JOSE ORTEGA Y GASSET

José Ortega y Gasset naceu en Madrid en 1883. A sua familia pertencia a burguesia liberal
e era propietaria do diario madrilefio El Imparcial. Ortega estudou filosofia en Madrid e
visitou despois varias universidades alemas: Leipzig, Berlin e Marburgo (1905-1908). Ali
entrou en contacto co vitalismo de Nietzsche, o neokantismo, a fenomenoloxia de Husserl e
o historicismo de Dilthey. En 1910 obtivo a catedra de Metafisica da Universidade de
Madrid. As suas leccions universitarias serian publicadas despois baixo o titulo de Leccions
de metafisica. Exerceu, ademais, a politica e o xornalismo, e alcanzou notoriedade publica.
En 1923 fundou a Revista de Occidente. Uns anos despois, dimitiu da sua catedra en
protesta pola ditadura de Primo de Rivera (1929). Trasladou entén as suas clases a salas
de teatro, con grande éxito de publico. O curso de filosofia que impartiu en once leccions
publicouse co titulo de ¢Que ¢ filosofia? Para entdn, xa publicara Meditacions do Quixote
(1914), O espectador (1916-1934), Espana invertebrada (1921) e O tema do noso tempo
(1923).

En 1930 publicou A rebelion das masas. Cando se instaurou a Republica (1931) foi elixido
deputado, pero, decepcionado, dimitiu en 1934. A sua decepcion plasmouse nunha famosa
expresion: «Unha cantidade inmensa de espaifiois que colaboraron no advento da Republica
coa sula accién, co seu voto ou co que é mais eficaz que todo isto, coa sua esperanza,
dinse agora entre desasosegados e descontentos: jNon é isto, non é isto!». Nesa época
escribiu Historia como sistema (1935). Estalou a Guerra Civil (1936) e Ortega exiliouse en
Francia, Holanda e Arxentina, e trasladouse finalmente a Lisboa. Regresou a Espafia en
1945, pero seguiu apartado da sla catedra. Ainda asi, a sua influencia estendeuse, mais
alé da Escola de Madrid —circulo orteguiano formado por filésofos como Garcia Morente ou
Zubiri—, ata Latinoamérica. Fundou entén o Instituto de Humanidades (1948) e impartiu
conferencias por toda Europa. Durante este periplo europeo tivo a ocasiéon de cofecer a
Heidegger. Morreu en Madrid en 1955.

O problema de Espana

Ortega pertence, xunto a Eugenio D'Ors, Gregorio Marafnon, Américo Castro e Manuel
Garcia Morente, a un grupo de intelectuais que desenvolveron o seu labor en Espafia entre
a xeracion do 98 e a do 27. Tefien en comun a conciencia de que o pais debe ser
rexenerado, e consideran que é imprescindible a reconstrucion cultural espafiola e a sua
apertura a Europa: é a chamada xeracion de 1914.

A sua volta das universidades europeas, Ortega percibiu o grande desfasamento cultural
respecto de Europa, e a rexeneracion de Espana converteuse nun dos seus obxectivos
prioritarios. Fronte a quen non alcanza a ver a Espafia como problema, ou mesmo fronte a
quen ve s6 problemas conxunturais que poderian ser facilmente paliados importando os
produtos técnicos ou culturais europeos, Ortega entende que esta renovacion integral ha de
ser intelectual, cultural e filosofica.

«A decadencia espafola consiste pura e simplemente en falta de ciencia, en privacion de
teoria», escribe Ortega en Unha resposta a unha pregunta. O especifico do seu formulacion
€ que vincula a filosofia co problema de Espana. Europa —cuxo centro cultural era
Alemafia— representa a actitude cientifica, que Ortega resume no obxectivismo, e que se
caracteriza pola precisién e o método. Nunha primeira época (1902-1910), influido pola



fenomenoloxia de Husserl, mantén unha postura obxectivista que da primacia as cousas e
as ideas sobre as persoas. Espafa representa un modo subxectivo de pensar que se
disolve sen método e sobre asuntos que non foron definidos previamente, deixandoo todo
ao criterio da propia iniciativa (voluntarismo). Hai que opofier a racionalidade, o habito
critico e o pensamento cientifico aleman, ao habito visceral dos espanois, que «falamos da
cuestién cos nervios». Aqui atopa a clave: «Espafia é o problema, dicimos cos nervios.
Europa € a soluciény, dira.

A razoén vital

O raciovitalismo constitue a doutrina filoséfica mais orixinal de Ortega. Fundase no concepto
de «razon vitaly. Este concepto supdén que a vida € a realidade radical. Ante o problema da
realidade e do cofiecemento, Ortega considera e rexeita duas posturas antagénicas:

e Idealismo. A realidade € unha construciéon do suxeito ou un contido da conciencia
que se o representa. Dase primacia ao suxeito no acto de conecemento. Tanto o
racionalismo como o empirismo son idealistas. Para o primeiro —Descartes—, a
realidade orixinaria € o suxeito pensante. Para os segundos, o mundo esta
representado nas ideas que o suxeito ten na sua mente, de modo que, conecendo
as leis da mente, podemos cofiecer como é o mundo (Hume), ou ben todo o que é
sO existe na medida en que é percibido (Berkeley). Racionalismo e empirismo
conducen a un subxectivismo.

e Realismo. A realidade existe con independencia do suxeito. Para cofiecer a
realidade, o ser humano limitase a ser un mero espectador, pois en esencia o
entendemento non pon nada da sta parte na construcién do mundo. E o caso da
filosofia grega, que non dubida da existencia das cousas.

Para o subxectivismo, a realidade radical é o suxeito; para o realismo, en cambio, é o
obxecto. Resulta, sen embargo, que o0 home non pode existir independentemente do mundo
que o rodea (é o ser-no-mundo de Heidegger), e a vida humana €& un «facerse»
continuamente: a vida é a realidade radical. O concepto de razén vital engloba a vez o
concepto de razon e o de vida. Ortega rexeita racionalismo e vitalismo porque se limitan a
aceptar un ou outro concepto:

e O racionalismo. A razén apela aos conceptos —que son universais, frios— para
aprehender aquilo que esta en continuo cambio: a vida. Fronte ao racionalismo puro,
Ortega reivindica a individualidade, a perspectiva, o cambio.

e O vitalismo. Para o vitalismo —Nietzsche—, a vida ¢ a realidade radical. Sen embargo,
para a vida s6 conta o presente, os impulsos, os sentimentos, os instintos: se s6
contasemos coa vida 0 noso comportamento seria irracional.

Nun intento de conciliar ambas posturas, Ortega sinala que o home é unha razén vital: debe
guiar a sua vida pola razén, pero a sua vez a razén non é unha facultade «desencarnada»,
fria, abstracta, sendn que ten unha funcién vital. Non pode haber auténtica vida humana sen
a razon, nin auténtica razon se esta se atopa afastada da vida, porque as categorias da
razon e da vida entrelazanse:

e A vida e o cofecemento necesitanse: para poder vivir necesito comprenderme, e
necesito saber como € o mundo para saber a que aterme.



e A diferenza do animal, o home fai un proxecto da sua vida, que sera mais humano
canto menos irracional sexa. No home conta mais o futuro que o presente, pois o
noso presente esta en funcion do futuro: facemos hoxe (presente) para ser o que
decidimos ser (futuro). A vida é futuricion.

Na historia da filosofia prevaleceu a razén pura que deixaba de lado as esixencias da vida.
Ortega non renuncia ao exercicio da razon, pero debe tratarse dunha razén que aprecie a
vida e os seus valores. A historia & a categoria fundamental para entender ao ser humano.
O home non é unha cousa, non ten natureza, senén que € historia: 0 mundo das cousas
pode ser explicado mediante as categorias da ciencia fisica, pero o home ao carecer de
natureza fixa, debe ser comprendido considerando a sua formacion, o seu devir, 0 seu
sentido. A razoén vital € unha razén histoérica, que permite superar as limitacions da razén
pura e comprender ao home na sua historia. Esta razdn sérvese de recursos como a analise
biografica ou a teoria das xeracions para dar sentido a un presente determinado polo
pasado.

O perspectivismo

Ao abordar o problema da verdade, Ortega y Gasset defende o perspectivismo, pois cada
verdade é o punto de vista parcial dun suxeito, que necesita integrarse na perspectiva dos
demais. Isto € consecuencia do raciovitalismo: a razén e a vida son os compofientes
fundamentais da realidade. De ai que unicamente poidamos cofiecer o0 modo como unha
determinada realidade se nos presenta nun momento concreto. Non cofiecemos a realidade
total, sendn a realidade tal como se presenta a nosa perspectiva. Ortega explicaba esta
postura da seguinte maneira: «A realidade cosmica é tal, que s6 pode ser vista baixo unha
determinada perspectiva. A perspectiva € un dos componentes da realidade. Lonxe de ser a
sua deformacion, € a sua organizacion. Unha realidade que vista desde calquera punto
resultase sempre idéntica € un concepto absurdo [...]. Todo cofiecemento o é desde un
punto de vista determinado». (JOSE ORTEGA Y GASSET: O tema do noso tempo. Alianza).

Esta perspectiva imponese a un dobre nivel:

Individual: cada un dos suxeitos humanos ve o mundo desde a sua propia optica.
Historico-social: cada pobo ou cada cultura percibe dun modo determinado a
realidade, de maneira que debemos ter en conta todas as perspectivas, pois desta
forma abarcamos a realidade dun modo total.

O perspectivismo enfrontase tanto ao dogmatismo racionalista como ao escepticismo.
Segundo o primeiro, existen verdades absolutas, eternas, e s6 se admite como verdade
aquilo que a razén concibe de maneira clara e distinta. Para o segundo, non existen
verdades absolutas, nin sequera existe a verdade. O escepticismo garda relacién co
relativismo: este ultimo nega tamén a verdade, posto que non hai mais punto de vista que o
individual ou o cultural.

O perspectivismo non € un relativismo: afirma que existe a verdade, pero esta s6 se capta
parcialmente, desde unha perspectiva individual ou colectiva, e polo tanto existen visiéns
parciais da realidade. Estas visions necesitan completarse mutuamente, pero non por iso
son falsas: todas as perspectivas son verdadeiras. Asi pois, fronte ao racionalismo afirmase



a perspectiva de toda verdade, e fronte ao escepticismo afirmase a verdade de toda
perspectiva.

«Cada vida é un punto de vista sobre o universo. En rigor, o que ela ve non o pode ver
outra». Afirma Ortega en O tema do noso tempo. Se Heidegger entendia a existencia do
home como ser-no-mundo, Ortega afirma que o meu ser é un ser co mundo. Non pode
disociarse o0 eu do mundo, e hai que partir desta unidade para estudar a ambos.

O eu e a sua circunstancia

Ortega parte do concepto de mundo contorno, que procede da bioloxia. Lamarck afirmara
que o ser vivo é o que é en funcién das esixencias do seu ambiente. A sua vez, o bidlogo
Jacob Von Uexkill sinalara que cada animal posue un medioambiente, de modo que o
animal forma parte do ambiente como o ambiente forma parte do animal. Agora ben, a
relacion do home co mundo €& substancialmente diferente. O animal non ten «mundo»,
senon ambiente natural. O mundo é un ambito exclusivo do home, e esta composto por
realidades non naturais, como os simbolos, a linguaxe, a cultura, etc. Este mundo humano é
o que Ortega denomina a circunstancia. «Eu son eu e a mifia circunstancia —escribe— e se
non a salvo a ela non me salvo eu». Esta frase resume a filosofia orteguiana:

e O individuo illado non existe separado do mundo-circunstancia no que esta inserido.
O noso eu vital configurase con e polas circunstancias en que vive.

e As cousas —0 mundo, as circunstancias— carecen de sentido se non hai suxeito que
as contemple, pero o eu non pode darse sen as circunstancias.

e O home debe «salvar» o seu mundo, é dicir, buscar o sentido de canto o rodea, se
quere salvarse el, isto €, se quere cofecerse a si mesmo.

e A mifia circunstancia non é sé o coexistir co mundo, sendn, tamén e sobre todo, cos
demais: non se pode concibir ao home sen a sociedade.

Esta tese formula a cuestion da liberdade, posto que as circunstancias parecen impor unha
determinacion do individuo. En principio, parece que a liberdade s6 seria posible se o home
non tivese o peso das circunstancias. Ortega afirma, sen embargo, que a nosa circunstancia
permite marxes de accion: dentro das mifnas circunstancias tamén estan as posibilidades da
mifa vida, ante as cales debo elixir. De ai que para o home a vida sexa un problema: ha de
decidir que facer coa sua vida —como afirma tamén Sartre—, o que proxectou ser.

As ideas e as crenzas

Para orientarse no mundo, o home necesita saber, facerse unha idea das cousas: necesita
facerse cargo da situacion. Agora ben, a representacién que nos facemos da realidade non
ten unha estrutura Unica: hai diferentes formas de pensar a realidade. Ortega distingue
entre ideas e crenzas:

e As ideas son representacions da realidade, sexan verdadeiras ou falsas, que
podemos valorar, someter a critica e examinar.

e As crenzas son representacions da realidade que «estan en nds», ainda que non
pasaran pola razon. Moitas veces son inconscientes. Instalanse en nés, dun modo
imperceptible, pola presion social.



Asi, por exemplo, «Deus» pode ser unha idea que moitos consideran como verdadeira.
Pero unha cousa é ter «idea» de Deus e outra moi distinta «crer» nel. Cando un cre de
verdade en Deus, non ten unha «idea» de Deus, sendn que simplemente «conta con ela»,
vive e movese nela. Isto constitle a crenza. O que realmente move a nosa vida son as
crenzas e non as ideas. As crenzas estan difusas no momento histérico que nos
corresponde, instalanse en ndés e non poden ser eliminadas pola forza da razén senén por
outras ideas ou crenzas. Ainda asi, Ortega non esta negando a racionalidade, posto que é
consubstancial ao home a predisposicion a obxectividade e a exercitar a razon para
orientarse na existencia. Non se trata, pois, do vitalismo radical de Nietzsche, pero
tampouco dun racionalismo, porque a razoén vital recolle as aspiracions da vida: as crenzas
permitennos enfrontarnos a dificultade de comprender a existencia e dar sentido as
circunstancias que nos tocou vivir.

A rebelion das masas

En A rebelién das masas (1930), Ortega sinala un fendmeno europeo novo na historia de
Occidente: 0 ascenso do poder social da «masay, que substitie as minorias cualificadas. O
home-masa rebélase contra o ideal de excelencia e contra calquera xerarquia moral ou
cultural, «conténtase co que é» e pretende impor o criterio da mediocridade. Ortega
atribuelle a «psicoloxia do neno mimado», convencido de que so6 ten dereitos e ningunha
obrigacion: acepta as vantaxes da civilizacion como algo natural e non esta disposto a
asumir a responsabilidade de mantela, porque non é consciente do esforzo que supuxo a
consolidacién da cultura. O home selecto, pola contra, € un home esixente consigo mesmo,
que persegue os seus ideais e loita polo seu proxecto vital, o que non significa que chegue
a realizalo ou que se crea superior aos demais. A consecuencia da rebelién das masas € a
degradacién moral da vida individual e colectiva. «Europa —chega a afirmar— quedou sen
moral». Esta situacion agravase porque as minorias cualificadas desertaron da sua
responsabilidade de educar as masas. E necesaria «unha nova moral de Occidente» que se
concretaria nun proxecto comun europeo, unha Europa unida que volvese crer en si mesma
e se comprometese co ideal de excelencia e de autoesixencia.

CARACTERISTICAS DO HOME-MASA

«Se atendendo aos efectos de vida publica, se estuda a estrutura psicoloxica deste novo
tipo de home-masa, atépase o seguinte: 1°, unha impresién nativa e radical de que a vida é
facil, sobrada, sen limitaciéns traxicas; polo tanto, cada individuo medio atopa en si unha
sensacion de dominio e triunfo que, 2° o invita a afirmarse a si mesmo tal cal é, a dar por bo
e completo o seu haber moral e intelectual. Este contentamento consigo lévallo a pecharse
para toda instancia exterior, a non escoitar, a non pofier en tela de xuizo as stas opinions e
a non contar cos demais. Esta sensacion intima de dominio incitao constantemente a
exercer predominio. Actuara, pois, como se so el e 0s seus conxéneres existisen no mundo;
polo tanto, 3° intervird en todo impofendo a sua vulgar opinién, sen miramentos,
contemplacions, tramites nin reservas: é dicir, segundo un réxime de "accion directa"».

ORTEGA Y GASSET: A rebelion das masas, Revista de Occidente.

a) Cal era a opinioén que tifa Ortega do home-masa?



b) Sinala as diferenzas que, a xuizo de Ortega, existen entre o home-masa e o home
selecto.

4.3. MARIA ZAMBRANO

Maria Zambrano naceu en Vélez-Malaga en 1904. Estudou filosofia en Madrid e asistiu as
clases de filésofos como Ortega, Zubiri e Garcia Morente. Participou nos movementos
estudantis e colaborou en periddicos. En 1932 substituiu a Zubiri como profesora na
Universidade Central, despois de ter sido axudante na catedra de Ortega. Colaborou co
proxecto de renovacion educativa da Institucion Libre de Ensino e en revistas culturais
(Revista de Occidente, Hora de Espafa) e estableceu amizade con poetas como Luis
Cernuda, Jorge Guillén ou Miguel Hernandez.

Zambrano, que colaborara coa Republica, exiliouse en México (1939) ao acabar a guerra.
Publicou por enton Pensamento e poesia da vida espafiola e Filosofia e Poesia (1939).
Durante uns anos (1946-1953) residiria na Habana e estableceriase despois en Roma.
Desta época son os seus escritos filosoficos mais importantes: O home e o divino (1955),
Persoa e democracia (1959), O sorio creador (1965) e Espana, sofio e verdade (1965).
Instalada finalmente en Francia, regresaria a Espafia en 1984. Uns anos antes empezara o
seu recofiecemento publico. Morreu en Madrid en 1991.

A razon poética

Maria Zambrano foi discipula de Ortega e pertenceu a Escola de Madrid, que aglutinaba
aos pensadores espanois do momento. Influenciada polos misticos —san Juan de la Cruz—e
pola poesia de Machado, substitue a razén vital orteguiana pola razén poética: a poesia € o
seu modo peculiar de superar o racionalismo, tal como Heidegger formulara con
anterioridade. No concepto de razon poética, que a distancia de Ortega, conflien todas as
inquietudes de Zambrano: tratase dun concepto de razén mais amplo, que non se opon as
emocions, que conta coas paixons, co irracional do ser humano. Esta nova razén aparece
xa a partir de obras como O home e o divino (1955), Claros do bosque (1977), De la aurora
(1986) ou Os sorios do tempo (1992).

En sintonia con Ortega e a sua razon vital, Maria Zambrano recorre ao concepto de razén
poética como método fenomenoldxico para acceder as profundidades do espirito humano.
Parte dunha visién traxica do ser humano: identificar ao home coa razoén foi o grande triunfo
da filosofia occidental, pero esta crenza occidental é falsa. «Unha razén sentinte e un
sentimento razoable, iso € o homey, escribe Zambrano. Ao pretender salvar ao home, o que
conseguiu o racionalismo foi condenalo, pois fixoo crer que hai unha identidade entre ser e
pensar, e que por iso o racional e s6 o racional é real, e viceversa.

O rexeitamento do pensar discursivo € caracteristico do pensamento de Maria Zambrano: o
ser humano ansia o saber, pero este non esta ai féra nin hai un camifio prefixado accesible
a razon discursiva. En todo caso, a busca do saber non nos garante a sua obtencién, pois a



verdade é ante todo un encontro, un don, unha revelacion. O verdadeiro saber € saber da
alma, nun dobre sentido: o que sabe a alma (non a razén) e o que versa sobre a alma,
sobre o espirito. Este cofiecemento non se acouta nos limites marcados polo racionalismo:
€ un saber no que esta implicado necesariamente o suxeito, no que a explicacion do mundo
€ inseparable da vida do individuo que explica ao mundo.

As formas deste saber son aquelas que, parecendo antagdnicas, disolven o seu
antagonismo ao unirse: son a poesia e a filosofia. A razén poética supdon a unién de
contrarios (pensamento-vida, cofiecemento-gozo, razon-poesia) para restituir a totalidade
humana e reducir a heteroxeneidade a unidade. A filosofia soa, buscando axustar a
realidade ao pensamento, acaba negando o aparente, 0 mundo, polo que xera no home
violencia e desgarro. Pola contra, o poeta é un ser «kasombrado e disperso» que persegue a
multiplicidade, as aparencias. Por outra banda, a «razon poética» é creadora de palabras e
pensamentos: cando a filosofia se fai poesia, entén alcanza a sabedoria e non se expresa
en conceptos ou en discursos racionais, senén en formas de filosofia poética, como a
meditacion ou o aforismo. Maria Zambrano propdnse asi, coa sUa razén poética, o regreso
a persoa humana integra.

Podemos rastrexar as pegadas destas formulacions no interiorismo de san Agustin, na
fenomenoloxia de Husserl, na teoria da linguaxe como casa do ser de Heidegger, no
vitalismo de Bergson, en Unamuno —«a filosofia acdéstase mais a poesia que non a
ciencia»— e no raciovitalismo de Ortega. Zambrano recupera o estilo de filosofar da tradicién
cristid (san Agustin, san Juan de la Cruz). Nesta liia de pensamento situa a Spinoza, ao
que considera un mistico racional. Fronte & crise do racionalismo, opon, pois, a intuicién
poética como medio de acceso a verdade e como expresion desa verdade que non pode
encerrarse nos conceptos puros do entendemento.

O ser propio da cultura e das xentes de Espafia é remiso a filosofia tal como se
desenvolveu en Occidente: o seu modo especifico de filosofar caracterizase pola sua
vontade de rexeitamento de todo sistema. O espafiol ama a realidade plena, e é contrario a
sistematizala e a pretender cofiecela de maneira racional. O ser de Espafna non se reflicte
nun sistema de conceptos, senén na poesia, na pintura, na novela e mesmo nos ditos
populares e refrans.

O sacro e o divino

O sacro é o logos, o arjé, do cal todo xorde e ao que todo debe chegar. A relacion do home
co sacro foi sempre problematica, e € o que determinou a filosofia ao longo da historia de
Occidente. O home tratou de dar forma ao sacro, que é algo escuro e misterioso, primeiro
coa aparicion dos deuses en Grecia, transformando o sacro no divino. O ser humano tratou
de apropiarse das caracteristicas do divino para alcanzar unha existencia independente e
xorde como existente no seu enfrontamento co divino. Con Nietzsche e Marx chegouse a
negar a Deus, pero Deus foi tomando as formas da Historia, a Sociedade ou o Futuro, que
volven ser deuses insaciables que devoran ao home.

Zambrano cre no retorno do home ao seo do divino. Este retorno non pode facerse a través
da ciencia teoldxica, sendn a través da mistica. A filosofia tende en ultima instancia a ser un
saber acerca de Deus, xa que «todo esta en Deus e concibese por Deus», como afirmara
Spinoza na sua Etica. O home esta en Deus, e Deus maniféstase ao home, non xa nas



Escrituras ou nunha relixion positiva, sendn nas «claridades» da cotidianidade: no tempo,
na alegria, no amor. O home debe estar «atento» a estes «signos» da manifestacién de
Deus. A relixién cristia é, para Zambrano, a relixion que mais e mellor expresou a
comprension do divino e, entre as suas manifestacions, a mistica espafiola € un momento
culminante.

Persoa e democracia

Zambrano considera duas vertentes na realidade humana: o pasado e o futuro. A historia, a
tradicion, a herdanza constitien un pasado que o home interioriza de maneira persoal e
leva consigo como un inconsciente histérico. En canto ao futuro, Zambrano concibeo como
destino que o home debe forxarse coa sua conciencia e a sua liberdade.

Ao inventar a sua propia vida, 0 home necesita ir mais alé do herdado, transcendelo e
superalo. Esa vida que o home ha de forxarse esixe a liberdade: ser persoa é ser libre. O
sentido da sociedade e da historia é precisamente a persoa —e non ao revés—, de maneira
que é a sociedade a que debe facer posible a liberdade. O individuo sen sociedade non
seria mais que natureza, pero a sociedade non é mais que un medio para potenciar a
realizacion da persoa. De ai que Zambrano formule a necesidade da democracia, que
define como un tipo de sociedade na cal non sé esta permitido, sendn exixido, ser persoa.
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