LA CIUDAD ANTIGUA Y LA CIUDAD MODERNA
ALGUNAS CONSIDERACIONES ACERCA DEL FENOMENO JURIDICO

1. — Introduccién

El presente trabajo tiene como finalidad mostrar uno de los aspectos a
nuestro juicio mAas notables de las diferentes concepciones que acerca de la
vida y del mundo en general y del hombre en particular, poseen el pensa-
miento antiguo y el pensamiento moderno, respectivamente.

Esas diferencias pueden plantearse en el diverso modo de concebir a la
ciudad en todas las facetas en las cuales la urbe puede ser considerada, ya
sea desde el punto de vista puramente espiritual, como en el estrictamente
tecténico ! y las manifestaciones de todo orden que produce el hombre en la
ciudad, ya sea que éstas sean de tipo artistico o con fines meramente crema-
tisticos, para cilar s6lo algunos ejemplos. Ahora bien, la diferencia de concep-
ciones apuntada y sobre todo las comparaciones que podamos realizar a la
luz del tema de la ciudad nos indican a todas luces la existencia de una
crisis en el pensamiento moderno, en relacién con el pensamiento antiguo.
Dicha crisis se puede ubicar muy facilmente en la base misma de lo que se
ha dado en llamar el “hombre moderno™.

Ello asi, y como de la ciudad derivan las mis importantes instituciones y
los més complejos problemas generados por la misma vida societaria del hombre,
la crisis a que hicimos referencia abarca indudablemnte el Derecho. En efecto,
va desde los romanos nadie discute la ineludible nota de alteridad que posee
el fenémeno juridico, y con ello el necesario cardcter social que él mismo
posee. La méaxima latina atribuida a Hermogeniano ubi homo, ibi societas, ubi
societas, ibi ius, deberia presentarse constantemente ante los juristas, pues
ella indica la conveniente referencia antropoldgica que siempre ha de primar
en todo anilisis serio del Derecho.

La ciudad y el derecho serdn pues el objeto de nuestras comparaciones.
II. — La ciudad antigua, lo naturaleza y lo divino

Convengamos en establecer que el hombre antiguo, al contrario de lo
que pueda suceder con el moderno, estaba sin cesar en presencia de la natu-

1 Aunque desde ya mos adelantamos a expresar que, bien mirado el problema, toda
manifestacién arquitecténica es un reflejo de un impulso espiritual.

2 FusteEl, pR Courances, Le Ciudad Antigua, Ed. Emece, Coleccién Obras Universa-
les, Seccién II —Ciencias—, pag. 175. La edicién citada no posee fecha de impresién,
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raleza. Como afirma Fustel de Coulanges, “las costumbres de la vida civili-
zada no ponian un velo entre ella y é1”.2 Su vida estaba en manos de lay
naturaleza; esperaba la nube bienhechora de que dependia su cosecha, temia
al huracén, que podia destruir el trabajo y la esperanza de todo un aifio,
Sentia a todas horas su debilidad y la fuerza incomparable de cuanto le
rodeaba. Experimentaba perpetuamente una mezcla de veneracién, de amor
y de terror por esta poderosa Naturaleza.3

Es por ello que la idea de lo Divino se encontraba ligada en absoluto a la
existencia cotidiana del hombre antiguo. Fundamentalmente aplicé la idea de
lo divino a los objetos exteriores que contemplaba, amaba o temia o a los
agentes fisicos, que eran los duefios de su trajin cotidiano. Lo precedentemente
expuesto debia necesariamente refundir en la concepcién que se tenia acerca
del vinculo que ligaba al hombre con las cosas, como veremos mas adelante.

Pero este modo de ser de la vida antigua se plasma a su vez en la idea
de la ciudad. En efecto, entre los antiguocs la urbe no se formaba a la larga,
por la lenta incorporacion de hombres y de construcciones. La urbe se funda-
ba de un solo impulso, entera, en un dia.# Y lo que es mas importante: la fun-
dacién de una ciudad era siempre un acto religioso, algo unido al culto. Inclu-
so la forma en la cual la misma se encontraba parcelada, de acuerdo a los
estamentos que la habitaban, trasunta la concepcién de que la cuestién de la
orientacion en general, tanto para el conjunto de una ciudad como para cada
cdificio en particular, desempefiaba un papel importante en todas las antiguas
civilizaciones tradicionales.®

Todos estos hechos indican que nos encentramos, fundamentalmente, ante
culturas que creen que su modo de ser no debe chocar necesariamente con
los limites de lo material, que existe algo trascendente que las anima e im-
pulsa hacia fines espirituales y no tan sélo crematisticos. Ello ha llevado a
Guénon a expresar que la civilizacién moderna aparece en la historia como
una verdadera anomalia, pues de todas las que conocemos es la tnica que se
ha desarrollado en un sentido puramente material, la tnica que no se apoya
en un principio de orden superior.®

En orden precisamente a esa sed por lo trascendente que dimana de
toda la civilizacién antigua, resulta reveladora la ceremonia, de fuerte acento
simbdlico, sobre la cual se funda una ciudad. En este sentido, Roma es un
buen ejemplo del cual se pueden extraer conclusiones mas generales. En efec-
to, llegado el acto de su fundacién, Rémulo comienza ofreciendo un sacrificio
que consiste en saltar por sobre la llama sagrada él y cada uno de los futuros
habitantes, a fin de que todos se purifiquen en la invocacién a los dioses. Con-
cluido cllo, Rémulo cava un pequefio hoyo en forma circular y arroja en él un

3 Aut. y ob. cit,, pags. 175 y ss.

4 Aut. y ob. cit.,, pag. 191.

5 ReNE GUENON, Simbolos Fundamentdles de la Ciencia Sagrada, EUDEBA, ed. 1976,
pag. 87,
6 Conf. GuénoN, ob. cit., pags. 3 y ss.
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trozo de tierra que ha traido del Alba, para posteriormente arrojar cada uno
de sus acompafiantes un poco de tierra del pais de donde proceden.

Ese hoyo se denomina mundus y alli se elevar4 el altar de la ciudad, pues
ésa es la tierra de los padres: terra-patrum, patria. Mediante esa ficcién cada
hombre lleva consigo —en el terrén de la tierra—, el sagrado suelo en que sus
antepasados estaban enterrados y al que se hallaban ligados sus manes, y alre-
dedor de ese lugar debe erigirse la Urbe. Rémulo traza un surco con un arado
que indica el recinto, que serd inviolable, asi como las murallas, que son tam-
bién sagradas al punto que sélo pueden ser reparalas con autorizacidn expresa
de los pontifices.

De este modo, como indica Fustel de Coulanges, una ciudad no podii
perder el recuerdo de la ceremonia santa que habia marcado su nacimiento,
pues cada afio celebraba su aniversario con un sacrificio. Todo ello marcaba
cracteristicas sagradas a la ciudad. Toda ciudad era un santuario; toda ciudad
podia llamarse santa. Asi, es posible que Tito Livio dijera acerca de Roma: “No
hay espacio en esta urbe que no esté impregnado de religién y no esté ocupado
por aiguna divinidad. Los dioses la habitan”.?

II1. -~ La ciudad antigua y el espiritu

Y esta actitud que sefialamos en el romano como cualidad viva, es propia
de un gran ntmero de pueblos antiguos que sienten realmente a la ciudad
como formando parte de su propio ser espiritual. Porque asimismo el fundar
—como actitud politico-espiritual—, se relaciona estrechamente con el acto
agricola. Incluso pareciera ser, como lo apunta Di Pietro, que el nivel poli-
tico necesita la existencia del nivel agriccla y por ello... “para el romano, fun-
dar una ciudad es tarea simil a la de echar una semilla en el seno abierto de
la tierra, y conservar una ciudad ya fundada es también tarea semejante a la
de preservar un campo sembrado, o mantener las parras de una vifia.®

Ello asi, y como lo demuestra Spengler, nunca ha recibido el sentimiento
del ligamen con la tierra, de la adhesién vegetal y c6smica, tan poderosa expre-
sién como en la arquitectura de esas diminutas ciudades primitivas, que casi se
reducen a un par de calles en torno a un mercado, un castillo 0 un santuario.
Insistimos: para el hombre tradicional, las ciudades tienen su prototipo divino.
No s6lo hay un modelo que precede a la arquitectura terrestre, sino que ade-
més éste se halla en una regién ideal (celeste) de la eternidad. De alli que la

7 FusteL DE COULANGES, ob. cit., pags. 201 y ss. Con relacién a Tito Livio, es conve-
niente tener en cuenta la obra de Jurio Irazusta, Tito Livio, Ed. Universidad Nacional de
Cuyo, Instituto de Estudios Politicos, 1951, especialmente pags. 59 y ss.

8 ArLrreDo Di PieTRO, “Tustissima Tellus”, en Iustitia, I, 2, pags. 53 y ss. El autor, al
sefialar la importancia que poseia el acto de fundar o cuidar las ciudades ya fundadas para
el hombre romano, cita un parrafo de Re Publica de Cicerén, en donde éste sefiala que:
“neque enim est ulla res, in qua propius ad deorum numen virtus accedat humana quam
civitates aut condere novas aut conservare iam conditas” (no hay ninguna cosa en la cual
la virtud humana se aproxime mas al numen de los dioses que el hecho de fundar ciudades
o conservar las ya fundadas).
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participacién de las culturas urbanas en un modelo arquetipico es lo que les
confiere su realidad y validez; con anterioridad a la ciudad, el territorio donde
ésta debia levantarse era un “caos”. La transformacién de “caos” en “cosmos”
se produce por efecto del ritual fundacional, en donde a ese “espacio vital”
se le confiere una “forma” que lo convierte en real. Evidentemente la realidad
se manifiesta, para la mentalidad antigua, como fuerza, eficacia y duracién.
Por esa circunstancia, lo real por excelencia es lo sagrado; pues s6lo lo sagrado
es de un modo absoluto, obra eficazmente, crea y hace durar las cosas. Asi para
Eliade —a quien glosamos en estos parrafos—, los innumerables actos de con-
sagracibn —de los espacios, de los objetos, de los hombres, etc.— revelan la
obsesién de lo real, la sed del primitivo por el ser? Se puede afirmar entonces
que €l mundo profano en su totalidad, el Cosmos (y, por ende, la ciudad)
completamente desacralizado, es un descubrimiento reciente del espiritu hu-
mano.

Si la ciudad, para el hombre tradicional, se encontraba en el medio del
orbis terrarum, en el omphalos, en el ombligo de la tierra, las casas que la
pueblan no podrdn ser nunca “maquinas de residir”, como las definia el célebre
arquitecto contemporaneo Le Corbusier. La desacralizacién de la morada huma-
na y de la ciudad es una consecuencia de la desacralizacién del cosmos bajo
la accién preponderante del pensamiento cientifico. Si la habitacién es una
maquina de residir, se podrd cambiar de ella con tanta frecuencia como se
cambia uno de traje o de camisa. El desarraigo es obvio, y ello se debe en ilti-
ma instancia a que se ha perdido aquel sentido pristino, de honda raigambre
espiritual que implicaba la Weltanschauung tradicional: instalarse en un terri-
torio, edificar una morada, exige una decisién vital, tanto para la comunidad
entera como para el individuo. Se trata de asumir la creaciéon del “mundo” que
se ha escogido para habitar. Cualquiera sea la estructura de una sociedad tradi-
cional, es un hecho que la morada se santifica siempre por la circunstancia de
constituir una imago mundi y de ser el mundo una creacién divina.10

1V. — La ciudad moderna, la naturaleza y lo divino

En los tiempos primitivos sélo el paisaje domina sobre la mirada del hom-
bre. El paisaje campesino imprimia su forma en el alma del hombre, vibra ai
compas del alma humana. La sensibilidad del hombre y el rumor de las selvas
cantan en un mismo ritmo: el porte, la marcha, el traje, inclusive, se amoldan
a los prados y los bosques. La aldea, con sus tejados, pacificos como suaves
colinas, con el humo de la tarde, con sus pozos, sus setos, sus bestias, esti toda
como sumergida, tendida en el paisaje. La aldea confirma el campo; es una
exaltacion de la imagen campestre. En cambio, la ciudad posterior desafia al
campo. Su silueta contradice las lineas de la naturaleza. La ciudad moderna
niega toda naturaleza.ll

9 MmceA Euang, El Mito del Eterno Retorno, Ed. Alianza/Emecé, 1980, pag. 20.

10 Mmcea Eriapoe, Lo Sagrado y Lo Profundo, Ed. Guadarrama, Barcelona, 1981, pdgs.
49 y ss.

11 Oswarb SpENGLER, La Decadencia de Occidente, t. 11, pags. 116/7, Ed. Espasa
Calpe, 1968.



LA CIUDAD ANTIGUA Y LA CIUDAD MODERNA 9281

Por consiguiente, se rompe en forma definitiva el vinculo primitivo exis-
tente entre el hombre y la naturaleza, pues la ciudad moderna, la ciudad come
un mundo, la gran urbe, es ella misma naturaleza. Y al serlo de manera arti-
ficial, el individuo comienza a partir de entonces a convertirse en la propia
medida de las relaciones de las que se nutre en el curso de su existencia. En -
definitiva, el hombre ser4 la medida de todas las cosas, punto culminante del
subjetivismo y el idealismo.

El hombre no desvela la realidad exterior y objetiva que lo envolvia en
su existir, y que constituia fundamentalmente una creaciéon a la cual él era
ajeno, porque el hombre es el que crea ahora esa misma naturaleza artificial y
seca.

Y en las ciudades modernas este hecho se patentiza de una manera conti-
nua. Citemos a Spengler: “Los trajes y hasta los rostros armonizan con un fon-
do de adoquines. Durante el dia se desenvuelve por las calles un transito de
extrafios colores y sonidos. De noche brilla una luz nueva que apaga la luz de
la luna. Y el pobre aldeano, aténito, de pie sobre el asfalto, hace la mas ridicu-
la figura, no comprende nada y nadie lo comprende a él. Sirve a lo sumo para
un paso de comedia y para producir el pan que ese mundo urbano necesita”.12

El artificialismo de la vida moderna se torna cada vez mds preoccupante
si se tiene en cuenta que la civilizacidn actual aspira a multiplicar las necesida-
des artificiales y siempre creard més necesidades que las que puede satisfacer,
pues una vez que se entra por ese camino es muy dificil detenerse, y ni si-
quiera hay razén para detenerse en un punto determinado.’® El coloso pétrec
de la ciudad mundial, sefialé Spengler, indica el término del ciclo vital de
toda gran cultura. El hombre culto, cuya alma plasmé antafio en el campo,
cae prisionero de su propia creacién —la ciudad— y se convierte entonces en
su criatura, en su organo ejecutor y finalmente en su victima.

Ello explica asimismo la pérdida en el hombre moderno de la capacidad
para comprender y desentrafiar el sentido de lo simbélico. Para nuestra met-
talidad, por ejemplo, el “simbolo” es una imagen que confiere significado
poético a la realidad fisica. Para el hombre medieval el mundo fisico tal y
como nosotros lo entendemos no tiene realidad excepto como simbolo. Lo pre-
cedentemente expuesto también explica al denominado “arte moderno”. En
efecto, el artista moderno es libre para crear, solamente se le pide que sea
sincero consigo mismo. Pero el artista medieval se hallaba comprometido con
una verdad que trascendia la existencia humana. Los que contemplaban su obra
la juzgaban en tanto que imagen de esa verdad, y de alli la tendencia medieval
a alabar o condenar una obra de arte en términos de lo absoluto de la expe-
riencia religiosa.d

12 OswALD SPENGLER, ob. cit,, pag. 117.

13 Rent GuiNoN, La Crisis del Mundo Moderno, Fd. Huemul 1966, pig. 144.

14 Otro Von SmmsoN, La Catedral Goética, Ed. Alianza, Madrid, 1980, pags. 17/8.
En dicha obra se relata la experiencia de Enrique I en 1130 cuando tuvo lugar la consa-
gracién de la nueva cabecera de la catedral de Canterbury. En esa oportunidad, el mismo rey
“juré por la muerte de Dios” su juramento real, que (el templo) era en verdad impresio-
nante”,
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Por el contrario, al decir de Lewis Munford, “La arquitectura moderna
cristalizé cuando el pablico se percaté de que los antiguos modos de simbolis-
mo ya no hablaban al hombre moderno y que, por el contrario, las nuevas fun-
ciones aportadas por la miquina tenian algo especial que decirle. Por desgra-
cia, en el acto de percatarse de estas nuevas verdades, la funcién mecdnica
tendié a absorber la expresion, o bien, en las mentalidades mds fandticas, a supri-
mir la necesidad de expresién”. El resultado es obvio: la imaginacién arquitec-
tonica se ha empobrecido, tanto es asi (segin Munford) “que el proyecto para
un gran monumento recordatorio, con el cual obtuvo un premio uno de los
arquitectos jovenes mas capaces, consistia simplemente en un gigantesco arco

parabdlico. . .” 15

De suyo, pues, la ciudad moderna ha dado lugar a un tipo especial de
aberracion, consistente en que el hombre se deshaga de si mismo merced a
la técnica. Con su abuso se pasan por alto los resultados miximos de la exis-
tencia humana y el sentido de trascendencia que dimana de ellos: la vida, el
amor, la muerte, el arte, la religién, pasan a ser una mera funcién recordatoria
de los antiguos tiempos porque ahora todas estas realizaciones se cumplen a
tenor del ethos del autémata.

La gran urbe termina, —por lo expuesto—, aplastando al hombre, mediati-
zandolo y cosificindolo. El individuo se deshumaniza por la piedra artificial
en tanto que esa piedra ya no simboliza una unién o religién trascendente del
hombre con lo Divino. Antiguamente la ciudad era divina pues en ella no tenian
mds cabida que los Dioses y sus habitantes. “Ya ni siquiera son casas en donde
Vesta y Jano, los penates y los lares tengan santuarios; son viviendas que ha
creado, no la sangre, sino la finalidad, no el sentimiento sino el espiritu del
negocio”.16

Por ello el utilitarismo se transforma en un patrén de conducta, lo unico
digno de tenerse en cuenta en los tiempos modernos, y es que solo lo mensu-
rable, lo reductible a la cantidad, da razén de ser a la vida en la actualidad.

La rapidez en la ciudad antigua era desconocida. Esa misma ciudad no
aspiraba a extenderse sino a espesarse, Sus calles estrechas —incluso—, impo-
sibilitaban todo trdnsito rdpido. “La ciudad ha de ser un cuerpo, una masa
espesa y redonda, un “soma” en el sentido mds riguroso de la palabra”™!? Las
ciudades gigantescas del presente —en cambio—, muestran nuestra tendencia al
infinito. La rapidez es el signo de los tiempos modernos y ello también evoca
aquella maxima que expresa que el peligro de las balas no consiste en el plomo
que contienen sino en al velocidad con la cual ellas son lanzadas.

15 Lewis MunFoORD, Arte y Técnica, Ed. Nueva Visién, Buenos Aires, 1961, pag. 80.
18 OswaLD SPENGLER, ob .cit., t. II, pag. 123.
16 OswALD SPENGLER, ob. cif., t. II, pag. 123,
17 OswaLD SPENGLER, ob. cif., t. II, pag. 124.
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V.— La ciudad moderna y el espiritu.

Este estrépito inverosimil revierte a la ciudad moderna, como es clara,
por obra exclusiva del accionar humano. Ello se llega a demostrar aun en los
detalles mas comunes de la vida cotidiana. Veamos, por ejemplo, la rapidez
con la cual son lanzadas al mercado algunos géneros novelisticos de las comin-
mente denominados “best sellers”, obras que carecen por completo de aquel
valor esencial para el artista que es la belleza, y donde se dan la mano con
un desparpajo sin precedentes —combinacién infalible— el sexo, el poder (repre-
sentado generalmente por la violencia) y el dinero. Algunas editoriales de
nuestro medio publican cuatro o cinco de esos libros por mes. ¢Qué valor esté-
tico pueden tener estas novelas? Porque convengamos en afirmar que nuestra
época no se caracteriza precisamente por una elevada produccién intelectual.
Es que la misma ciudad moderna ha perdido incluso la devocién por lo arte-
sanal. Hace poco lelamos un reportaje efectuado a un impresor, verdadero
artesano, que empleaba mis de un afio para acabar (imprimir) una obra.!8

De consiguiente, la automatizacién es una consecuencia de la racionali-
zacién creciente de la vida humana. En definitiva, la ciudad propende a esa
tendencia racionalizante, que desvincula al hombre con lo més profundo de si, con
la actividad contemplativa, con la meditatio mortis, aquella actitud que lleva
al individuo a reflexionar sobre su destino y su fin Gltimo. En el plano del llama-
do “humanismo”, €l hombre limitard sus posibilidades de conocimiento al que
le proporciona la Razén. Como lo destac6 Marechal, ante ello soslayard prime-
ro y negard después como posible todo “saber por la Revelacién” y por las
facultades trascendentes que integran el compositum humano y que se “retraen”
si no se las ejercita.l®

En e] plano del arte —como ya lo expresamos— el artifice olvidé sus mayo-
res posibilidades en las fuentes antiguas de su inspiraciéon. Pero es que en la
ciudad modrna —por consecuencia de su ritmo y de su tiempo—, ya casi no
existen verdaderos artifices o artesanos. “El arte perdi6 su esencia metafisica
y heroica, para circunscribirse a cierta “subjetividad” que excluyd los valores
“universales” en favor de los tonos “individuales”... “El arte, desechando la
pasién y la sentimentalidad humanas, se deshumaniza. Y lo que es més grave:
el arte concluird por intentar la eliminacién del propio artifice. “Y es lo que
ahora busca, en su afdn de substituir la actividad inteligente del artista por el
trabajo de la casualidad o de una mdquina”2° El arte joven, al decir de Ortega
y Gasset, ha devenido “intrascendente”.2!

18 Diario “La Nacién” —Seccién Literaria—, ejemplar del 11-3-79, reportaje realizado a
Ral Veroni.

19 LrororLpo MARECHAL, “Autopsia de Creso”, en Cuadero de Navegacién, EJ. Sudame-
ricana —Coleccién Perspectivas—, 1966, pag. 57.

20 Aut, y ob, cit,, pag. 84.

21 Joskt OmTEGA Y GAssEr, La Deshumanizacion del Arte, Obras Completas, t. III, Ed.

Revista de Occidente, 1966, pag. 383. El pensador espafiol expresa que una vez escrita dicha
frase sobre la intrascendencia del arte, “se espant6 de ella”,
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Concluyendo con nuestra digresién: al arte moderno le viene a suceder lo
que al hombre moderno. La rapidez de la ciudad coarta su posibilidad prac-
tica y humana, porque en definitiva la urbe se alza contra ellos y los compe-
netra en las reglas de su propio juego. Asi, el enriquecimiento del hombre
moderno con nuevas posibilidades vitales, imprime a su vida un ritmo apre-
surado; y éste, a su vez, es causa de que el hombre no puede acoger el mundo
en el santuario de su interioridad, ni vivirlo desde lo profundo de la intimidad.

Vivimos en la época del “sefiorito satisfecho”, como expresa Ortega. La
sobra de medios que estd obligado a manejar el hombre moderno, no le deja
vivir su propio y personal destino, atrofia su vida. Pues toda vida es lucha, el
esfuerzo por ser si misma. Las dificultades con que tropiezo para realizar mi
vida son, precisamente, lo que despierta y moviliza mis actividades, mis capa-
cidades. De consiguiente, un mundo sobrado de posibilidades produce, auto-
maticamente, graves deformaciones y viciosos tipos de existencia humana.2

La técnica primitiva del artesano hacia posible que cada uno crease su
producto integramente, en todas sus partes, como un todo; su relacién con el
trabajo como su relacién humana con sus compafieros y clientes era sobre todc
una relacién personal. Pero nuevamente se hace presente la ordenacién racic-
nalista de la gran urbe, que conlleva la de la misma existencia humana, y como
consecuencia de ello ¢l artesano se convierte en obrero de fdbrica y el comer-
ciante deja el puesto al burdcrata u oficinista; con ello pierde el trabajo su
caricter personal, csto es, su cardcter de algo tnico, incanjeable, individual,
que constituye una de las caracteristicas esenciales de la personalidad. Tanto
para el obrero de una fibrica como para el especialista cientifico, el trabajo
deja de ser expresién de la personalidad, deja de ser autorrealizacién para
quedar reducido a contribucién parcial especializada y necesaria si se quiere
seguir viviendo en la complicada organizacién de la vida moderna.

Ello asi, la consecuencia inmediata de esto es la desaparicién de la alegria
del trabajo: se ha llegado a un divorcio entre el alma del hombre y su profe-
sién; la actividad profesional se ha desespiritualizado y mecanizado. Como lo
sostiene Lersch, nos encontramos ante una nueva pérdida que supone para el
hombre moderno la despoetizacién del mundo, la desinteriorizacién del hom-
bre y la desaparicién del contacto inmediato con la vida, y esa nueva pérdida
es la de la unidad interior.2

Bisicamente, la vida de las grandes ciudades hace perder al hombre moder-
no el contacto directo con la vida misma. Esto tiene plena y primordial vigen-
cia en lo que se refiere al habitante de las urbes modernas, verdaderos alma-
cenes —segin frase de Lersch—, donde se encuentra acumulado cuanto ha
creado el hombre al dictado de la organizacién racionalista. El habitante de
las grandes urbes no vive ya en el contacto inmediato con la vida que nace y

22 Jost: OrRTEGA Y GasseT, La Rebelion de las Masas, Obras Completas, t. IV, Ed. Re-
vista de Occidente, 1966, pags. 208 y ss.
23 Pumarp LEerscu, El hombre en la Actualidad, Ed. Gredos, Madrid, 1976, pag. 60.
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crece sino que se mueve inmerso casi exclusivamente en un dmbito de pro-
ductos y artefactos técnicos. Su pie ya no holla el suelo de la tierra vivifica
sino el producto técnico del asfalto o del pavimento hecho de adoquines. No
contempla ya la naturaleza verde y palpitante, sino las grises moles de piedra
de los rascacielos construidos por la mano de hombre. Por todas partes la
rodean la piedra y el acero, materiales inertes de un mundo tecnificado.

Asi como la gran ciudad rompe toda la vinculacién del alma con la natu-
raleza, con sus imagenes y seres primitivos, las relaciones vitales entre el hom-
bre y la tierra, el sentir con ella y vibrar al unisono de su vida, la solidaridad
en suma, con todo lo que le rodea, todo ha quedado roto con la interposicién
de un mundo técnico, creado por el hombre para utilizarlo en el logro de sus
fines en un mundo artificial para el que la expresion de “madre tierra” ha
perdido su misterioso sentido vivificador.24

VI. — Algunas facetas de la crisis

En suma, podemos afirmar que entre el abanico de motivos que inter-
vienen en la crisis actual, uno de los principales parece ser la ausencia de un
sistema de convicciones basicas sobre las cosas y sobre el hombre, su papel y
destino en este mundo sublunar y lo que es més grave, cuando podemos afir-
mar que existen en cierta medida “convicciones” o “creencias”, nos damos
cuenta que las mismas han sido nefastas por el anilisis erréneo de la realidad
que las mismas conllevan. Todo ello, debido a un intento oscuro y sutil, cual es
el de reemplazar en su totalidad la cosmovisién del hombre antiguo y, princi-
palmente, la generada a partir del mundo medieval.

Razones ideoldgicas y politicas, cuya sospechosa finalidad excede los limi-
tes de este estudio, han tenido mucho que ver en esta tentativa de transfor-
macién, De alli, fundamentalmente, la renuncia a los criterios tradicionales, el
reclamo a la razdén, el prestigio de la matemdatica como método, inspiran la
mente moderna. Ello da como resultado cierto un racionalismo de signo cre-
ciente, una interpretacién mecdnica de la realidad fisica y una elaboracién del
contenido del derecho natural a fin de convertirse en eficaz instrumento para
la pronta accion politica® Todo ello es el eficaz piso de marcha para el naci-
miento de dos actitudes tipicas de la urbe moderna: el individualismo y el
positivismo,

Una de las sintesis parciales mas adecuadas que pueden realizarse del
positivismo, es la convicciéon en el progreso concebido como incremento de la
aclaracién racional, como intensificacién ilimitada del poderio humano sobre
las cosas mediante el saber cierto.?® El hombre moderno, pues, habitante de

24 Aut, y ob. cit, pag. 56.
25 Francisco Romero, “El Positivismo y la Crisis”, en Redlidad, afio 1, mayo-abril 1947,
vol. 1, pag. 173,

26 Francisco RoMEero, art. cit., paAg. 174. Por ello las dos principales ideologias de que
se nutre el positivismo son el materialismo histérico, por un lado, que se constituye en una
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Ja ciudal pétrea, mira confiado hacia el porvenir pero sin darse cuenta que
sus pretendidos logros no hacen mdas que crear una dependencia ciega en su
propia perfectibilidad, en el futuro.

Por ello la misma adopcién de la tesis positivista segtin la cual sélo es posi-
ble el conocimiento de la verdad en la esfera de la realidad perceptible por
los sentidos, vale decir, respecto de hechos susceptibles de ser comprobados o
verificados por los sentidos, y consecuentemente toda afirmacién sobre una reali-
dad metafisica o sobre valores no puede ser ni verdadera ni falsa y por lo
tanto carece de sentido, es falsa, pues es un hecho que el hombre se ve preci-
sado en su vida personal y social a admitir un sistema de valores. Ademas el
propio criterio de verdad del positivismo descansa en una creencia. Este sin-
gular “fideismo” ha sido sefialado por Messner quien expresa que, de acucrdo
con sus presupuestos, el principio de verificaciéon mismo del positivismo no
puede ser verificado empiricamente, constituyendo, por lo tanto, una afirma-
cién metafisica que pone en discusién a todo el sistema.2?

En cuanto al individualismo egoista, ha sufrido una evoluci6n histérica,
una traslacién de una actitud filos6fica surgida hacia fines de la Edad Media.
que lo tuvo como causa (nominalismo) para pasar luego a ser un fundamento
politico del racionalismo, cuando es concebido como tal por Hobbes quien al
describir el utépico “estado de naturaleza”, anterior al “estado de sociedad”,
realiza una construccién pesimista del hombre (homo homini lupus) la cual
s6lo podrd ser superada mediante lo que Rousseau denominari mds tarde el
“Contrato Social”. En fin, la Declaracién de los Derechos del Hombre y dei
Ciudadano de 1789 se sostiene sobre los tres pilares “miticos” que van a funda-
mentar a partir de ese momento a la mentalidad moderna: la libertad, la igual-
dad y la fraternidad. Derechos individuales todos ellos, sustentados por una
vaga “voluntad general” llamada desde entonces “Ley” con maytscula, pero
que no deja de ser un producto de la razén humana.

Por cierto que la organizacién de la ciudal moderna hace jaquear cada vez
mis el concepto de libertad econdmica. ¢Cémo es posible hablar de ella con el
capital organizado en trusts, con la férrea disciplina de los sindicatos? Asimis-
mo, la verdad es desfigurada sistematicamente por la propaganda y el slogan v
asi es como hoy en dia son cada vez mis fuertes las excitaciones que viener
desde afuera para motivar al consumidor a la adquisicién de algtin producto.
La “manipulacién” es también una forma de persuasién, y se constituye en una
de las tantas facetas del habitante de las grandes urbes: la heterodireccién.

reduccién sociolégica de las teorfas hegelianas y el evolucionismo propugnado por Darwin, que
reconoce su “ley” en el devenir, como dogma esencial de su transfondo al mito del Progreso.
Sobre este dltimo aspecto del positivismo, v. ENriQuE Diaz Arauvjo, El Evolucionismo, ed.
Mikael, 1981, pag. 15. No debe olvidarse asimismo al liberalismo, doctrina que también
propugna una fe inquebrantable en la libertad a secas (libertad sin contenido) y en el pro-
greso del hombre solo frente a la sociedad que lo rodea, fenémeno individualista tipico de las
grandes urbes,

27 JomANNES MEssNER, Etica Social, Politica y Econdmica a la Luz del Derecho Natu-
ral, Ed. Rialp, Madrid, 1967, pag. 24.
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Por el contrario, en la ciudad antigua el hombre, el individuo se hacia
ciudadano. Ciudadano de todo, como afirma Sepich: de la religién, de la moral,
del derecho, de la filosofia, de las artes, de la vida cultural, de la norma de
vida fisica y espiritual® En este orden de conductas,Jo Divino representado por
la religién misma ocupaba un lugar preponderante en la ciudad y no en vano
por ello, a partir del siglo VI, la palabra civitas adquiere el sentido especial de
ciudad episcopal, de centro diocesano.® En la urbe moderna queda muy poco
de la vivencia de la Divinidal. De Reyna ha podido ver en forma muy clara este
problema: “La apostasia, no sélo del dogma sino del momento existencial de
la religatio, las grandes migraciones forzadas o espontdneas a que asistimos, el
abandono del campo por la ciudad y la invasién de aquél por ésta, nos indican
que el hombre, suspendido entre cielo y tierra, ha roto sus amarras con entram-
bos, se ha desentendido de los focos extrahumanos que determinan su huma-
nidad. Dios y tierra pierden su sentido; y cultura, al fin y al cabo, arranca de
cultivar (el suelo) y culmina en el culto (del Altisimo)”30

En definitiva, la ciudad antigua comportaba —por su modo de ser peculiar—
la practica del ocio intelectual. Ese otium divinum hace posible que el hombre
detenga su marcha en la contemplacién y el asombro y asi de esa manera amar
ese saber “intitil” que es la filosofia. No en vano los marxistas dicen que el
ocio es un lujo, funcién de reaccionarios y por lo tanto ofrecen como contrapar-
tida el mundo totalitario del trabajo. Quien filosofa, piensa, y quien piensa hace
un buen uso de su libertad. Pero es que la ciudad moderna no permite “pasa-
tiempos” improductivos con los cuales el individuo pueda recogerse en el mundo
de su interioridad: la gran urbe ha disuelto la interioridad pues precisamente
la “heterodireccién” de la que hablaramos mas arriba hace que al hombre se
le de todo “hecho”; por lo tanto no es necesaric meditar. La distraccion, el de-
porte como fin, el olvido de las disciplinas serias y de la Religién, todo ello nos
aleja de nuestra intimidad, hace que uno huya de si, decaiga.3!

VII. — Consecuencias en el dmbito juridico

Facil resulta sefialar las consecuencias que se pueden plantear —y de hecho
se plantean— en el dmbito juridico. Algunos de dichos resultados revierten, por
ejemplo, en los denominados “derechos reales” o en el derecho de propiedad
pues es en ellos en donde se pueden indicar mas concretamente las diferencias
entre la nocién de derecho sustentada por la ciudad antigua y la elaborada a
partir de la ciudad moderna. Veamos por ejemplo la nocién juridica de “cosa”
En el derecho civil, las “cosas” estdn definidas con un criterio cuantitativo y
puramente material (objetos materiales susceptibles de tener un valor). Incluso,
para la mentalidad extrema liberal-racionalista, era inherente a la propiedad el

2 Juax R. SEPICH “Los Padres de Occidente (Slgmhca.do Cultural de la Patristica)”,
en Sapientia, afo 1, nim. 3, 3er. trimestre, 1947, pag.

29 HENRI PIBENNE Las Ciudades de la Edad Medm, Ed. Alianza, Madrid, 1980,
pag. 13.

30 ALBERTO WAGNER DE REYNA, “Fin de Era”, en Redlidad, vol. 1, marzo-abril, 1947,
pag. 238.

31 Jbid., p. 239.
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derecho no sélo de poseer la cosa, sino de usarla y gozarla segtin la voluntad del
propietario, pudiendo desnaturdlizarla, degradarla e incluso destruirla (art. 2513,
en su antigua redacci6n, del Cédigo Civil). En definitiva, el legislador ha tenido
en cuenta al establecer la categoria de “cosas”, que las mismas tengan un con-
tenido econémico y puramente material.

Quizas la mas grave consecuencia de todas las que hemos analizado, la
constituya el hecho de la rotura del vinculo existente entre el hombre y la
naturaleza. Esta ligadura, rota fundamentalmente por la tendencia racionalista
y subjetiva del individuo, trae aparejados resultados anémalos en el campo juri-
dico. En efecto, el derecho, en el sistema de los autores clasicos debe ser extraido
de la naturaleza, pero de ningin modo de la razén humana. Vale decir que lo
desechable es que la razén cree por si y ante si un orden arbitrario, Villey ha
sido claro al comentar que en el lenguaje de Aristdteles y en el de Santo Tomds,
e incluso en la mayor parte de los juristas hasta el siglo XVI, el término “dere-
cho” revestia un sentido enteramente diverso que el que tiene para los positivistas
modernos. Significaba esta nocién sutil y adjetiva: lo justo, el to dikaion, el id
quod justum est. Vale decir, que no se trata de normas expresas, puestas, hechas
una vez para siempre, como en el caso de la ley, sino un valor a perseguir incan-
sablemente, la solucién justa que busca el jurista o el juez para resolver el pro-
blema juridico concreto que se presenta en cada caso particular. Esta solucién

es mutable y asi debe ser si ella es el resultado de la naturaleza de las cosas
cambiantes.32

De esta forma, la palabra “naturaleza” tiene noci6n de fin, posee contenido
teleologico. Como el fin de cada ser puede genéricamente adscribirse a su per-
feccibén, entonces resulta natural a un sujeto lo que sirve a su perfeccionamiento;
la tesis misma lleva a Santo Tomds a comentar a Aristételes diciendo “llamamos
naturaleza de cada cosa a lo que le conviene cuando su generacién es perfecta”
(In Polit., Lib. I, lect. 1). Trasladando estas ideas al campo del derecho, se
llamara natural no a toda norma de vida, y tanto menos a todo hecho cumplido,
sino solo a aquellas manifestaciones juridicas en las que divisamos un medio
capaz de impulsar al hombre por los caminos de su perfeccionamiento.® El
hombre es aqui considerado pues, en su completa integridad como “compositum”,
pero no solamente él es susceptible de la adjetivacién “natural”: las instituciones
en las que vive, la ciudad, los grupos familiares, las relaciones inter-humanas.

En suma, la palabra “cosa” debe ser entendida en el lenguaje de los clasicos, en
el sentido més amplio.3*

VIIL. — Los derechos subjetivos

Es en la sociedad de la “opulencia” de las grandes ciudades modernas donde
se ha conseguido elevar a una categoria sin precedentes una nueva categoria

32 MicHEL Voaixy, Método, Fuentes y Lenguaje Juridicos, Ghersi Editor, t. IV, 1978,
pag. 48.

3 Gruserre Graneris, Contribucion Tomista a la Filosofia del Derecho, EUDEBA,
1973, pag. 86.

34 MicHeEL Vimiey, ob. cit., pags. 49 y ss,
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de “derechos” denominados ahora “subjetivos™. Si el derecho, para los filésofos
pertenecientes a la escuela del derecho natural cldsico era simplemente la “ipsa
res iusta” es porque se posee un concepto teleolégico de la naturaleza, y una no-
cién de orden dada a partir de la observacién directa del cuerpo social. De con-
siguiente, la ciencia del derecho no podra fundarse sobre la “naturaleza” del'hom-
bre individualmente considerado y del cual deriva su poder juridico para dar,
hacer o no hacer algo.

El concepto de derecho tal como fuera elaborado por el iusnaturalismo clé-
sico posee fuentes enteramente objetivas y no puede designar nunca —tal como
lo hacen las modernas doctrinas de los derechos subjetivos—, €l poder mismo
del individuo; porque el poder —volviendo a citar a Villey—, no es pensado sino
en funcién del individuo, mientras que el Derecho es relacién supra, inter-indi-
vidal: mi dikaion, dice Aristételes, es el bien del otro; porque el poder es para
el jurista un dato de hecho, previo, indiscutible, una nocién prejuridica; porque
el poder es, por el contrario, lo que el derecho limita y que jamds el Derecho
consagra en lo que comporta de ilimitado® Se puede apreciar pues la diferen-
cia entre los diversos modos de pensamiento que nos ocupan. Mientras para los
modernos se llama derecho al poder mismo, a la cualidad del sujeto, al domi-
nium que éste tiene sobre las cosas, para los juristas clasicos se reserva el cuific
de lo juridico al objeto una vez limitado, sobre el cual debe caer ese derecho.

Existe asimismo otra falencia, y es la que tiene que ver con el caracter de
lo “ilimitado” que el mismo concepto de derecho subjetivo como “poder” encie-
rra, y es que en definitiva a cada derecho le corresponde un deber correlativo.
Si cada hombre poseyera un haz de poderes ilimitados, no cabria hablar pues
de vida en sociedad, y menos atn, de vida moral.

En fin, nuevamente nos debemos situar en el amor a lo concreto que es
tipico de la mentalidad juridica tradicional. En un agudo estudio sobre el tema,
Vallet de Goytisolo habla del sentido realista del derecho tradicional contra-
puesto al idealismo y al legalismo del “derecho de masas”. La justicia debe estar
siempre ligada a lo concreto, al ser de las cosas, rechazando la sumisién empe-
dernida a las reglas fijas, a los principios abstractos, a las soluciones fijadas de
antemano que se aparten de la verdad concreta, glosa el maestro espafiol citando
a su vez a Di Pietro. En otras palabras: “La racionalidad, apreciada no de modo
ideal, in abstracto, sino en el orden de las cosas y en su aplicacién a cada caso
concreto era lo que determinaba la solucién. Esta podia llegar sea directamente
del texto de la ley o de la costumbre; o bien, indirectamente, a través de los
razonamientos, en los que se usaba de la confrontacién y la ponderacién de opi-
niones, mas gue de la deduccidén silogistica™ 36

Los modos de interpretar el derecho en el mundo antiguo eran pues de tipc
generalmente iductivo, y ello por la necesaria apreciacién de las circunstancias

35 MicreL ViLLey, Estudios en torno a la nocién de Derecho Subjetivo, Ed. Universi-
taria de Valparaiso, Chile, 1976, pigs. 160 y s..

3 Juan Varrer pe GovrisoLo, Sociedad de Masas y Derecho, Ed. Taurus, Madrid,
1969, pags, 245 y ss.
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y caracteristicas concretas de cada caso particular. Precisamente la tendencia
opuesta coincide histéricamente con la aparicién de los grandes cuerpos legisla-
tivos construidos por la razén con la pretensién de encontrar en ellos todas las
soluciones posibles: por consiguiente, podemos concluir que el habitante de la
ciudad antigua ama a la prudencia, que es la que le permite discernir en el ct-
mulo de posibilidades alternativas la mas apropiada y justa para la solucién
del caso que se le plantea; el habitante de la ciudad moderna confia ciegamente
en la razdn excluyendo todas las demés facultades cognoscitivas. El fideismo del
mundo moderno es pues evidente a poco que analicemos sus peculiares modos
de ser.

Es por ello que el genio juridico moderno introduce datos negativos, al
romper con el empirismo prudente del derecho antiguo y medieval, pues recusa
el método de atencidn constante a lo “dado” experimental, tal como lo recomen-
daban las doctrinas de Aristételes y Santo Tomds; pero viola la naturaleza y
disefia autoritariamente —al decir de Villey—, “los grandes jardines a la francesa”,
los sistemas puramente deductivos, deducciones sin mds de axiomas rarionales,
en suma pretension légica de alguien como Hobbes para quien el derecho es
obra humana y construccién artificial de nuestra razén3" En otras palabras: la
observacién constante de la naturaleza de las cosas, las cosas que nos rodean,
esos datos objetivos que se encuentran fuera de nosotros mismos, toda aquelia
contemplacién y meditacién sobre la realidad exterior y a partir de ella sobre
nuestro orden interior, que era propia del hombre antiguo, se ha desvanecido
por obra del hombre de la ciudad moderna y “tentacular”, para quien no solo
la rapidez es la meta esencial de sus “negocios” sino que el mismo uso inade-
cuado y desorbitado de su libertad lo lleva a mirar con una 6ptica racionalista
hasta la misma esencia de lo juridico.

Asimismo, una de las consecuencias mis peligrosas que se siguen en el
campo del derecho y en el 4mbito propio de la ciudad moderna es el relativo
a la excesiva celeridad de la vida cotidiana. Ello pone en tela de juicio un valor
importante del orden juridico tal como la seguridad, fin del derecho que se sus-
tenta en la proteccién patrimonial del acreedor y del deudor pues como todo
valor, es bilateral. Un modo exclusivamente positivista de pensar el Derecho solo
daria seguridad al patrimonio del derechohabiente o acreedor. Al deudor, en
tanto, le queda un consuelo paradéjico: la seguridad de su propia inseguridad.3®
Ahora bien, esta sensacién de inseguridad que experimenta el habitante de la
urbe moderna, de la ciudad como un mundo, parte de circunstancias muy
concretas que se enraizan en el mismo concepto del derecho positivo moderno.
Fue Carbonnier el que analizara con mayor detenimiento dicha situacién: “Mien-
tras que entre nosotros, la total laicizacién del pensamiento juridico y la imita-
cién de las ciencias positivas han hecho abandonar la idea de que existan en
alguna parte principios inmutables, de manera que el hombre estid desesperada-

37 Micuer Vniev, Los Fundadores de la Escuels Modema del Derecho Natural,
Ghersi Ed., t. II, 1978, pag. 53.
38 El que el deudor posea “la seguridad de su propia inseguridad” es una ajustada frase
que sacamos de Canros Cossio, La Teoria de la Imprevision, Ed. Abeledo-Perrot, 1961,
Coleccién Monografias Juridicas, pag. 38.
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mente mas solo que lo que jamas haya estado, en medio de las incertidumbres
del derecho positivo”.3® Estas incertidumbres tienen como causa a la misma
organizacién estatal moderna, y como vehiculo los derechos subjetivos de los
que ya hemos hablado; pongamos tan solo dos ejemplos: la remanida “seguridad
en los negocios”, que no es tal a poco que se vea la inseguridad monetaria, que
corroe la base de todo el derecho patrimonial, o la decadencia de la denomi-
nada “seguridad personal”, causada por dos factores. El primero es que el dere-
cho penal, que deberia ser una fuente de certeza y una clara definicién (por
via negativa) de la libertad de los individuos, ha dejado de desempeiiar esc
papel e interpreta ahora el inverso. Sus prohibiciones son demasiado imprecisas
y, lo que es mis todavia, estin concebidas en términos de tendencias. Por
ejemplo: son punibles todos los hechos de tal naturaleza que lesionen o que
exista el riesgo de que lesionen tal o cual valor. La suspicacia, forma juridica
de la inquietud, ha reencontrado asi una funcién dentro del derecho penal de
hoy.#® El otro sintoma es el incremento de las funciones de la policia en las ciu-
dades modernas. “La introduecién en el derecho de una organizacién que tiene

el secreto como resorte esencial no puede hacer otra cosa que contribuir a que
la atmosfera sea mas pesada” 4!

Se pueden, en suma, encontrar muchisimas huellas de las transformaciones
que ha debido soportar el Derecho como consecuencia del modo de vida propio
de la ciudad moderna. Algunas de ellas son curiosas, dignas de estudios parti-
culares, como la que se produce con la nueva “sociologia” de la compraventa
inmobiliaria, en donde a consecuencia de la depreciacién monetaria los vende-
dores tienen siempre la impresién de que podrian haber vendido més caro, o lo
que Carbonnier denomina “cosalidad”, es decir, la tendencia de la vida mo-
derna a desembarazarnos de las cosas que la técnica crea en forma creciente
(y por ello evacuar esas mismas cosas vendiéndolas y compriandolas) o mas
simplemente la seduccién producida por la moderna publicidad la que, por me-
dio de sutiles pardmetros psicolégicos hace practicamente “adherir” a los indi-
viduos a celebrar un determinado contrato. Otras exceden los limites decl pre-
sente, pero no por ello debemos dejar de nombrarlas, como la atraccién que
genera la ciudad macrocésmica que produce consecuentemente el fenémeno de
la despoblacién del campo, y con él el fenémeno de la aglomeracion de las masas
en la urbe. Este abanico de situaciones sociales hace nacer, en fin, el problema
de los arrendamientos urbanos, la construccién de viviendas econémicas y sobre
todo un tipo de mal novedoso y grave: la especulacién del suelo.

Esta manera de “pensar” y “vivir” la realidad resulta —tal como lo hemos
visto—, precisamente contraria al modo como se comprende al mundo en la
mentalidad del hombre habitante de la ciudad antigua, de alli que sean esen-
cialmente diversas las respectivas cosmovisiones de lo juridico. Del recinto santo
de la ciudad, en donde las cosas eran sagradas, pasamos ahora a la pasmosa ex-
terioridad de la gran urbe, en donde las cosas son tan exteriores a si mismas

39 JraN CaArBONNIER, Derecho Flexible, Ed. Tecnos, Madrid, 1974, pag. 148.
40 Aut, y ob. cit, pags. 151-2,
41 Ibid., pags. 151-2,
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que, como expresaba el personaje de la novela “La Naranja Mecénica”, de
Anthony Burgess, ya no hay lugar para la piedad o la misericordia. La ciudad
moderna hadesterrado todos los valores tradicionales y ha creado —por su
propia estructura—, formas juridicas de neta estirpe cainica, que bien pueden
denominarse perversas.

En el pasaje de la ciudad antigua, definida por la maestria de Salinas como
“Capital de los ocios, rodeada / de espumas fronterizas. .. Su riqueza es la luz,
la sin moneda, / la que nunca termina, / la que después de darse un dia en-
tero / amanece mas rica” a la ciudad moderna, también caracterizada por el pres-
tigioso poeta como un lugar en donde: “El tiempo ya no es tiempo, €l tiempo
es oro, / florecen compaiiias / para vender a plazos los veranos, / las horas y
los dias. / Luchan las cantidades con los péjaros, / los nombres con las cifras. . .”,
un sitio en el que “Los maniquies su leccidn ofrecen, / moral desde vitrinas: / ni
sufrir ni gozar, ni bien ni mal, / perfeccién de la linea”, en esa ciudad moderna
en la que “...banqueros puritanos / las escrituras firman / para comprar al
rio los reflejos / del cielo que estd arriba”, en ese transito de una cosmovisitn
tradicional a ésta, materialista y enteramente mecanizada, ¢l hombre ha perdido.

La solucién pues consiste en fundar de inmediato, sobre el modelo de la
antigua, una nueva ciudad. Una ciudad cuyos pilares sean la caridad y la justicia,
vale decir, €l amor, el don que consiste en dar sin exigir nada a cambio, y el
re-conocimiento de la existencia del préjimo y con ello, el reconocimiento de su
derecho. Una ciudad fundada en Dios y, por consiguiente, una ciudad en donde
el hombre gane. Aquella ciudad “que ta has ido pensando en tus profundos, /
la que sale a tu orilla, / ola tras ola, espuma tras espuma / y se entra por los
ojos toda luz, / y ya nunca se olvida”*2

JorcE GuLLERMO PORTELA

42 PEpRO SALINAS, su excelente poema titulado “Variacién XIIF” (Civitas Dei) en Poesias
Completas, Ed. Barral, Barcelona, 1975, pags. 640 y ss.



