NOTAS Y COMENTARIOS

ESTRUCTURA Y FORMAS DEL NIHILISMO EUROPEO
SEGUN PIER PAOLO OTTONELLO

El filésofo italiano Pier Paolo Ottonello, de la escuela formada en la
Universidad de Génova alrededor de la egregia figura de Michele Federico
Sciacca, ha comenzado la publicacidn de una obra de gran aliento especulativo,
planeada en cinco volimenes y de la cual analizo en esta nota el tomo pri-
mero ®, El solo titulo general (Estructurq y formas del nihilisma eurcpeo)
plantea el dramatico —y quizd debiera decir tragico— problema del nihilismo
como resultado hgxxnmal de la decadencia de Occidente. El solo plantearlo y

: 'e revela un gran coraje intelectual porque, a mi parecer,
#e con una suerte de totalidad hostil. '

) pr!‘mer ensayo sobre nihilismo y reduccién (que supone la dialecticidad de
'~~"18§,\,formas 'del ser) muestra la actual adialecticidad en la que ha caido el pen-
) samiento, ya se trate de “s6lo el ser es”, o ya de “nada es”, pues “en el primer
‘cago el ente no tiene sentido y, en el segundo “nada tiene sentido” (p. 17;.
Po!“*tanto o nihilismo, o creacionismo. Tal es el dilema. En el segundo caso,
si pensir es pensar ¢l ser mediante la nada (ex nihilo), pensar es pensar la
creacién, re-crear la creacién o fundar el ente como lo que 70 es el ser sino que
lo ttene, como condicién del sentido de lo finito y del infinito que supone la nada
como ex nihilo (nada dialéctica); en el segundo caso, la Nada adialéctica es la
nada negativa como negacion de todo ser ¥y de si, negacion de la dialéctica
nada-~ser, 0 la nada del nihilismo, que es la reduccién a nada de la dialéctica
ser-nada o nada-ser (nada de la dialéctica). Como se ve, el nudo de la reflexién
de Ottonello sefiala la nada como condicién fundante de la determinaciém del
ser (pues el ser sin la nada no se determina) y asi el ser parmenideo, como el
hegeliano, es esencialmente nihilista en cuanto es, precisamente, ser sin (la)
nada (p. 20): Tal es la adialecticidad del ser que es reduccién del ser a la nada
y de la nada al ser opuesto al ser; la reduccion implica el no senfido pues anula
como insensato un término de la dialéctica haciendo del otro fodo y reduciendo
a nada a la dialéctica misma. Por un lado, se confirma que la inteligencia no
puede no ser sino pensamiento del ser dialéctico (creante-creado; ser-ente)
como fundacién de lo finito que, al fundarlo, pone el tiempo; por otro, se ve
que “nihilismo significa negacién absoluta del ser en cuanto ser y de los entes
en cuanto determinaciones del ser: negatividad absoluta gque, por comsiguiente,
puede determinarse sélo negativamente, o sea en relacion a la metafisica como
afirmacion del ser determinante del sentido del ser en la diferencia fundante
ser-entes”. El nihilismo es, asi, negacién del sentido del ser y de los entes 7,
al mismo tiempo, “la absoluta negacion de toda absolutidad” (p. 25-26). Hay,
pues, dos formas de negar el ser: El ser en si no tiene sentido y es nada dandose
s6lo los entes en cuyo caso s6lo existe mi propia experiencia inmediata y yo soy
el absoluto aniquilamiento de la nada que se sabe nada; por eso mismo,
el “Gnico” absoluto soy yo mismo que niego todo absoluto; esto equivale —al
ponerse como absoluta negacién— a la nada del negar. De todo lo cual se sigue
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que el nihilismo es la radical negacién de la creacion: reduccién absoluta (a
nada), negacion del pensar, contradictoriedad que se miega como tal aunque
se expande en las innumerables formas de reduccién, segin la dialéctica de la
reduccién. Esta dialéctica, opuesta a la fundacién de lo finito, divide para anular
y €l todo es reducido siempre a una o mas de sus partes a-dialectizando el ser
por reducciéon del ser al ente, del ser a la nada, del ente a la nada, como
permanente rechazo de 1a creacién. Esta determinaciéon del método de la re-
duceclén, es posible a la luz de la dialéctica de la integralidad que permite el
desenmascaramiento de toda forma de omision. de la mision metafisica consti-
tutiva de la persona que, a su vez implica la reafirmaciom de la cultura como
esencialmente filosofia y de la filosofia comio esencialmente metafisica (p. 32).

A la luz de la dialéctica metafisica, la modernidad (en el sentido que este
término adquiere después del nominalismo) aparece como pseudorevoluciéon (o
involucién) en cuanto ‘“el grande mito de la modernidad —el mito nuevo—-
genera el gran mito autodestructivo de la contemporaneidad, esto es, €l mito
del futuro” como perspectiva de autodisoluciéon (p. 36). Emerge aqui el concepto
de decadencia como “Unpctencia para la metafisica, como ciencia de la dialéc-
tica del todo del ser y de sus formas y determinaciones, por su reduccion disot-
vemte hasta el no-sentido, mediante la absolutizacién... de una forma de ser o
de un tipo de ente” (p. 37). Mas aun: la decadencia es, por eso, pérdida de la
determinacién del ser —y de la cual es Heidegger claro exponente— impotente
auto-espejamiento del ser ¥ expresién de la inmanencia como autoinmanencia;
esto corresponde a la evasién ambigua manifestada en la forma de la violencia;
vy hasta la misma destruccion es mascara y coartada al simular una “construc-
cién aksoluta” (p. 47) y simulacién del progreso, voluntad de escindalo, obsce-
nidad, impiedad, orgia. Es también, como en Rousseau y Sade, dialéctica abs-
tracta de la separacion como “absolutizacion de la autonomia del pensar ra-
cional como autofundacion” (p. 53). La decadencia, en sus multiples formag,
se muestra como crisis de la fundacién, suprema “enfermedad espiritual”, es-
quizoide con manifestaciones montmaniacas como puede verse en los lenguajes
especializados, una suerte de confusion delirante que ha ido a parar a un
verdadero caos de lo amorfo (p. 60).

En el ambito de la decadencia, 1a historia no es mas creacion-decadencia-
recreacion, sino historia-ciencia-progreso (p. 68); y como la misma verdad es
el progreso, no existe progreso sin revolucidn que, a través de la categoria de la
“superacién” hegellana pasa a lo concreto de la praxls como negacién (Feuer-
bach) de la Teologia, acto esencial de la modernidad. Y asi se revela la trilogia
de la; ideclogia contemporanea: “la triada historicismo-clentismo-progresismo se
puede determinar como coincidencia de ateismpo, materiglismo y Ciencia” (p. 73).
Al no estar en la eternidad el significado de la historia sino en la historia misma
(Marx]), la ideologia se convierte en la nueva religion de la contemporaneidad
(p. 76) cuyo sacerdote es el “cientifico” y el artifice del paraiso terrenal es el
“politico”. Contrapuesto asi el hombre “nuevo” al hombre paulino, se omiten los
problemas fundamentales pues la ideologia es la dialéctica de la reducclon (y
de la decadencia) y ella “reduce a los términos minimos todo lo que toca” (p. 82):
Reduce el fundamento a materia; el ser social a masa; los valores a nada.

La antigua (y verdadera y tinica revolucién) sintesis cristiana del logos como
agapé, del nomos hebreo y el eros heleno, se disuelve en la espiral del nihillsmo
moderno sin logos y sin eros (p. 90). Todo lo cual conlleva, por un lado, €l dis-
locamiento de fantasia e imaginaciéon y, por otro, la pérdida del sentido del
paisaje. Respecto de lo primero, “el pensamiento moderno nace con el declinar
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de la fantasia en el sentido plotiniano hasta hacer de la fantasia objeto indig-
‘no de consideracién, después de haberla reducido a imaginacién y después de
haber reducido la misma imaginacién —quitdndole €l lazo esencial con la: fan-
tasia— al flujo mis o menos necesaric de las sensaciones y sus derivados...””
(p. 99) como acontece en Descartes, en Hume, en Hegel. Bajo el mito de lo
nuevo, el decadente mundo moderno abstractiza. lo concreto hasta su aniquila-
miento (nihilismo) y muestra en el arte el caos sistematico (p. 112) que, en
el surrealismo es exasperacién de la separacién entre la fantasia y la imagi-
nacién (p. 117), En cuanto a la pérdida del sentido del paisaje, se trata, en el
fondo, del proceso de 1a muerte del paisaje interior (p. 121) que ha sustituido
el sefiorio del hombre sobre el espacio a través de la recreacién del orden, por
el hombre sin paisaje, sin gracia, sin dignidad, en quien la muerte del palsaje:
exterior es s6lo la consecuencia de la muerte del paisaje interior (p. 124, 125,
129); por eso, en este ambito de decadencia, la deformidad es la unica ley y el
desorden la morma (p. 130).

86lo falta, para concluir, meditar las relaciones entre nihilismo y ateismo
y entre Europa y el nihilismo. Con Santo Tomis, Ottonello recuerda. que “el
error acerca de las creaturas desemboca en una sentencia equivocada sobre Dios”
(p. 135). Aquel error comienza con la disolucion del principio metafisico de la
‘analogia. Al cabo de este proceso, el pensamiento moderno es la disclucién de
1a metafisica y el pensamiento contemporaneo no representa mas que sus con-
secuencias logicas (p. 137). Ottonello muestra, de modo muy sintetico y muy
agudo el proceso histérico desde el voluntarismo luteranc hasta Barth, Bon-
hoeffer, Cox y la teologia de la “muerte” de Dios (p. 160) no sin sefialar aquella
“pequefia” zona del pensamiento contemporineo en la cual subsisten los pro-
blemas esenciales (Blondel, e Senne, Lavelle, Forest, Zubiri, Sciacca...). A su
vez, Europa multiplica, las pruebas de su propia inexistencia a través de los
fantasmas de Europa que son los “europeismos”. Si tenemos presente que Europa
“se puede rigurosamente definir como el Cristianismo en Occidente” y el Occi-
dente como “el espacio de la sintesis o dialéctica positiva de mythos y de logos”,
Europa, entonces, es ‘el espacio de 1la sintesis de logos divino y logos humano”
(p. 168). Precisamente en cuanto una de las formas constitutivas deja de ser,
Europa no existe; por eso, para Ottonello, Europa supone, hoy, la omision, ya
del Occidente, ya del Cristianismo y, en cuanto omisién del logos, tratase del
acto de la dialéctica de 1a omisidn que es trayectoria de la decadencia y el
nihilismo. Hegel es la destruccidén teorética del Occidente y Novalis su ncstalgia
poética (p. 169).

La médula doctrinal de la obra estd constituida por la dialéctica esencial
{(Gnica dialéctica auténtica y verdadera) entre Ser-nada en la cual el no-ser es
condicién de los entes; se trata, por tanto, de la metafisica creacionista a la cual
se opcne la Nada del nihilismo en muna ‘“‘dialéctica” que es, en verdad, la adig-
lecticidad del Ser sin la nada, 0 del ente sin el Ser, base del nihilismo actual
que deja sin fundamento a lo finito; Ottonello, en cambio, reafirma el valor de
la inteligencia como pensar del ser dialéctico creante-creado, ser-ente, cuya
‘propledad es la analogia; de ahi que deba enfrentarse con la modernidad como
autodisolucion y, sobre todo, con la tragica; pérdida de la determinaciom: del ser
en los entes (camino de la negacién de la negacidon) que constituye la decadencla
ccmo destino epocal del Occidente. Por eso, la Unica via del pensar metafisico
(si no es ya demasiado tarde para Europa) es la reafirmacién del orden de los
seres en. el Ser que restaure la sintesis del nomos judio y el e€ros helénico; pero
esta sintesis es, precisamente, lo que se ha perdido en lo que Sciacca llamé el
“occidentalismo”: El Occidente, con la revelacion cristiana, llegé a ser Europa
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‘aunque no puede ser solamente Europa sino la universalidad del mundo; es
decir, no mis ni Occidente ni Europa sino la universal respublica christiana
(p. 172). En este sentido, el Imperio Carolingip fue la Wltima ldentificacion, sin
residuos, del Occidente con Europa. Europa sin Occidente (lo que es también
falso) es €l nefasto “occidentalismo”. Europa, si ha verdaderamente existido,
era significada, simbdélicamente, por la Ciudad de Dics de San Agustin, 1a masica
gregoriana y las Reglas de San Benito (p. 175). Rehacer, hoy, la sintesis d¢l
sistema de Europa supone ‘el lugar metafisico del hombre integral en el orden
organico o dialéctico Dios-hombre-cosmos; o sea, como hombre cristiano que
ha universalizado la sintesis en que consiste el Occidente en cuanto lugar del
hombre entero en la unidad del saber: Aquello que sélp el ighorade Rosmini ha,
grandiosamente, indicado” (p. 182). Agregaré por mi cuenta que sl como es,
en efecto, verdadero, no se identifican Europa y la Europa geografica; si por
un lado, es Europa una unidad étnico-geografica y tamblén una unidad espi-
ritual-cultural y, por otro, el Occidente se constituye por la universalidad (ca-
tolicidad) del hombre integral, Iberoamérica pertenece a la médula misma de la
sintesis de logos divino y logos humano (la. Europa esencial); pero, al mismo
tiempo, sufre como nadie (fuera de la Europa geografica) el peligro mortal de
importar la decadencia.

Gran libro este de Pier Paolo Ofttonello, tragico y brillante; ¥y no por
tragico menos verdadero; valiente como andlisis profundo de la decadencia dz
este nuestro mundo que se ha vuelto hostil (con hostilidad homiecida) respecto
del auténtico europeo, supérstite solitario del verdadero Occidente, ciudadano
de los restos de la respublica christiana de cuyos gérmenes dispersos debemos
esperar la resurreccién... o la nada. Espero con impaciencia los otros cuatro
volimenes planeados por este pensador de raza gue expresa la auténtica y no
frecuente vocacion por la Verdad.
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UN ACONTECIMIENTO ACERCA DEL TEMA DEL ALMA EN LA
ANTROPOLOGIA DE SANTO TOMAS DE AQUINOC °

En un hermoso volumen, prolijamente presentado, la Pontificia Univer-
sidad de Santo Tomas de Aquino de Roma ha publicado las Actas del Con-
greso de la Sociedad Internacional de Santo Tomas de Aquino, celebrado en
Roma del 2 al 5 de enero de 1986. El trabajo fue realizado bajo la eficiente
direccién del R.P. Abelardo Lobato O. P., decano de la Facultad de Filosofia
de la misma universidad.

El Congreso se llevé a cabo en ocasién de la publicacién del Comentario
de Santo Tomés al libro del Alma de Aristételes, recientemente editado por
la Leonina con una amplia presentacién histérica del R..P. R. Gauthier O.P.

El libro se abre con una objetiva presentacién de P. Abelardo Lobato,
seguida del discurso pronunciado por Juan Pablo II sobre el tema del alma en
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