CLASES MEMORABLES DEL DR. EMILIO KOMAR
“‘LAS CUATRO HERIDAS”

PRIMER ENCUENTRO

MIERCOLES 23 DE ABRIL DE 2008

A lo largo del curso correspondiente a la catedr&tica del afio 1983 en la Facultad de
Filosofia de la U.C.A., el Doctor Komar comentalmatexto central de Santo Tomas,

para explicar las “cuatro heridas” infligidas a raturaleza humana y sus cuatro
potencias éticamente centrales (razon, voluntascibilidad y concupiscibilidad). Estas

cuatro heridas, la ignorancia, la malicia, la ddad y la concupiscencia, constituyen la
raiz antropoldgica de todo desorden en nuestra étida. Su ‘curacion’ a través del

desarrollo y crecimiento de las cuatro virtudeglicenles constituye la tarea ética por
excelencia. El texto dice asi:

Por la justicia original, la razén contenia perfaotente a las potencias inferiores del
alma, y la misma razdn, sujeta a Dios, era perfmtada por €l Pero esta justicia
original ha sido perdida por el pecado de nuestpoisneros padres. Y por esto todas
las potencias del alma quedaron en cierto modo itédds de su orden propio
(quodammodo destitutae proprio ordine), por el cseal ordenan naturalmente a la
virtud. Y esta destitucion se denomina herida dedturaleza (vulneratio naturae).
Ahora bien, cuatro son las potencias del alma queden ser sujetos de virtudes, a
saber, la razon, en la que radica la prudenciayiauntad, en la que se encuentra la
justicia; la irascibilidad, en la cual esta la faieza; y la concupiscibilidad, en la que
se encuentra la templanza. Por lo tanto, en cuént@zon es destituida de su orden a
lo verdaderose da la herida de la ignoranciévulnus ignorantiae); en cambio en
cuanto_la voluntad es destituida de su orden adenmse da la herida de la malicia
(vulnus malitiae); en cuanto la irascibilidad esstizuida de su orden hacia lo ardise
da la herida de la_debilidadvulnus infirmitatis); y en cuanto la concupisditbad es
destituida de su orden a lo placentero moderadolaaazon (delectabile moderatum
ratione) se da la herida de la concupiscen@ialnus concupiscentia€®.Th. I-1l, 85, a.
3c.

En latin ...per iustitiam originalem perfecte ratio contiaélinferiores animae vires, et ipsa ratio a deo
perficiebatur ei subiecta. Haec autem originaliifia subtracta est per peccatum primi pareniisit s
iam dictum est.

Et ideo omnes vires animae remanent quodammoddudastproprio ordine, quo naturaliter ordinantur
ad virtutem, et ipsa destitutio vulneratio natudieitur. Sunt autem quatuor potentiae animae quae
possunt esse subiecta virtutum, ut supra dictupseiicet ratio, in qua est prudentia; voluntasgua est
iustitia; irascibilis, in qua est fortitudo; condsgbilis, in qua est temperantia. Inquantum ergtior
destituitur suo ordine ad verum, est vulnus igntiaan inquantum vero voluntas destituitur ordine ad
bonum, est vulnus malitiae; inquantum vero iradisibiestituitur suo ordine ad arduum, est vulnus
infirmitatis; inquantum vero concupiscentia dedtitu ordine ad delectabile moderatum ratione, est
vulnus concupiscentiae.

Comenzamos en el primer encuentro haciendo un danmerdetallado del texto de
Santo Tomas.

Luego, en el segundo encuentro, hablamos princgrakrde lagnoranciao amathia

En el tercer encuentro de las otras tres, conctioyamon una reflexion en torno al
“sistema” de las virtudes cardinales.



Reflexiones sobre la “justicia original”: no sigod el “estado natural” del hombre, sino

un estado original en el que habia sido creadsde de elevacion, con su naturaleza
intacta pero también con un plus de gracia saatifee con cuatro armonias implicadas:
con Dios, consigo mismo, con el otro y con la redlera. El hombre en la integridad en

la que fue creado era ya una unidad natural-sotwnetha

Las potencias inferiores eran “contenidas” porazdon (recordar qué significa “razon”
como “ventana a la realidad” -l6gos, que incluyellectusy ratio-) y la razén a su vez
estaba sujeta a Dios y era perfeccionada por étatede un doble “orden”: uno “hacia
fuera”, de la razon a la verdad de Dios y al ordersu creacion; y otro interior, en
relacion con las potencias afectivo-volitivas. Lasatro heridas” wulnus naturae
lastiman o dificultan este doble orden o armonia.

El pecado original ha sido curado en su causagmdencion, pero sus consecuencias
en la naturaleza humana no desaparecen “magicansambeque requieren una lenta y
trabajosa apropiacion personal de la redenciorpddiemos experimentar en nosotros o
en otros directamente el pecado original, pero quieta con un minimo de
introspeccion y honestidad puede reconocer estasecoencias en si mismo. En la
linea de reconocer en cada uno de nosotros esitt® fieridas (con diferentes énfasis
en cada uno) y en encontrar el camino de “curacs@nsitian estas clases, que son de
Etica fundadas en una Antropologia Cristiana.

La doctrina se basa en un fragmento de San BeWaredrable y lo desarrolla en el
encuadre de las cuatro virtudes (In Luc. 10, 3@).Ce Ver. Q. 18 a. 7, s.c. 3 dice
secundum bedam, infirmitas, concupiscentia, ignitmapt malitia consequuntur ex
peccato-de acuerdo con Beda, la debilidad, la cprsaencia, la ignorancia y la
malicia son consecuencia del pecddoriginal).

A su vez cabe recordar que en este texto se emausmtensamble entre la tradicion
biblico-cristiana y la griega, ya que la distincifle estas cuatro potencias y la
asignacion de las cuatro virtudes correspondieptesienen de Platéon. También se
encuentra en Platon el desarrollo de algunas de bstidas, en particular la ignorancia
(amathig, aunque no entendida como consecuencia del pewagioal sino como
actitud personal y libre.

El texto nos habla ademas de algo de lo que s& p@to en general, como es la
“malicia”, y sugiere y permite desarrollar en qoésiste.

La razdn contenia perfectamente a las potenciasiores del alma, y la misma razén,
sujeta a Dios, era perfeccionada por éh este fragmento se define de alguna manera
cual es el objetivo de toda nuestra vida ética, egida restitucion en cada uno de
nosotros de este orden interior. Este orden quesith@ dafiado tiene otra doble
dimensién: de las potencias entre si, y de cadadargllas con su objeto propio. Las
dos dimensiones son inseparables, ya que por ehate las potencias entre si (basado
sobre todo en la “obediencia” de las potenciasti@ieca la razon-l6gos) se alcanza el
“orden” de cada uno hacia su objeto propio. “Ladramo entiende Unicamente para si,
sino para las demas potencias”, dice Santo Tom@sai & palabra “ordo” tiene un
sentido muy preciso, diferente del actu@tdo significa referencia esencial al propio
objetq a cuya posesion se encamina todo el sentidooy ide ser de esta potencia.




Asi, la razon se define esencialmente pasrsio ad verum

La voluntad por serdo ad bonum

La potencia irascible por surdo ad arduum

Y la concupiscible por su ordo @tlectabile moderatum ratione

La destitutio naturae(vulnus) consiste en que, debido a que la raz¢gd de estar
“sujeta” y “perfeccionada” por Dios, ella experintersu propiadestitutioa su orden
propio, a lo verdadero. Y por esto pierde su “cwricia’ natural de las potencias
afectivas, las cuales por esta razon a su vezguiesabrdo respectivo.

A estadestitutiose la denomina “heridaV@inug. En esto esta implicito el concepto de
que la naturaleza humana, segun la doctrina catatic ha sido “destruidatéletg
sino “herida” fulneratg por el pecado original. La idea de “herida” avea tiene un
sentido activo-pasivo: como un puial que se clavamgpe y divide la unidad del
organismo.

Obsérvese que en todo el texto no se habla dedtulp bien estqd implicita. El
trasfondo es el de una naturaleza enferma, hdedtmada. La pérdida de la gracia
original no deja al hombre en estado de “naturgheza”, sino en un estado disminuido
en su misma naturaleza, que sin embargo no destugatural tendencia al bien de las
virtudes.

Se habla de un déficit, de un empobrecimiento,rdepérdida de salud y de vitalidad,
que invitan mas bien a un movimiento inicial de enicordia hacia el hombre y su
destino. La “continencia” de la razon es vista cama plenitud, como una armonia,
como una integridad, como una profunda unidad sosty a su vez como una
profunda unidad con lo real, ambas lastimadas pagte perdidas. La enfermedad, la
herida yulnug a su vez es vista como una disociacion, comoseparacion (entre las
potencias, y a su vez de cada una con su objetqrepio). Se trata de uminus
provocado por el pecado, y que a su vez predispargeun acto libre desordenado, es
raiz interior de nuevos pecados personales, ssmelidamente “curada”’, reintegrada,
Si no se recupera esa unidad original entre el @y real, y dentro del hombre entre
sus potencias, lo cual es tarea —en el plano atierdas cuatro virtudes.

Este seria el profundo sentido de la experiendigpaeaiso perdido”: se trata mas bien
de un paraiso interior, de una integridad integerdida por nuestra naturaleza, que
podemos experimentar en multiples situaciones destrai vida personal, pero que
podemos recuperatr.

Se puede dar una primera vision de las cuatrodastien la primera clase. Ignorancia
como previa al pecado personal, como herida, eragwwta como actitud personal y
libre.

Sobreamathia veremos dos textos que solia comentar el Dr. Kopaa explicar este
tema: uno de Las Leyes, de Platon, y otro de Saai@ina de Siena.
Y también el “Soneto programético” de Fray TomagSdempanella (1568-1639):

Yo naci para combatir tres males extremos:
Tirania, sofisma, hipocresia;



de donde noto con cuanta armonia
Poder, Sentido, Amor, me enseiié Temis.

Estos principios son verdaderos y supremos
de la descubierta gran filosofia

remedio contra la triple mentira,

bajo la cual tu, llorando, oh mundo, gimes.

Carestias, guerras, pestes, envidia, engafo
injusticia, lujuria, acedia, desprecio
todos a estos tres males se reducen

que_en el ciego amor propio, hijo digno
de la ignorancia, tienen su raiz y fomento
De donde a combatir la ignorancia yo verfgo.

La ignorancia segun engendra un amor propio “ciege”decir, no iluminado por la
verdad de si mismo, como es el caso del amor prigieno” o “recto” que nos es
mandado como mandamiento. Y este amor propio “Ctiggalesordenado que se
identifica con la soberbia (el “amor sui” de Sanuégin opuesto al “amor Dei"),
engendra los tres grandes vicios de los que detivdos los demas males de este
mundo, tanto los vicios morales particulares coososufrimientos que estos provocan a
la humanidad: la tirania, deformacion del “podeneqepresenta a la primera persona
de la Santisima Trinidad, Dios Padre; el sofisnadominacion del “sentido” que es el
Légos, la segunda persona; y la “hipocresia”, quia eeformacion del Amor, es decir,
del Espiritu Santo.

Campanella ve asi a esta “ignorancia”, que no egnl@rancia en sentido iluminista,
entendida como falta de informacion, sino_el norgueer la verdad sobre nosotros
mismos, sobre el mundo, sobre Dios, y el no some$ea ellacomo la raiz que hay
gue combatir para atacar los grandes males que@atienundo. Y asi hace de su vida
un programa de lucha contra ella.

En otro poema que solia citar el profesor Komaisiasel tomista antiaristotélico:
“piensa, hombre, piensgo6zate y exalta la primera causa alta; -obséryae que te
sirva toda otra hechura suga”

1 Reproducido en La metafisica de Campanella,adiuG. Di Napoli, R.A.D.A.R., Padova, 1969, p.
19). En italiano:

lo nacqui a debellar tre mali estremi:/ tirannid&fisma, ipocrisia; ond’or m’accorgo con quanta
armonia/ Possanza, Senno, Amor m’'insegno Temi.

Questi principi son veri e sopremi/ della scovegtan filosofia,

rimedio contra la trina bugia,/ sotto cui tu piang#, o mondo, fremi.

Carestie, guerre, pesti, invidia, inganno,/ ingiast, lussuria, accidia, sdegno,/tutti a que’ treig mali
sottostanno, che nel cieco amor proprio, figlio debd’ignoranza, radice e fomento hanno./Dunque a
diveller l'ignoranza io vegno.

2 Citado por G. Di Napoli en la Historia de la Fidéis. de Cornelio Fabro, T. |, p. 454.



SEGUNDO ENCUENTRO: LA IGNORANCIA (AMATHIA)
MIERCOLES 30 DE ABRIL DE 2008

LAS LEYES, 688c, 689 a-e (cursivas del Dr. Komar. Modificaas a la traduccion de
A.B. siguiendo indicaciones de las clases del [mHr).

Platon habla del derrumbe del poder espartano:

“Ateniense... yo espero con certeza que ustedes ahora, stljuitss principios
expuestos por nosotros poco antes, lleguen a \edgua ruina de los reyes y de la
estructura toda entera fueron causa, no la cobandaimpericia en las cosas militares;
ya sea de los jefes, ya de los que les tocaba obedd#no todos los demas defectos, y
sobre todda ignorancia de lo que hay de mayor importancid@nasuntos humanos...
(L&ALoTOL TN TTEPL TO. LEYLOTOL TV

AVOpOTLVOY TPOLYUATOV AUaBir). ..

... Ahora bien, ¢ cual es la ignorancia que con ragz@de llamarse la mas grande?

Ateniense Cuando a alguien algo se le aparece como bdileeyo y no lo quiere, mas
bien, al contrario, lo rechaza, y en cambio quierge adhiere a otra cosa que se le
aparece como mala e injustasta discordancigdiaowviay) de los sentimientos de
dolor y placer (AOmng te xai hdovng) frente al parecer conforme a la razoén
(mpdg T kot Adyov 36Eaww), yo sostengo que constituye la ignorancia extrema
(dpabiav Ty Eoxatny); y tambiénla mas granddueyictnv), en cuanto se refiere a
la parte mas copios#érov TAfBovg) del alma porque el dolor y el placer son en el
alma lo que el pueblo y la muchedumbre en el est@dando entonces el alma se
opone al saber, al parecer y a la razondgtuoig fj d6Eaig 1 Ad6Yw), que estan por
naturaleza destinadas a gobermand ¢pvcel dpyikotc), yo llamo a esto insensatez
(&vowaw); y asi sucede en un estado cuando la multituobedece a los gobernantes y
a las leyes: como también en el individuo, cuanello® pensamientox@iol A6yor)

se encuentran en el alma, pero no producen natlaai®, mas bien todo lo contrario.
Es esta ignorancia la que considero mas pernicyasaea en el estado, ya sea en cada
ciudadano en particular, y no aquella de los ae#fit®v dnuiovpydv)...

Que quede por lo tanto dicho y establecido este,aglos ciudadanos afectados por
semejante ignorancifrotg tavt duabaivovst) no se les debe confiar ningln poder;
que tales ciudadanos deben ser tachados de igresaatin cuando sean habiles
razonadores y muy ejercitados en todo tipo deesdily en todo a lo que es propio
conferir la rapidez del espiritu; que deben, en bamser llamados sabio&odoic)
aguellos que se comportan de manera contraria@sebi bien, como dice el proverbio,
no sepan leer ni nadar, y ser propuestos para lodepes publicos, como hombres
dotados de sensatdig éudpociv). En verdad, amigos mios, ¢coémo podria sin un
acuerdo (interior) dvev cvupwviag) existir la sabiduria ¢povnicewg), aun en
pequefiisimas proporciones? Esto de ninguna masepasible. En cambio se puede
decir que el mas bello y grande de los acuerdos (interiores)
(M xaAriotn kKol peyiotn Ty cvudwriwy) constituye la sabiduriacopio)) mas
grande, de la cual participa el que vive segundadn(kata Adyov). En cuanto al que
no la tiene, podemos decir que seedtructor de su hogar y no sera jamas salvador del
estado mostrara mas bien en toda ocasion que es exau@aneecontrario, por efecto
de la ignorancia de que hablamos.”



DESARROLLO

Retomo con una breve sintesis de la clase antéaodoble ruptura de la razén con la
realidad y de las otras potencias con la razéredRabs S.Th. I-11, 85, a. 3c.

EnLas Leyedlaton habla del derrumbe del poder espartantriPlace en el 428 AC
y muere en el 347 AC. Esto significa que en suntue vio el triunfo de Esparta sobre
Atenas (cuando en 404 Atenas se rindi6 Platén @hiafos). Habia sido critico de la
democracia atenienses y admirador de esta ciudaa, sistema se dice que tuvo
influencia parcial en la Republica, escrito detreéajuventud (hacia sus 40 afios). Pero
en la etapa de madurez de su vida asistio a laldece de Esparta y a la disolucion de
su “Liga del Peloponeso” dominada por ella despmeésu victoria contra Atenas. En
371 Esparta firma un armisticio con Atenas paraepaehfrentar a Tebas, pero es
derrotada por esta en el desastre de Leuctra.nPlatda 57 afios. En ese momento
comienza la decadencia de Esparta.

COMENTARIO DEL TEXTO POR PARRAFOS:

Ateniense... yo espero con certeza que ustedes ahora, siyuiéss principios
expuestos por nosotros poco antes, lleguen a \edgua ruina de los reyes y de la
estructura toda entefaeron causa, no la cobardia, ni la impericiaasncbsas militares;
ya sea de los jefes, ya de los que les tocaba obedd#no todos los demas defectos, y
sobre todda ignorancia de lo que hay de mayor importancid@nasuntos humanaos
(LAAoTO TT) TIEPL TAL LEYLOTOL TV AVOPWOTLVWY TPa YU Ty ARabiq)...

auoBio: viene deo- povBdvm, (1) aprender, (2) he aprendido, por lo tanto isabe
entender, conocer; (3) observar, estudiar, notanpcender;(4) informarse, preguntar.
Existe el verbo&uaboivw, en sentido activo, “ser ignorante”. Y lo opues®
ebuabng, “buen aprendedor”.

Continta el Andlisis del texto:

“Cuando a alguien algo se le aparece como bellognd y no lo quiere, mas bien, al
contrario, lo rechaza, y en cambio quiere y seaadla otra cosa que se le aparece como
mala e injusta.” Aparente contradiccion: ¢como pualfjuien no querer y rechazar
aquello que se le aparece como bello y bueno, gaerbio adherir a aquello que se le
aparece como malo e injusto?

dokéw: no se refiere al “aparecer” como contrapuestosat, sino como su
manifestacion. Como una “primera notificacion” veldra de la cosa que deberia ser
profundizada con mayor luz, como penetracion iotela dentro de lo sensible. Si
hubiera sido profundizada no podria haber genezatiodecision erronea. Pero en lugar
de seguir la linea del parecer real, que le muesalge como bello y bueno
objetivamente, no quiere esto y lo rechaza, y pgiirainterés predominante de tipo
afectivo quiere y se adhiere a otra cosa “que apdeece como mala e injusta”.

La persona no profundiza en este parecer acertatoaade lo “bello y bueno”, lo que
la habria llevado a quererlo y no a rechazarla gire “mira para otro lado”. Tampoco
profundiza intelectivamente el primer parecer deeflqg que se le muestra como malo e



injusto, Tovnpdv Kol ddikov, lo que le hubiera impedido adherir a ello y la leubi
llevado a rechazarlo. El pasaje presupone unaedié&a objetiva entre la primera y
segunda opcion, y una mala toma de decision quema en cuenta un primer aparecer
indicativo de lo bueno y de lo malo. Que no has®ade la intuicion inicialsensitivo-
intelectiva, todavia no profundizada.

Esta “amathia” produce una mdultiple disociacion: pgimer lugar,_del alma con la
verdad objetivaporque no sigue la indicacion objetiva del serbello y bueno”; una
pérdida de contacto con la realidad.

En segundo lugar, entre sensitividad e intelecc&m cuanto el 16gos no sigue la
intuicion inicial verdadera (K. habla de una “cuf@aitre ellas). Aqui la distincion entre
mera “sensitividad” y sensibilidad humana.

Y finalmente. este “no seguir” la indicacion obyetidel ser, el aparecer de lo bello y
bueno,xaAov T &yabov, trae una consecuencia muy importante y graveiantg a la
integridad interior entre el 16gos y la afectividathadiscordancia(diapwviav) de los
sentimientos de  dolor y placer respecto del parecenforme a la razdn
(mpdg Y kota Adyov d6EQw).

Estadiapwviow, afirma con energia el “ateniense” (que represaiiaton), constituye
la ignoranciaextrema(&pobiow Ty eoydtny); y tambiénla mas granddueyictny).

No de trata de una discordancia en el sentido d&esequilibrio”, en el sentido de
oponerse a una concordancia entre fuerzas pasejasjna discordancia que es fruto de
una desobediencia, de _una indocilidad del aly@aque los sentimientos de placer y
dolor no siguenno hacen caso al parecer segun la raa@gnkoto. Adyov d6Eav.

Continta el textola mas grande(ueyiotny), en cuanto se refiere la parte mas
copiosa(tov mAfbouc) del alma porque el dolor y el placer son en el alma lo gue
pueblo y la muchedumbre en el estado”. Komar comédatignorancia “mas chillona”,
o mas “desafinada”, la que hace mas ruido, porguefiere a la parte del alma mas
“poblada” —todo el mundo de los deseos y dolorés, gue invaden al alma y la
superpueblan.

“Cuando entonces el alma se opone _al salaérparecery a la razdn
(emothuong ) d6Eoug ) AMdyw), que estan por naturaleza destinadas a gobernar
(totg pvoel dpyikotg), yo llamo a esto insensatezvbrav)”. Esta oposicion, subraya
K., es_del almgno de la sensitividad, no lo pasional, no de Yestimientos de placer y
dolor” sino de la totalidad de la perspnido es lo de abajo que se rebela, sino que lo de
arriba consiente que lo de abajo se rebele, y e resedo introduce la desarmonia
interior. Nosotros diriamos que el desorden esgdlitido por una voluntad indécil a lo
que la razon recta indica. Platon no es tan clareus obras respecto del papel de la
voluntad y de la eleccion. El pecado de origersegritual, no carnal.

¢ A qué se opone el alma? A tres instancias intimsamelacionadas:

gmiothun: saber “presencial”, no abstracto, no por meraasw representaciones. Que
“esta sobre” o encima de la cogatctopat. Lo que es presencial, saber sobre algo
concreto y existente, no puede no ser sentido.



d6Ea: ese primer parecer acertado que debe ser prahdalien la linea de la
inteleccion.

AOYoc. Cuando Platon usa “ldgos” nunca se sabe si seregefieldgos “subjetivo”
(nuestra razén personal) o al l16gos objetivo, ardasnes objetivas de las cosas, 0 a
ambas, es decir, a la primera en cuanto nos reaslaegundad.6gos (subjetivo)
incluyeratio eintellectus

apx1koe: de dpyn: principio y gobierno. Gobierno porque principio. Nmpmanda”
desde fuera, sino desde dentro, y “por naturaldza’armonia interior del alma se da
cuando aquello que e&pyikdég por naturaleza efectivamente gobierna, orienta,
encauza; y aquello que por naturaleza esta healaospagobernado, es gobernado con
verdad y justiciakata l6gon No dominio de si mismo, no violencia. Violence reo
escuchar esta luz. Aqui todo el tema de la luaetidia de la afectividad.

Esta oposicion del alma al saber, al parecer ggad resulta ser una “insensatez”, una
dvow, es decir, un rechazo debus “In-inteligencia”, no ver de qué se trata.

“y asi sucede en un estado cuando la multitud redlete a los gobernantes y a las
leyes como también en el individuo, cuando bellos parieatos ool Adyol) se
encuentran (presentes) en el alma, pero no procumga de buenanas bien todo lo
contrario. Es esta ignorancia la que consideropeasiciosa, ya sea en el estado, ya sea
en cada ciudadano en particular, y no aquella deafttifices o de los trabajadores
manualest®v dnuiovpyav)...” (contra la mentalidad “ilustrada”).

Los bellos pensamientos estan también presentelsaéma, pero ella no los quiere ver.
También son “ignorados”, no se les deja espacia pgue operen interior y

exteriormente. No sélo hay una ignorancia de lalagrobjetiva, sino de los “bellos

pensamientos” que en nuestro interior dan testimal@ ello. Es decir: el alma en
realidad registra la verdad, pero no hace cascstéeregistro, no asiente a él y no le
permite dar fruto.

Cuando Platon habla de la ley, siempre se refidael@y justa. Una ley injusta es una
pseudo-ley Lo mismo en Santo Tomas, I-ll, g. 90. art. 1 adWluntas de his quae
imperantur, ad hoc quod legis rationem habeat, tgtoiquod sit aliqua ratione
regulata. Et hoc modo intelligitur quod voluntasrmipis habet vigorem legis, alioquin
voluntas principis magis esset iniquitas quam’lex.

Es decir: fa voluntad de aquellas cosas que son imperadas, gpae tenga caracter de
ley, debe ser regulada por la razor en este sentido se puede entender que la adlunt
del principe tenga fuerza de ley; de otro modo/dluntad del principe seria mas bien
iniquidad que leY,

Continda el analisis del texto:

Que quede por lo tanto dicho y establecido este,aglos ciudadanos afectados por
semejante ignorancifrotg taut duabaivovst) no se les debe confiar ningln poder;
que tales ciudadanos deben ser tachados de igresaatin cuando sean habiles
razonadores y muy ejercitados en todo tipo deesdily en todo a lo que es propio
conferir la rapidez del espirituque deben, en cambio, ser llamados salfashoic)

aguellos que se comportan de manera contraria@sebi bien, como dice el proverbio,




no sepan leer ni nadaly ser propuestos para los poderes publicos, cbombres
dotados de sensatdig éudpociv). En verdad, amigos mios, ¢como podria sin un
acuerdo (interior) dvev cvupwriag) existir la sabiduria ¢povnicewg), aun en
pequeiiisimas proporciones? Esto de ninguna masepastble. En cambio se puede
decir que el mas bello y grande de los acuerdos (interiores)
(M xaAriotn kol peyiotn Ty cvudwriwy) constituye la sabiduriacopio)) mas
grande, de la cual participa el que vive segundadn(kata Adyov). En cuanto al que
no la tiene, podemos decir que seeatructor de su hogar y no sera jamas salvador del
estado mostrara mas bien en toda ocasion que es exataneecontrario, por efecto
de la ignorancia de que hablamos.

“tales ciudadanos deben ser tachados de ignorardés cuando sean habiles
razonadores y muy ejercitados en todo tipo deesdily en todo a lo que es propio
conferir |la rapidez del espiritti Critica del racionalismo de la “ratio”. Implicitamte,
de la sofistica.

codog: aunque no sepa leer ni nadar (republica maritima)

“¢,como podria sin un acuerdo (interiorkvév cvpudwviog) existir la sabiduria
(dpovricemwc), aun en pequefiisimas proporciones?”

dpovnolg: no usar de entrada “prudencia” como traduccion.

En cambio se puede decir qeé mas bello y grande de los acuerdos (interiores)
(M xaAriotn kol peyiotn Ty cvudwriwy) constituye la sabiduriacopio)) mas
grande, de la cual participa el que vive segundadn(koto. AOYoV).

El que vive segun el I6gos participa de la armami@ersal de la creacion, y entonces
se genera naturalmente en €l la armonia interaoa ue haya sensatez, realismo en el
obrar, es indispensable el acuerdo exterior eiimtefAqui aparece la conexion entre
dpovnolg Yy cwdpoctvn. Aqui vuelve el tema del pasaje de Santo Tomasesials
cuatro heridas y la doble ruptura. La lucha es&lapor la unidad con lo “exterior”,
para alcanzar la “amistad” con los 16goi de lasasog situaciones, e interior, para
alcanzar la “amistad” entre afectividad y l6gostre sensibilidad y 16gos.

“En cuanto al que no la tiene, podemos decir quedestructor de su hogar y no sera
jamas salvador del estapgmostrara mas bien en toda ocasion que es exattre
contrario, por efecto de la ignorancia de que hmab&a”

Terminamos hablando de los efectos destructbeda amathia:

-destruccion del hogar

-destruccion del estado

-todos los vicios nacidos del “ciego amor prop®drfeto de Campanella)

-destruccion de si mismo, como se observa en klaeon privada de Dios a Santa
Catalina): 'Oh queridisima hija mia, como te he dicho en oftggres quiero ser
misericordioso con el mundo y tener providencia oceincreatura racional en toda
necesidad. Pero el hombrgnorante convierte en muerte lo que le doy para la vida,
volviéndose cruel consigo misino
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TERCER ENCUENTRO: MALITIA, INFIRMITAS, CONCUPISCENT |A
MIERCOLES 7 DE MAYO DE 2008

Comenzamos con una reflexiébn acerca del caracersagamente sintético de esta
clase. Y releemos el texto principal del cursofdato Tomas, S.Th. I-Il, 85, a. 3c.)

MALITIA

en cuanto la voluntad es destituida de su ordem lsBuenose da la herida de la malicia
(vulnus malitiae)

En el texto de las cuatro heridas dice, al resppoada segunda objeciémalitia non
sumitur hic pro peccato, sed pro quadam pronitatkintatis ad malumLas cuatro
heridas no constituyen en si ignorancia, malicéjldiad “en acto”, sino propension a,
pronitas la palabra que se usa no es “tendencia” (palabeasolo se utiliza respecto
del bien), sino propensiohacia abajo de pronus inclinado hacia el suelo, en
pendiente, dando idea de caida de su propia akkorap sucede con la expresion
destitutioen general.

Juvenal (50/65-140 D.C.) reproduce en una deSausae (6, 219 ss) el didlogo entre

una matrona romana y su marido, que habia ordecragdicar a un esclavo: “jEste

esclavo a la cruz!” - “¢Pero qué delito ha comepdoa merecer semejante suplicio?
¢,Donde estan los testigos y el acusador? Escushacg es excesiva una demora
tratandose de la muerte de un hombre!” - “iNo geata! ;Acaso un esclavo es un
hombre? jNo ha cometido un delito, de acuerdo!gRsi lo deseo y lo ordeno! jMi

voluntad es motivo suficiente!Q( demens, ita servus homo est? Nil fecerit, esta. H

volo, sic iubeo, sit pro ratione voluntas!

“Sit pro ratione voluntdsadmite dos traducciones: la primera y mas litexal la
anterior: que mi voluntad actie como razén, comtvopel hecho de que yo lo quiero
da razones suficientes para esta accion. Pero éampiko ratione puede significar “en
lugar de”, en sustitucién de la razon (una poteaciga el lugar de “gobierno” en lugar
de la otra).

Frente a esta malicia, o opuesto eguldicia. En ella la voluntad del gobernante se
somete a la razdn, y ésta a las exigencias deokss cRecordar Santo Tomas, I-l, q.
90. art. 1 ad 3:1&4 voluntad de aquellas cosas que son imperadasy pgae tenga
caracter de ley, debe ser regulada por la razéren este sentido se puede entender que
la voluntad del principe tenga fuerza de ley; de ahodo,_la voluntad del principe
seria mas bien iniquidad que fey

Otras aclaraciones en Santo Tomas:

InIV S. d. 50 g. 2 art. 1A ad 2 (en qué sentidedmula voluntad estar orientada a lo
malo): malum in quantum est malum non movet voluntatem, isguantum est
aestimatum bonum; sed hoc ex eor(er damnatis) malitia procediut id quod est
malum, aestiment ut bonuyrat ideo voluntas eorum est malae su malicia procede
que estimen “bueno” aquello que es “malo”. No &kee Es decir, no que es que sean
malos porgue ven bueno lo malo, sino que porquensalos ven bueno lo malo. La
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voluntad gobierna la mirada y la distorsiona. Ee easo laamathiaes causada por la
malitia.

Se podria decir que todaalitia genera y presupone kmathia pero que no toda
amathia implica o supone lamalitia. Puede haberamathia por infirmitas o
concupiscentia

Primacia “ejecutiva” de la voluntad, como poterfaigerante” respecto de los actos de
las demas potencias. La voluntad mueve a las dpatéscias: In1S. d. 3qg. 4, art. 1 ad
8: Voluntas enim, quia considerat finem, movet aliases potentias quae ordinantur
ad finem et imperat eis actus suos

Por eso, el hombre “bueno” es aquel que absolut@Enteblando tiene una voluntad
buena:homo qui habet bonam voluntatem dicitur simplicibtemus homo, quasi per
actum bonae voluntatis omnibus quae habet benaruiae Malo I, 5 c.).

Bondad no es una vaga “bondadosidad” sino que esvadgnte a una actitud
fundamental ante la realidad que equivale a lécjastn sentido amplio, platénico

“Depende de los hombres que saben y que estan sligpue obrar, el abrirse a la
comprension del hecho que sustenta todo futuro:ejimbre mismo es responsable
del curso de la historia y de lo que acontece e@oaxistencia del mundo y del hombre.
El hombre puede hacer esto bien o puede hacerlo Irgab para poder hacerlo bien,
tiene que estar dispuesto a adoptar de nuevo aaaetitud que ya Platén consideraba
como el resumen de la obligacion humalte actitud de la ‘justicia’, es decir, la
voluntad de ver la esencia de las cosas y de hlacque, desde esta esencia, resulta
justd’ (Guardini, EI Poder, Guadarrama, pag. 115).

INFIRMITAS

en cuanto la irascibilidad es destituida de su orthacia lo arducse da la herida de la
debilidad (vulnus infirmitatis)

Texto de la summa sobre las cuatro heridas, adfidmitas communiter potest dici
omnis passio, inquantum debilitat robur animaenepedit rationem. Sed beda accepit
infirmitatem stricte, secundum quod opponitur todini, quae pertinet ad irascibilem

De malo g. 3 art. 12 ad 5 (diferencia entre peaardebilidad y por maldad)n eo
autem_qui peccat ex infirmitgtgoluntas mali non est primum principium peccaéd
causatur _ex passionesed in eo qui peccat ex malitia&oluntas mali est primum
principium peccatiEs deciren aquél que peca por debilidad, el querer el ntaks el
primer principio del pecado, sino que es causadolpgasion; mientras que en aquél
gue peca por malicia, el querer el mal es el primencipio del pecado

Siempre el pecado nace de la voluntad, pero enagb ae lainfirmitas o la
concupiscentia porque la voluntad “cede”, por ejemplo, ante eshdr o el deseo
desordenado; mientras que en el caso dedhtia, la voluntad_qguiere el malisto
distorsionadamente como un cierto bien para etcuje
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Esta parte mas desarrollada deberia ser una exposie la relacion entre fortaleza y
prudencia, y entre fortaleza y justicia. Las passomascibles al servicio del bien de la
razon, o en cuanto impiden o dificultan el bienlderazon. Papel de las virtudes
“inferiores”: no se trata de ser fuenper se ni templadoper se sino para poder ser
prudentes y justos (=buenos). El desorden de ls®mes irascibles (de la ira, o del
temor, o de la audacia, etc.) puede llevar a altaranirada, a no querer ver las cosas
como realmente son, y a desistir dehum rationisy con ello de lo “justo”, de lo que
aqui y ahora hay que hacer.

También es para resaltar aqui el gran tema delaniéd su papel positivo dada la
vulnerabilidad de la existencia (animal y humanaleysu desorden cuando se opone a
lo justo,té dikaion o hos dékeiAqui el Dr. Komar comentaba un pasaje del pstomia
Sacha Nacht sobre el miedo y su decisiva impoaani la salud o enfermedad del
alma.

También se puede mencionar la vulnerabilidad fisiaspiritual como una forma de
sensibilidad distorsionada por experiencias traimastque quitan la objetividad y
dificultan el secundum rationem esddas adelante aparece como “sensibilidad” en el
cuarto sentido de la palabra.

CONCUPISCENCIA
...en cuanto la concupiscibilidad es destituida deosien a lo placentero moderado

por la razén (delectabile moderatum ratione) se da la heridalaeconcupiscencia
(vulnus concupiscentiae)

El texto de Platdn alude implicitamente a la comugncia: Esta discordancia
(drapwviaw) de los sentimientos de dolor y plad@romng te ko hdovng) frente al
parecer conforme a la razonmpog tnv kata Adbyov d6Eawv), yo sostengo que
constituye la ignorancia extremap®io Ty eoydtn); y tambiénla mas grande
(ueyiotny), en cuanto se refiere la parte mas copiosdrov nifbovc) del alma
porque el dolor y el placer son en el alma lo qupueblo y la muchedumbre en el
estado. Cuando entonces el alma se opone al sabguarecer y a la razén
(emothuong N d6Eag | AMdyw), que estan por naturaleza destinadas a gobernar
(totg pvoel dpyikotg), yo llamo a esto insensatezbia)....

...En verdad, amigos mios, ¢cémo podria sin un asyanterior) Gvev cupdwviog)
existir la sabiduriad¢poviicewg), alun en pequefiisimas proporciones? Esto de rangun
manera es posible. En cambio se puede decielgm@s bello y grande de los acuerdos
(interiores) (1 xaAAictn kol peyiotn Ty cvpudwriwy) constituye la sabiduria
(codia) mas grande, de la cual participa el que vive sdginazon(koto Aoyov).

En In lll Sent. D. 33 q. 2 art. 4 g 4 c. dice ®ahbmasAppetitus inferior...naturaliter
obaudibilis rationj el apetito inferior es naturalmente apto paradeber a la razoén.
Qué significa. La tesis es que lo “primero”, “corfweron creadas las cosas”, lo
“primitivo”, el “orden natural” no como un a priosino como salieron de las manos del
creador, es estielectabile moderatum rationdlo hay undelectabileprevio que luego
debe ser “moderado” por la razén, sino quedekectabiley maxime delectabileen
cuantomoderatum ratione
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En esto debemos hacer wamversio mentijsunametanoia Nos hemos acostumbrado a
pensar en términos de que o primero es la conoeipisa, y que la razén viene después
y llega tarde a poner un orden desde fuera statu natura lapsaelespués del pecado
original, las cosas parecen asi, pero hay que mm&uenta que “restituir’ ehodus
rationis no es imponer al concupiscible algo extrinsecoigfemto, sino llevarlo a
reencontrarse con su verdadera naturaleza y agge#oél necesita para su propia
“plenitud”. Lo concupiscible “pide” elmodus rationispara explotar en todas sus
posibilidades de gozo, también en el plano denaib#idad. Aqui subyace la cuestion
de la participacion y de la “escala de los seres”.

Estudiar como eran estas cosas “al principio” nggda a comprender mejor la
naturaleza humana como unidad sustancial natunalviga. COmo estaba (y esta)
llamada a actuar como una unidad indivisible depme espiritu. Y cédmo esto es lo
natural tanto para el espiritgue necesita de la sensibilidad (contra el radiemo y el
angelismo) como _para el cuerpgue necesita del espiritu, especialmente_delslégo
(contra el vitalismo, freudismo, hedonismo, et®gacional” y “natural”, en el hombre,
son convertibles

También hay que entender bien la expresimderatio rationis El modus la medida
del I6gos. No tiene sélo un sentido cuantitativ®nths o0 menos deseo, placer, tristeza,
etc. Sino un sentido cualitativo, de ajuste al twbyea su verdad, sobre la base de la luz
del I6gos: que el objeto sea lo realmente deseamtbadlo, o realmente amado y no un
sustituto. “Luz y medida” de la afectividad porl@jos (tema desarrollado en el curso
sobre la afectividad del afio 2003). Entoncem@dius rationidiene que ver mucho con
el acierto Es la luz que _descubre la verdad en nuestraiatkeet Por ejemplo, con el
ejemplo del “detonante” de un disgusto, pararragoasional. No es cuestion de
reprimir placeres y dolores, sino conocerme y daglejusto lugar. Umveramentpun
llevar a la luz de su verdad a la propia afectidida

Los problemas de leoncupiscentigestan vinculados con un desorden que proviene de
la propia dimensién espiritual del hombre, que @ida sensibilidad mas que lo que la
sensibilidad puede darimMpudicus participat bono secundum quamdam resdrant
obscuram et defectivam unitionis et amicitjas impudico participa del bien segun una
resonancia oscura e imperfecta de la unién y Iatachi(In De Div. Nom. 4, 16). Sélo
gue busca esa resonancia de la union y amistadbailtie ella no se puede encontrar, en
una sensitividad separada del vinculo espirituedgel.

El hombre ignorante convierte en muerte lo quereb@or le da para la vida: “Pegb
hombre ignorante convierte en muerte lo que le pasa la vida, volviéndose cruel
consigo mismb Las fuerzas vitales en si mismas buenas sonatksy por la amathia
contra el orden de la razdn, y entonces se vuawetia él.

Komar ensefaba cinco sentidos de la expresion itskaasd”, de los cuales remarcaba
el segundo y el quinto.

El primero: como sinbnimo de_sensitivida@apacidad cognitiva de los sentidos, y
correspondiente capacidad afectiva sensitiva.
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El segundo: sensibilidad en sentido propio: send#éd + intelecciénincluyendo la
capacidad afectiva correspondiente. Ej. Sensililishsical. Toscanini. Dolor y gozo
inseparables en la persona “sensible” en algun catepa realidad.

El tercero: sensualidad (muy cercana a concupisgesTt cuanto concupiscencia es una
forma mas especifica de sensualidad). SensitividaedonismoEnemiga nimero uno
de la sensibilidad, porque no va a la cosa singlaaer, y no le interesa mas que lo
placentero de aquello a lo cual se refiere. El lginve mas que presa” en el ciervo.
Destruye lo sensible. Aqui leer el fragmento “lealeantes” (de Minima Moralia, de
T.W. Adorno) donde se explica la “abstraccion safiscorrelativa a la abstraccion
racionalista e inseparablemente unida a ella (@mber Adorno y Horkheimer sobre
Juliette, en “Juliette e lluminismo y moral”, Diatéea de la llustracion).

El cuarto: como sindnimo de susceptibilid&s vulnerabilidad subjetiva. Alguien por
lo que pas6 quedo “sensibilizado™. existe una desmaeen la percepcion y en la
resonancia afectiva hacia aquello.

Y el quinto: sensibilidad como sentir profunffevoluntas ut naturp Voz de nuestra
“naturaleza individual”. “Siento” que algo no meneence, o que me atrae, y no podria
decir por qué. “Todo lo que el hombre quiere, skice como a su Ultima raiz a lo que
el hombre naturalmente quiere” (Santo Tomiksyjuod naturaliter vultLa voluntas ut
natura “se nos notifica” como si fuera sensibilidad (aweaqo lo es propiamente). No
se nos hace ver con claridad sino como un sentimieondo y “oscuro”, que debo
apuntar a iluminar y reconocer con mi inteligencia.

La pérdida de unidad, el desdoblamiento, surgedman existe acuerdo entre mi vida
y este sentir profundo. Y coincide con la “absti@tcsensual” tanto como con la
abstraccion racionalista. Lo contrario: conducencia

CONCUPISCENCIAY CONDUCENCIA

Jaume Bofill i Bofill (Barcelona 19104d., 1965) Filésofo espafiol. Hijo del poeta
Jaume Bofill, fue catedratico de metafisica de taversidad de Barcelona y fundé la
revistaConvivium Tomista, es autor dea escala de los seres, o0 el dinamismo de la
perfeccion(tesis doctoral, 1950).

La “conducencia” significa que por naturaleza, exirl por creacion las fuerzas
concupiscibles estan llamadas, como el cuerpo homartuanto totalidad animada por
el alma espiritual, a ser vehiculo, expansion, defg resonancia, etc. de la dimensién
interior y espiritual del hombrele sus gozos o deseos mas profundos. Lo opue&io e
“concupiscencia” en cuanto supone una “abstracegmsual’, es decir, el “recorte”
deliberado de la sensitividad para el logro delangs meramente sensitivo separado de
todo vinculo mas profundo, propiamente humano. t@nducencia” lleva a nuestra
sensibilidad a su propia plenitud, integrada epelsona total. Fragmentos tomados del
libro Obra filosofica,Ariel, Barcelona 1967, 275 pags.

1. Trascender, entonces, el plano de las realidattiales no es otra cosa sino
constituirlas formalmente como tales (O.F. p. 248).
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2. La realidad corporal aspira volverse enpsafundior intentiopura mediacion o
conducencia... (p. 248)

3....1a conducencia...es constitutiva de la naturalmimma de las cosas materiales
(252)

4. En el banquete, en las bodas, en toda “fiegdanhilia (tipificacion de toda relacion
de espiritual intimidad) la condicion “medial” dalierpo (de los bienes, de las fuerzas,
de los placeres corporales) para la vida del éspés claramente visible. Todo el
designio de fidelidad, de comprensién, de afectomiestra y se robustece en el
symboloncorporal en el cual encuentra un complementonsido, el lugar ontolégico
de su manifestacion. Una intencionalidad supe@or,augendum et manifestandum
amorem prolonga las intencionalidades inmediatas y lescribe en el orden del
espiritu, en el cual encuentran su cabal justiiicaq250)

5. Asi, (Santo Tomas) escribié con respecto alegplgoe acomparia el acto conyugal:
“En el estado de inocencia no sucedio nada ercastpo que no fuese moderado por la
razon; no porque seria menor el deleite segumisitsbdad, como dicen algunos (pues
habia tanto mayor deleite sensibleanto mas pura era la naturaleza y el cuerpméasa
sensible); sino porque la fuerza concupiscible @cespresd tan desordenadamente
como para superar la delectacion regulada porzztanra la cual no pertenece que haya
menor deleite en la sensibilidad, sino que la feconcupiscible no adhiera
inmoderadamente al deleité digo “inmoderadamente”, en cuanto fuera de &ioia

de la razén; como el sobrio en la comida moderadtameonsumida no tiene menos
deleite que el goloso; sino que su fuerza concilpigsse apoya menos sobre este tipo
de deleite. Y esto dicen precisamente las palateaSan Agustin, que del estado de
inocencia no excluyen la magnitud del deleite, sidto el ardor de la libido y la
inquietud del &nimo” (I, 98, 2 ad 3) (251-253).

6. La frigidez no es la castidad, lo agrio de lasgi@lidad no es la austeridad, la apatia
no es la ‘indiferencia cristiana’: mas bien, al &&vson vicios opuestos a aquellas
virtudes El don corporal es ofrecido para ser gozado desrdo con |lo que es:
corporalmentgya que la templanza —virtud cardinal regulad@&dadactitud del hombre
con respecto al uso de los bienes a los cualespat@mun placer sensible- tiene por
medida los fines y las necesidades naturales daldapresente, ella misma regulada
finalmente por su conformidad con la voluntad $elaide Dios y su conducencia a la
bienaventuranza eterna. Y asi, de la misma manerdajcondicidn necesariamente
reflexiva del espiritu no esta destinada a ent@mpesino a reforzar nuestra
espontaneidad, ella refuerza y fomenta lo guespece a la naturaleza en el momento
mismo Yy por el mismo hecho de correqir lo guesalhiciese, en su uso, racionalmente
defectivo (250-251)

7. El espiritu “trasciende” la materia no apart@®isin embargo de ellao puede
ignorarla ni menospreciarla sin perjudicar su padpieologia, aunque realice, como es
el caso, sélo un valor entitativo infimo en la jgtda del universo. Por eso, el
trascender la materia, de parte del espiritu, garfarla” en su superior dinamismo,
hacerla luz y fuego, dinamismo que la materia plitsibntrinsecamente. Ahora bien,
este “asumir’” no es de ninguna manera un “abalaazaobre ella abdicando de su
auto-sefiorio en la gula, la lujuria, la brutalidaiendo estas indivisiblemente un
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“agarrar-abandonarEsto es el “secundum rationem €sdel pseudo-Dionisio. (252-
253)

8....1a relacién interpersonal se vuelve una inmediagspiritual en la vecindad e

inmediatez fisica, cuando el cuerpo y todo lo crigdrtenece, que le sirve, que lo
prolonga, se ha vuelto lenquaje, efusividad, testim en la contencion, en la reserva,

en el pudor, que de ninguna manera son efectoaeleacionalismo social, sino que,

todo lo contrario, manifiestan la estructura orgadé misma del espiritu: el cual en

tanto que es intimidad, vida interior, no puededguesino ofendido por el naturalismo

brutal que tan a menudo se le quiere imponer, erombre de una naturaleza que ha
dejado de ser “humana”. (256)

Santo Tomas dice algo muy similaEl“hombre no podria ser perfecto si todo lo que
contiene implicitamente en el alma no se expliaitaxternamente en el cuerpo, y si el
cuerpo no respondiese al alma con perfecta propoaidad, IN IV S., d. 44, art. 2 @
1: nec homo posset esse perfectus, nisi totum quaghima implicite continetur,
exterius in corpore explicetur; nec etiam corpus @tenum proportionaliter
responderet animaeSi no hay unidad, no hay ser y no hay fuerza. fuarzas estan
trabadas.

Terminamos con las virtudes como “remedios” respdetlas cuatro heridas, en forma
de “sistema” protector: la unidad interior, la anfeentre lo pasional y lo espiritual, al
servicio de la vision recta de la realidad y deadaion justa conforme a ella. Como
restitutio permanente de un orden roto. La templanza esbtesta nuestra verdadera
naturaleza, y devolver a la sensibilidad su goZzenso, sudelectabile moderatum
ratione Es tambiérsophrosynges decir, salud y salvacion de la mente, deliaspiue
proviene de lghronesispero a su vez la posibilita y fomenta no permdm®mue la
concupiscencia altere la mirada contemplativa hacierdad de las cosas engendrando
amathiay con ella_frustracion, engafio para el espiritiangbién para la sensibilidad
(frustracion: defraus, dis, engafio). La Templanzadgphrosynges la “menor” en la
jerarquia de las virtudes cardinales: es como $,beomo los cimientos o la “planta
baja” de las demas virtudes. Si nota orden enaglgptie los placeres y dolores el resto
de la vida no anda bien.

Un enfoque unificador a partir del cultivo de ladad interior. Oracion de Socrates al
final del Fedro 279 b: Al Dios Pan, dios de los paBsi

“Oh mi querido Pan y todos los dioses que estaseptes aqui: concededme la belleza
interior, y que todo lo que tenga de exterior trab@stad con lo interior. Pueda yo
persuadirme que el verdadero rico es el sabio:eylgunedida de riqueza sea para mi
tanta cuanta pueda llevarsela y servirse de diteetdemperante”

"Q ¢ide TIdv 1e kol dALOL Bool T1ide Beoi, dointé pot KaA® yevEécBon Tdv
dobev EEwOeY 8¢ doa Exw, toig Evtdg elval pou ¢pida. mAodolov 8¢
vopilorut tov copdy: 10 8¢ xpvoov TARBog eln ot boov pfte dépey unte
dyew dOvarto dAAog f) o chdpwv.



17

LAS CUATRO VIRTUDES SE ENTIENDEN SOLO EN UNA VISIOISINTETICA
O “SISTEMICA”: TODAS ELLAS ORIENTADAS A “LO QUE HAYQUE HACER”,
AQUI Y AHORA, ES DECIR, A UNA BUENA TOMA DE DECISI® Y A SU
EJECUCION:

1)

2)

3)

4)

La prudencia, que ek capacidad de nuestra razén (lI6gos) de conocer la
realidad lo mas realisticamente posible y tomarislenes de acuerdo a lo que
ella exige Es el “remedio” principal contra Emathiao ignorancia y aquello a
lo que la razon naturalmente tiende poosio creado originariamente.

La justicia, que es ldisposicion de nuestra voluntad de hacer en cada da
‘justo’, aquello que en cada caso la cosa o situacioreekg el “remedio”
natural para la herida de la malicia y aquello gue la voluntad naturalmente
tiende segun sordo.

La fortaleza, virtud querdena nuestros temores y otras pasiones irascilde
tal manera que no permite que por temor a las caegeias, sufrimientos y
posibles riesgos derivados de aquello que es to flesjemos de ver la verdad y
de decidir y ejecutar aquella acciéon que hemo® \dstmo tal. Es aquello a lo
cual naturalmente se ordena nuestra potencia biasgi el remedio natural
contra lainfirmitas.

La templanza, virtud que restaura delectabile moderatum rationelo
placentero naturalmente regido por la razon, que pez y medida en nuestros
placeres y no permite que por un excesivo apegtoa dejemos de hacer
aquello que la prudencia aconseja y la justiciamasda. Es el natural remedio
contra la concupiscencia y la virtud que engendmaasotros la “conducencia’.



