EL IN-SISTENCIALISMO DE
ISMAEL QUILES*

POR CARMEN VALDERREY

I. — ORIGEN DEL PENSAMIENTO IN-SISTENCIAL

El Padre Ismael Quiles, uno de los pensadores mas destacados de
la Argentina actual, es el principal representante de la tradicién esco-
Iastica. Pero, al mismo tiempo, su espiritu estd abierto a las nuevas co-
rrientes filoséficas, especialmente a ciertos resultados positivos del
existencialismo, que completan y enriguecen la tradicional filosofia
cristiana.

En sus primeros libros se hace presente ¢l suarismo y atn el es-
cotismo, como en su tesis sobre la analogia del ser en el orden real y
su univocidad en el orden 16gico. Estudia también a la persona humana
en sus tres planos: psicolgico, metafisico y moral y en sus aspectos
individual y social. Pero luego declara: “He quedado insatisfecho yo
mismo y creo que se puede dar un avance”; y, del andlisis del existencia-
lismo (principalmente el de Heidegger) v de la misma escoldstica aliada
a un método conereto, sostiene que “la experiencia metafisica primera. .
se nos da en el acto de méxima interiorizacién” que llama. in-sistencial,
estar-en-sf-mismo, es decir, en un insistir (in-sistire) por contraposicién
al estar-fuera de la existencia del existencialismo que lleva al hombre
al fracaso de si mismo.

* Trabajo realizado con motivo del Seminario sobre “Panorama de la Historia
de la Filosofia Argentina” a cargo de Celina A. Lértora Mendoza, Facultad
de Filosofta, U.C.A. 1976,
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Esta concepcibn filoséfica del hombre que Ismael Quiles denomina
in-sistencialismo, la expone por primera vez en el afio 1948 en un ensayo
titulado “Heidegger: el existencialismo de la angustia” (Espasa-Calpe,
Argentina, Buenos Aires). In marzo del afio siguiente, en el primer
Congreso Nacional de Filosofia en Argentina, celebrado en Mendoza,
presenta un trabajo directo sobre el tema con el titulo “La proyeccion
tinal del existencialismo: el in-sistencialismo”. Esta exposicion fue pos-
terirmente ampliada en un articulo publicado en la revista Ciencia y Fe:
“Mas alla del existencialismo: filosolia in-sistencial”. En los afios siguien-
tes estudia més detenidamente el valor del método del andlisis insisten-
cial y su posibilidad de llegar a la trascendencia mds alld de la pura
subjetividad en que parecia quedar encerrado el conocimiento experi-
mental.

Como fruto de estas meditaciones, nuestra autor descubre que la
experiencia in-sistencial tiene ramificaciones hacia los més diversos y
fundamentales problemas de la filosofia, especialmente la estructura de
la persona humana y su relacién con el mundo, con sus semejantes y
con Dios.

En la segunda edicién de su libro “La persona humana”, aparecido
>
en 1932, expone en parte cse nueve avance de su pensamiento con Tes-
I
pecto al métado de la filosoffa y sus posibilidades de Hegar a la tras-
cendencia en los diversos planos del ser por medio del conocimiento
experimental,

Utilizando algunos resultados del existencialismo v aprovechando
elementos de la filosoffa escoldstica no desarrollados en todas sus con-
secuencias, llega a una solucién afirmativa acerca de la posibilidad de
alcanzar el plano de la trascendencia por medio del método de la ex-
periencia concreta y del andlisis fenomenolégico de la misma.

Durante los afios 1953 y 1954 Ismael Quiles trata de aclarar los
problemas centrales y Gltimos del hombre a la luz de la filosofia in-sis-
tencial y expone sus nuevas concluciones en una serie de conferencias
pronunciadas en Buencs Aires durante el aiio 1954 v en articudos desti-
nados a diversas revistas, pero escritos con un plan premeditado. Estos
articulos aparecieron en Ciencia y Fe de Buenos Aires, Humanitas de
Tucuman (Argentina), Ideas y Valores de Bogoth (Colombia), Giornale
di Metafisica, de Brescia (Ttalia) y Crisis de Madrid.

Todo este material fue reunido posteriormente en su libro Mds alld
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del existencialismo (Miracle, Barcelona), editade en 1958.

En 1961 publica Tres lescciones de metafisica in-sistencial (Balmes,
Barcelona), donde precisa y sistematiza su pensamiento, proyectandolo
a otras zonas de la filosofia. '

II. — DIVERSOS MODOS DE ENTENDER LA IN-SISTENCIA

"El punto de partida del pensamiento de Quiles es el mismo inte-
mogante comun, aunque con distintos matices, a toda la filosotia exis-
tencial: Qué es el hombre? Cudl es su destino?

Para nuestro autor, ¢l cxistencialismo en general no ha sabido dar
respucsta a estas profundas preguntas. En efecto, queriendo “salvar” al
hombre en su realidad individual y concreta, el existencialismo acaba
por concluir gue ¢l hombre es un ser que se encuentra “perdido” para
st mismo; un ser “perdido en el mundo” que, en un encuentro precario
de si, mas bien descubre su inestabilidad v su nada que su ser. La filo-
sofia existencial saca al hombre fuera de si mismo, vy hace de él un ser
que “estd ahi” (Dasein), en ¢l mundo, tanzado, abandomado, experi-
mentando angustiosamente su finitud y contingencia total. De ahi que
Sastre considere al hombre como un “absurdo” y Heidegger llegue a
decir que “la existencia es estar fuera de si mismo sosteniéndose en la
nada. . .”

Este sacar al hombre fuera de si mismo ha sido la gran equivoca-
cién de la filosofia existencial, ya que la realidad més profunda del
hombre no puede estar fuera, sino dentro de su propio ser.

“El mero “estar ahi” no refleja plenamente la realidad humana, tal
como la experimentamos en su nicleo mis original. Y es claro que este
nticleo no puede estar “fuera del hombre”, ni éste ha de realizarse en un
“estar ahi, si antes mo “es em si”; v este ‘ser en-si” mo es otra cosa que
“estar en si mismo”, tal como en su mas intima realidad él es. Asi, lo mas
esencial del hombre no es el ser hacia afuera, sino lo primero y mds ori-
ginal de su esencia es el “ser hacia adentro”, el “estar en si”, el “ser-en-
st mismo”, que es lo que designamos con el término insistir (in-sistire),
ser en si, ser hacia si, ser hacia dentro de si”.

1. ISMAEL QUILES, Mdis alld del existencialismo, Miracle Barcelema, 1958,
phg. 18,
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Esta llamada a la interioridad, como condicion del encuentro del
ser y dignidad del hombre ha sido siempre necesaria, pero mucho mis
lo es en nuestra época en que las condiciones que vuelcan al hombre
hacia el exterior se han intensificado considerablemente.

En el préloego de su obra “Mds alld del existencialismo”, Ismael
Quiles analiza los caracteres de nuestra sociedad tecnocrética y burgue-
sa donde todo estd perfectamente organizado para “distraer” al hombre,
para llevarlo de aqui para alld en busca de toda clase de placeres y
comodidades que le impiden el menor intento de reflexion y de direc-
cién de si mismo.

Pero como ¢l hombre de alguna manera necesita actuar en una di-
reccion, al ser incapaz de dirigirse, requiere que lo dirigan desde afuera,
Esa es, segtn Quiles, la nota mds destacada del hombre de nuestro siglo:
hombre “dirigido desde fuera”, hombre en serie, perdido a si mismo,
juguete del “control del Estado”, de la burocracia o de la propaganda
publicitaria.

Pero este vivir “hacia fuera”, no es propio del hombre, pues destru-~
ye su libertad y lo convierte en un “cualquiera” dentro de la masa and-
mima. Urge, pues, que el hombre modemno recupere su dignidad de
persona consciente y respomnsable, pero esto sdlo lo podra lograr con un
movimiento inverso a la exterioridad.

“... Sdlo en cuanto dirigimos nuestra atenciéon hacia nosotros, pro-
numciamos, en todo su sentido, esa palabra que sélo la “persona humana”
puede pronunciar: “yo”... En este “yo interior”, esencialmente interior,
vivo y capto el meollo de mi ser, mi ser limpio y auténtico. Sélo desde
alli lo afirmo y me apropio de mi dignidad” 2

He aqui cémo sintetiza Ismael Quiles la motivacién de su filosofia:

“La necesidad de “encontrarse a si mismo”, nica manera de recu-
perar la realidad de la existencia humana, es la que nos ha movido a
volvernos hacia el interior del hombre, hacia su experiencia mas original
y de ahi ha nacido Ia filosofia del ser y la dignidad del hombre que
hemos llamado “in-sistencial”. 3

Ta “in-sistencia” es, pues, el recogimiento interior que permite el
2 ) - ]

2. Ibidem, pig. 8.
3. Ibidem, pig. 6.
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descubrimiento del yo y da autenticidad a nuestra relacién con el mundo,

Estos analisis del hombre extravertido, perdido en las cosas del
mundo, tienen su precedente en Kierkegaard. Opone el filésofo danés
los conceptos de “multitud” y de “singular”. La ‘multitud’ representa lo
general, lo impersonal que no tiene rostro ni figura, lo que es término
medio y nivelador. Por el contrario, lo que escapa de ella, lo que se
sustrac a su influencia y se convierte en “singular” es, como tal “singu-
lar”, la verdad. El hombre se hace verdadero hombre cuando sustrayén-
dose a la multitud se convierte en un ser personal con responsabilidad
propia completamente independiente.

Heidegger recoge los conceptos de Kierkegaard y los trabaja de
una manera mas sutil. (£1 hombre de la multitud es el Das man (el “se”),
la existencia “inanténtica”. Es el hombre disipado, gque huye de si mis-
mo y se pierde en el mundo de la “charla”, la “curiosidad” y el ‘equivo--
c0”. Todo esto es puramente negativo; destruye la “mismidad” del hom-
bre sumergiéndolo en la generalidad andénima. La existencia, para ser
auténtica, tiene que desprenderse del Das Man y llegar a ser “ella
misma’.

Una distincién similar —aunque con consecuencias muy distintas—
encontramos en Gabriel Marcel. Este fildsofo distingue entre el “indivi-
duo” perdido en la masa, y la “persona” que actiia por si misma con
responsabilidad propia.

Los tres filésofos consideran que el hombre alcanzard su “singula-
ridad”, su “autenticidad”, su “personalidad”, mediante un movimiento
“re-flexivo” que lo haga tomar conciencia de si y actuar desde si mismo.
En este sentido, los tres constituyen un antecedente de la filosoffa “in-
sistencial”.

Pero si profundizamos un poco més en estas doctrinas existenciales,
notaremos que sdlo la concepcién marceliana de la persona ha influido
en la “in-sistencia” de Quiles.

En efecto, para Kierkegaard el hombre podrd conquistar su “sin
gularidad” mediante el rechazo total del mundo exterior, Fsta soledad
es la condicion indispensable para que el hombre pueda abrirse a Dios
y salvarse,

El “Das Man” de Heidegger, sélo se convertird en existencia au-
téntica, volviendo scbre si mismo para ser “él mismo”, pero este “mismo”,
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para lo cual se resuelve, es, por esencia, cerrado,

Para Kierkegaard, el hombre es un ser abierto, que debe renunciar
a la comunicacién con el mundo para lograr su relacion salvadora con
Dios.

El hombre de Heidegger es un solitario absoluto, no participa de
Dios y su relacién con sus semejantes se limita a una mera salicitud
extrinseca.

Para Marcel, por el contrario, el hombre debe volver sobre st mismo
para descubrir su propio ser. Pero este ser del hombre se le aparcee como
esencialmente religado al mundo y a Dios. En su inmanencia descubre
el hombre su estructura radicalmente intencional y trascendente,

Este es cl sentido que tiene la “in-sistencia de Ismael Quiles:

“...Pero este retiro, esta soledad y esta vuelta hacia el interior no
van a consistir en un aislamiento y subjetividad estéril. Son la condicién
necesaria para el descubrimiento de nuestro auténtico yo; pero en nuestra
intima esencia humana, en mi mismo y mas profundo nicleo individual,
encontraré relaciones gue surgen necesariamente hacia el exterior, en-
contraré caminos que me llevan hacia afuera, en una palabra, descubriré
también la profunda realidad social y cdsmica del hombre”. 4

El examen de la sociedad tecnoerdtica que Ismael Quiles hace en
las primeras paginas de sa obhra Mds alld del existencialismo manificstan
una marcada influencia del pensamiento marceliano, sobre todo de la
descripcién del “hombre funcionario” que Marcel hace en “Homo Via-
tor”. En ambos casos se sefialan los peligros que encierra la actividad
totalmente extrovertida y se indica como tnica solucién un retorno a la
interioridad que haga auténtica la relacién del hombre con el mundo
y con Dios.

I, — INSISTENCIA Y TRASCENDENCIA
El Padre Quiles considera que la primera y mds original situacién
del hombre es 1a “existencia”, tomada en sentido marceliano: lo opuesto

a la objetividad, 1a experiencia inconsciente de estar en el mundo como
formando con él un todo.

4. ISMAEL QUILES, Mds alld del existencialismo, pag. 9.



EL IN-s1sTENCIALISMO DE ISMAEL QUILES 41

“Es cierto que la primera fase del ser hombre es la existencia en el
sentido clasico: “esse extra causam”, El hombre se siente “arrojado en
el mundo” (estar-abandonado-lanzado-en-el-mundo) como echado fuera
de su principio”,

Pero a continuacion dice que éste no es el ser propio del hombre, ya
que por su capacidad de reflexién puede volver sobre si mismo y ve-
cuperar su ser, “estar en é1” (in-sistere).

“(El hombre) es un existente; pero no un existente como guiera.
No estd ahi simplemente como un puro existente, como estin la piedra,
la planta o ¢l caballo, perdidos en la exteriovidad del contorno exterior
que los rodea, empujados siempre como desde fuera. El hombre, de tal
manera estd “fuera de si mismo”, existente en el mundo que lo envuelve,
que puede recuperarse a si mismo, puede ser “yo” frente al mundo ex-
terior, puede “ensimismarse”. Mas atn, su esencia sélo se cumple cuando
entra dentro de si mismo, se recupera o toma posesién de su yo por una
interiorizacion, por intus-sistere o in-sistere en si mismo”, 6

Lia existencia en el hombre serfa, pues, una condicién necesaria
para poder alcanzar su verdadero ser. '

En efecto, si el hombre puede “volver sobre si mismo” es porque
previamente estaba “vuelto hacia a fuera”.

“La diferencia basica entre el hombre y ¢l irracional, es que éste
estd dirigido simple y necesariamente “hacia afuera”; mientras que el
hombre estd dirigido “hacia afuera” pero para ser més “hacia adentro”,
para poder afirmar su “yo” frente al mundo”, 7

"La realidad decl hombre es “ex-istir”, “estar fuera” de su casa, de
su principio, de su Fundamento, v si no ex-iste, no es. Pero esta realidad
es como “condicidn”, como paso previo o primera fase de su ser. Su més
fntima y definitiva realidad es “in-sistir”, “estar-en” su Fundamento del
cual estd dependiendo en todo su ser v en-el-cual solamente puede ser
su-ser”.B

Para Quiles cl ser es alcanzado fundamentalmente mediante una
profundizacién de nuestra propio experiencia. Esta profundizacién es

Ibidem, pag. 38.
Ibidem, pag. 38.
Loc. cit.

Ibidem, pig. 42-43,

SRR
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una reflexén, no una reflexion racional, sino concreta, que consiste en
tomar conciencia de nuestra propia realidad. Ahora bien, lo primero que
el hombre descubre al entrar dentro de si mismo es una radical contin-
gencia, se experimenta como insatisfecho, como incompleto y por eso se
siente llamado a realizarse en una realidad trascendente, en definitiva,
en una trascendencia absoluta, que lo sacie plenamente.

Hay, pues, una experiencia de la trascendencia, lograda por la re-
tlexion que me descubre a mi mismo como incompleto y, por ende, como
radicalmente abicrto a aquello que pueda completarme y realizarme.
De modo que, paraddjicamente, la vuelta sobre mi mismo me “saca”
en cierto sentido de mi mismo para evarme hacia aquellas realidades
trascendentes con las que estoy intimamente religado.

“Sin embargo, esta interiorizacién del hombre en si mismo con miras
a ser su verdadero ser, tiene un desenlace paradéjico. Efectivamente,
cuando ¢l hombre, de vuelta del mundo esterior, entra en si por la via
de la “in-sistencia” y se reconoce y toma posesién de si mismo, recobran-
do ast o que podriamos llamar su “atténtica existencia”, es precisamen-
te cuando toma conciencia de la contingencia de su propio ser; de esa
Interscecion de la infinitud y de la finitud de su ser; de la libertad gue
le habla de infinitad y de la limitacién e insuficiencia de sus posibilida-
des, que le habla de finitud. Y surge en él la angustia de la radical
insuficioncia de st mismo, y de sentirse suspendido en medio de 1a nada
que amencza su ser. Y es entonces cuando, falto de fundamento al tocar
lo mas profundo de su ser, ha de seguir todavia ahondando hasta encon-
trar el fundamento en que se apoya su radical insuficiencia. Esta es la
trayectoria y éste el final del viaje de la in-sistencia humana: hallar su
fundamento, al que lo dirige la interiorizacion, al que lo impele su ser
mismo, que no se puede aquictar en la angustia y en la insuficiencia”. ?

“Precisamente es facil comprobar que cuando nuestra realidad se
nos manifiesta mds de cevea v anténticamente, no cs en nuestra disper-
sion hacia el exterior, sino en la concentracién y reflexién interior, cuan-
do el hombre se recoge “en-si™. Y esta es la cavacteristica esencial del
hombre respecto de todos los otros seres del mundo visible, el poder
“estav-en-si” y “desde su interior” contemplar el mundo cxterior v actuar
sobre €17, 10

9. Ibidem, pag. 39.
10.  Ibidem, phs. 18.
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El Padre Quiles atribuye a la in-sistencia una serie de notas que
constituyen algo asi como su descripeion fenomenolégica (de cémo el
YO Se nos aparete en nucstra cxperiencia orviginaria) y que pueden re-
sumirse en las siguientes:

a) La “in-sistencia ¢s “conciencia de st” o cual supone individua-
lidad; —no se trata de una conciencia universal o trascendental— ¢ inte-
rioridad (vuelta hacia To més dentro de st mismo).

b) Por su cardcter persunal la in-sistencia es “libertud” y responsa-
bilidad”.

¢} La in-sistencia es experiencia de “contingencia”

“. .10 “somos” simplemente, sino que “somos-en-otre”, “estamos-en

<

otros”: “in-sistimos”, 1

d) La in-sistoncie os “encarnadd”. Fm una nota al pie de pigina
el Podre Quiles aclara que toma este término de Gabriel Marcel y lo
aplica u Ja cxperiencia in-sistencial con alguncs matices, pero que los
resultados son coincidentes. Estos resultados se refieren a la condicién
del hombre viador y al papel que el cuerpo desempefia on la rclacién
con la realidad trascendente.

Segtn la nota aludida, ¢l Padre Quiles se inspira en la doctrina de
la “encarnacién” que Marcel cxpone principalmente en “Du refus 2
Yinvocation”.

e) La in-sistencia es “participacion”. La experiencia de nuestra
contingencia nos dice que no somos realidades absolutas, sino que esen-
clalmente participamos de nuestra realidad fundante.

Quiles acaba este andlisis dicicndo que esta realidad del hombre
como in-sistencia o “espiritu encamado” es puramente experimental v,
por lo tanto, anterior a cualquier elaboracién conceptual. Se trata, pues,
de una descripeién fenomenoldgica de cémo el yo se nos aparece en
nuestra experiencia originaria, esphitu encarnado proyectado hacia el
el mundo con todo su ser.

IV. — LOS DIVERSOS NIVELES DE LA EXPERIENCIA TN-SISTENCIAL

Por Ia experiencia in-sistencial el hombre se descubre a si mismo
como lanzado hacia “lo otro” distinto de si. Tal lo que expresa el Padre

11. Ibidem, pég. 48.
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Quiles en forma de paradoja: “. . .cuando entra (el hombre) tanto den-
tra de si mismo que por esa via de interiorizacién (insistente) lega a
- salir de st mismo, entonces encuentra la verdadera salida de su ser...”.2

“Salir de si”. .. Pero, ghacia dénde? soudl es la meta hacia la caal
el hombre se experimenta proyectado? :Qué es en definitiva “lo otro
distinto de mi?

A través de la historia de la filosofia esta pregunta ha revestido di-
versos aspectos y ha sido objeto de encontradas soluciones.

En general, en la antigitedad y el medioevo “lo otro” es considerado’
como una realidad plenamente objetiva. El hombre v la realidad extrin-
seca son. dos entidades auténomas pero intimamente 1dacmnadas porque
intimamente se necesitan. o

En la época moderna se generaliza el problema critico: ¢Cémo pue-
den comunicarse dos entidades auténomas? La “armonia preestablecida”
de Leibniz lleva a sus altimas consecuencias el pensamiento racionalista
de Descartes.

Mis tarde, Hume, al que no satisface esta solucién simplista, pre-
tende suprimir el problema negando uno de los términos de la relacién.
El yo se “proyecta” entonces hacia una realidad que es pura apariencia:
“fendmeno”. Con esto queda preparado el camino hacia el idealismo qué
en sus diversos matices coincide en afirmar que la tnica realidad es Ia
proyeccién del espiritu mismo. Una proyeccién pura, sin meta real.

Las tentativas modernas han aprovechado la experiencia de la his-
toria de la filosofia para acercarse a una solucién adecuada del problema,
relacion hombre-realidad que lo rodea. El concepto de “intencionalidad”
de la fenomenologia, de suyo tiende a afirmar la existencia de una rea-
lidad distinta del hombre. '

Algunos de los més eximios representantes de la escuela axiologica

suponen resuelta de facto la comunicacién entre el hombre v la realidad
que o trasciende.

Los existencialistas han dado una impoetancia fundamental a este
problema, Las soluciones son muy diversas y no siempre adecuadas. En
general, todos los existencialistas coinciden en afirmar que la vida del

12. Ibidem, pag. 39.
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hombre es ininteligible sin la relacién con otras realidades que no son
¢l mismo. Pero mientras algunos consideran al hombre “comunicado”
con la realidad trascendente, fundamento y sentido de su vida, otros lo
ven” perdido en el mundo”, arrojado en una realidad cuyo sentido, si
lo tiene, permanece oculto.

Ismael Quiles, reconociendo al hombre como “insistencia encarnada”,
descubre en él una triple relacion vital:

a) Relacion con el mundo y sus cosas.

b) Relacién con los hombres

¢) Belacion con ol absoluto, gque penctra en las tres relaciones,
pero que al mismo Hempo las trasciende infinitamente. Al estudio de
esta triple relucidn dedica los capitulos I, IV y V de su obra Mds alld
del existencialismo, que titula respectivamente: “Tn-sistencia y Mundo™,
“In-sistencia y préjimo”, “In-sistencia y Dios”.

A. Relacion del hombre con el universo sensible

Si el hombre soélo lograra el descubrimiento y la realizacion de si
mismo por un movimiento de interiorizacion (in-sistencia), jqué sentido
tiene su relacion con un mundo sensible gue, en cuanto material, es ex-
terior a ¢IP gEntre in-sistencia y mundo no hay una oposicién irreducti-
ble como la hay entre las dos direcciones opuestas, adentro y afuera?
Tal es la conclusion a que llega Kiarkegaad: Para que el hombre pueda
abrirse a Dios y alcanzar asi su verdad, necesariamente estard cerrado
a toda exterioridad y recogido dentro de si mismo.

Para Heidegger, la existencia auténtica solo se alcanza cuando el
hombre se encuentra a si mismo cerrdndose a todo lo que no sea él.
La relacién del hombre con el mundo sensible no es una relacién esen-
cial, sino puramente pragmética. Las cosas del mundo material son s6lo
“instrumentos” que cl hombre utiliza y aplica para procurar satisfaccién
a sus necesidades vitales. El mundo es para Heidegger, objeto de “pro-
curacién”, Esta relacién puramente téenica no puede ser esencial, pues
con ella el hombre no se comunica con todo el ser y toda la realidad de
[as cosas, sino Gnicamente con su aplicabilidad para un fin determinado,
su dimensidn técnica.

La in-sistencia en estos dos filésofos supone y exige una ruptura
esencial con la realidad sensible. Muy distinta es en este sentido Ia
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posicion de Gabriel Marcel. La “reflexién segunda” marceliana nos
devela como intimamente relacionados con lo que estd més alld de no-
sotros. Pues bien, la primera relacién que nos descubre la reflexién
segunda es, segim Marcel, la relacién con el mundo sensible, lo cual
experimentamos por medio de nuestro cuerpo. Do

Mi ser es, ante todo, una realidad encarnada, y su contacto con “lo
otro distinto de si” es una relacién corporal con las cosas del mundo
sensible. El cuerpo es para Marcel lo primero que nos permite “emer-
ger” de nuestra interioridad para ir hacia la trascendencia.

Esta idea de la “encarnacién” juega un papel muy importante en
la filosoffa insistencial, y ¢l mismo Padre Quiles declara su filiacién
marceliana:

“...nuestra insistencia no se halla a si misma, sino “en el mundo”
y “con el mundo”, lo cual experimentamos por y en nuestro cuerpo.Es
decir, nuestra in-sistencia estd esencialmente ligada a un cuerpo material,
a un cuerpo viviente de carne y hueso, lo que expresamos por la frase
“in-sistencia encarnada” tomando el término de Gabriel Marcel”. 19

Para Ismael Quiles esta relacién corporal con el mundo tiene dos
niveles diferentes: una primera adhesién al mundo considerado como
realidad total, y una relacién concreta con los objetos y situaciones di-
ferenciados. A la primera la llama “relacién puramente amimal”, pues
es la primitiva experiencia de que no soy vo solo, sino que coexisto con
una realidad que forma conmigo un todo indivisible. Por la segunda
el mundo se me aparece como un conjunto de realidades diferenciadas
que no estin “ante mi”, objetivamente separadas, sino que afectan todo
mi ser en cuanto de algin modo me estin especialmente destinadas.

"Cémo se presenta ante mosotros el mundo cuando nos damos
cuenta de que “hay mundo” en nuestro derredor? Desde €] momento
en que sobrepasamos el estadio de una relacién puramente animal con
el mundo en la cual propiamente hablando no nos damos cuenta de que
hay mundo, porque nuestra conciencia se halla dispersa en las cosas en
una pura ex-sistencia, sin posibilidad de distinguir entre mi yo y mi
mundo, éste se nos presenta como un conjunto de seres que estin frente
a mi, que me ayudan y me estorban en la realizacién de mis apetitos, v

13. Ibidem, pag. 19.
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por ende, me hacen sentir a la vez los encontrados sentimientos de lucha,
de pena, de angustia, de satisfaccién y alegria de estar en el mundo”. ™

Quiles reconoce en este texto que el alcance verdadero de la reali-
dad diferenciada se realiza, no por un saber abstracto y universal sino
por Ja experiencia valorizante que supone un didlogo com la realidad.

7

Las cosas mo “estan ahi” simplemente, sino que me afectan, cuentan
para mi, me estin dadas de alguna manera.

Precisamente, dice Quiles, este didlogo con las cosas que me rodean
es el primer puaso hacia la in-sistencia. Me descubro como “yo”, es decir,
como realidad afectada por el mundo vy, por lo tanto, distinto de él: “La
silueta de la realidad independiente de la conciencia no se puede re-
cortar sino sobre la claridad que el mismo mundo arroja al interior de
nuestra conciencia”. 13

Pero esta distinsion entre el yo y el mundo, no supone una separa-
cién entre el sujeto y el objeto. Yo me experimento como distinto del
mundo, pero formando con él una “co-estructura”,

“Mostramos o intentamos mostrar la intima conexién entre el yo
y el mundo; cémo la subjetividad del yo no se constituye sin el mundo,
y como, a su vez, la objetividad de éste no se explica plenamente sin el
“y0”; en consecuencia, manteniendo la radical distincién émtica entre
el yo-sujeto vy el mundo-objeto en s, es necesario admitir una zona en la
cual la subjetividad y la objetividad se identifican; por donde se evi-
dencia que la antinomia “yo-mundo” sélo tiene sentido cuando se supone
que entre yo y el mundo no hay estructuras ontolégicas comunes. De
esta manera se salva la trascendencia del mundo respecto del yo, y el
problema del conocimiento del mundo exterior se resuelve por si mismo,
en virtud de una experiencia inmediata del mundo en algunas de sus
estructuras”. ¥

En este texto Ismael Quiles dice que el mundo se nos presenta como
un conjunto de seres que estan “frente a mi, que me rodean”, por lo tan-
to, ontolégicamente distintos de mi. Pero no estan “frente a mi” indife-
rentes, como objetos que deben ser sometidos a un andlisis cientifico,

+sino al contrario, afectindome profundamente, estimulindome, ayudén-

14. Ibidem, pag. 62.
15.  Ibidem, pag. 63.
16. Ibidem, phg. 20.
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dome o estorbandome, en una palabra, influyendo poderosamente en
mi vida

Lo gue posibilita la comunicacion inmediata con el mundo sensible
es, en definitiva, la condicién “encarnada, y, como tal, participa de la
materia y tiene de comin con las cosas materiales del mundo el “ser
material”. .. ;Cémo se comunica el yo con el mundo? Ante todo, la.in-
sistencia percibe inmediatamente en el mundo “su propio cuerpo”. Este
forma parte de la in-sistencia encarnada. En esta experiencia del propio
cuerpo se halla también, vy es uno de sus elementos constitutivos, la
experiencia de la extension de mi propio cuerpo y de su co-extensiom a
las cosas materiales. Por la experiencia de la co-extension y el co-espacio
nos comunicamos con ¢l mundo externo”. 17

Veamos como sintetiza nuestro autor el cardcter a la vez “partici-
pante” y “trascendente” de la co-estructura yo-mundo:

“In-sistencia y ex-sistencia, yo y mundo, no son dos polos absoluta-
mente distintos e independientes, sino que se reclaman el uno al otro,
y hasta cierta medida, ¢l uno estd adentrdndose en el otre, implicado
en el otro, coma estructura del otro, De tal manera que mi ex-istencia
no puede ser tal, sino desde y por mi in-sistencia: y, a su vez, ésta no
puede ser tal sin la ex-istencia, a la que reclama como su condicién y
como su “expresién”, 18

“Asi, hombre v mundo se hallan intimamente comprenetrados sin
confundirse, y jerarquizados por la peculiar manera de ser de cada uno:
el hombre actor desde su in-sistencia, y el mundo, escenario.para su ex-
sistencia”, %

De todo esto, concluye el Padre Quiles, que el mundo no puede ser
“_ . . R .
un “problema” objetivo que tenemos que resolver. Si ¢l “hombre incluye
en su estructura el mismo mundo exterior”, de é1 tenemos un conocimien-
to directo, inmediato y experiencial.

“La unién intima entre el alma y el cuerpo hace que el alma tenga
el mismo contacto con el mundo exterior que un cuerpoy cualquiera tiene
con otro cuerpo. Por eso no puede surgir tampoco un “problema” sobre
la existencia del mundo exterior”, 20

17.  Ibidem, pé.g 70.
18. Ibzdem pag. 74.
19. Ibzdem pag. 80.
20. Ibidem, pag. 81.
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B.— La comunicacion con el préjimo

Ismael Quiles compara el mundo con un gran escenario en el cual
el hombre actia. En este escenario el hombre tiene que habérselas no
solo con las “cosas” que afectan su vida, sino ademd4s, y sobre todo, con
otras personas, sus semcjantes, que también son protagonistas que comn
su accidn van tejiendo la historia del mundo.

El tema de las “relaciones interpersonalés” es ino delos méas trata-
dos por la filosofia existencial. Veamos qué velacién establecen entre
interiorizacién e intersubjetividad algumos representantes del existencia-
lismo.Ello nos ayudard a interpretar mejor ¢l pensamiento de Ismael

Quiles.

Para Kierkegaard “los otros” son “la multitud”, una pluralidad sin
rostro ni tigura en la cual el hombre se halla originalmente perdido.
Para llegar al ser propio, a lo “singular”, el hombre debe salir de esta
situacion. ¢Por qué? Porque el hombre alcanza su plena realizacién
en la comunicacién con Dios y la relacién con sus semejantes es una
barrera que impide tal comunicacién. “Cada cual sélo con mucho cui-
dado deberd entrar en tratos con los “demas” y deberin hablar esencial-
mente solo con Dios v consigo mismo”,

Para el pensador danés hay una verdadera comunicacién con los
otros, pero paraddjicamente esta comunicacion deberd consistir en decir
a los demas hombres que se renuncia a toda relacién esencial con ellos
para hacer posible la relacién con Dios, tinica que puede salvar al hom-
bre. El mévil de la relacién interpersonal es en Kierkegaard para unirse
a Dios y angustia por no lograr plenamente esta union.

Para Heidegger, los otros son los “das Man”, los “se”, la existencia
inauténtica de la cual el hombre debe liberarse no parva abrirse a Dios,
sino para ser “yo mismo”. Ahora bien, segtin Heidegger, ¢ste proceso de
interiorizacién no aisla al hombre de los demds, sino que lo impulsa a
ser solicito con los otros. “La resolucion —dice— lleva el yo hacia el ser,
cbjeta de su procuracién, entre los instrumentos y lo conduce a ser so-
solicito con Jos demds”. Aparentemente tendriamos aqui —utilizando
el lenguaje de Quiles— un movimiento in-sistencial que nos lleva a la
trascendencia”. Pero si nos detenemos en ese sentido de los términos
“procuracién” y “solicitud podremos concluir que se trata de relaciones
muy superficiales. La “procuracién”, como hemos visto anteriormente,
nos relaciona con las cosas en cuanto “instrumentos”. La “solicitud” en
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cuanto tal, tampoco dice una relacién esencial y directa con el semejante,
simplemente significa ayuda de uno a otro que se experimenta deficiente.
En la mera solicitud ¢l hombre no abre su “mismidad” al otro, simple-
mente le presta ayuda. Da al otro, pero no se da ni exige reciprocidad.
La solicitud sélo puede convertirse en relacién csencial, de ser a ser,
cuando brota subsidiariamente de relaciones mucho mds intimas y direc-
tas como las del amor o la amistad. Pero en s misma no implica ninguna
coparticipacién en el otro ser.

Por la interiovizacién de Heidegger cl hombre no vuelve lus espal-
das a sus semejantes, pero su relacion con ellos no ¢s csencial sino sim-
plemente solicita. El ser “uno mismo” es lo ltimo a lo que puede legar
la existencia. En este sentido no hay posibilidad de entender ¢l amor
y la amistad como relacidn esencial.,

Aungue de maneras diversas, en ambos pensadores —Kierkegaard
y Heidegger— ¢l movimiento de interiorizacién que hace al hombre ser
“si mismo” es incompatible con una relacién esencial con sus semejantes.
En el primero, la relacién consiste padadéjicamente en comunicar la
imposibilidad de comunicarse; en el segundo no existe ni siquiera esta
comunicacion: el yo cerrado sobre si mismo “procura el cuidado de los
demas”.

¢Cémo resuelve Tsmacl Quiles esta oposicién entre insistencia v
comunicacion?

La commicacién entre ¢l vo y ¢l mundo se explica facilmente, ya
que hay en amhos estructuras ontolégicas comunes. La  “insistencia
encarnada” participa de la materia y ticne de comiin con las cosas del
mundo sensible el ser ‘material” y, por consignicnte, proyectada hacia
afuera, comunicada. . . Pero, scomo explicar la comunicacién entre dos
in-sistencias?

Pareciera que dos direcciones que tienden a interiorizarse en polos
opuestos, lejos de encontrarse, tendrian que alejarse cada vez mds. Sin
embago, la experiencia diaria me dice que me siento comunicado v uni-
do interiormente a mis semejantes, a veces con una wmién tan intima
(fue me parece entrar dentro de su alma como en un mundo trasparente
en el cual me muevo con toda segnridad. El hecho es indubitable. :C6-
mo explicarlo?

Esta cs In problemitica que plantea Ismael Quiles en el cuarto
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capitulo de su obra Mds alld del existencialismo, inspirandose directa-
mente en la concepeién marceliana de las velaciones interpersonales:
“En este capitulo nos hemos inspirado en los andlisis de Guabriel Marcel
sobre la intersubjetividad. ..”. 2

Para Marcel, ¢l hombre logra rcalizarse a si mismo mediante un
proceso de interiorizacion. Sole por el recogimiento y la reflexién segun-
da alcanza su dignidad de “persona”. Pero, gqué es lo que descubre el
hombre cuaudo entra en su interior? Se descubse a si mismo como esen-
cialmente abierto a los demds y comunicado con ellos. Lia subjetividad
es en su misma raiz intersubjetiva.

En la comunicacién interpersonal, distingue Quiles varios niveles,
desde la relaciéon més elemental hecha a través de un gesto o una mirada
hasta la mds altas expresiones del amor.

1.—Relacidn originaria: La experiencia de un contacto con “los otros”
s¢ nos muestra existiendo ya “antes” del lenguaje y de otros medios de
comunicacién indirecta. En efecto, el lenguaje supone un contacto pre-
vio entre los espiritus sin ¢l cual el lenguaje convencional no podria sur-
gir. Esto nos indica que el lenguaje no es el medio primario ni originario
de comunicacién cntre los hombres, sino de un orden posterior y que
supone una comunicacion mas auténtica y previa al lenguaje mismo.
Puede el lenguaje confirmar, perfeccionar y, a veces deformar ese con-
tacto previo espiritual, pero siempre fo supone necesariamente.

“Nos sentimos unidos, sin hablamos; a veces sin ningtin, gesto exte-
rior, sélo con la mirada y aun sin la mirada. Algo nos ume; y vivimos
csta unidn “antes” de las palabras y “méas alld” de las palabras. Existe
lo que podriamos llamar la “comunicacién del silencio”, de la compren-
sién sin palabras, de la convivencia, sin sefiales externas que la manten-
gan y aun la exciten”. 22

El lengnaje puede a veces impedir 1a auténtica comunicacién, Debi-
do a su cardcter abstracto y umiversal resulta con frecuencia ineficaz
para traducir “mis” vivencias individuales y concretas. “El modo particu-
lar propio mio, individual y presente, escapa facilmente a la expresién
verbal. De esta manera cl lenguaje no lo traduce, 1o deja en el interion
sin transparentarlo, no saca o flote el nicleo central de mi vivencia

21. Ibidem, pag. 21.
22.  Ibidem, pag. 90.
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subjetiva. Es algo asi como la red que puede arrastrar fuera de la playa
el contenido del mar, pero que no puede aprisionar, dado que se le esca-
pa por entre las mallas, el agua misma”, 2

Quiles describe de esta manera la experiencia de la comunicacién
primaria: “En realidad, toda comunicacién indirecta con “los otros”. . .
presupone ya un mutuo contacto, una mutua inteligencia de los espiritus
entre si, que es la “experiencia originaxia” en la cual se apoya la segunti-
dad de ue estamos en comunicacién con otro espiritu y no con una
maquina automdatica”, 24

Notemos que Quiles dice que la experiencia originaria es “una
mutua inteligencia de los espiritus entre si”. Por el contexto resulta
claro que la palabra “inteligencia” no tiene agui para Quiles el sentido
de conocimiento conceptual, sino el mds simple que surge de su propia
etimologia, “lecr dentro del otro”, penetrar en su interioridad. Clar{si-
mamente la revela este texto: “Efectivamente, al hallarnos en presencia
de otras in-sistencias, nos encontramos, de facto, en una comunicacién
inmediata, que escapa a toda reflexién previa. Desde el nifio que va
captando directamente el espiritu de los que le rodean y sobre esa apre-
hension construye su lenguaje y su reaccién ante los demds, hasta el
adulto que frente a otra persona, adivina de inmediato no pocos aspectos
de la actitud interior de la misma, y se halla por asi decirlo, instalado
autométicamente en la misma longitud de onda, todos experimentamos
que atn antes de toda deduccién y reflexién estamos de hecho en esta
comunicacion, y experimentamos en nosotros estas “aperturas mmtaas”
que dejan ver una parte al menos de nuestra realidad interior”, 25

>

2. — El otro como “mi semejante”: Segin Quiles, cuando capto al
otra como “otro yo”, éste es para mi un andénimo, un él. Pero esta pri-
mera captacion no es totalmente objetiva, supone una relacidn originaria
por lo cual:

a) Me reconozeo y me afirmo en mi propio modo de ser como dis-
tinto del otro.

b) Descubro que, a pesar de la distincién, los dos participamos de
una misma naturaleza: “co-existimos” o “co-sistimos”.

93. Ibidem, pag. 89.
24,  Ibidem, pig. 95.
25. Ibidem, pig. 96.
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c) Experimento que desde el polo de mi subjetividad nace una
corriente de tendencia hacia el otro y que esa corriente me llega también
desde la subjetividad ajena. Nuestras insistencias tienen asi un campo
ontologico comtm que nuestro autor llama “inter-insistencia” y que es
el fundamento del apetito social. 26

Estas tres experiencias son pre-reflexivas y su medio propio de
comunicacion es la expresion (lenguaje natural y convencional), pri-
mera y mas originaria comunicacion indirecta y condicién para una ul-
terior comumicacion espiritual méas elaborada.

Ademas de la expresion habria, segtn Quiles, otro medio de comuni-
cacién sin expresion externa que entraria dentro de los fenémenos de
telepatia y clarividencia, pero se trataria de una comunicacién fuera
de las vias o condiciones ordinarias.?”

Aungue la comunicacidn con mi semejante la llama Quiles “yo é17,
no se trata de una relacidn puramente objetiva. En este Gltimo caso
el otro se encuentra ante mi como un objeto al cual atribuyo una serie
de cualidades o predicados, pero que, en definitiva, no cuenta para mi,
sino que permanece exterior e indiferente. Ton cambio, para el Padre

. €< 712> 4 - - ’ €< »
Quiles, el “él” no es totalmente anénimo, es intuido ya como “persona”,

“Sélo relativamente es anénimo cualquier otro hombre para mi,
. . ’ <« »
porque todo hombre, todo semejante, es intuido como “persona”, como
un “sujeto”, como un “individuo” determinado, como un centro auténo-
mo, precisamente porque es intutdo como “en-sistente”. 28

Claro estd que se trata de una relacién muy primaria por la cual
no llegamos a lo mas profundo de su “in-sistencia”, ni tampoco podemos
p "

descubrir en toda su plenitud nuestro propio yo. 29

Comparando la posicién de Quiles con las categorias marcelianas,
la comumnicacion con “mi semejante” seria algo intermedio entre la “rela-
ciém en €17, pwramente objetiva, que para Quiles sélo puede tenerse con

. < .7 7 o @ . e »
el mundo sensible, y la “relacién en t4”, que para Quiles es “mi préjimo”.

Ya trate al otro como “semejante” o como “préjimo”, lo intuyo como

26. Ibidem, phg. 98.

27. Ibidem, pag. 101.
98. Ibidem, pag. 102,
29. Ibidem, pag. 10L.
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“persona”. La diferencia parece ser de orden cuamtitativo: “...en la
consideracién de otro como “mi semejante” el acento se carga mds scbre
la comunidad de natwaleza que sobre la subjetividad irreductible de
cada in-sistencia”, 30

Dijimnos més arriba que ¢l medio ordinario de comunicacion con
mi semejante es la “expresién”, o sea, un acto material, exterior, fisica-
mente concretado en nuestra mirada, en nuestro rostro, en un gesto, etc.
La razén de la necesidad de la expresion la encuentra Quiles en el hecho
de la “encarnacion”. Ya hemos visto que el concepto de “insistencia
encarnada” deriva directamente de Marcel. “Se nos dird: gpor qué no
es posible la comunicacién de dos espiritus sino a través de la expresién
exterior? La respuesta es muy sencilla. Es natural que dos “insistencias
encamadas”, dos espiritus en materia, tengan nn tipo de comunicacién
material y espiritual a la vez, cual es la expresidn. En ésta, efectivamen-
te, captamos en su realidad concreta la esencia total del otro, espirita v
materia, espiritu muy definido por su cardcter in-sistencial es medio
natural e inmediato del contacto concreto de dos espiritus sumergidos
en la materia”. 3 '

Notemos que Quiles dice que la expresion es un medio inmediato.
Es decir, niega el dualismo entre la expresién y su contenido, lo cual
convertirfa la expresion en ¢l mensaje de un contenido interno, que debe
ser interpretado de un modo analégico y deductivo por quien lo recibe.
No es posible —dice— concebir una mirada, un gesto, un tono de voz,
como um muro gue nos oculta la realidad espiritnal en si misma, para
transmitirnosla en forma de simbole que en su esencia ontolégica nada
tienen de comin con la realidad dltima que nos ceultan, “No es posible
separar el uno del otro. No existe una expresion vacia de contenido ni,
por consiguiente puede separarse éste de aquélla. La expresién estd
toda ella penetrada de contenido, No es la chscara que envuelve la sus-
tancia, ni es ¢l fendmeno que enmascara la realidad. La expresién es
la realidad misma hecha patente en wna totalidad concreta de expresante
y expresado, de manera que es este filtimo ¢l que se patentiza en la vea-
lidad de lo expresante.”

- da expresién es para nosotros un medio Micido, inmediato que

30. Loe. cit. o
31. Ibidem, pag. 101.
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nos manifiesta una faceta determinada del alma”. 32

Para Quiles la expresion es necesaria para una comumnicacion entre
insistencias encarnadas. Pero, ¢no serfa posible, de alguna manera, una
comunicacion sin necesidad de medio exterior alguno? Aunque el autor
no admite comprobaciones, acepta la posibilidad de una comunicacién
sin expresion externa. “Ademds de cuestion intrinseca a los hechos mis-
mos, como el de la telepatia o el de la clarividencia, que son fenémenos
aislados, queda por estudiar hasta qué punto, en nuestra comunicacion
ordinaria con otras personas, puede existir también una intercomunica-
cion espiritual que prescinda de la expresion exteriorizada, y del medio
fisico o natural en que esta comunicacion se realiza”. 33

Este primer nivel interpersonal es insuficiente para llegar a alcan-
zar el niicleo personal del otro. La contemplacion del otro como “mi
semejante” y la comunicacion por la expresion externa, no nos levan
a Jo mds profundo de su in-sistencia. Fs necesario avanzar hacia una
experiencia mas elevada que es el descubrimiento y la comunicacién del
otro como “mi préjimo”.

3. — El otro como “mi préjimo”: Es la relacién con “este semejante”
que cstd préximo a mi por una inter-insistencia perfecta. Este es el lazo
que establece el amor con todas sus manifestaciones. Veamos cémo
describe el Padre Quiles la experiencia de esta relacién:

a) La relacién de amor tiene una funcién iluminadora con respecto
<l amante, le permite conocerse verdaderamente 2 si mismo. El hecho
de abrirse al otro, de acogerlo, importa, a la vez, tornarse mds accesible
a st mismo. “. . .la in-sistencia, que apunta hacia dentro al interior, no
se encuentra, no se descubre como tal, si no es en relacién con otra
in-sistencia, y esto en mi “niicleo més personal”, 34

La apertura al otro de tal modo me ilumina a mi mismo, que sélo
en funcién del préjimo adquiero conciencia de mi dignidad vy del sentido
pleno de mi vida. Cuando el otro parece haber invadido mi subjetividad,
“de hecho no hace més que Nenar de luz v de vida To que en su ansencia
seria oscuridad y muerte”. 35

32. [Ibidem, pag. 100.
33. Ibidem, pig. 101,
34. Ibidem, pig. 108,
35. Ibidem, pag. 105.
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Por esta razén, el egoista es un hombre que vive ciego para si mis-
mo, se ignora a si mismo ya que “si mismo” es, por naturaleza, apertura
¢ intersubjetividad.

“El encerramiento conduce a una oscuridad sobre si mismo, tiende
una nube opaca que me hace perder mi propia perspectiva. .. Yo, cn
cuanto yo, en lo mas profundo de mi subjetividad, sé6lo me hallo cuando
puedo descubrirme en el centro de otra subjetividad. Esto supone que
el yo renuncia a su cerco interior mds intimo para abrirlo”, 36

En siutesis, ¢l amor es para Quiles, la condicién del conocimiento
del projimo y del conocimiento de nosotros mismos. Fuera del amor, cl
projimo serd siempre un desconocido y, de rechazo, nosotros mismos nos
desconoceremos.

b) Segtn Quiles, la relacion de amor supone la renuncia al cgocen-
trismo y la vivencia de una generosidad sin Hmites que es donacién del
propio ser. Pero, en la donacién generosa, el ser que se da, paradéjica-
mente, mds se enriquece. “Y es curioso que la medida en que me en-
cuentro es la medida de mi generosidad y de mi sinceridad en perder-
me”, ¥

“El yo renuncia a su cerco interior mds intimo para abrirlo. Pero
este darse s6lo es para encontrarse mds segura y plenamente dentro de
st mismo. No es empobrecerse sino enrigquecerse; no es perderse, sino
hallarse. . .”. 38

Quiles insiste muchisimo en el respeto por la individualidad propia
de cada miembro de la “comumion”. Llega a decir que el respeto es el
unico fundamento del amor auténtico.

“Desde el momento en que yo aspiro a entrar en ¢l otro sin respetar
su auténtica subjetividad, rompiendo sus derechos y su dignidad, Ta “co-
munién” como tal, desaparcee v se convierte en una invacion. La lev
maxima de la comunion cs el yespeto, sin ¢l cual es imposible un ver-
dadero acercamiento de subjetividades”, 39

El respeto hacia el otro exige, segtin Quiles, mirarlo como 1, no

36. Ibidem, pig. 108.
37. Loc. cit.
38. Loc. cit.
39. Ibidem, pig. 105.
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como cosa. Se hace del otro una “cosa” cuando se lo “utiliza”, subordi-
ndndolo a los propios intereses. Entonces el amor se hace imposible.
Cuando esto ocurre, el sujeto que no ama tampoco puede recibir el amor
de los demés porque la comunién queda destruida. Por esta razén, el
egoista, necesariamente estd condenado a la saledad: “La comwunién,
en la cual yo me encuentro con el otro, exige que lo ame y que no lo
subordine a mi. Si no cumpli con esta ley, si no amo y respeto, tampoco
seré amado vy respetado; y, en tal caso, me encontraré en una soledad
respecto de los demds™. 40

De este mode, el amor se convierte en el tmico medio de alcanzar
la propia plenitud y la salvacién del yo.

Esta “comunion” que supone el “nosotros” no debe confundirse
con una simple comunicacién cxterior. Se puede estar “junto a” otros
y no “junto con” los otros, participando de su vida. Por esa razén, la
soledad es compatible con una intensa “vida social” en el sentido mun-
dano del término y, por el contrario, puede darse una intima comuni6n
de amor entre seres aparentemente alejados unos de otros. “Puedo vivir
con una soledad en lo més fntimo de mi ser en medio de una gran ciu-
dud, ocupando cargos ptblicos que me relacionen con los ciudadanos,
y sime mantengo en la esfera de lo anénimo, si no me trato y comunico
“personalmente” con alguien, mi vida pierde en lo interior su sentido
y mi yo desaparece ante mi mismo. En cambio, la intima unién de la
amistad, del amor y de la sangre, me permite encontrarme seguro den-
tro de mi mismo, precisamente porque me veo seguro dentro de otra
subjetividad, que es para mi un verdadero préjimo”. 4

Para Quiles, pues, una comunién es una “comunicacién personal”
que se distingue de una mera relacién extrinseca. En sintesis, el res-
peto que supone toda auténtica comunién, sélo se da cuando se trata
al otro como t, no como cosa. Sabemos qué es tratarlo como cosa:
mediatizarlo y utilizarlo. Podemos preguntarnos, jeudndo positivamente
trato al otro como t4? Ismael Quiles responde: sélo reconociendo su
libertad y deseando su libertad, y aun desconociéndola, margino en &1
lo més propio de su personalidad y de su objetividad. Por una parte,
lo quiero considerar como hombre, como un “t4”, y por otra lo estoy
convirtiendo en cosa. Cuando desconozco su libertad, cuando no lo

40. Ibidem, pag. 106.
£ Ibidem, pig. 105,
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abordo delicadamente “como ser libre” entonces no lo reconozco como
auténtico sujeto, no encuentro al “t0” como “t4”, 42

Reconocer al otro como ti no sélo implica respetar su libertad sino
colaborar con ella; lo que significa adherirme el proceso de maduracién
y perfeccionamiento que hace del otro una persona y lo conduce a su
salvacion.

“...cuando busco, tengo en cuenta, aprecio y respeto su propia
perfeccion, es decir, busco la “plenitud del préjimo”, entonces el respeto
es total hacia su subjetividad”. 43

Para nuestro autor, la falta de respeto para con el préjimo implica
siempre una degradacion de si mismo. En efecto, el que habitualmente
no trata a sus semejantes como “persona” se vuelve incapaz de reconocer
la dignidad de su propia persona. “La consecuencia es inevitable, la
falta de respeto a la libertad me deja en un desamparo y en una “sole-
dad” infinitos. La falta de respeto a la perfeccién y a la plenitud me
arroja necesariamente en la “infelicidad”, en el desconocimiento de mi
propia penfeccion y plenitud. Tal es el amargo tributo que ha de pagar
el egoista: permanecer en la negacion de st mismo”. 4

La culminacién del respeto no es, para Ismael Quiles, otra cosa que
el amor.

“Este amor —se refiere al tradicionalmente llamado “de benevolen-
cia”— incluye ante todo el respeto, y lo lleva hasta el méximum; respeto
que es a la vez “comprensién” y “delicadeza”, que no quiere romper el
tragil cristal de la subjetividad ajena”. 45

d) El Padre Quiles termina el capitulo sobre la “inter-insistencia”
reconociendo a Dios como fundamento Gltimo de las relaciones inter-
subjetivas: la experiencia del “nosotros” también se nos manifiesta con-
tingente y no nos satisface en plenitud.

Necesita un fundamento absoluto. Para este autor, el “nosotros” no
solo sefiala y exige el absoluto, sino que de elgim modo lo “contiene”
como fundamento en el cual encuentra la plenitud.

42. Ibidem, pag. 107.
43. Loc. cit.
44. Ibidem, phg. 108.
45. Loc. cit.
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e) La relacién inter-insistencial , si bien es la tmica que nos permi-
te penctrar en el espiritu de nuestros semejantes, estd muy lejos de
proporcionarnos un conocimiento exacto del mismo. La subjetividad
del otro es, en el fondo, impenetrable.

“...oculta a nuestras miradas y ...aun cuando se abre intencional-
mente hacia nosotros por la expresiéon y por la palabra, permanece en-
vuelta en una obscuridad misteriosa, la cual ni yo capto integra en el
otro para encerrarla en un esquema definido de mi conocimiento, ni
¢l otro mismo puede bacer del todo patente, por méds que se empefie en
revelarse ante las miradas ajenas”. 46

En resumen:

“El circulo de la experiencia in-sistencial comprende en su area,
no solamente la realidad de la subjetividad propia, sino también la
realidad del mundo y de las otras personas encarnadas, con las cuales
me hallo en interferencia ontoldgica”. 47

La in-sistencia nos revela, pues, intimamente ligados al mundo y
a los otros, es decir, a los otros seres distintos del “yo”. Pero a través
de esta percepcién de los “seres”, ¢l yo descubre en su in-sistencia el
lazo que lo une al “ser”, es decir, a la “realidad en cuanto tal”.

“La plena conciencia de la realidad, del ser del “yo”, percibida en
esta experiencia concreta, nos revela primeramente nuestro ser contin-
gente, individual. Pero esta experiencia no se limita a nuestra individua-
tidad. Sin contar que la experiencia del “yo” incluye también, segin
hemos visto, la experiencia del ser del “yo” a un conjunto de seres; en
la misma experiencia el “yo” no solamente percibimos su individualidad,
sino también cl caricter de necesidad con que se halla ligado a otras
caracteristicas de la realidad en cuanto tal. Esta percepcién de la realidad
en cuanto tal, del fundamento inmediato de mi “yo” individual, interno
e inmanente al mismo “yo”, por lo que lo llamo ser y lo distingo del no
ser. Esta tltima etapa de la experiencia del “yo” tiene ya caricter me-
tafisico, trascendente de la realidad en cuanto tal, en la que me hallo
inserto. Y esta experiencia se amplia con la experiencia de la “inter-
insistencia” con otras personas v de mi “co-sistencia” con el mundo.
Percibo en esta experiencia total el “fundamento comiin®, la “realidad

El

46. Ibidem, pig. 112.
47.  Ibidem, phg. 116.
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comun” en que todos nos hallamos insertos, de la cual todos participa-
mos aungue en manera y en medida propia para cada una. Este fun-
damento comiin no es otra cosa que la realidad en cuanto tal, en la
cual se insertan, viven y se hallan sumergidos, como alimentandose 'y
fundandose en ella, todos los entes, comenzando por el “yo”.48

V. — EL FUNDAMENTO ULTIMO DE LA IN-SISTENCIA

El hombre, al volver sobre si mismo se experimenta radicalmente
contingente, “in-sistente”. Por eso busca su “sistencia” mas alld de si mis-
mo. Primero, en una “co-sistencia” en su relacién con el mundo, y luego
en una “inter-insistencia” en la comunicacién con sus semejantes.

El hombre busca asi “encontrirse a sf mismo”, realizarse plenamen-
te. Pero ocurre que “tanto en la experiencia de su existencia mundana,
como en la experiencia més protunda y vivida del ser que hemos deno-
minado el “nosotros”, el “yo” tiene la experiencia inmediata de la limita-
cion, de la insuficiencia, de la contingencia”.

También el “nosotros” se cxperimenta como finito, y por si mismo
es incapaz de satisfacer las aspiraciones mds profundas del yo.

“Los seres finitos, los bienes finitos, las verdades finitas, todo acaba
por despertar en nosotros la insatisfaccion y la inguietud vy, consiguien-
temente, la “basqueda del Infinito y del Absoluto”. 42

La limitacién de }a experiencia insistencial es, podemos decir, una
cierta presencia de lo infinito en lo finito, de lo absoluto en lo relativo,
de lo necesario en lo contingente.

Segiin esto, ¢l hombre llega al absoluto por un proceso de profun-
dizacién de la experiencia originaria que, segin Quiles seria el siguente:

a) In-sistencia (conciencia de si como realidad “abierta”)
b) Finitud (conciencia de la propia contingencia)
¢) Inquictud (bhsqueda de la propia realizacién)

d) Encuentro del absoluto (como fundamento tltimo y plenitud

48. ISMAEL QUILES. Nuestro conocimiento de Dios y la experiencin insis-
tencial, artioulo publicado en Giornale di Metafisica, 9, 1954, pig. 635.
49. ISMARL QUILES, Mds dlld del existencialismo, pig. 182.
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del ser).

Como vemos, para Quiles la via de acceso a Dios no es racional
y discursiva, sino experimental. Se parte del “hecho” de la contingencia
que nos lleva a la presencia en nosotros del ser necesario como realidad
fundante.

“Es unma verdadera “cxperiencia del Absoluto” que se nos impone
en la plena luz de la conciencia, mds alld o antes de tedo raciocinio y
con anterioridad a todo discurse”,30

Dios no es accesible al saber porque no es un objeto empirico. Por
esa razom, las pruebas de la existencia de Dios 1o son convincentes én
el plano existencial y s6lo tienen valor en la medida en que se sittan
en ¢l interior de esta actitud de confianza y de apertura de crédito mas
alld de las apariencias problemiticas.

En cste sentido, Ismael Quiles, sin negar Ja validez de las prebas
racionales de la existencia de Dios, afirma que tales argumentos sélo
confirman la experiencia vivida, en un estadio ulterior, reflexivo e indi-
recto. “. . .no derogamos en manera alguna el valor de los argumentos
racionales para domostrar la existencia de Dios. Pero, ademés de estos
argumentos vilidos, creemos encontrar un sélido fundamento para afir-
marla también en nucstra experiencia metafisica y religiosa”,5!

Después de describir el proceso de interiorizacidin que nos leva
al Absoluto, cxamina el Padre Quiles los caracteres que presenta esta
experiencia.

a) En primer lugar, esta experiencia se nos manifiesta como una
atraccidn:“Algo nos impele hacia El, hacia su bisqueda y hacia el re-
poso en el”.5?

b) Actividad: “. .. el descubrimiento de la presencia divina en el
alma no nos la muestra como una presencia pasiva, sino intimamente
activa ¢ influyente dentro de nosotros. Hasta tal punto que nos sentimos
totalmente penetrados por esa actividad transformante. . .”.5

¢) Misteriosidad: “Lo absoluto reviste siempre el cavdcter de mis-

50. Ibidem, pig. 124.
5l. Ibidem, pag. 22.
52. Loc. cit.

53. Loc. cit.
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terioso: lo misterioso absolutamente, que en forma abrumadora se pre-
senta al alma, porque ésta no puede captarlo en su plenitud. . .”.5¢

d) Redlidad personal: “.. .éste Ultimo fundamento de nuestro ser
se nos presenta invariablemente como algo distinto del “yo”, como otro
centro subjetivo, como una subjetividad, y no una subjetividad cualquie-
ra, sino la subjetividad propia de lo Absoluto, lo misterioso, una subje-
tividad infinita. Pero, por lo mismo, esta subjetividad nos hace percibir
su caracter personal: y en el seno de esta experiencia nos vemos impul-
sados a dirigirnos hacia Bl como & otra persona. Es un T, pero no un
tt cualquiera, sino el Tt fundamento Gltimo de nuestra subjetividad ¢
intersubjetividad, ..”.%5

VI. — INSISTENCIA Y LIBERTAD

La experiencia insistencial nos muestra al hombre esencialmente
ligado a “lo otro”, al mundo (existencial), a las otras personas, (inter-
subjetividad ) y, finalmente, re-ligado a Dios, fundamento dltimo de su
ser.

Ahora bien, este vinculo tan estrecho que une al hombre con lo
extrasubjetivo y trascendente, ¢no anula su libertad convirtiéndolo en
un autdumata?

Para Tsmael Quiles, la experiencia de la libertad estd también con-
tenida en la experiencia in-sistencial, por la que el hombre toma con-
ciencia de si frente al mundo circundante: “La in-sistencia revela la
libertad y es la condicién necesaria de la libertad. Sélo el ser que se re-
coge a s1 mismo en su interior puede ser libre, porque la libertad sdélo
“desde dentro” es posible”.56

La libertad no puede tratarse como si fuera un predicado pertene-
ciente de alguna manera al hombre considerado en su esencia. El hombre
no es un ser que “tiene” libertad para ‘hacer” tal o cual cosa, sino que
“es” libre en el sentido que puede aceptarse o rechazarse a st mismo.
“El ser insistente es el que puede afirmarse 0 negarse a si mismo, elegir
su destino y buscar su fundamento ltimo, aceptar o rechazarlo”.s

54.  Ibidem, phg. 184.
55. Loc. cit.

56. Ibidem, pag. 47.
57. Loc. cit.
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Como ser libre equivale a ser “si mismo”, el ejercicio de la libertad
coincide con la tarea de realizacion del propio yo. Actuando libremente
voy creando mi propia vida. Por eso un acto es libre en la medida en que
contribuye 2 hacerme lo que soy. La libertad no puede, pues, referirse
nunca a actos “insignificantes”, sino ‘nicamente a aquéllos que ponen
en juego mi propia realidad.

Para Quiles el ejercicio de la libertad estd intimamente ligado a la
orientaci6n de la propia vida. Actuando en una determinada direccién,
profundizamos nuestra propia wvealidad interior. El ser in-sistente. ..
puede elegir su orientacion hacia el exterior y hacia una mayor profun-
dizacién de su realidad interior” 8

En cste sentido, la libertad estd intimamente ligada al compromiso
existencial. Mi decisién ante una situacién determinada compromete mi
vida en el sentido de que en mayor 0 menor medida, la puedo salvar o,
por el contrario, fracasar.

Nuestro autor sefiala, ademds, la trascendencia histérica de este
compromiso. Cuando el hombre decidiendo sus actos va construyendo
su vida, no sélo compromete su realidad, sino la de sus semejantes. Hay
una resonancia histérica del compromiso personal.

Ahora bien, si por la libertad voy construyendo mi propia vida e
influyendo en el curso de la historia, ¢en qué comsiste el proceso de
“construccion™® ¢De qué modo me realizo ejerciendo mi libertad?

Ismael Quiles admite la existencia de un doble yo en el hombre que
es el que provoca su continua lucha interior. Cuando se refiere a los
“peligros” de la insistencia sefiala al “mundo” como una permanente
tentacion que saca al horabre desde el interior de si mismo. Pero agrega
que también en el interior del mismo hombre hay una fuerza que lo
empuja hacia fuera. “. . .la atraccion del exterior despierta al hombre y
desde el interior del mismo hay algo también que lo empuja hacia fuera.
Cuando la fuerza exterior de atraccién halla Ja colaboracién incondicio-
nal de la interioridad, sin contrapeso que salve la autenticidad del
hombre, entonces éste sale fuera de si mismo y se enajena en una exds-
tencia que no es la propia porque no esta dirigida “desde el interior...”.5

58. Loc. cit.
59. Ibidem, pag. 79.
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Al ser el hombre constructor de su propio destino, es necesariamente
responsable de si mismo. La responsabilidad de los propios actos es lo
que hace al hombre persona,

“Sélo un ser insistente puede “responder” de sus actos, porque solo
¢l es libre, sélo él los realiza desde dentro. Y en esto encontramos, otra
caracteristica esencial del hombre, puesto que ¢l es el tnico, entre los
seres mundanos, que es capaz de esa experiencia o vivencia que llama-
mos, “responsabilidad”, precisamente porque es el nico que posee la
conciencia y la libertad”.0

Decir que el hombre se crea a st mismo por la libertad no tiene en
Quiles el sentido sartreano, sino otro muy distinto que es el siguiente:
el hombre no ¢s “sistencia” simplemente, sino “insistencial”. No “es”,
sino que es “en otro” y “por otro” que es su Fundamento. $Cémo conci-
liar la autonomia de la libertad con nuestra radical dependencia del ser
absoluto?

“La conciencia del yo y de la libertad muestra que poseemos una
autonomia ontolégica y psicoldgica, por la cual nos afirmamos nosotros
mismos y nos sentimos duefios de nuestros actos. Sin embargo, nuestra
experiencia in-sistencial va acompafiada de otro elemento que mo es
autonomia, sino lo contrario, dependencia y limitacién”,6!

En una palabra, nuestro ser nos es dado, pero nos es dado como li-
bres, es decir, para que lo realicemos con nuestra personal decisién. “De
aqui se sigue, que la auténtica libertad, lejos de llevar a una autosufi-
ciencia, va acompafiada sicmpre de la humildad y del temor. Humildad
que reconoce el don de nuestro ser y de nuestra libertad. Temor, porque
estd en nuestras manos rechazar ese don y perdernos definitivamente,

Este es, segim Quiles, el sentido ltimo de la “responsabilidad”,
aceptar las consecuencias de la propia eleccién, especialmente ante
Aquel que nos ha dado el ser responsable.

VII. — INSISTENCIA Y TEMPORALIDAD
El dltimo capitulo de Mds allé del existencialismo esti dedicado

al estudio de la condicién histérica del hombre desde el punto de vista

60. Ibidem, pig. 155.
61. Ibidem, pig. 1586.
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de la filosofia insistencial.

Para Ismael Quiles la raiz de la historicidad del hombre es su con-
tingencia y ya hemos visto que el hombre es contingente porque es in-
sistente”. No subsiste en s{ mismo con una autonomia absoluta, sino que
“esta en otro” y depende de él. Esta dependencia de otro le da una
capacidad de cambio, de mutacion, de paso de un estado a otro. El
hombre no tiene toda su existencia en si mismo, sino que se le va entre-
gando por partes, y apenas se da cuenta de que la posee un instante
cuando ya se le ha escapado de las manos. El tiempo se origina, pues,
en la contingencia, y, a su vez, la historia se origina en el tiempo. “So-
lamente un ser temporal y contingente puede estar en la historia, ser
y hacer la historia”.s?

La primera condicién éntica de la historicidad del hombre es el
espiritu. Porque el hombre es in-sistente, es decir, porque tiene concien-
cia de si es capaz de situarse en el tiempo, en el presente, frente al pasa-
do y al futuro. El hombre conoce su realidad histérica porque tiene
conciencia de su presente, memoria de su pasado y previsién de su futu-
ro. Como no posee simultdneamente toda su existencia, necesita el
complemento de la memoria v de la previsién para poder abarcar de
alguna manera el tiempo que se ha ido y el que estd por venir.

Ismael Quiles sefiala como otra condicién indispensable de la his-
toricidad del hombre, su libertad. “Una historia sin libertad es una su-
cesién mecinica. Lia trama de los hechos estd urdida desde afuera y pro-
piamente hablando no existe una estructura interna que una entre sf
los hechos y que dé al proceso el carhcter de originalidad propio de la
historia”.8

Pero el espiritu del hombre itinerante no es un espiritu puro; el
hombie es un espiritu que ha de trabajar en la materia, desde la mate-
ria y por la materia. Y ésta es, precisamente, la explicaciéon v la raiz
honda de la historia humana.

Precisamente el hombre construye su vida superando los obstdculos
que la materia le presenta. El progreso de la humanidad, el avance
continuo de su historia, es esa lucha del hombre en medic de este uni-

62. Ibidem, pég. 158.
63. Ibidem, pag. 174.
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verso material, para crear sus propias condiciones de existencia cada
vez mas perfecta.

Pero la vida del hombre no es un puro vigjar. La condicién de
itinerante no supone solamente un “pasar” por el camino, sino un posi-
tivo “avanzar”. Si el hombre avanza, se va “cumpliendo”, y se va cum-
pliendo precisamente para legar a una “meta”. Sélo entonces la vida
del hombre tiene sentido, de lo contrario, el camino del hombre no
seria un avanzar, sino un divagar sin rumbo fijo.

Y aqui queda sefialado el doble caricter del hombre, a la vez his-
torico y supra-histdrico. Es um peregrino, por eso su existencia es tran-
sitoria, pero es un peregrino que busca y se encamina hacia la tierra
prometida. Anda en tinieblas, pero vislumbra la luz que le espera al
final del camino. Ismael Quiles llama al hombre “horizante entre dos
mundos™: participa del tiempo v de la eternidad, de la contingencia y
de lo absoluto.

“El hombre es ser temporal, sin duda alguna, pero por encima de la
contingencia pura se halla vinculado a lo absoluto y participa de 6l
de una manera que no puede desconocer porque continuamente aflora
4 sus experiencias mas humanas” 64

VIM. — LA INSISTENCIA COMO METODO FILOSOFICO

Para Ismael Quiles la in-sistencia es wna verdadera metafisica del
hombre en cuanto explica desde el punto de vista del ser la realidad
del hombre y sus relaciones con el mundo, los hombres v Dios.

Pero este pensador hace de la in-sistencia no sélo una metafisica,
sino también una metodologia. “In-sistir es recogerse sobre si mismo,
y este recogerse es, en ultimo término, el auténtico método de filosofar
para el hombre. S6lo esta vuelta al centro de si mismo capacita para
una re-flexién, Gnico método propio de la filosoffa. In-sistencia es,
por tanto, método filosdfico humano”

Quiles se muestra tributario de cierto pensamiento existencialista
en cuanto a la revaloracion del conocimiento inmediato por oposicién
a aquéllas corrientes tradicionales exclusivistas que consideran el cono-
cimiento puramente abstracto y discursivo como tmica posibilidad de

64. Ibidem, pag. 180.
65. Loc. cit.
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acceso @ la metafisica.

La experiencia insistencia muestra que “el conocimento concreto
ofrece un amplio campo de experimentacién y de acceso a realidades
metafisicas, ademds de una confrontaciéon de los resultados del racio-
cinio”,% "

7 - . . . 79
Mas atn, para Quiles, la experiencia concreta es “la verdadera
cabeza de puente para fundar el valor de los conceptos abstractos y de
los primeros principios metafisicos™.57

De esta manera nuestro autor llega a atribuir un valor ontoldgico
al método fenomenoldgico. m un trabajo presentado al Primer Con-
greso Angentino de Psicologia, en marzo de 1934, escribe la siguiente:

“La fenomenologia, segim su fundador, se limita a la descripeién
de las esencias, es decir, de los objetos trascendentes, pero como puros
modos de conciencia, es decir, como apariencia o aparecer en la con-
ciencia (fendmenos), prescindiendo de su valor real existencial, Pero
la fenomenclogia, a pesar de Ia interpretacion de tendencia idealista
de Husserl, ha tomado también una direccidn realista. Asi la han en-
tendido no pocos de los representantes del existencialismo, asi, a nues-
tro parecer, Heidegger, y ciertamente han utilizado ¢l método fenome-
nologico con un sentido realista y ontolégico, Gabriel Marcel y los
existencialistas cristianos. La apariencia o el aparecer en la conciencia
ser no ya una pura manifiestacién conciencial, sino la manifestacién de
la cosa misma, de la realiddd presente en cl campo de la conciencia”.8

En definitiva, Ismael Quiles parte del analisis fenomenolégico de
una serie de experiencias concretas, pero como la fenomenologia so-
brepasa para él el plano del puro aparecer en la conciencia, sus afir-
maciones adguieren un valor ontoldgico y metafisico.

Segin Quiles, su método de investigaciéon no se opone a la filo-
sofia tradicional escolastica, sino que traslada la investigacion a un
campo previo a la elaboracién abstracta de los conceptos en que se
mueve la filosofia tradicional preferentemente”. .. .nos esforzamos por
sonprender en su rafz la experiencia fundamental de la vida humana,

66. Ibidem, pag. 181,
67. Ibidem, pag. 188.
68. Ibidem, pig. 29.
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en donde se halla la fuente del pensamientor mismo”.%

Este método insistencial —reflexién sobre las propias experiencias—
no puede ser exclusivo, sino que, seglin su autor, “debe acompanar los
otros métodos, también dtiles y necesarios en filosotfa, especialmente
el estrictamente racional y discursivo, porque le estd suministrando el
material de las experiencias humanas, con el cual nunca debe perder
contacto la vazén”.70

IX. — EL IN-SISTECIALISMO Y LA FILOSOFIA TRADICIONAL

Ismael Quiles clabora su filosoffa in-sistencial utilizando algunos
resultados del existencialismo. Pero aprovecha también ciertos elemen-
tos de la filosofia escolastica no desarrollados en todas sus consecuen-
cias.

“. . .el insistencialismo no nacié solamente en el clima de un didlogo
con los existencialistas; antes bien, por 1o menos tal como en nosotros
se formé y se fue concretando, tiene sus mds hondas raices en el fondo
de la filosoffa cristiana, de la visién del hombre que el cristianismo
introdujo en la historia, no s6lo en el onden sobrenatural, sino también
en cuanto iluminé la naturaleza y manera de ser propia del hombre
en cuanto tal. Mas todavia, un conjunto de elementos de la tradicién
escolastica contribuyeron asi mismo a despertar, precisar v aclarar el
horizonte propio en que fue posible la intuicién insistencial, tal como
ahora la presentamos”™. 7!

Inspirado y apoyado en esta doble fuente —moderna y antigua—
lega Quiles a un nuevo concepto del hombre, del mundo y de la vida
que, por una parte supera al existencialismo y por otra, completa v
enriquece la filosoffa tradicional.

En este capitulo trataremos de ver cémo Ismael Quiles se vale
de ciertas tesis existencialistas, particularmente marcelianas, para ilu-
minar con ellas algunos aspectos de la filosofia escolastica.

Ante todo, nuestro autor hace notar que el conjunto de los andlisis
in-sistenciales no pretende destruir ni reformar radicalmente la tradi-

69. Ibidem, pig. 23.
70.  Ibidem, pag. 13.
71. Ibidem, pag. 23.
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cional filosofia de la Escuela, sino mds bien, aportar elementos para
confirmarla en sus conclusiones fundamentales. “Es cierto —dice— que
en algunos puntos, objeto de discusién entre los mismos escolasticos,
0 que se proponen como elementos ciertos y afirmaciones evidentes,
se pueden observar discrepancias con las interpretaciones mds rigidas
de la Escuela. Pero observemos lo mas importante: la fotal coincidencia
con lo que puede HNamarse las “conclusiones fundamentales” de la filo-
sofia escolastica, especialmente como “filosofia cristiona”. Asi, por
cjemplo, el valor de los primeros principios del ser y del conocer y la
concepeion concordante de la filosofia cristiana acerca de la realidad
del hombre y de su posicion en el universo”.72

Pero, ademds de esta concordancia, el in-sistencialismo ofrece a la
tilosofia tradicional una serie de aportes:

a) En primer lugar, se da una mayor importancia a la buse expe-
rimental, fundamento de toda filosofia. Los escolasticos, en general,
siempre han tenido intencién de apoyarse en la experiencia, pero no
siempre han dado a la experiencia la importancia debida., A veces la
han utilizado simplemente cemo apoyo o punto de pastida, para alejarse
de ella cada vez més a medida que elaboran sus especulaciones ra-
cionales.

Para Ismuel Quiles la experiencia no sélo debe ser el punto de
partida de un raciocinio, sino que debe ser tenida en cuenta paralela-
menie al trabajo de abstraccion. Solo ast s¢ evitard que el conocimiento
filosofico permanezca desconeetado de la realidad y por lo tanto ajeno
al hombre,

“El aportar las experiencias in-sistenciales, previa y paralelamente
al trabajo de la abstraccién v del raciocinio, asegura la “vitalizacién”
del conocimiento filoséfico, su “eficiencia” para captar con mayor obje-
tividad la realidad del ser y, en fin, garantiza una cualidad que no debe
estar nunca ausente de todo auténtico conocimiento humano, y, sobre
todo, del filoséfico, es decir, la “apropiacién subjetiva” de la verdad,
en la cual se alcanza la genuinidad del saber filoséfico. Mientras la
filosofia se mantiene en un conocimiento “extrafio” al hombre mismo
y al sujeto que filosofa, es cuando corrc mds peligro de convertirse
en un juego ineficaz y postizo de ideas, desconectindose de la realidad

72. Ibidem, pag. 182.
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y autenticidad del conotimiento humano, que debe apropiarse de la ver-
dad y convertirla en sustancia propia”.”?

La profundizacién de la experiencia, lejos de contradecir los prin-
cipios fundamentales de la filosoffa tradicional, ha servido, en cambio,
para confirmarlos y aclararlos.

b) Otro aporte positivo que la filosofia insistencial ofrece a la esco-
lastica es el haber contribuido a mostrar el valor del método fenome-
nolégico en la claboracidén de la filosoffa. Quiles no entiende el método
fenomenolégico en ¢l sentido de IHusserl, sino en el sentido rcalista
que tienc en Gabricl Marcel. Su fenomenologia sobrepasa el plano del
puro aparecer en la conciencia y adquicre am valor ontolégico y meta-
fisico,

Con csto Ismael Quiles corrige la opinién de los escolasticos para
quienes todo conocimiento intelectual humano debe realizarse por
abstraccién y por especics impresas. Claro estd que la disorepancia
se refiere solo en cuanto a la exclusividad, ya que Ismacl Quiles admite
el conocimiento por abstraceién, pero sostiene (ue debe ser completado
con ¢l experimental e intuitivo.

¢) La filosofia insistencial, segin su autor, ofrece a la escoldstica
un concepto de filosofia mds amplio y preciso que el mantenido tra-
dicionalmente. En cfccto, los fildsofos escolasticos insisten con dema-
siada frecuencia cn que para que haya conocimiento filoséfico debe
alcanzarse cl plano de lo “universal” y consideran que solamente por la
abstraccidn y por ¢l raciocinio se puede legar a esta csfera.

Por eso el concepto de filosoffa va ligado tradicionalmente al del
conocimiento por abstraccidon y raciocinio. Si no se alcanza este plano
no hay filosofia. Por lo tanto, todo intento de hacer filosofia sobre la
base de “cxperiencias” y de sus andlisis, no pasa de un conocimiento
positivo concreto, que no puede Hamarse filos6fico.

Ismael Quiles considera que esta distincién entre un conocimiento
universal filoséfico y un conocimiento singular no filoséfico es pura-
mente verbal y que desaparece cuando analizamos lo esencia misma
de lo que se entiende por filosofia. Si entendemos por tal “la explicacién
de la dltima realidad y de los 6ltimos problemas del ser, del homnbre,

73. Ibidem, pag. 181.
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del mundo y de Dios™4, entonces todo conocimiento acerca de este 4l-
timo plano de la realidad, sea abstractivo o experimental, realiza la
“esencia de fla filosofia”.

d) El concepto de “insistencie encarnada” confirma y enriquece
Ia consideracién tradicional del hombre como compuesto sustancial de
alma y cuerpo, principalmente en lo que se refiere a sus relaciones
con el mundo sensible.

Lia tesis escolastica de la unién sustancial entre €l alma y el cuerpo,
permite explicar perfectamente la experiencia de totalidad psicolégica
entre el espiritu y la materia en el hombre: y, mediante esta totalidad
psicolégica, la continuacién del contacto del espiritu con la materia
exterior en y por la del propio cuerpo.

Lo mismo podemos decir de la explicaciéon de la presencia del
alma en el cuerpo por la “circunscripcién”, es decir, que el alma estd
toda en todo el cuerpo y toda en cada una de las partes del mismo.
Las expericncias insistenciales permiten extraer mumerosas consecuen-
cias de este principio, particularmente en lo que se refiere a la conti-
nuidad ¢ inmediatez de contacto del alma con la realidad exterior y
mucho més la conciencia inmediata de la realidad del propio cuerpo.

¢) Finalmente, Ismacl Quiles llega a descubrir, por el analisis de
nuestras experioncias intimas, no solo los rastros, los vestigios, los ecos
de Dios en nuestra inistencia concreta, sino més todavia, la realidad mis-
ma del Ser Absoluto presente de alguna manera en nuestro ser con-
tingente, al cual sostiene y funda. Seglin nuestro autor, esta via directa
de Hegar a Dios, en modo alguno pretende derogar el valor de los argu-
mentos racionales que demuestran la existencia de Dios, sino aportar
un nuevo modo de aleanzar Ja realidad suprema a partir de nuestra
experiencia metafisica y religiosa,

Por otra parte, la “experiencia de la presencia divina en el alma”
como fundante del ser del alma misma, ticne ciertos antecedentes en
la filosofia tradicional, particularmente en la tesis escolistica de la
“contingencia”, que, atin cuando en sus férmulas abstractas parece des-
conectada de la experiencia, sin embargo, tanto en San Buenaventura
como en el mismo Santo Tomds y Sudrez, ofrece elementos para confir-

74. Ibidem, pag. 181.
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mar el resultado de los andlisis experimentales.

En un trabajo presentado al Primer Congreso Nacional de Filosofia
de Barcelona, titulado “Un elemento existencial de la filosofia esco-
lastica: la contingencia®, el Padre Quiles sefiala algunios aspectos
existenciales de la tesis escolastica de la contingencia.

En sintesis, los andlisis insistenciales de Ismael Quiles llegan hasta
las tesis tradicionales de la filosofia escolastica, confirmando con la ex-
periencia el valor de sus principios abstractos y enriqueciendo y vita-
lizando su riguroso aparato légico, para que de esta manera sus sin-
tesis racionales no hablen solamente a la inteligencia sino al hombre
entero en su situacién concreta.
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