NOTAS Y COMENTARIOS

NECESIDAD DE UN FILOSOFAR AMERICANO

El concepto de “filosofia americana” en Juan Bautista Alberdi (*)

El problema de la posibilidad de una “filosofia americana” tuvo
su origen entre nosotros con los albores de la Generacién de 1837.
Sus integrantes, que dieron nacimiento a la inteligencia argentina, se
plantearon la necesidad de preguntar en forma sistemdtica declarada
de dénde venfamos y adénde ibamos. De ahi que se impusieran la
obligacién de inquirir cudl era el sentido de la Revolucién de Mayo
de 1810, cuél su tarea cumplida y cudl Ja que ain queda por cumplir.

Mayo no fue para ellos, pues, como es obvio decirlo, un conjunto
de hechos. Era necesario desentrafiar de é] su contenido significativo
v si bien los propios lideres de las jornadas de 1810 se habfan pregun-
tado por el sentido de sus actos, fue esta Generacién —hasta ahora la
'més compacta y de Ja cual derivamos tal vez méds que de otras— la
que se propuso, como deciamos, en cuanto a tarea propia e ineludible, la
‘de poner en descubierto aquiel horizonte de significacién en el que
‘estaban nuestros origenes.

Para estos hombres Mayo debfa, en cuanto sustancia histérica,
ser asumido por la idea y a su vez, la idea debia ser justificada si se
pretendia que ella tuviera realmente eficacia histérica. A partir de
ellos y como conseouencia de su origen roméntico, Mayo fue um
‘momento dentro de una visién dialéctica y cobré por eso mismo un
sentido dindmico en funcién del cual podfa ser asumido. Es claro
pues que Mayo a partir de entonces sobrepasaba su mera circunscrip-

#  Conferencia leida en el acto académico organizado por la Facultad de

Filosofia y Letras de la Univers.dad Nacional de Cuyo, con motivo de la
fiesta patria del 25 de Mayo de 1970.
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cién en un tiempo, dejaba de ser lo que pasé en aquella semana, la
de Mayo, y se integraba en un proceso de recreaciém, se convertia en
una tarea filoséfica.

Esta tarea, heredada luego con diversos sentidos, no apuntaba
en ellos, en cuanto fi'osoffa, a la elaboracién de esquemas fraguados
para la lucha, si bien sabian que serfa ideolégicamente 1til para ésta,
ni menos aln a satisfacer una puenl erudicién. La filosofia en estos
hombres habfa sido entrevista en su sentido fuerte. “El verdadero in-
genio —decia Echeverria en su Primera Liectura en el Salén Literario—
no es erudito ni pedante; hace si uso de la erudicién para robus
tecerse y agrandarse; pero no suicida su inteligencia convirtiéndose en
4rgano mecéanico de opiniones ajenas” (El Salon Literario, Bs. As,
‘Hacheste, 1958, p. 164) y més adelante, al terminar esta misma lec-
ftura, agregaba: “...estamos en la época refiexiva y racional, nuestra
misién es esencialmente critica porque la critica es el instrumento de
ta razén” (p. 168). La busqueda pues de aquel contenido significativo
desde el cual se habia de asumir la sustancia histérica que era Mayo,
era tarea abierta y si bien implicé concesiones a intereses de clase,
riesgo de todo pensar, tenia los instrumentos metodolégicos como
para superarlos.

Por otra parte, a'canzar el sentido mismo de Mayo implicaba para
los hombres del 37 consolidar desde el pensamiento nuestra emancipa-
cién. Entendieron que tenfan que completar lo que habia sido Mayo,
Tlevar a cabo un segundo Mayo tan imiportante como el otro y sin el
oual aquel perderfa todo su valor histérico. “Dos cadenas nos ataban
a la Europa —decia Allberdi en ¢l Fragmento Preliminar— una mate-
nial... otra inteligente... Nuestros padres vompieron la una por la
espada; nosotros romperemos la otra por el pensamiento. Esta nueva
conquista deberd consumar nuestra emanoipacién... Pasé el reinado
de la accibn; entramos en el del pensamiento. Tendremos héroes, pero
saldran del seno de la filosoffa... La intcligencia americana quiere
también su Bolivar, su San Mantin. La filosofia americana, la poli-
tica americana, el ame americano, la sociabilidad americana, son otros
tantos mundos que tenemos que conquistar” (Fragmento Preliminar al

estudio del Derecho, Buenos Aires, Hachette, 1955, p. 55-56).
Aparece de esta manera, en estrecha relacién con el concepto de
Mayo y por primera vez enunciado en los escritos de Alberdi, el tema
de una filosofia americana. {De ddnde deriva la exigencia de hacer
‘una filosoffa asi connotada? Alberdi ha visto, como toda su genera-
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cién, que hay ideas opresoras e ideas liberadoras; que la idea puede
‘encubrir o desencubrir la realidad y que la dnica via para alcanzar
un desencubrimiento en lo que respecta a lo nuestro radica, primero,
en pensar y luego en pensar lo nuestro de modo propio. Tal es la
‘misién de aquellos “héroes del pensamiento”.

¢Cudl es el objeto de la filosofia segiin estos textos del Frag-
mento Preliminar? Ha de estudiar, dice, los “elementos de civiliza-
cién”: “la industria, la filosoffa, el arte, la politica, la lengua, las
costumbres” (p. 53) y los ha de considerar en un primer momento no
como americanos o europeos, sino en su “naturaleza absoluta”, es
decir en si mismos. Mds fijémonos que dentro de esos “elementos”
‘que ha de estudiar la filosofia se encuentra la filosoffa misma. Alberdi
nos propone hacer una “filosoffa de la filosofia”. ¢Y qué descubre
egta inveistigac—iénP Pues quie la filosoffa en cuanto fruto de una accién
que le es propia, a saber, el filosofar, se da hincada en la temporali-
dad. Podemos estudiar la filosdffa en su naturaleza absoluta, es dedir,
con prescindencia de una referencia al tiemipo, pero también podemos
y debemos abordarla desde su propia y sustancial historicidad. Y esa
no serad la filoscfia, sino nuestra filosoffa, la filosofia americana.

De este modo, gracias a la temporalidad, la filosofia funda la
posibilidad de la libertad. Mediante su hincamiento en el tiempo nos
hacemos nosotros mismos, nos diferenciamos de los demés, alcanzamos
sustantividad. La filosofia es Ja toma de conciencia de nuestra alteri-
dad respecto de los otros, con toda la responsabilidad que esto supone,
es decir, la libertad. “La filosoffa —dice— es madre de toda emancipa-
cién, de toda libertad, de todo progreso social” (p. 53). “Ser libre no
es meramente obrar segiin la razén, sino también pensar segin la re-
z6n” (p. 55). Todas las formas de la libertad se apoyan en esta “li-
bertad filoséfica” que no consiste en una mera declaracién de la “li-
bertad de condiencia”, sino en la libertad que tenemos de mirar lo
propio con ojos propios, la que bien vista no es sblo libertad sino tam-
bién obligacién y ocmpromiso.

La conciencia de la naturaleza temporal del quehacer filoséfico,
de que la filosofia no escapa “al imperio invencible del espacio y del
tiempo” (p. 54), nos impedird caer nuevamente en el plagio, en la
imitacién servil, en lo exdtico. La razén filosdfica quedard por eso
‘mismo referida a las “circunstancias normales” del ser nacional
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(ibidem). “Se buscan y abrazan los principios y se les hade tomar la
forma mis adecuada, mis individual, més propia. Entonces se cesa
de plagiar y se vuelve a lo natural, a lo propio, a lo oportuno” (p.52).
“Réstanos, pues, —decfa mds adelante pensando que la Revolucién de
Mayo de 1810 habia realizado sdlo una mitad de la tarea— una grande
mitad de nuestra emancipacién; pero la mitad lenta, inmensa, cos-
tosa: la emancipacion intima que viene del desamrollo inteligente”
(p. 60).

Por primera vez entre nosotros se entrevé con dlaridad una de las
\grandes teméaticas de nuestro tiempo: el concepto alberdiano de “eman-
‘cipacién intima” hace referencia a la basqueda de una autenticidad
y es a la vez denunciia de alineacién, de pensamiento enajenado. No
se equivocaba, en absoluto, cuando decfa que ésta era tarea lenta,
inmensa y costosa. Es sin duda alguna tarea a retomar y a rehacer
en forma constante. Esa “Segunda mitad de la tarea” se hace y se
deshace, se logra y se malogra y es y serd compafiera inseparable de
roda inquisicién y respuesta regpecto de nuestro ser nacional. No
erraba Alberdi al decir que era labor de héroes, en cuanto que toda
¥emancipacién intima” supone como norma de vida la denuncia de lo
inauténtico y lleva hacia la marginacién y el destierro atn cuando
parezca paraddjico.

Al afio siguiente de haber publicado el Fragmento Preliminar,
estando ya Alberdi en Montevideo, en 1838, sucedié aquella re-
cordada polémica con el wiejo profesor BRuano. Otra vez Auberdi
enunciara sus ideas sobre la necesidad de un filosofar propio.
La filoscfia es, nos dice, “la ciencia de la verdad general, de la ra-
zén de ser de todas los cosas, de la vida fenomenal y colectiva de la
naturaleza, tanto humana y moral, como natural y fisica” (Escri-
tos Péstumos, Bs. As., tomo XIII 1900, p. 118-119), pero a conti-
huacién agrega en palabras muy claras su idea de la temporalidad
ineludible con que esa filosoffa se lleva a ocabo: “...cada siglo te-
niendo su mision peculiar... —dice— quiere temer y tiene también
su filosofia peculiar. Porque atn cuando la filosofia es una en todos
los tiempos y paises, pues que la verdad es una en todos los ins
tantes y en todos los lugares, hay, sin embargo, momentos y lugares
en que la filosoffa se ocupa exdlusivamente de la indagacién de cier-
tas verdades que imiportan a ese momento y a ese lugar, por medio
de cierto método, de cierto proceder, que es el que conviene a la.
wverdad en investigacién; y de aqui es que la filosofia se divide en
\ciertas épocas, que la costumbre ha hecho que se llamen filoso-



FILOSOFAR AMERICANO 121

fias diversas: es asi como se MHamian filosofia griega, francesa, a
Yos distintos ramos, a los distintos momentos de una misma e idén-
tica filosoffa” (p. 119).

La posibilidad de la aplicacién de la filosoffa a las circunstancias
histéricas no deriva solamente de esa natural temporalidad con la que
se nos muestra en su evolucibn Proviene también, segin piensa
Albendi, de la intima relacién que hay entre teoria y préaxis. Sin que
haya necesidad alguna de aplicarla voluntarniamente a los hechos de la
vida humana, la filosoffa determina esa vida. “La fillosofia, lo hemos
dicho, es la ciencia que investiga la razén de ser del hombre y de las
lcosas, y segin que esta cienia ha ofrecido como razdn de ser del hom-

y de las cosas, tal o cual razén, el hombre y las cosas son entendi-
dos de tal o cual modo, y por tanto la regla de sus actos, el sistema de
su conducta es prescrito de tal o cual modo, hacia tal o cual fin”
(p. 124). El pensamiento en cuanto se sobrepone a lo dado, a lo pura-
mente factico, dindole sentido, posee pues eficacia préctics; més la
tendrd sin embargo cuando se haya tomado conciencia de ese hecho,
asumiéndolo como tarea en relacién con nuestra propia circunstancia.
De ahi pues que diga casi de inmediato que: “la frlosofia estd ligada
a todo do que hay de mas positivo, de més real, de més indigpensable
en la wvida; a las artes, a las leyles, a la politica, a la economia, a la
industria” (p. 126), texto éste muy conocido, asi como mal interpreta-
do por nuestra historiografia faloséfica de principios de siglo. A berdi
subraya en él la ligazén que la filosofia mene con la positividad histd-
rica, nos habla una vez mas de su relacién esencial con la temporalidad.
Y por esto mismo rechazard lo que en la polémica con Ruano llama:
“La filosofia en si”: una filosofia entendida como extrafia a su propio
contorno y a la que se le niega por eso mismo efectividad. No puede
ser estudiada la filosofia separada de todo “lo que no puede separarse”
y ser estudiada “como la botnica”, que puede prescindir de compro-
misos respecto de los destinos «del hombre sin dejar de ser botdnica.
“Ya pasaron los tiempos —agrega— de la filosofia en si, del arte en si.
‘Ninguna rama del saber humano tiene hoy su fin en sf, sino en per-
feccién sclidaria de todos, en el desarrollo de la gran sintesis socia.”
(p. 132). Digamos todavia que aquel tomar conciencia de la eficacia
préctica del pensar, supone no sélo €l poder de la idea sobre la sustan-
cia histérica, sino también, en funcién del concepto de “emancipacién
intima”, la posibilidad de una realidad histérica enmascarada per la
idea. La eficacia de la filosofia no es en Alberdi una afirmacién inge-
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nua y se encuentra supaditada a las exigencias de critica planteadas
en el Salén Literario.

Cuatro afic méas tarde, a saber en 1842, Alberdi tuvo ocasién
nuevamente de hablarnos sobre la necesidad de una filosofia america-
na al dar forma a su ensayo: “Ideas para presidir a la confleccién del
curso de filosofia contempordnea en el Colegio de humanidades”
(Escritos Péstumos, Tomo XV, 1900, p. 601-619). En estas justamente
célebres péginas tan lefdas y comlentadas por toda la historiografia fi-
loséfica latincamericana contempordnea, Alberdi comienza contrapo-
niendo lo que allf denomina “filosofia universal”, a las diversas formas
histéricas de la filosoffa: “No hay pues —dice— una filosofia universal,
porque no hay una so'ucién universal de las cuestiones que la constitu-
yen en el fondo. Cada pais, cada época, cada filésofo ha tenido su fi-
losofia peculiar, que ha cundido més o menos, porque cada pais, cada
época y cada esouela han dado soluciones distintas a los problemas del
espiritu humano. .. Es asi como ha existido una filosoffa oriental, una
filosoffa romama, una filosofia alemana, una fi'osoffa inglesa, una
filosoffa francesa y como es neccsario que exista una filosofia ame-
ricana (p. 604-605).

Una “filosofia universal” serfa un saber despojado de toda refe-
rencia a tiempo y espacio, que pretenderfa valer abstractamente sobre
todos los hombres y los pueblos, sin tener en cuenta sus propias leyes
de desarrollo histérico. Tal filosoffa no existe. Y esta afirmacién no
entra en pugna con aquella unicidad de la filosofia que se apoyaba en
la afirmacién de que “la verdad es una en todos los instantes y en
todos los lugares” y que permitfa una consideracién “absoluta” de los
objetos del filosofar Para Alberdi lo “absoluto” supone dialécticamente
lo “relativo”: podemos y debemos pensar acerca de “la razén de ser de
todas las cosas” sin referirnos a su temporalidad, mas, el sé.o hecho de
poner esta consideracién nos lleva necesariamente a poner la de su
imbricacién en el tiempo y el espacio. Hl planteo de saber “absoluto”
—es decir, de un saber de las cosas sin referencia a lo otro, que en el
historicismo roméntico es temporalidad con toda la fuerza que pueda
concedérsele— no es nada mis que un momento mtodolégico.

Tampoco la filosofia americana serfa posible si nos quedamos en
o que Albendi ha llamado, como hemos visto, la “filosoffa en si” y
que en estos textos de 1842 denomina también “filosoffa especulativa”
(p- 610) o “metafisica en si” (p. 613), en aquellas palabras tan citadas
desde Ingenieros y Korn hasta nuestros dfas: “La abstraccién pura, la
metafisica en si, no edhar4 rafces en América” (Ibidem). A esos modos
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de entender la filosofia opone los dz “filosofia positiva y real”, “me-
tafisica del individuo” y metafisica del pueblo” (p. 610-611). La “filo-

sofia universal” no entendia €l saber absoluto como momento dialéctico,
la “filosofia en sf” supone la posibilidad de un saber ajeno a una visién
sintética, sindptica. Es éste el modo cémo Alberdi denuncia el filosofar
desde la torre de marfil y por eso, en lugar de una “metafisica en si”
nos habla de una “metafisica del individuo y del pueblo”. Nos pide, nos
exige salvarnos de esa forma de alineacién y descompromiso que supone
el llamado “filosofar puro” o “especulativo”.

Esa misma aguda conciencia de temporalidad lleva a Alberdi a
afirmar la posibilidad de una “filosofia completa” y a la vez a declarar
“el deber de ser incompletos” (p. 605-606). La “filosoffa completa” no
es ni éste ni aquel sistema, ni siquiera el eclecticismo que habia pre-
tendido vanamenite haber superado todos los sistemas. El hecho de afir-
mar la posibilidad de a “filosoffa completa” significa hacer filosofia
sin tomar partido entre las esouclas en 'pugna, hacer filosofia sin enro-
larse en tendencias, evitar sin duda la adopcién de actitudes ideolé-
gicas. Hs esta la mejor via de no desembocar en un escopticismo deri-
vado de las contradicciones de los “sistermias”. M4s, esa “filosoffa com-
pleta” es tan sflo un fin ideal, mientras tanto y sin abandonarlo tene-
'mos, aunque suene paraddjico, “el deber de ser incompletos”, en otras
palabras, la obligacién de mirar nuestra circunstancia, de partir de
nuestra condicién existencial. El método serfa pues el de radicarse en
lo incompleto en cuanto que éste supone necesariamente lo completo,
lo universal y a este dltimo plano no tenemos mis via de acceso que
nuestra radical temporalidad. Se debe pues filosofar desde nuestra cir-
vunstancia que, para nuestro caso, es la circunstancia americana.

El hecho de ser posib'e este filosofar desde, asegura —atn cuando
no necesariamente— la posibilidad de un filosofar sobre algo deter-
minado, tan concreto como aquel punto de partida. La intencién me-
toddlégica y el objeto de estudio puede aunarse: Alberdi pide que fi-
losofemos desde lo americano y sobre lo americano. “Trataremos de
Sefialar —dice las grandes exigencias de la sociedad americana; nos
oouparemos del problema de los destinos de este continente en el dra-
ma general de la civilizacién, principiando por tocar el problema de
los destinos humanos, que es la méas alta férmula de filosoffa... (p.
£09). En este sentido, pues, en cuanto a su objeto, la filosoffa ameri-
tana se le presenta a A'berdi como una hlosoffa de la historia; pero
también serd entendida como una fulosofia de la cultura y bajo este
aspecto se interesard por la organizacidn social, las costumbres, los usos:
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“cuya manifestacién mis alta es —dice— la Lteratum”; los hechos de
lconciencia, los sentimientos intimos “cuyo doble rcflejo —agrega— es
la moral y la religién”. Y por cierto que estos elementos de la cultura,
de los cuales son los mé4s importantes a su juicio: la politica constitu-
‘cional y financiera, la literatura, la moral y la religién, analizados
desde el punto de vista de una fecunda doctrina de la forma, recibirdn
en el filosofar americano su sentido ultimo de aquella filosoffa de la
‘historia, en su doble faz, como “filosofia de #uestra historia” y como
“filosoffa de la historia en general” (p. 611D.

Esta “filosoffa contemporanea”, “filosoffa pecu’iar”, “filosofia posi-
tiva y real” o “filosoffa incompleta”, quiere ver al hombre desde una
metafisica en la cual se ponga de manifiesto su naturaleza como parte
'y momento de un proceso estructural y orgdnico més amplio. Para
eso era necesario superar Ja filosoffa del siglo XVIII que se habia re-
bucido en su Gltima etapa a una visién empobrecida de la naturaleza
humana. “El estudio det hombre comienza a descender de su boga en
nuestro siglo —dice— a la par del anAlisis que cede sucesivamente su
lugar a la sintesis. El hombre exterior, el hombre en presencia de sus
destinos, de sus deberes y derechos sobre la tierra: he ahi el campo
de la filosoffa més contempordnea; ha sido y es cl fin de todos los
filésofos y de todas las filosofias. Platén, Aristoteles, Cicerén, Bacon,
‘Leibnitz, Locke, Kant, Condilac, Jouffroy, han concluido por ocu-
parse de la politica y de la legislacién...” (p. 613). No quiere decir
con esto Alberdi que la filosofia ha de reducirse a un saber instrumen-
tal, sino que en cuanto visién organicista y sintética y en razén de
su inevitable temporalidad, ha de concluir estudiando al hombre como
integrante de la ciudad humiana. “Asi pues —dice— derecho publico y
finanzas, literatura, moral, religién e historia: he aqui los objetos de
que nos ocuparemos en los seis meses de este curso. Pero el derecho
pablico, las finanzas, la literatura, la religibn, la historia, en sus leyes
imas filoséficas y mas generales, en su razén de conducta y de desarro-
lo. digdmoslo asf; y no en su forma més natural y positiva. De otro mo-
do no se dirfa que haclamos un curso de filosoffa” (p. 612). Las au-
toridades que ha citado antes y que hemos transcripto, confirman
fa amplitud de sus puntos de mira y explican el texto que sigue a
icontinuacién en su justo sentido.

FEn efecto, Alberdi habla en numerosos pasajes de “aplicacién”
del saber filoséfico a las circunstancias. Cabe que nos preguntemos por
el alcance que le da a tal término. En una frase no muy feliz y a la
vez muy comentada y citada, Alberdi afirma que: “Si es posible decir-
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lo, la América practica lo que piensa la Europa” (p. 613). Segtin esto
'aquella “aplicacién” serfa entendida de un modo mecénico y externo y
serfa en dltima instancia una forma de alienacién. El modo como estd
introducida la frase, aquel “si es posible decirlo”, indica sin embargo
claramente que Alberdi tiene conciencia que se trata de un modo
impropio de hablar. Y no podia ser de otra manera, por cuanto Al-
berdi sabe que para “aplicar” un pensamiento es necesario haberlo
‘pensado. Propiamente hablando, en fi'osoffa no hay ni puede haber
jamés un tragplante de lo pensado por otros. Los textos del Fragmenio
Preliminar son en tal sentido aclaradores. “Tener una filosofia —dice
alli— es tener una razén fuerte y libre” (Edicién citada, p. 53). Los
“principios”, es decir, aquellos que enuncia la “filosofia absoluta” y de
fla cual partimos para concluir en una “filosoffa positiva”, “se buscan
—dice— y se abrazan”. Se busca en los dlésicos los temas universales
i se los “abraza”, es decir, se los asume. Luego de abrazados, se los
aplica a nuestra realidad histérica. “Entonces —dice Alberdi— se cesa
de plagiar” y se llega “a la edad de la verdadera emancipacién” (p 51 -
52). Esto es tener lo que él llama una “razén fuerte”. El texto supo-
nes pues una doble fuente de originalidad. Por eso mismo, en el ensa-
yo de 1842 ha dicho que la necesidad de “aplicar” la filosoffa a la
circunstancia americana “nos lleva a un examen critico de los publidis-
tas y filésofos sociales europeos” (p. 610). La filosofia americana su-
pone pues en Alberdi la necesidad de hacer sin més y antes que ella
imisma, filosofia, sin ninguna conmotacién y a pesar del ardoroso lla-
mado que dirige en favor de la primera.

Es pues evidente que la “filosoffa americana” que postulara Alberdi
por primera vez cn 1837, no se reduce a afirmar de modo simple la
existencia de una “filosoffa en América”. Supone este conceptn cuando,
por ejemplo, rechaza el saber filoséfico de sus maestros o cuando nos
hace esbozos del estado de la filosofia en el Rio de la Plata Pero no
es esto lo que le interesaba a Alberdi mayormente.

¢Es entonces la expresién “filosoffa americana”, sinénimo de “fi-
losofia de América®” Diremos de acuerdo con lo que hemos analizado
antes que si lo es y en el doble sentido que encierra, vale decir, tanto
concediendo un valor objetivo al de (filosoffa de tema americano), co-
mo déndole un sentido subjetivo (filosofia de-el hombre pensante ame-
ricano) En otros términos, el concepto “filosofia americana” que lanzé
Alberdi suponia un estudio filoséfico sobre América y desde América.

Si lo americano se hubiera referido exclusivamente a la temética
de América, la filosoffa americana de Alberdi hubiera sido una filosofia
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de la historia y una filosoffa de la cultura; mas, al haber comprendido
también al sujeto en la significacién de lo americano, fue un filoscfar
de todo tema —dentro del cual podia o no entrar como contenido ob-
jetivo lo americano— llevado a cabo desde un horizonte de comprensién
singular, como una funcién de la existencia americana Hay pues en
este sentido, ya lo hemos dicho, una doble fuente de originalidad, dada
débilmente por la temética, pero con fuerza por la presencia de aquel
horizonte que mencionamos.

De acuerdo con esto podemos afirmar —y creemos no equivocarnos
en la interpretacién— que la expresiéon “filosoffa americana”, tan am-
Ligua tomada fuera de contextos, es en Alberdi antes que filosoffa de
objeto americano, un filosofar americano, o tal vez mejor, un filosofar
americanamente. La verbalizacién de la expresién nos pone en lo que
a nuestro juicio posibilita la autenticidad americana de un quehacer
filoséfico que pretenda tal connotacién.

Pero, volviendo a conceptos anteriores también visibles en Alberdi,
la filosoffa entre nosotros, ha de ser antes que mada, filosofia sin mds.
Nuestra responsabilidad primera es la de mirar a los filosofemas de
validez objetiva, que valen y valdrdn siempre por si mismos, con pres-
cindencia de que sean griegos, alemanes o argentinos. Ahora bien,
dpodemos prescindir en funcién de eso de la consideracién de una te-
mética expresamente americana? Es indudable que desde el punto de
vista anterior sf podemos hacenlo, méixime que lo que interesa no es
tanto que nuestra meditacién sea sobre el hombre argentino, como des-
de nosotros en cuanto argentinos. Si bien el rechazo daclarado de tratar
temas americanos puede implicar una lamentable carencia de sensibi-
lidad respecto de Jos mismos y suponer ademds un estado de enajena-
cién lo que més vale es nuestra actitud humana encarnada y su toma
de conciencia.

El hecho pues de no abordar una temética declaradamente ame-
ricana y dedicarnos a la meditacién de aquellos filosofemas de cardcter
universal a través de la relectura exdlusiva de los dldsicos, no implica
bajo ninglin concepto que no podamos hacerlo americanamente. Po-
drfamos decir todavia que de hecho y aun sin queterlo, todo hombre
filosofante se encontrard sujeto a condicionamientos de este tipo, pero
0 que a Alberdi le interesaba no era esto, pedia que aquella funcién
de la existencia implicara, como hemos dicho, una toma de conciencia.
No superarfamos la alineacién dedicindonos a meditar sobre temas
americanos, debemos si filosofar amiericanamente, es decir, desde nues-
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tra condicién existencial asumida ccmo tal y entendiendo la filosofia
como funcién de la existencia.

Declarar que la “filoscffa americana” lo es sin mds porque se habla
en ella de lo americano, lleva el riesgo de caer en tilingueria y tropi-
calismo; significa desconocer la universalidad de la filosofia que cn
un sentido no es ni serd nunca filosofia del hombre griego o argentino,
sino del hombre; negarse por otra parte a aquella toma de concicncia
por la cual descubrimos que nuestro mirar es americano, es ignorar la
historicidad inevitable del hombre, su ubicacién en el egpacio y el
tiempo.

Por otro lado, esa raiz existencial del hombre americano no se re-
duce a un “temple especifico”, como se lo ha pretendido en la inter-
protacién existencialista del problema No hay “temples” diferenciales
que permitan distinguir una humanidad europea de otra americana, La
fllosoffa de la existencia es filosoffa sélo en la medida en que pregunta
por temples ontolégicos del hombre, sin connotacién alguna Sostener
lo contrario implicarfa introducir una rdlativizacién que podria desem-
bocar, por ejemplo, en la creacién de mitos raciales y por tanto en
otras formas de alienacién.

Hemos hablado de la filcsofia como funcién de la existencia y
de la condicién existencial d]l hombre y hemos hablado también de
la necesidad de alcanzar una toma de conciencia de aquello para ra-
dicamos en lo prop'o Ahora bien, ese acto de conciencia no se reduce
para ser tal a una simple actitud dec’arativa. Unicamente serd completo
cuando desde él se pueda llevar a cabo una critica de los supuestos de
nuestra condicién existencial americana y del modo cémo ejercemos la
funcién del filosofar cn relacién con 1a misma

Tampoco lo “americano” puede ser entendido con una significa-
ci6n cuasi mistica, cbjeto de una filosofia de cardcter profético que ve
en América el 'ugar donde se ha de salvar la humanidad. Esta salva-
cién no se dard en este o aquel continente, tendrd lugar en el hombre
en la medida en que el hombre pueda hacerla realidad. No tenemos
prioridades ni ventajas ontoldgicas, ni del hombre nuestro ni de nuestra
tierra, s6lo tenemos como tantos otros pueblos, desventajas derivadas de
nuestra condicién histérica y que podemos y debemos, eso sf, superarlas.

Queda pues as{ lo americano abierto a lo universal y el “filosofar
americano” aparece de este modo como una de las tantas vias de acceso
en que la filosoffa, a través del tiempo, se va haciendo “La filosofia
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—dice Hegel en su Vorlesungen iiber die Geschichte der Philosophie—
debe tomar en consideracién la necesidad con que tiene lugar la pro-
duccién del pensamiento en el tiempo. Porque es un curso histérico,
tenemos que conducirnos también de una manera histérica”.

ARTURO ANDRES Roic
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