 confirmada —dice— por las investi-
gaciones recientes sobre los origenes del maquinismo. Se ha
recordado que el hombre siempre ha inventado maquinas; que
la Antigiiedad las habia conocido notables; que dispositivos
ingeniosos fueron imaginados mucho antes del despuntar de
la ciencia moderna, y a menudo independientemente de ella;
aun hoy dia, simples obreros sin cultura cientifica hallan per-
feccionamientos en que sabios ingenieros jamés habian pensa-
do. La invencién mecanica es un don natural’’ (5%).

Bergson quiere decir, en resolucién, que la técnica esta
comandada en definitiva por una visién de la vida, por una
moral. De ser esto asi, no hay fatalidad del progreso cienti-
fico que pueda imponerle al hombre necesidades artificiales;
el frenesi de la materialidad no tiene ninguna fatalidad. ‘‘La
necesidad siempre creciente de bienestar, la sed de diversio-
nes, el gusto desenfrenado del lujo, todo lo que nos inspira una
inquietud tan grande por el porvenir de la humanidad, por-
que ella parece encontrar alli satisfacciones sélidas, todo eso

(®) Op. cit.,, pag. 323.
(%) Op. cit,, pag. 329.
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aparecera entonces como un globo que se llena furiosamente
de aire, y que se desinflard también de golpe’’ (%¢).

Una verdadera critica del maquinismo, y del materialis-
mo contemporaneo debiera consistir en fijar su sentido y su
parte en la vida humana, Ese sentido y esa parte no pueden
estar librados al capricho ni a la fuerza de las cosas. El pen-
samiento de Bergson nos da también sobre este problema un
punto de vista coherente. En efecto, conforme con todo lo que
llevamos dicho, la ética del bienestar y la ética del ‘‘jabilo”’,
que corresponden respectivamente a la ‘‘presién’’ y la ‘‘aspi-
racién’’, son tendencias complementarias que se conjugan den-
tro de la economia del devenir creador (57).

El caracter complementario de las dos tendencias es ma-
nifiesto también fuera del ndcleo y sustancia de la filosofia
de Bergson. No cabe duda, por ejemplo, de que el origen del
maquinismo moderno haya coincidido con el apuntar de las as-
piraciones democréticas, democracia que es el ideal politico y
social, seglin sabemos, de la sociedad abierta y de la moral de
aspiracién. Cuando decimos maquinismo, aludimos al desarro-
o ‘‘frenético’’ de la tendencia mecénica. ‘‘Sin discutir los
servicios que ha proporcionado a los hombres —dice Bergson
a propdsito de él— desarrollando ampliamente los medios de
satisfacer necesidades reales, nosotros le reprocharemos el ha-
ber alentado demasiado necesidades artificiales, haber empuja-
do al lujo, haber favorecido las ciudades en detrimento del
campo, haber agrandado la distancia y transformado las rela-
ciones entre el patrén y el obrero, entre el capital y el traba-
jo. Todos estos defectos pueden corregirse; la méquina serd
entonces la gran liberadora’’ (%8).

Porque, en efecto, el maquinismo estaba enderezado a eso.
Hemos apuntado su origen, simultineo con el de los ideales
democraticos, que Bergson no titubea en considerar de esen-

(*) Op. cit., pag. 328.
() Ver mi ensayo citado mis arriba.
(®) Les deuz sources, etc.”’ pig. 332.
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cia religiosa, y cuyos origenes religiosos podrian rastrearse con
precisién histérica ().

La gran reforma que se desea no puede advenir con pa-
liativos, que sortean los obstdculos mala y circunstancialmen-
te, sino que sélo puede esperarse de una reforma y reeduca-
cién del hombre, con vistas a su verdadero destino. El gran
problema en debate y los practicos, si lo sospechan, lo olvi-
dan con fr ia, es un probl de visién de la vida que
ha de llevar aparejada una ética. Afortunadamente esa ética
estd muy lejos de tener que ser inventada.

ANGEL VASSALLO

(®) Op. cit,, phg. 333 y sigtes.
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