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LA COSMOLOGIA DE PLATO
AL TIMEU

ANTONI GOMILA BENEJAM

CONSIDERACIONS GENERALS

Caracteristiques

El Timeu & un dels darrers dialegs de Platd, tenia devers setanta anys en escriure’l;
pertany, per tant, al periode de vellesa. Aquesta etapa de la seva obra es caracteritza per
i'accentuament de la problematica de ies relacions entre les Idees i el Mdn Sensible, entre
coneixement i sensacié. Aquesta preocupacié pel mén fisic no es desvincula, siné que
estd connexionada a la preocupacib ético-politica, fonamental al llarg de tot el seu pen-
sament. S’ha de tenir en compte que Platd no pretén formular un sistema filosofic co-
herent, sind una visio global del mén i de la vida; el seu pensament es va desenrotllant
progressivament. '

A aquest dialeg s’ocupa fonamentalment —després d’una breu introduccié— primer de!
Cosmos, després de la Terra i de I’home. Comprén una amplia tematica: cosmologia,
fisica, antropologia, psicologia, medecina, anatomia,... Recull molts de materials preso-
cratics, especialment pitagorics. Es el primer d’una trilogia que havia de constituir junta-
ment amb el Critias (inacabat) i I’Hermdcrates (no comengat).

Com a topics, podem repetir qué de diileg en té poc: és una exposicié continua de
Timeu —per aixo se’l clasifica com a didleg “dogmatic’’: no és la dialéctica qui fa surgir
el coneixement; és exposicié d’'un coneixement—; i el to de P’exposicié és mitic, os-
cur, en el sentit que el coneixement que aporta aspira a ser simplement versemblant,
creible (encara que a vegades no ho aconsegueixi), obert sempre a acceptar una explica-
ci6 millor, si bé la recubreix de misteri i de dificultat.



Sentit de I'obra

Aquest misteri que envolta I’obra, ha fet dir que el Timeu “es la obra mds oscurd de
Platén, y una de las mds dificiles de desentrariar que ha salido de manos de filésofo algu-
no” '. Aquesta foscor és reconeguda de fet per tots els qui s’han dedicat a estudiar-fo,
i crec que ha influit en les opinions que sobre ell s’han format, de forma determinant.

Agruparia aquestes postures en dues fonamentals:

a) Uns han acceptat el que es diu al peu de la lletra: aquesta és |'actitud dels primers
estudiosos. E| Timeu va ser 'obra que més influéncia va exercir al llarg de PEdat Mitja-
.na?: s'estudiava a la Universitat i era considerada “‘/a verdadera enciclopedia de los conoci-
mientos de su tiempo” 3. Perd des del punt de vista de la ciéncia moderna {mecanicista,
no finalista), les explicacions sén purs disbarats: Francisco Vera la qualifica de “extrave-
gante’”®, Farrington de ‘‘fantdstico” °, j Hull de “especulaciones despreciables” ©; per
Russell “no té importancia filosofica, només historica” 7, que per Farrington és desgracia-

da “ya que destruyo por completo la tradicién galénica e hipocrdtica en medicina’ 8.

b) Perd quedar-se a aquest nivell crec que no serveix de res; per qué analitzar una obra
si s6n només purs disbarats? Per aixo crec que 'altra postura és més interessant i valida:
analitzar no només el que es diu, sind també el que es vol dir, el per qué, el sentit profund
de I'obra, sense que aixd impliqui haver d’acceptar les seves doctrines. Aquesta és I'actitud
de Crombie °, Chatelet ! °, Comnford ! !, entre altres.

Aquest sentit, per Coppleston i Chatelet, és el d’explicar com participa el mén material
de les ldees; per Chatelet aixd significa un canvi, una evolucié dins el pensament platonic:
abans Platd només es preocupava del mén ideal. A aquesta etapa —que comenga al Teete-
to— i concretament a aquest diileg, tracta de donar raé del mén sensible, d’aclarir les se-

(1) BERGUA: Noticia preliminar al Timeo. Ed. Ibéricas, Madrid 1960, p. 147,

(2) SAMARANCH: Prélogo al Timeo. Ed. Aguilar, Buenos Aires 1966, p. 9. Recordem que a “La
Academia”, el cuadre de Rafael Sanzio, Platé sosté el Timeu i que, en el procés de la constitucié
de la ciéncia moderna, el corrent organicista Shi inspirava: el mén com a misteri que el savi trac-
ta de desxifrar (amb bases matematiques) sense revelar-ho a tothom (to oscur i mistéric); Kepler
i Ticho Brahe en son representants.

(3) BERGUA: Op. cit., p. 142.

(4) VERA: “Introduccién a Platon” en Cientificos Griegos I. Ed. Aguilar, Madrid 1970, p. 251.
(5) FARRINGTON: (iencia y filosofia en la antigiiedad. Ed. Ariel, Barcelona 1980, p. 194.
(6) HULL: Historia y filosofia de la Ciencia. Ed. Ariel, Barcelona 19733, p. 71.

(7) RUSSELL: Histdria social de la cultura i la filosofia I. Ed. 62, Barcelona, p. 163.

(8) FARRINGTON: Op. cit., p. 195.

(9) CROMBIE: Anadlisis de las doctrinas de Platén. Alianza ed., Madrid 1979.

(10) CHATELET: El pensamiento de Platon, Ed. Labor, Barcelona 1973.

(11) CORNFORD: Plato’s Cosmology. Citat per Coppleston, p. 107.



ves relacions amb I'altre '!." Coppleston no considera aquest canvi, siné com un aspecte
més de la teoria ' 2.

El fet és que se’n pot parlar d’aquest mén material, és objecte de coneixement, perqué
no és ‘“‘irracional”, participa de les Idees, i per tant, és susceptible de ser conegut, si bé
d’'una manera només versemblant. Aixi adquireix sentit el projecte de {a RepUblica —que
és recordat a la Introduccié—, la construccié de la Ciutat Ideal. En efecte, per a ser possi-
ble aquest objectiu és necessari que el mén i I’home —objecte i subjecte del procés— ‘‘sean
obra de la razén; es necesario que el mundo esté ordenado racionalmente” '3. Siel mén
no és racional, no hi ha cap possibilitat d’organitzar els homes racionalment. La cosmolo-
gia és, idd, 'intent platonic de demostrar la racionalitat del mén, premissa que déna sen-
tit a 'interés envers I'home.

Punts de partida

Els elements dels quals es servira Platé per a edificar la seva Cosmologia, per a demos-
trar aquesta racionalitat en el mén ffsic, sén:

— La creenga en qué ha estat ordenat racionalment per una intel.ligéncia; per tant,
es tractara de cercar aquest ordre. Una font d'inspiracié fonamental sera la matematica:
la geometria i els nimeros.

— La distincié entre dos tipus de realitat: la formal i la sensible. La segona partici:
pa de la primera, perd no n'és copia exacta perque intervé la necessitat 14,

— La correspondéncia que es dona entre formes d’ésser i formes de coneixement 15,
la realitat sensible ordenada ha de ser coneguda mitjangant 'opinié versemblant. Se dife-
rencia del coneixement auténtic en qué només persuadeix, mentre que aquest demostra
(de manera universal i immutable) ' 6.

— La teleologia: - la intel.ligéncia ordenadora fa que cada cosa sigui de la millor mane-
ra possible 7. Cercar el per qué de les coses consisteix en descobrir perqué ser de tal o
qual manera és la millor per aquella cosa. Es cercar la seva finalitat, la seva funcié dins
el tot.

Tractament personal

Abans de passar a examinar fil per randa la Cosmologia, vull fer unes breus indicacions
de la pauta que he seguit per estructurar i desenrotliar el tema.

(11")CHATELET: Op. cit., p. 108.
(12) COPPLESTON: Historia de la Filosofia I. Ed. Ariel, Barcelona 19805, p. 248.

(13) CROMBIE: Op. cit., p. 200.

(14) CROMBIE: Op. cit., p. 157.

(15) “Al tener los razonamientos un parentesco con los mismos objetos que explican’. Timeo, 29b.
(16) Aquesta diferenciaci6 és afirmada varies vegades en el Timeu: 28a-b, 29a, 30c,...

(17) Timeo, 29e.



No he seguit ’esquema general de I'obra, sind que he ordenat els materials cosmolo-
gicament: abans de la creacid, la creacid, i el mon que en resulta. ]

Les dificultats més grans que aixo ha suposat son de tipus sincretitzador i conceptual:
saber explicar les coses en el moment adequat dins la sintesi evitant les repeticions i reite-
racions de Timeu, i precisar els termes explicatius, les ‘‘categories’’, amb prou claretat.

L’ETERN: LES CAUSES

Per a demostrar que el mon és ordenat racionaiment, ha d’estudiar perqué és com
és, i que aixd és lo millor. El mén és sensible i, per tant, creat; i com que ‘todo lo que na-
ce, nace necesariamente por la accién de una causa” '8, el primer pas consistira en veure
quins sén els elements necessaris per a explicar-lo —les causes—, per a passar després a com
és i com funciona. Les causes, id0, sdn aquests elements que ens fan comprendre el mén,
el seu origen i la seva bondat, la seva racionalitat. Sén “todos aquellos factores que son ne-
cesarios para explicar un proceso cualquiera” *°, en aquest cas el mén. En distingeix dos
tipus de causes: la necessaria (la matéria), i les inteligents (les Idees i el Demiurg) 2°
L*‘ananke” (la necessitat)’

Es la matéria eterna, cadtica, que esta “‘co/mada de fuerzas que no eran ni uniformes ni
equilibradas, es sacudida irregularmente en todos sentidos y sufre transtornos de estas fuer-
zas” *'. Es a dir, esta en moviment, desequilibrat. S’ha de fer notar que aixd significa
concedir possibilitat.de moviment a una cosa que careix d’anima (el motor), si bé és una
activitat desordenada 22. Aquest moviment actua com una espécie de criba separadora
que tendeix a unir les coses semblants; amb aquest procés, els elements “tenjan ya algun
rasgo de su propia forma” *3, malgrat que “se comportaban sin razén ni medida’ 2% Es
aix{ que tot era canvi desordenat (= sense finalitat).

Com a lloc on estan les coses i com a substracte d’aquest canvi continu, Plato intro-

(18) Timeo 28a.
(19) NAVARRO y CALVO: Historia de la Filosofia. Ed. Anaya, Madrid 1978, p. 38.

(20) Platé duu a terme el desig que Socrates expressa al Fedd explicant el seu descubriment de 1a Ment
d’Anaxdgoras i que aquest no havia realitzat totalment: “Regocijéme con esta causa y me parecio
que, en cierto modo, era una ventaja que fuera la mente la causa de todas las cosas. Pensé que, si
eso era asi, la mente ordenadora ordenaria y colocaria todas y cada una de las cosas alli donde me-
jor estuviesen. Asi, pues, si alguno queria encontrar la causa de cada cosa, ség!in nace, perece o
existe, debia encontrar sobre ello esto. como es mejor para ella ser, padecer o realizar lo que
fuere” (97¢). '

(21) Timeo, 52e.

(22) Sembla entrar en contradiccié amb que és ’anima el principi del moviment, com recull Aristotil
a De Anima I, cap. 3, 4060 - 407a.

(23) Timeo, 53b.
(24) Timeo, 53a.



dueix un-nou concepte, la ‘“Xora”, I’espai en el qual s’hi déna. No és un espai buit, ni geo-
meétric, siné com “espacio en el que algo se da continuamente”’ 25 Se’l defineix metafd-
ricament: receptacle, matriu, mare, recipient,... Es ‘“una cierta especie invisible vy sin for-
ma, que lo recibe todo” *°. O sigui, que no és res perd pot ser-ho tot: rep les formes sen-
se ser-ne cap. Per tant, no pot ésser coneguda directament, siné a través d’un “‘razonamien-.
to hibrido” *7, entre raonament i sensaci6. Per Platd, és la tercera forma de Ser. Es
el substracte permanent qui fa possible el canvi, i per tant I'opinié: “es /la condicién
ultima que hace posible el devenir”, “el espacio que introduce lo miltiple” *®. Tam-
bé se’n diu “no es nada antes de ser determinada, pero lo que lo determina estd, en cierta
manera, afectado por é/” *°, indicant aixi el seu caricter indeterminat, —que recorda |'a-
peiron d’Anaximandro— i el seu caracter actiu: és la causa del moviment desordenat
(és moviment desordenat), qué afecta als continguts 3° (com ja hem vist, els separa).
Espai i matéria son intimament lligats; sén separables només per abstraccié.

La necessitat, en fi, es caracteritza per la seva irracionalitat, per la manca de finalitat
en els seus moviments; és I'element que permet passar de l'orde ideal al sensible. Es la
causa material.

El Vivent en si (les Idees)

Al Timeu es defensa clarament Pexisténcia del Mén de les Idees: etern, immutable,
perfecte, autosuficient, invisible...; és “wn sistema perfectamente ligado de esencias eter-
nas, bajo la ley del Bien” *'. No és simplement un conjunt d’idees, és el Vivent perfecte,
el Vivent en si, organitzat i jerarquitzat.

L’argument que Plat6 usa al Fedd 32 i que repeteix aqui per a demostrar llur existén-
Cia és el seglient: si es dona la intel.leccié com a coneixement vertader cal que el seu objec-
te, les idees, siguin reals: ‘‘si la inteleccién y la opinién son dos géneros distintos, esos ob-
Jetos invisibles existen en si; son las Ideas, que nosotros no podemos percibir por los sen-
tidos, sino solamente por medio del entendimiento” 2. Es el realisme exagerat: els uni-
versals existeixen en si mateixos 4. Perd el Mén de les Idees no només garanteix la cién-

(25) FRIEDLANDER: Plato, an introduction. Series Lix-Pantheon Books, New York 1958, p. 249,
(26) Timeo, 51a.

(27) Timeo, 52b.

(28) REY: La madurez del Pensamiento cientifico en Grecia. Ed. Uteha, México 1961, p. 165.
(29) REY: Op. cit., p. 166.

(30) FRIEDLANDER: Op. cit., hi insisteix dient “parece lo que llamamos energia, proceso o activi-
dad’, p. 250.

(31) RIVAUD: Introduccién al Timeo. “Les Belles Letres”, Paris, 1956, p. 33.
(32) Timeo, 79d - 80b.
(33) Timeo, 51d.

(34) Posteriorment, Aristotil postulard un realisme moderat: els universals tenen una base en la reali-
tat; sera recollit per St. Tomas i criticat per Ockham, en el nominalisme: els universals ca:elxen
de fonament real; s’expliquen per la semblanga entre els individus.
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cia, siné també I'opini6 versemblant, ja que el mén sensible en participa. Si no fos aixi,
tot el que es digués sobre les coses sensibles i canviants, no serien més que “creericias fal-
sas e inestables” 3%, “al tener los razonamientos un parentesco con los mismos objetos
que explican”’ 3.

El mén ideal és aixi la garantia de la racionalitat del mén fisic: és el model a imat-

ge del qual s’ordenara el sensible. Es la causa exemplar o formal.

El Demiurg

Platd, tot misterids, comenga dient: “Descubrir el autor y el padre de este Cosmos es
una gran hazafia, y una vez se le ha descubierto, es imposible divulgarlo de modo que lle-
gue a todo el mundo” 37 . Vegem tot seguit, com I’explica.

El Déu de Platé no és un déu creador omnipotent, sind un Artifex, un Artesa 38, que
ordena els fets bruts segons el model: “su actividad consiste dnicamente en combinarlos
segun ciertas leyes de orden y belleza” 3°. Actua sobre el Caos preexistent, i I'ordena
“poniendo sus miradas en el modelo eterno” *°, —sobre tot en els principis matematics:
niimeros, geometria: és un déu gedbmetre—, amb la qual cosa resulta que “e/ Cosmos es lo
mds bello de todo lo-que ha sido producido” **. Una vegada acabat “vuelve a su acostum-
brado reposo” **. .

Quin és el per qué d’aquesta intervenci6? Perqué el Demiurg “es la mds perfecta y me-
jor de las causas” *3 , perqué ‘era bueno-y en cuanto bueno no nace en él ninguna envidia
respecto a nadie , perqué “ha querido que todas las cosas fuesen buenas” *%,i “lo mds
semejantes a é| posibles” *®. Bondat i bellesa s’identifiquen i consisteixen en el mén sen-
sible, en assemblar-se al model etern, en participar-hi, en ser-ne imatge, en la mesura qué
la necessitat es deixa persuadir. ’

Al Timeu també es parla *7 dels déus subalterns qué el demiurg crea perqué col.labo-

1144

(35) RIVAUD: Op. cit., p. 34.
(36) Timeo, 29b.
(37) Timeo, 28c¢.

(38) Artifex perqué crea segons el model etern, en front de artista, que crea segons el model canviant
i engendrat.

(39) RIVAUD: Op. cit., p. 36.
(40) Timeo, 29a.
(41) Timeo, 29a.
(42) Timco, 42e.
(43) Timeo, 29a.
(44) Timeo, 29%.
(45) 'I‘iméo, 30a.
(46) Timeo, 2%,
(47) Timeo, 69c¢.
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rin en la creacié dels homes: sén encarregats de fer les animes humanes. El seu paper és
molt secundari.

El Demiurg, ido, “ha empleado como auxiliares las causas que existian en ellas (las
cosas), pero él personalmente ha unido a todo lo que ha sido generado el bien. Por esta
razén, hay que distinguir dos especies de causas, la necesaria y la divina” *®. E| demiu rg
és la causa productora o agent.

LA CREACIO

Anam a veure ara quina és I'activitat que el Demiurg realitza de cara a la formacié de!
Cosmos. Se’n distingeixen dues fases: primer, construeix I’Anima del Mén, perqué “advir-
ti6 que partiendo de cosas por su naturaleza visibles (la matéria informe), jamds podria
surgir un Todo carente de inteligencia que fuera mds bello que un Todo inteligente. Y, por
otra parte, que el entendimiento no puede producirse en ninguna cosa si se le separa del
Alma” %°, és a dir, que I'intel.ligent és millor que el que no ho és, i que l'enteniment
és una funcié exclusiva de I’Anima; i a continuacid, actua sobre “toda esa masa visible
desprovista de todo reposo y quietud, sometida a un proceso de cambio sin medida y
sin orden, y la ha llevado del desorden al orden, ya que estimaba que el orden vale infini-
tamente mds que el desorden” 5°. Aquest és I'ordre de la seva actuacié ja que és I’Anima
qui governa el cos, i per tant, ha de ser més antiga 5.

La formacié de I’Anima ° 2

Els elements que el Demiurg utilitza per a la seva composicié sén: la substincia indi-
visible (la naturalesa del Mateix), la substincia divisible (la naturalesa de I'Altre), i la
mescla d’ambdues, la substancia intermitja. De la combinacié harmonitzada en una forma
tinica d’aquestes tres substincies en resulta I’ Anima.

Per Crombie, aixo0 €s aix{ perqué “e/ alma debe captar a la vez los principios a los cua-
les debe conformarse y la situacién particular a la cual debe aplicarlos” 33. Les dificultats
d’interpretacié s6n moltes, perd potser ho vegem més clar considerant les funcions que
I’Anima té encomenades. En primer lloc, el coneixement. Com diu Aristotil, Platé és

(48) Timeo, 69a. Un problema no resolt és el lloc que ocupa el Demiurg: és una cosa independent o es-
ta incluit en el mén ideal?

(49) Timeo, 30b.
(50) Timeo, 30a.

(51) El procés explicatiu al Timeu és invers, perd: primer explica 'ordenament del mén i després la for-
macié de I'anima, perd a 34c diu clarament: “este Alma de la que ahora nos ponemos a hablar lue-
8o de haber hablado del cuerpo, el Dios no la ha formado en su mecanismo, en fecha mds reciente
que el cuerpo. Pues al hacerla, no hubiera tolerado que el término mds antiguo estuviera sometido
al mds joven”,

(52) L’explicacio de la formacid de I’anima es concentra des de 34c fins a 37c.

(53) CROMBIE: Op. cit., p. 214.

1



d’aquells qui pensen que les coses han de ser semblants per a congixer-se 5*: és la impor-
tant relacid entre tipus d'essénciai tipus de coneixement. Per tant, que I’Animaestigui com-
posta d’aquests principis pot referir-se que és capag de conéixer lo inmutable, lo que no can-
via, lo que sempre és lo mateix per una part, i per I'altre, o que sempre esti sotmés a can-
vi (la sensacid); la tercera substancia, la intermitja, seria la capacitat de recongixer lo in-
mutable en lo mutable, I'ordre sensible, que és lo que es realitza al Timeu (I’opinié ver-
semblant). Coneixent la imatge podrem reconéixer-hi el model, malgrat que no de forma
perfecte: no hi lloc, per tant, a la demostraci6, només a la persuasio.

L’altra funcié és la del moviment, la de ser motor que es mou a si mateix. Aquesta
funcié ve determinada per les segiients explicacions. La mescla “es dividida en tantas
partes como convenia”, segons proporcions harmoniques. Les explicacions de Platé
han estat traduides a llenguatge matematic modern 55.

En primer lloc, de la mescla se’n fan set parts, segons els valors 1, 2, 3, 4, 8,9 i 27,
o sia, el demiurg n’agafa una part, a continuacié una de doble, de triple,... Cal notar
que els termes corresponen a dues progressions geométriques: la de raé 2 (la doble):
1,2,4,8 iladerad 3 (latriple): 1,3,9i 27.

Seguidament dins cada interval s’hi fiquen dos termes mitjos per a lligar els extrems:
“el primero excedia de ellos o era excedido por ellos en una misma fraccién de cada uno
de ellos. El segundo excedia de los extremos en una cantidad igual a aquella en que el
mismo era excedido” >®. La primera és |la mitja harmonica i la segona és I'aritmética.

En llenguatge modern dirfem que la mitja harmdnica és aquella en qué el terme mig
sobrepassa al primer extrem en una fraccié d’aquest igual a la fraccié del segon extrem
en que aquest el sobrepassa, o sigui, si “x" és el terme mig harmonic i “a” i “b" els ex-
trems, la mitja harmonica ve donada per la férmula:

2.a.b
a+b
I la mitja aritmética és aquella en qué el terme mig sobrepassa el primer terme en una

cantitat igual a la que ¢l segon el sobrepassa; utilitzant els mateixos simbols d'abans, la mit-
ja aritmetica s’expressa mitjangant la férmula: .

Aix0 tan pels intervals dobles (de rad 2) com triples (de raé 3). Fent els cilculs resulta:

(54) “De Anima”, 1, 3.

(55) Segons diu BERGUA: Op. cit., p. 173, el primer que ho va fer va ser Boeckh: “Kleine Schiften”,
1886; Rivaud recull les seus explicacions a la “Introduccién al Timeo”, d’on ho ha agafat Bergua
per a la seva “Noticia preliminar”. Al manco lo de Bergua és excessivament complicat i a més,
s’hi troben equivocacions.

(56) Timeo, 36a.
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Intervals dobles Mitja harmonica Mitja aritmética

2.1.2 142
1:2 X = = 4/3 x = = 32

1+2 2

2.2.4 244
2:4 X = = 8/3 X = =3

2+ 4 2

2.4.8 4+ 8
4:8 X = = 16/3 X = = 6

4+ 8 2

Intervals triples

2.1.3 1+3
1:3 X = = 3/2 x = = 2

1+3 2

2.3.9 3+9 .
3:9 X = = 92 X = =6

v 3+9 2

2.9.27 9+ 27
9:27 = — = 272 X = m————=

9+ 27 2

| surten dues noves succesions:

—Ladoble: 1, 4/3, 3/2, 2, 8/3, 3, 4, 16/3, 6, 8.
~Latriple: 1, 3/2,2 3,9/2,6,9, 27/2, 18, 27.

Lo que ve a continuacié ja es complica més; diu “con estas relaciones que acabamos de
serialar, nuevos intervalos de uno y un medio, de uno y un tercio, y de uno y un octavo.
Con ayuda del intervalo de uno y un octavo, el Dios rellend todos los intervalos de uno y
un tercio, dejando subsistir de cada uno de ellos una fraccion tal que el intervalo restante
viniera definido por la relacién entre el niimero 256 y el niimero 243”57,

Si anomenam els termes primers (1, 2, 4, 8),“a”, els mitjos harmdnics (4/3, 8/3, 16/3),
“b”, i els mitjos aritmétics (3/2, 3, 6}, “‘c”’, veim que:

—Les relacions c/a i a/b crean els intervals d’un i un mig: 3/2:1 =3/2, 3/2, 6:4=3/2,
2:4/3=3/2, 4:8/3=13/2, 8:16/3 = 3/2.

—Les relacions de afc i b/a, creen els d’un i un terg: 2:3/2 = 4/3, 4/3, 8: 6= 4/3
4/3:1 =4/3,8/3:2=4/3,16/3:4 = 4/3.

—Les relacions de c/b, les d’'un i un octau: 3/2:4/3 = 9/8, 3:8/3=9/8, 6:16/3 =9/8.

(57) Timeo, 36b.
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Aquesta darrera és la relacié que predomina servint per a omplir els intervals-d’aques-
ta manera:

1, 9/8, 81/64, 4/3, 3/2, 27/16, 243/128, 2, 9/4, 81/32, 8/3, 3, 27/8, 243/64,
4, 9/2, 81/16, 6, 27/4, 243/32, 8.

Les relacions que resulten entre els termes 4/3 i 81/64, 2 i243/128,8i81/32, 4
243/64, 16/3181/16,i 8 i243/32, son sempre de 256/243.

Les relacions descrites per Platd s'ajusten perfectament als intervals dobles. | és que
aquestes formulacions resulten de I’extensié de I'escala musical pitagorica: una octava
—que és lo que abarcava—, se definia per la relacié 1:2, és a dir, I'octava d’una nota havia
de ser el doble, i les proporcions d’aquest interval eren les mateixes que les de Platé: 1,
9/8, 81/64, 4/3, 3/2, 27/16, 243/128, 2; les relacions d’un i un octau sén els tons,
cinc, i les de 256/243 sén els semitons, dos. (L'extensié d’aquests calculs als intervals
triples ja no presenta aquesta justesa i perfeccio; tal vegada Platd només es proposava
recullir aquestes proporcions pitagoriques i aplicar-les de manera versemblant a tot).

Tots aquests intervals que hem vist son harmoniosos i tenen molt que veure amb la
misica. En certa manera, podriem dir que retrobam {a “mdusica celestial’’ dels pitagorics.
El sentit, perd, que Platé pugui donar a aquestes explicacions vendria a ser més ample:
I’Anima és el principi del moviment, el motor que es mou a si’ mateix, i el moviment que
regeix ha de ser harmonids, perfecte. La perfeccié per Platd és matematica. Les propor-
cions musicals aporten la.versemblanga a la perfeccié dels moviments de I’Anima: si la
harmonia musical és matematica, no ha de ser cap disbarat, “és versemblant”, que el mo-

viment de I’Anima ho sigui també. /\Aixu’, després Anima i Cel s’identificaran: els movi-

ments astrondmics sdn regits pels de I’Anima i, per tant, també sén perfectes.

Seguidament “toda esta composicién el dios la corté en su sentido longitudinal, y
habiendo cruzado una sobre otra las dos mitades, haciendo coincidir sus puntos medios,
como una X, las curvé para unirlas en c/iculo, uniendo entre si’los extremos de cada una,
en el punto opuesto al de su interseccién” . Com si tingués una cinta, la talla en dues
parts i construeix dos cercles concéntrics, amb moviment circular. Al cercle exterior
domina la substincia de lo Mateix, a I'interior, la de lo Altre. La revoluci6é exterior és
la més important.

Per Crombie 5%, aquests cercles simbolitzen la doble existéncia, unitiria i diversifi-
cada, en si i sobre la matéria, dels universals. Per altra part, el cercle interior és dividit
en sis parts amb la qual cosa resulten set cercles, desiguals ja que es corresponen als inter-
vals dobles i triples (1, 2, 3, 4, 8, 9, 27): n’hi ha tres de cada classe, amb moviments de di-
ferent sentit i velocitat “siempre segin relaciones regulares” ¢°. Aquestes divisions i
moviments seran els reguladors dels moviments astronomics.

H

(58) Timeo, 36c¢.
(59) BERGUA: Op. cit., p. 216.
(60) Timeo, 36d.
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Es a dir, resumint, que I’Anima té com a funcions primordials:

—EI coneixement, pel qual ha d’estar composta de les diferents esséncies, per a ‘poner
de manifiesto respecto de qué, cudndo y cémo las cosas que devienen llegan a ser y a pa-
decer las unas por relacién a las otras o en relacion con las cosas que siempre son inmuta-
bles” ', Per mitja del cercle del Altre es produeix I'opini6 vertadera i el cercle del
Mateix la inteleccid o ciéncia. La divisi6 harmoniosa permet també reconéixer I’harmonia
en les coses.

—EI moviment harmonids i ordenat de I’'Univers: ha d’estar, per tant, segons propor-
cions harmoniques-matematiques construida, i els seus moviments han de ser perfectes
(circulars, “dando vueltas sobre si mismo"’).

Aixi, assumeix plenament el seu papel preeminent sobre el mén sensible, que també
ha estat ordenat.

L’ordenament de la matéria (els elements).

Recordem que des del principi existeix la matéria caodtica: no és cap element encara,
si bé lo semblant se va agrupant, i esta sotmés al moviment desordenat. 1do bé, el Demiurg
ha actuat sobre aquest caos i “/o ha llevado del desorden al orden” ®2. Aquest sera un orde
geomeétric, matematic, ja que esta inspirat en el model etern, en I'inmutable, sense canvis.

En primer lloc s’ha de veure quins seran els elements als que el déu havia de donar for-
ma. Com que sdn corporals, sera necessari que “‘sea visible i tangible” ®* . Per ésser visible
cal que hi intervengui el foc, i per ésser tangible, la terra. Per0 aquesta mescla ha d’estar
harmonitzada: manca un terme mig, ‘pues es necesario que en medio de ellos haya algiin
lazo que los relacione o vincule a los dos” . | en el cas dels solids (tres dimensions),
“No basta jamds un solo medio, antes siempre son necesarios dos” ©%. Aquests dos ter-
mes mitjos necessaris sén I'aire i I’aigua, i la relacié en qué estan tots quatre és aquesta:

foc aire aigua

aire aigua terra
Amb aixo, ¢l mén esta harmonitzat per una proporci6, de manera indisoluble; no ne-
cessita res ja que conté tot el foc, I'aire, I’aigua, i la terra, segons proporcio.
Crombie ¢ creu que tot lo que diu és un poc en broma (perqué no s'especifica entre

(61) Timeo, 37b.

(62) Timeo, 30a.

(63) Timeo, 30b.

(64) Timeo, 30c. Eslaproporci6 a = b
(65) Timeo, 32b.

(64) Timeo, 30c. Es la proporcio 2 - l—

bb c
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qué es déna aquesta proporci6: volum, pes, tamany,...). Lo que s seria en serio és la con-
clusié: que entre els elements existeixen raons matematiques.

Perd Platé no creu que aquests elements siguin els Gitims components del Mdn, ja que
el Foc en sf,... no existeixen més que al Mon de les ldees, i que, de fet, els elements es mes-
clen i es transformen, i no pot haver-hi dues coses diferents a un mateix lloc. Creu que
aqguests elements també estan composts per unes particules més petites, els auténtics prin-
cipis de la realitat. Per tant, es proposa cercar aquests principis, ja que totes les coses
es composen d’aquests principis ¢7, i aixi poder-los distingir i explicar els seus canvis i
transformacions.

Aquests principis seran triangles, perque els cossos posseeixen espessor per essencia,
i 'espessor pot descomposar-se en superficies, i ‘“toda superficie de formacion rectilinea
estd compuesta por tridngulos” 68. Els triangles, en darrer terme, es poden reduir a dos ti-
pus fonamentals: el rectangle isGsceles, i I'escaleno, concretament “aquel que utilizado dos
veces, nos permite formar el tercer tridngulo, que es el equildtero”, aquell “‘que tiene siem-
pre el cuadrado de su lado mayor iqual a tres veces el cuadrado del menor” ©° , ja que per
Platd ésel més bell. Aquest és el que té un costat doble que F'altre:

El costat AB es doble que el BC; aplicant el teorema

A
de Pitdgoras i substituint, es demostra el que diu
Plat6:
AB = 2BC ; AC2 = AB2 + BCZ;
B c AC2=2BC2 + BC2 . AC2=3BC2

El primer és la mitat del quadrat. Si n’hi hagués aigln altre de principi, aquest “‘sélo
Dios lo conoce”"°. '

Per la combinacié d’aquests triangles es formen el cossos regulars, que son els diferents
tipus de solid:

. 4 cares; cada cara és un triangle equilater tnic,
TETRAEDRE format per sis triangles basics.

(65) Timeo, 32b.

(66) BERGUA: Op. cit., p. 203.

(6%) Tot aixo s’explica, subratllant les dificultats i invocant als déus, a 48b-e.
(68) Timeo, 53c.

(69) Timeo, 54b.

(70) Timeo, 53d.
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8 cares; cada cara és un triangle equilater for-

OCTAEDRE . St
mat per dos triangles basics.
ICOSAEDRE 20 .c\ares ;' c.ada cara formada per un triangle
equilater Gnic.
6 cares; cada cara formada per 4 triangles basics
HEXAEDRE '

del segon tipus.

Aquests cossos s'associen als elements: foc, aire, aigua i terra, del més mobil al més
estatic i equilibrat.

“Quedaba ain una sola y dnica combinacién: el Dios la reservé para el Todo, cuando
esbozé su disposicion final” 7'. Aquesta misteriosa referéncia s’ha interpretat com el
Dodecaedre-(ja que Platé el cita a la Repiblica): és el cos més semblant a I'esfera, es com-
posa de 12 cares que correspondrien als signes zodiacals, es pot descomposar en 360 trian-
gles basics, corresponents als graus d’una circunferéncia; perd no és construible mitjangant
els triangles basics, ja que les cares son pentagonals. Malgrat tot, Crombie creu que Platé
és bastant arbitrari en la distribucié dels cosos, i que si li hagués interessat utilitzar aquest
darrer cos, ja havés introduit els principis necessaris 72. Es el problema de fins quin punt
esta determinat el Demiurg a crear, a donar forma, a aquests quatre cossos. Segons podem
entendre, I'espai ja estava format pels triangles fonamentals abans de la seva intervencio,
perqueé diu: “e/ fuego, el agua, la tierra y el aire tenian ya ciertamente algin rasgo de su
propia forma’ "3 ; potser els cossos formats per les sacudides de I’espai no eren perfectes
i el Demiurg només els va acabar de perfeccionar; en qualsevol cas, sembla que {'utilitza-
cié " i associacié d’aquests elements-cossos és —havia de ser—, bastant arbitraria. La impor-
tacia real esta en mostrar ordenament geométric de la matéria: “hay que considerar que
el Dios, en la medida en que el ser de'la necesidad se dejé convencer espontdneamente, las
ha realizado en todo de manera perfecta y exacta, y asi’ ha armonizado matemdticamente
los elementos™ 74

Per altra part, aquestes figures sén tan petites “que ninguna puede nunca ser percibi-

(71) Timeo, 55c.
(72) BERGUA: Op. cit., p 226.
(73) Timeo, 53b.
(74) Timeo, 56c.
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da por nosotros individualmente a causa de su pequeriez” "% .

s'agrupen.

Hi ha que distingir del cossos purs, dels diferents tipus que s’han format: de foc, flama,
llum, calor,...; d’aire, boira, fosca, éter,...; d’aigua, els liquids, gel,...; de terra, argila, sal,
metalls,...; i llurs mescles. Les causes d’aquesta diversitat son, per una part; que els trian-
gles fonamentals no sén tots de la mateixa mida, sin6 que n’hi ha de diferents tamanys, i
per l'altra, la mescla d’elements; en conjunt, ‘“/a variedad que resulta de ello es ilimita-
da” 7. L’estudi d’aquests composts és una simple diversié, ja que “no resulta difrcil
discurrir sobre ellos, cuando .uno se contenta en buscar en ello la verosimilitud” " .

A continuacié s’explica el canvi, la transformacid d’uns elements en altres: les mol-
lecules —les figures geométriques— es rompen i s’agrupen de formes noves. La no unifor-
mitat, la desigualdat és la causa d’aquests canvis. Aquesta desigualdat esta produida per:

Només es fan visibles quan

—Els moviments de espai, la rotacié periddica, circular, que ‘presiona asi’ unos con-
tra otros todos los elementos y no permite que quede ningiin lugar vacio” "®.

—Les propietats dinamiques dels elements, que tendeixen al seu lloc natural: el foc
es dirigeix a la capa més exterior, i |a terra al centre; entre ambdos se situen l'aire i I'aigua.

Es a dir, cada element tendeix al seu lloc natural, pero entre els intersticis que deixen
els elements més grosos s’hi figuen els petits pel procés de compressié de la rotacio i la por
al buit. EI moviment, la no uniformitat, es perpetua aix{ per la tendéncia dels elements
al seu lloc que els és propi i per la impossibilitat del buit, “que echa los cuerpos pequerios
en los intersticios de los mds grandes” "° , impedint assolir llur proposit.

El seglient pas €s I’explicacié de les impressions i sensacions de ’home: com es pro-
dueixen, en qué consisteixen... En aquest aspecte ja no hi entrarem, no interessa.

En sintesi, podem dir que el que caracteritza les coses, el que fa que siguin lo que son,
aquella figura, aquella forma, és I’estructura dels seus triangles basics. Aquests son els prin-
cipis, que s’agrupen en quatre formes basiques: Tetraedre-Foc, Octaedre-Aire, Icosaedre-
Aigua, Hexaedre-Terra, que poden tenir diferents mides i mesclar-se, surgint noves estruc-
tures, nous elements secundaris. Aixi s’explica el canvi quimic: el substracte del canvi s6n
els triangles basics i es produeix per la pressié d’unes figures sobre les altres per impedir
el buit. 1, com diu Crombie %, no ens podem demanar de qué sén aquests triangles, si
son de foc, o d’aire,... Son, simplement, triangles. El mén esta ordenat segons el model
etern perqué la geometria, els nimeros, hi pertanyen —declaren veritats inmutables— i

(75) Timeo, 56c.

(76) Timeo, 57d.

(77) Timeo, 59c.

(78) Timeo 58b.

(79) Timeo, 58b. .
(80) BERGUA: Op. cit., p 223.
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sén els principis als quals s’ajusta al mon. Per aixo I'interés platonic per la matematica i
el cartell de ' Academia: “Ningii entri aquf sense sebre geometria” 8" .

Creaci6 o recurs explicatiu?

L’estructura d'aquest treball segueix |'ordre cronoldgic de la creacié del Cosmos.
El primer apartat ha estat P’estudi de les coses que no havien sigut creades. Ara bé, Pla-
td creia certament en aquest moment previ a la creacié6? O és només una manera d’ex-
plicar les coses?

Segons es desprén del dialeg, sembla clar que si hi creia en una fase precreativa, i aixi
ho creuen Aristotil i Crombie 82. Perd I’Académia posterior a Platé (Proclo, Simplici) va
creure que era un simple recurs explicatiu (amb excepcions: Plutarc, i Atic), degut a les
necessitats d’exposicid, a fi de poder comprendre millor I’'Univers, pero sense suposar que
hi hagués hagut un moment d’inici de I’existéncia del Cosmos. Coppleston s’inclina també
cap aquesta creenga, que per altra part era la comd en els temps de Platé (Veternitat del
mén). Si fos aix{, el Demiurg quedaria reduit a “un simbolo de la Inteligencia Operante en
el mundo” 83, i la seva separaci6 del M6n de les Idees no seria tan radical.

EL COSMOS
L’harmonitzaci6 del cos i I’Anima

Una vegada organitzat el Caos, el déu va colocar I'’Anima en el centre del Cos del Mén,
i “haciendo coincidir el punto medio del cuerpo y el punto medio del Alma, los armoni-
26" 2% i “hizo que se extendiera a través de todo el cuerpo y que llegara incluso mds alld
del cuerpo, y con ella envolvié el cuerpo” 8%

Déu va donar anima al cos perqué ‘jamds podria surgir un Todo carente de inteligen-
cia que fuera mds bello que un Todo inteligente” 8¢, |i va donar aix{, la maxima bellesa
—bondat— possible: “‘totalmente homogéneo, igual en todas sus partes desde su centro,
un cuerpo completo, perfecto, compuesto de cuerpos perfectos” 7. Engloba la totalitat
dels elements, no hi ha res fora d’ell; aixi no envelleix ni emmalalteix, no li manca res.

Es el Vivent perfecte perqué és autosuficient, ‘se basta a s mismo’’; per tant, la forma que

(81) Platé ja valorava la matematica com a mitja per aprendre a captar les veritats absolutes, pel seu
caricter abstracte i no material, i també com a métode deductiu aplicable a quaisevol branca del
sebre: serveix per a demostrar. HULL: Op. cit., pp. 71-72, qualifica aquesta actitud de *“‘gran pe-
danteria”, i pensa que la seva influéncia posterior sobre la concepcié de la matematica va ser
*“‘esterilizadora”: pel misticisme que rodetja els niimeros i per refusar les aplicacions prictiques.

(82) BERGUA: Op. cit., p. 202,

(83) COPPLESTON: Op. cit., p. 252.
(84) Timeo, 36e.

(85) Timeo, 34b.

(86) Timeo, 30b.

(87) Timeo, 34b.
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li correspon per afinitat, és també la perfecte, ’esférica (no necessita d’orguens de peus ni
mans,...), “la figura que contiene en si todas las figuras posibles” 88 . | I"anima no neces-
sitara res tampoc, es dedica a conéixer-se i estimar-se a si mateix suficientment, essent aix{
felig, en el moviment perfecte, el circular: aquest moviment “estd principalmente relaciona-
do con el entendimiento y la reflexion” ®°.

Aquest Vivent ha de ser copia tnica del Vivent Perfecte “en orden a que fuera semejan-
te por su unidad “al Viviente Absoluto” °°. Es tnic, tot sol dins la seva espécie, i engloba
tots els altres vivents “‘que son por naturaleza de la misma clase que é/” °', o sia, creats.
D’aquesta forma, el Mn de Plat6 és un mén tancat.

Sobre aquests vivents, el déu va decidir, segons el model etern que “este mundo debe
igualmente contenerlo de la misma especie y en el mismo nimero” ®*. N'hi ha de quatre
espécies: els déus, els volatils, els aquatics i els terrestres. Els més importants sén els
déus —que sembla que s’identiﬁquen amb les estrelles—, ja que ajuden al déu a crear I'ho-
me: s6n els encarregats de donar-li ’anima. )

El M6n de Platd resulta ser un Vivent Unic, ja que es composa de cos i anima. D’aques-
ta manera, el dualisme antropologic es correspon amb el dualisme cosmoiogic.

L’Astronomia

Amb I’harmonitzacié de Cos i Anima, ‘nacieron, por una parte, el cuerpo visible del
Cielo, y por otra parte; el invisible, pero participe del cdlculo y la armonia, el Alma’’ 3.

L’astronomia s’ocupa dels moviments celestes; per tant, és una ciéncia preeminent:
els seus objectes son “‘simbolics i estereotipats” (sén esferes perfectes), els moviments que
estudia estan governats per I'anima, i per aixd "‘manifiestan simplemente armonia’ °%.
L’estudi de I’astronomia esta, per tant, molt Iligat al de I’anima.

Recordem-ne alguns aspectes: I’gsfericitat del Cosmos, els dos cercles, el de {a Subs-
tancia del Mateix i el de la de I’Altre, la divisié d’aquest cercle en set, segons les propor-
cions 1,2, 3,4,8,91i 27, i que “mandé a esos circulos que caminaran en sentido contra-
rio los unos de los otros y quiso que tres de entre ellos se moviesen con una velocidad igual,
y los otros cuatro con velocidades distintas a la vez entre si' y de la de los tres primeros,
pero siempre segiin relaciones regulares” ®* .

Tot aixd és important tenir-ho en compte perqué “una vez formado el cuerpo de cada
uno de ellos (dels estels), e/ Dios los ha colocado en las siete orbitas que describe la sustan-

(88) Timeo, 33b.

(89) Timeo, 34a.

(90) Timeo, 31b. Es una réplica a la pluralitat de mons dels atomistes.
(91) Timeo, 31a.

(92) Timeo, 39%e.

(93) Timeo, 37a.

(94) CROMBIE: Op. cit., p. 236.

(95) Timeo, 36d.
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cia de lo Otro” °%. D’aquesta manera I’astronomia mostrara I’harmonia de I’anima del

mén. Per tant, tots els cossos seran esférics i {lurs moviments circulars.

Amb la qual cosa resulta que el Cosmos queda organitzat de la segiient manera: és es-
féric, i al centre s’hi troba la Terra/1; a continuacié ve I’0rbita de la Lluna/2, la del Sol/3,
la de Mercuri/4, la de Venus/8, la de Marte/9, i la de Saturno/27. Aquesta adjudicacid
sembla arbitraria, ja que no sabem si es refereix amb aquests nombres a la distancia, al vo-
lum,... Per altra banda, hi ha el cercle exterior, qué és el dominant; en ell s’hi situen les
estrelles fixes.

Aquests cossos estan en moviment, el qual esta en relacié amb el Temps, segons Pla-
t6. El temps és ‘‘wna especie de imitacion mévil de la eternidad (...) que progresa segin
las leyes de los nimeros” °7 que déu va fer perqué el Mén fos encara més semblant al mo-
del. El temps, aixi, es vincula al canvi: és una concepci6 lineal en front del mite de 'etern
retorn, del temps ciclic.

Dies i nits, mesos i estacions,... son la manera de midar el temps, i estan produits pels
moviments dels astres, els quals els defineixen i garanteixen la conservacié per sempre del
temps: “E/ tiempo ha nacido con el Cielo, a fin de que, nacidos a una, se disuelvan tam-
bién al mismo tiempo, si alguna vez se han de deshacer” °8.

El moviment del Mateix “viene a ser el del Ecuador celeste” °°, i el de I'Altre,
I'eliptica. El principal és el de I’exterior ja que determina els dies i nits. Els mesos depenen
de la Lluna: quan “recorrida su érbita alcanza al Sol”” 1°°, ha passat un mes. “‘Cuando el
Sol ha dado la vuelta a su circulo” *°!, ha passat un any. L'any perfecte es déna ‘“cuando
las ocho revoluciones, habiendo llegado a igualar sus velocidades, regresan al punto ini-
cial” *°%. Es un concepte teoric, ja que Platé no s’ha preocupat de midar realment si
aquesta situacio es déna, i cada quan.

Dels altres moviments —recordem que havia parlat de diferents sentits i velocitats en
els cercles-orbites— apenes en diu res. Per una part, explica un poc els moviments de la
Liuna, el Sol, Mercuri i Venus. Dels altres, diu que “quizds mds adelante podremos, con
tiempo suficiente, hacer sobre ellos una exposicién adecuada” *°3, perd es veu que no I’ha
trobat a aquest temps que necessitava, perqué no en torna a parlar. Per una altra part, re-
coneix que per manca d’observaci6 dels moviments dels estels errants, no s’ha pogut donar-
els nom, s6n desconeguts, malgrat qué “también existe un Tiempo para estas revoluciones

~ (96) Timeo, 38c.

(97) Timeo, 37d.

(98) Timeo, 38b.

(99) SAMARANCH: Op. cit., p. 32.
(100) Timeo, 39c.

(101) Timeo, 39c.

(102) Timeo, 39d.

(103) Timeo, 39d.
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errantes, que alcanzan un nimero increible y son maravillosamente variadas” '°*. En qual-

sevol cas, l'estudi del Cel és possible gracies a que déu ha fet que el Sol fos lluminds, a fi
de que “hubiera una medida visible de su lentitud y de su rapidez relativas” *°* ,

La importancia que Platé dona a I'astronomia no és de caire practic (calendaris...), ni
magic (prediccio,...). No li interessa congixer en detall els moviments que els estels des-
criuen. Simplement veu en els moviments celestes la manifestacié de I’harmonia, que és
el que cerca, per a fonamentar la racionalitat del Mén.

CONCLUSIONS

El métode cientific
El métode cientific que Timeu segueix al llarg de I'obra és aquest:

a) Observaci astrondmica, que condueix a pensar que el mén esta ordenat racionalment.

b) Distinguir el que produeix la raé del que no: els sers racionals i els moviments
harmoniosos per una banda, i la necessitat i 'espai per 1'altra.

c) Investigar com actua la rad sobre els fets bruts per a conseguir els seus propasits, sa-

bent que el resultat ha de ser el nostre mén. Es a dir, s’han d’explicar els fendmens naturals
(i, per tant, s’han de conéixer), d’acord amb els fins de la raé.

Aquestes respostes hauran de ser versemblants, econdmiques (mecanisme explicatiu
simple); perd una vegada es cumplesquin aquestes condicions, les especulacions possibles
seran maltiples.

Per tant, “Platon no queria que tomdramos en serio todo el Timeo. E/ didlogo se ofre-
ce como una ilustracién concreta del tipo de descripcion del mundo que Platén creia que
debiamos buscar... No importa si la descripcién de Timeo es insostenible en algunos casos
siempre u cuando sirva para ejemplificar lo que seria necesario para presentar al mundo co-
mo un sistema satisfactorio racionalmente’ *°8. '

La racionalitat del mén

Al cap i a la fi, ido, aquest és I'objectiu que Platé té al llarg de tota 'obra: mostrar
la racionalitat del mén (Crombie defineix el Timeu com a “manifest racionalista”). El mén
de Platé resulta ser racional en varis sentits:

a) “En primer lugar, el mundo contiene cosas en cuya existencia tiene interés la men-
te: almas, figuras regulares y “armoniosas”, cuya expresién queda garantizada por la cons-
truccion en el alma de razones armoniosas”,

b) “En segundo lugar, el mundo se conforma al principio de imparcialidad, de acuerdo
con el cual si hay que crear alguna criatura viviente, hay que crearlas a todas”,

(104) Timeo, 38e. Als planetes se’ls anomenava estels errants ja que a simple vista seguien una trajecto-
ria circular. Platé creu que si que la segueixen, ja que és necessari segons la seva racionalitat, i
per explicar que encara que no ho sembli, ho son, monta aquesta teoria dels cercles i velocitats...

(106) CROMBIE: Op. cit., p. 230.
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¢) “En tercer lugar, e/l mundo se conforma a todas las necesidades fisico-matemdticas
que pudiera haber”’.

d) “En cuarto lugar, el diserio del Universo es tal, que con su movimiento da expresion
externa simbdlica a la doble existencia, unitariay diversificada, que poseen los universales
u objetos del pensamiento una vez determinado que se han de encarnar en multiples
particulares” *°7

e) També és racional en un aitre sentit: “®es e/ resultado inevitable del funcionamiento
de una mdquina eficiente” 1°8. Tendeix a realitzar el millor, és a dir, les exigéncies de la
rad, en un material donat. Aixi s’explica que la creacié no sigui una cosa arbitraria, sind
necessaria per a la perfeccid de la rad.

(107) CROMBIE: Op. cit., p. 217.
(108) CROMBIE: Op. cit., p. 232.
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LARREA Y LA VISION HEBRAICA
DEL TIEMPO

CRISTOBAL SERRA

~ En distintas ocasiones, Juan Larrea ha dicho que su obra de ensayo era lo que mds le
interesaba, porque, segin él, los libros de poesia eran los caminos que habia tenido que pa-
sar, para llegar a las conclusiones (que son sus libros en prosa). Por eso, queda manco La-
rrea, si sOlo se conoce de él su faceta meramente poética.

La obra en prosa de Larrea no es un “bibelot” de la cultura, como pueda serlo la obra
de Ortega o de Valery. No es un producto amable, como pueden ser éstos, y ademas el
autor, a través de su obra, tan sélo persigue transmitir unas experiencias muy suyas, sin ani-
mo de buscar el renombre literario. Fijémonos que Larrea se negd a publicar durante mu-
cho tiempo. Observemos lo poco que el hombre ibérico le conoce. De hecho, es mds ig-
norado de lo que creemos. Es una dialéctica la suya que no entra en la conciencia popu-
lar. Al realista que en el fondo es el espafiol, le suena a leyenda. Y es que realmente pare-
ce que estamos leyendo en él leyendas. Quiero con ello significar que para los mds Larrea
sigue siendo algo asf como un iceberg que sélo deja ver una pequefia parte de su conteni-
do total.

Larrea es importante por su singularisima calidad verbal, que nos conduce a un mds
alld en el reino de la palabra. Poeta de la Cultura, poeta del Verbo, del Advenimiento, su
portentosa imaginacién no anduvo enemistada con la cultura judeo-cristiana, sino que en
ella prendié como en campo alucinado. (El campo alucinado de ‘Ya Divina Comedia”
también prendid en ella). Asi lo estimo y posiblemente compartan los lectores mi opi-
nién. Larrea, subido sobre el escabel de su experiencia bio-poética, da testimonio del Ad-
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venimiento del Espiritu; pero no lo hace en los términos literales del cristianismo me-
dieval, sino en los propios de una nueva conciencia del Ser. Para los aferrados al sentido
comun, Larrea no pasa de ser un desplazado, como tantos otros, como sus antecesores tan
queridos y estudiados por él: De Maistre, Berdiaeff, Bloy, De Fiore. Fijémonos que todos
elios se inspiraron en la historia profética de Israel. Observemos que el lenguaje apocalip-
tico de Daniel y de Juan es el de todos ellos, aunque a su hechura.

Sin embargo, en Larrea hay una singularidad, Desligado del Viejo continente, por
sentir en las inmensas Américas inéditas el “foco de una cultura nueva’’, alumbra la polis
poética del mafana, sin desvivirse demasiado por lo inmediato que devora a los hombres
como fieras. Ayer noche relefa ““Corona Incaica” y o que dice alli de los muros de pie-
dra nadie lo ha dicho en un estilo tan lapidario y poético a la vez. All{, como en tantos
libros, no se cansa de repetir que la Historia s6lo puede comprenderse como es debido, me-
diante el espiritu poético, o sea, mediante el ejercicio adivinatorio de la Imaginacién.

Sus conocimientos de las lenguas muertas le han hecho profundizar poéticamente en
la cultura esencial de la cual venimos y a la que vamos: La judeo-cristiana.

Su concepcion del israelismo llevard a Larrea, en “‘Singularidad del judeo-cristianis-
mo”, a llenarse la boca con la escatologia judeo-cristiana y a advertir a las retardatarias
mentes anglosajonas donde radica el vicio mental de su archiconocido conservadurismo.

Para Larrea, el Espiritu creador no es propio de la cultura helénica, y menos de {a hin-
dd o de la china (a las que con la otra considera estdticas). ‘S6lo este espiritu es propio de
la cultura judeo cristiana. Y es mds, en lo relativo al futuro de la humanidad, sélo esta cul-
tura se sitla por derecho propio en el campo ‘‘cualitativo”. )

Su concepcidn del israelismo difiere de la que pueda haber tenido la Iglesia a lo largo
de la historia. Reacia a las concepciones porveniristas, la Iglesia se aleja un tanto de Larrea,
que es decididamente “milenarista”. Para él, tan embebido del profetismo del Vidente de
Patmos, el Milenio es un concepto que, descartdndolo, nos incapacita para entender la his-
toria. Larrea, durante siete afos de riguroso aislamiento en Norteamérica, recién acabada
nuestra Gltima guerra civil, bucea en el libro del Vidente, y alli encuentra la clave de la
civilizacién, la verdadera realidad histérica que yace oculta bajo las extrafifsimas figuras de
ese libro tan mal interpretado (desde el siglo 11) que se denomina Apocalipsis de San Juan,
Larrea ve tantas cosas en él que llega a escribir: “Descartar su cuerpo de figuras como ca-
rente de valor en el estudio acerca del sentido de la historia, es un ultraje inferido a la na-
turaleza humana, dando por sentado que ésta se reduce al homo faber...”

En ““Rendicion de Espiritu”, ve Larrea como el dguila del Apocalipsis se advierte vin-
culada al mito espafiol de Santiago Apéstol. Asi dice grificamente: parece haberse traido
por las plumas expresamente ad hoc. Esta segurisimo del destino milenarista de Espafa
porque:

a) Los mahometanos son arrojados del territorio peninsular y el nimero 666 = Bestia
que materializa la fuerza.

b) Se suceden en Espafia las etapas apocalipticas: vencimiento de la Bestia y descubri-
miento de la universalidad cifrada en el Nuevo Mundo.

c¢) En Espana se realiza la Unidad. Espafa se desprendi6 de los dos elementos de la
dualidad del mundo de Abraham: moros y judios.
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Cuando este conjunto solidario de hechos se realiza, el escudo de los Reyes Catdli-
cos ostenta, no menos sintomaticamente, el dguila del Apocalipsis, que implica el fin de
la multiplicidad babilénica con su confusion linglistica. Una sola lengua nacional reina
desde entonces, el Verbo de la Unidad, el castellano.-

Todo esto y mucho madsse encuentra subrayadoen la “‘Religién del Lenguaje Espariol”.

Para Larrea, afios claves son el 1492 y el 1936, momento del estallido de la Guerra
Civil. Lorca, en 1936, 444 afnos después del rescate de la ciudad simbdlica de Granada,
serd turbiamente asesinado. Alli en Granada, en su Granada natal, ciudad del pasado, de
gitanos y clerecia. Con la guerra de Espaiia del 1936 se manifesté el sentido profético de
Larrea. Ningln espafiol supo dar a aquella contienda el sentido que €l le ha otorgado.

Aquella guerra es un fenémeno misterioso, como misterioso es todo lo apocaliptico.

Larrea le ha atribuido tal importancia apocaliptica, que ésta ha parecido exagerada
a los espiritus superficiales. La guerra civil espafiola forma parte del misterioso orden
que Larrea escudrifa, siempre en vigilia de valores.

Mds que ninglin otro escritor espafiol del exilio, ha dado a comprender al mundo
(aunque éste a decir verdad no le ha hecho demasiado caso) que en la reciente deshegemo-
nizacién de Europa y en la transfiguracion del mundo, un papel singularisimo ha sido
encomendado a Espaia.

Téngase en cuenta que para Larrea tan apocaliptico es Hitler, como el Cardenal Gomd
o el Cardenal Pacelli, entonces Secretario de Estado (26 de febrero del 1936).

Larrea trabaja, asistido siempre por una intuicién apasionada, de signo milenarista,
y estd seguro, sin petulancia, que sus predicciones se dardn. De hecho, se dan, para quién
sepa leer los signos de los tiempos.

Sus dos libros capitales, “Rendicion de Espiritu” y ‘‘La Espada de la Paloma”, no se
explican sin el Apocalipsis, y menos sin Espafia y la Gltima guerra civil. ‘“La Espada de
la Paloma” es de todas sus obras, la que mds vinculos tiene con el poema del visionario de
Patmos. Al convertirsele su interpretacion en hallazgo y en clave, Larrea piensa haber to-
cado con el dedo en el cielo. Considera que las conclusiones a que ha llegado son el aconte-
cimiento mds importante de su vida. Asombrado de los resultados alcanzados, se lo hace
saber a Luciana, su hija, que habia de morir en tragico accidente. Un poeta de hoy, Felipe
Daniel Obarrio, albacea de la obra larreana, ha escrito acerca del enigma de esta hija de La-
rrea, tronchada en la flor de la vida por un accidente de aviacion:

““Una nifia abrio entonces en la tierra peruana
Sus ojos encendidos y llamése Luciana.

Su nombre estaba escrito en un drbol llameante
Por la mano profética y amorosa del Dante”,

En “La Espada de la Paloma”’, obra escrita a vuela pluma, febricitante, hallamos el exa-
men mas a fondo que hasta hoy se ha escrito del milenarismo apocaliptico, en su relacién
con la Sophia o sabiduria del poeta alemdn Novalis, con la que Luciana se sentia afin. En
la seccion central de este libro explora el texto del Apocalipsis, en un estudio que combina
una imaginacion libérrima con una erudicion verdaderamente asombrosa.

Aqui queda manifiesta la importancia del Milenio como idea motriz de la historia. Sa-
bemos por ese libro que, sin esa idea que trajo el Vidente de Patmos, inscrita por lo demas
en toda la corriente judia, falta el dinamismo, que no cabe en la mente hindd.
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Para el orientalizante , la India no dejard de ser nunca el laboratorio de la espirituali-
dad viva. En cambio, para el escritor vasco —viveza sélo la tiene lo judeo— cristiano bien
entendido.

El Milenio es, en los textos larreanos, una idea-simbolo originada por un sentimien-
to de finalidad. Vamos, que este mundo estd muy maitrecho, muy averiado y un nuevo
comienzo ha de venir. La historia terrdquea, pues, tiene un sentido trascendental.

Ante este sublime profetizar, ante esta situacién que un dia ha de acabarse, se me dird
que huelga la accién del hombre, y que lo mejor es dejar hacer, dejar pasar. Pues no,
porque, segln el sentir de Larrea, la historia va hacia su fin para un nuevo comienzo. Sub-
rayemos eso. No es el acabdse, el finiquito, que fue el coco de pretéritas edades. Vamos
hacia el fin del ciclo psicosomdtico en que aidn vivimos, ebrios de razén filoséfica, segmen-
tados del Todo. Por eso, Larrea gustaba de repetir el verso de Vallejo:

(Oh, unidad excelsa! oh, lo que es uno por todos!
Amor contra el espacio y contra el tiempo).

Ustedes (los que me leyeren) me dirdn que esto no es enteramente nuevo. Natural-
mente, nuevo del todo no es, porque, como antes ya dije, existe una vision hebraica del
tiempo, y a ésta siempre se remitié Larrea.

Para la vision hebraica, el Tiempo no es un retorno perpetuo de los mismos aconteci-
mientos, sino una flecha que avanza, empujada por un impulso invencible y que, en un
determinado momento, se precipitard sobre una diana. El tiempo (para el profetismo he-
breo) es, pues, dindmico, dirigido. Y por otra parte va a terminar en un momento dado,
cuando se realice lo que los judios creyentes llaman el mesianismo. Con la llegada del
Mesias la flecha alcanzard su diana y todo deberd pararse.

Con esta visién y la mas matizada alin del Apocalipsis (por pertenecer ya al profetismo
judeocristiano) sabemos que los hombres se hallan metidos en el tiempo de manera paradé-
jica: crucificados en un punto, arrastrados hacia un futuro ‘‘suprareal” e incognoscible. Gra-
cias a esta noticia, no podemos contentarnos con la visién corriente de la historia ya sea
ésta comun o cientifica. Hay que ampliar la nocién para que la historia deje de ser exclu-
sivamente la ciencia de lo que ha sido.

Hagamos mas hincapié sobre las aportaciones de los judios al mundo, y resumdmoslas
en una: la afirmacion de que el Eterno estd presente en la Historia. Los cristianos no afa-
den mucho mds, pero si afirman que )es(s es el centro de toda la historia. Para el cristiano
la historia se encamina hacia el hecho de la 22 Venida y parte de la 12 Venida de Cristo.
El cristiano, lo confiese o no, ve la historia como proceso cruento y catastréfico, en el que
existe la libertad para el mal, para las tinieblas. Esta concepcién de la historia como tra-
gedia es extrafia a la conciencia griega y arranca indudablemente de la concepcién hebrea.

De este modo, pensadores judios y cristianos, por su concepcién profética de la his-
toria han dado a conocer que el proceso histérico tiene un sentido. Esta idea ha influi-
do en la mente occidental.

Larrea ha podido escribir que ‘“cuanto en la historia tiene movimiento, intencién y
esperanza, es milenarista a su manera”. Todos los sistemas se sirven del Milenio para ju-
gar su carambola. Cuando, por ejemplo, pretende el socialismo instaurar una sociedad
nueva, se inscribe dentro de los Iimites del Milenio, una de cuyas promesas es la instaura-
cién de la Nueva Jerusalem o ciudad universal.
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Si leemos el evangelio de Juan (16, 11), sabemos que el Principe de este' mundo estd
condenado. Por lo tanto, la historia no es sélo un proceso que liegard a un Gitimo acto en
que todo serd juzgado, sino que la historia es ya este juicio que se estd haciendo. La his-
toria estd como en tensién en orden al juicio universal. Es profundo el pensamiento
de Hegel: “‘La historia del mundo es el juicio del mundo”. Por eso, podemos preguntar-
nos si toda parcela de la historia, en la medida en la que tiende a su fin, no es un apocalip-
sis virtual.

Y eso es lo que Larrea supo como nadie de nuestra época contestar: Cumpliendo con
su autoprofecia de su poema “Evasion’’:

Finis Terre la

soledad del abismo

Aun mds alld

Adn tengo que huir de mi mismo

Se aleja de la Europa surrealista, engreida en su papel de protagonista de la historia.
Larrea se siente impulsado a salir de aquella geografia terrible, ya preparada para servir de
decorado a la tragedia que se avecinaba. Atrds, como en carnavalesco y onirico baile
de mdscaras, quedaban danzando, dindose las manos, André Breton y Adolfo Hitler,
Chamberlain y el fantasma pobre y patético de Chaplin, el mandibular César romano
y el Vicario divino que saludaba al César como al hombre enviado por la Providencia
(Pio XI, discurso de diciembre de 1926):

Y al alejarse de esta Europa agonizante que se aprestaba a ‘‘rendir su espiritu” en
el apocaliptico diluvio de fuego cuya inminencia se respiraba, inicia Larrea la ruptura.
Descubre lo que Novalis habia dicho: “E/ Amor es el fin del universo, el Amén de la
historia universal’’. )

El Advenimiento del Amor, esa energia unificante del universo que Juan identifica
con Dios en su epistola, ha sido el Nuevo Mundo que Larrea vino a descubrir, tras su
periplo ultraeuropeo por los laberintos de la mente, a partir de su primer viaje a Perd,
en 1930.

Acto seguido llegaria el desencadenamiento de los sucesos cruciales de este siglo,
a los que de forma misteriosa se encuentra ligada la experiencia de Juan Larrea: -

a) Nacimiento pacifico de la reptblica espafiola.
b) Aniquilamiento tremendo y fatal de la misma, cuya triste empresa gozé de la com-
plicidad del Viejo Mundo.

No es extraio, pues, que el pensamiento de Larrea, su cosmovisién, su teoria de
la historia, arranquen del nacimiento y muerte de la Replblica espafiola. Es la sangre de
Hispania fecunda, cantada por Rubén, las trigicas jornadas hispanicas, las que le convier-
ten en historiador-poeta. La poesia de Cesar Vallejo en “Esparia, aparta de m/ este cdliz"
es el otro fruto hermano, de la misma vendimia. De igual cepa es la poesia fulminante
de Ledn Felipe, para quién el libro de cabecera era la “Espada de la paloma”.

iToda la sangre de Esparia

por una gota de luz!

Toda la sangre de Esparia... por el
destino del Hombre!
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exclamaba la voz enajenada, por la indignacion y el dolor, de uno de los poetas espa-
foles que mas cerca estaban de Larrea.

Hay una idea central (como dijimos) que debe quedar bien grabada, si queremos abrir-
nos a la esencia de la Realidad: que la historia no es ningtin iterativo retorno eterno, como
propuso la antigliedad cldsica y creyd el nihilismo desesperado y existencialista de Nietsz-
che, sino que se mueve desde un origen hacia un fin. Todo en la vida es creacién teleold-
gica, creacién providencial, impulsada por ley misteriosa, que a la razén escapa. La guar-
dan recondita los mecanismos de la naturaleza, como esa semilla diminuta que ya contie-
ne el futuro esplendor del drbol.

El cristianismo, a través del cdlamo de Pablo, propuso ‘‘el hombre nuevo”. Hombre
nuevo y Mundo nuevo, frutos de la misma heredad judeocristiana, dominaron también
en el mundo poético cultural de Larrea.

Digamos, para ser mds precisos, que, segln el visionario vasco, la Cultura ha venido
evolucionando, desde el Asia paternal, mediante los 20 siglos del Mundo del Hijo, o anti-
tesis europea de aquella tesis oriental, en una dramatica bisqueda de la sintesis, para lle-
gar al Mundo Nuevo del Espiritu. Ségin Larrea, este mundo advino a los ojos de Colén
en su forma fisica, con las formas palomarias o aquilinas de América, el continente no
sin razén llamado desde entonces “Nuevo Mundo”. De Colén se conoce, hacia 1500, es-
ta frase sugestiva:

“.. del nuevo cielo y tierra de que decia nuestro Serior en el Apocalipse, después de
dicho por boca de Isaias, me hizo dello mensajero y amostré el cual parte”,

No se me oculta que simplificaciones de este género no suelen convencer de inme-
diato al hombre ldgico, pero, en el orden de los valores que trascienden la superficie coti-
diana, los acontecimientos histdricos adquieren categoria de simbolo. Ya lo decia Rubén
Dario, verdadero profeta y visionario de este tiempo:

“Es incidencia la historia. Nuestro destino supremo

estd mds alld del rumbo que marcan fugaces las épocas,

y Palenque y la Atldntida no son mds que momentos soberbios
con que puntiua Dios los versos de su augusto Poema”,

Por lo general, los hombres sensatos y ‘“‘realistas’’, inmersos en los problemas que a
la humanidad atosigan, suelen repetir con aires de suficiencia esta frase acerca del poeta:
estd en las nubes. Para tales hombres la realidad es un mundo acotado, donde asienta su
imperio, por lo general esclavizante, el anecdotario sociopolitico, con su cortejo de ambi-
ciones, pasiones y maiicias.

No. El sentido de la verdadera Realidad es otro. Estamos desde siempre (como ya
dijimos al principio) viviendo en el misterio que se encamina hacia su revelacién.

Pero sélo ahora, tras la experiencia reveladora del drama espafiol, que vino a prece-
der el ocaso de la hegemonia europea, y abrié de esta suerte la balbuciente universalidad
—omega de la aventura histérica— el hombre empieza a estar en condiciones de comen-
zar a ver la realidad profunda.

Larrea bien que insiste en que nos encontramos en las visperas del Advenimiento del
Ser que somos. En eso coincide con el grito de “Ven’’ que clamaba Rubén Dario, seguro
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de que nuestro siglo —eléctrico y ensimismado— verfa venir Aquél que fue anunciado por
Juan, el de suaves cabellos.

Del conjunto de los escritos larreanos se desprende que tanto Espafia, como Hispano-
américa, y tras ellas el resto total de las Culturas, tendrdn que volver los ojos a los torren-
tes de auténtica pasion de la sangre de Hispania fecunda. No con el dnimo de reabrir vie-
jas heridas y enconos, sino para encontrar —por su mediacién— por fin la Unidad amorosa
que a todos nos atafie, el Ser infinito que somos, cuyo advenimiento ya despunta en el ho-
rizonte matinal de la historia.

Desde la atalaya de nuestros dias confusos, nos es dado ver la inminencia de la uni-
versalidad a nivel material. La tierra (esto no por dicho es menos cierto) se estd achican-
do con el influjo maravilloso de las mdquinas y de la tecnologia. E! cientificismo, hijo
legitimo de Occidente, ha cumplido su tarea.

iQue inventen ellos!, decia Unamuno, como si sospechara que al destino espafiol no
le estaba reservada la funcién “‘cuantitativa’ y si' la otra: la cuantitativa. Si los otros
pueblos aportaron sus genios ‘“‘cuantitativos’, sus aptitudes racionales, pricticas, parece
que Espafia que tantas culturas acogid y vio pasar —romanismo, israelismo, islamismo, cris-
tianismo— estd madura, tras el martirio del pueblo espafiol, para alumbrar lo cualitativo,
para dar nacimiento a la nueva cultura universal que venga a humanizar a los mecanismos
socioldgicos, industriales, politicos, tan huérfanos de espiritu. La situacidn, si no igual,
es semejante a la de las fieras paradisfacas que aguardan que Addn (el hombre-tierra, es
otra metdfora de Larrea) las sople con el verbo o palabra universal, que las solidarice con
las luminosidades de la bondad, la piedad, la libertad, en fin, el Amor.

Ese dulce Amor que impregna el Paraiso que la intuicién profética de Dante situd
en América, la tierra antipoda de Judea, intuicién de la que se percaté Rubén Dario, quien
en “La Salutacién al Aguila”, decia:

“Muy bien llegada seas a la tierra pujante y ubérrima,

sobre la cual la Cruz del Sur estd, que miré Dante

cuando, siendo Mesias, impulsé en su intuicion sus bajeles
que antes que los del sumo Cristébal supieron nuestro cielo”,

Pues, vean ustedes lo que son las cosas. En este mundo de falsos valores, Larrea mu-
rié oscuramente. Como ha escrito su albacea, el poeta Obarrio, ningin teletipo se hizo
eco de la infausta noticia, que tenfa por protagonista a uno de los cerebros mds ltGcidos, ro-
bustos y penetrantes del planeta. Ninguna guardia de corps académica se sintié obligada
a rendir los postreros honores al infatigable pensador, que traspuso, con impresionante
audacia, las fronteras del conocimiento. Ninguna caravana de hombres y mujeres conmo-
vida por la noticia, se apresuré a dar publico testimonio de admiracion y respeto por la
irrepetible personalidad de quién, a través de su obra, abrid un sentido esperanzado de la
vida.

No es extrafio este silencio pdstumo, ya que el silencio acompaiid su vida y su obra.
Este hombre grande, que llevd al miximo la tensién del espiritu, vivié prcticamente ig-
norado. Qué pocos siempre le citaron, qué pocos comentaron o discutieron sus atrevidos
puntos de vista...
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LA CARTOGRAFIA MALLORQUINA Y
LA POLEMICA DE SU LITERATURA

JOSE CARLOS CASASAYAS TALENS

Considerar la ciencia como parte de un proceso histérico cuyas variables son la inte-
gracién de sus diversas facetas y la acumulacién sobre todo conocimiento anterior, puede
resultar aleccionador. Pero concebir la cartografia mallorquina bajo sus estrictos presu-
puestos historicos y geogrificos (remontdndonos al 2° milenio a Cto.) puede parecer pre-
tencioso. Los detractores del historicismo cientifico disculpardn este enfoque justificindo-
lo por la autorfa del mismo e incidiendo en su cardcter nedfito y profano. Si bien es cier-
to que para tratar un tema hay que conocerlo a fondo, el anilisis de fo globalizador lo con-
sideramos esencial. Si el cientifismo visceral degenera en un “contar las técnicas” sin pers-
pectiva histérica, el historicismo radical pervierte la propia naturaleza de la Ciencia conver-
tida en un anecdotario de nombres e inventos cuyo Gnico fin es satisfacer la curiosidad
del bisofio y su método la acientificidad.

Estas dos tendencias se manifiestan en nuestra historia y contribuyen a desprestigiar-
la. La cartografia mallorquina es uno de nuestros temas que mayor literatura han aporta-
do, tanto de escritores autdctonos como extranjeros. La pretendida originalidad de las car-
tas nduticas y la intempestiva polémica de su origen encendieron las pasiones ya antes del
siglo XIX, desde toda la Edad Moderna hasta la llustracién, recogida y mitificada por la
oratoria ochocentista. En este momento se delimitardn las posturas —antagénicas—, se
perfilardn las interpretaciones, y lo mds importante, se comprenderd y acertard a definir la
cartografia mallorquina como una reivindicacién de lo singular de nuestras islas. Este
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resurgir nacionalista se hara efectivo en el siglo XIX, gracias al bagaje cultural de sus intelec-
tuales. Todo estard justificado para la retérica y el romanticismo, y la historia se converti-
ré en instrumento para conseguir esos fines. Asf, Furié ! concebird con muy poco rigor a
Raimundo Lulio como el primer sabio de la Ciencia moderna al “regalar a la navegacién
el descubrimiento de la aguja de marear”. Y afiade: “esa gloria que falsamente han queri-
do atribuirse naciones extrarias...”, No es menester afiadir que las posturas de Furi6 con-
tienen fuertes dosis de intransigencia xenéfoba y se nutren de los elementos mads exal-
tados de aquella primera burguesia provinciana que aborda el pasado amoldandoio al
orgullo de clase. '

Los escritos apologétfcos de Furié se diluyen forzosamente en la sociedad mallorqui-
na sin ninguna trascendencia al exterior; en cambio, Ochoa ? y Fernindez de Navarrete
realizan una labor mds positiva catalogando e imprimiendo los mapas que existen dentro
de nuestras fronteras. En el extranjero, el interés por la ndutica favorece el estudio e inves-
tigacion de las técnicas de navegacion, y Tastu y D’Avezac impulsan a mediados de siglo
el analisis de las cartas legadas al extranjero. Se produce en la.primera mitad del siglo X1X
el primer intento unificador de descubrir la autenticidad de esas cartas, fomentado no solo
por esparoles, sino también por franceses, aprovechando que la joya cartografica mds pre-
ciada estuviese depositada en la Biblioteca Real de Paris *. Los estudios del Vizconde de
Santarem preludian lo que serd el mdximo exponente del resurgir de las letras lusitanas
otorgando a Portugal un lugar prioritario en la evoluci6n de la cartografia medieval.

Si a mediados del siglo X1X surgen los primeros ensayos serios sobre cartografia me- °
dieval, son estos bisofios estudios los que caen en los errores que después tanto costaron
corregir. La opinién de relevantes autores, considerada como dogmas inmutables (Hum-
boldt), estimulard la divulgacién de ideas falsas y preconcebidas, sin que sus contempora-
neos supieran corregir estas desviaciones. La ignorancia de! proceso cientifico peninsu-
lar, la escasez de monografias y la falta de investigaciones mds profundas ha dado pie ala
fragil solidez de muchos estudios. El mismo Navarrete * origina la primera distorsién
entre el objeto cartografico y su interpretacion al infravalorar los conocimientos nauti-
cos catalanes en la Baja Edad Media, y por consiguiente, su primacia maritima a nivel mun-
dial. En cambio, primero Santarem y después Bensaude otorgaran a Portugal un lugar prio-
ritario en las aportaciones a la Ciencia moderna. Nace asi a semilla de la polémica que se-
rd defendida con tanto ardor por la segunda generacién de apologistas.

(1) Antonio FURIO, en “Memoria histérica sobre los adelantos que la Cosmografia y la Néutica hi-
cieron en Europa desde los tiempos mds remotos hasta el siglo XIV en que trazé los primeros
fundamentos hidrogrificos el piloto mallorquin Jaime Ferrer”, Palma 1843.

(2) Eugenio de OCHOA, en el “Catdlogo razonado de los manuscritos espaiioles existentes en la Biblio-
teca Real de Paris”, Paris 1844,

(3) Martin FERNANDEZ de NAVARRETE en ‘Disertacion sobre la historia de la Ndutica y de las
ciencias matemadticas que han contribuido a sus progresos entres los espafioles’. Madrid 1846.

(4) Jean BUCHON y J. TASTU, en “Notice d’un atlas en langue catalane manuscrit de l'an 1375 con-
servé parmi les manuscrits de la Bibliotéque Royale sous le n° 6816, 1848.

(5) FERNANDEZ de NAVARRETE, en “Biblioteca Maritima espafiola’’, Madrid 1851.
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Es a finales de siglo cuando se realizan las sintesis mas logradas sobre cartografia, te-
niendo cabida en ellas a la segunda generacién de escritores romdnticos y nacionalistas.
Se resuelven desde una dptica cercana los problemas de los origenes, las técnicas de navega-
cién, los medios..., como reflejo de un sentimiento colectivo nacional. Lo irracional, lo
emotivo del asunto no serd mas que una concesién al momento, ya que los escritores de
la época comprendieron rdpidamente —pese a los errores, los plagios encubiertos y la par-
cialidad—, la relacién establecida entre cartografia y navegacién con lo econémico, militar
y estratégico de las islas. Es dudoso que se concibiera aguf espontineamente tal razona-
miento, sin menospreciar a nadie, ya que hasta entonces el andlisis histérico se abordaba
bajo presupuestos diplomaticos, miticos, e incluso teoldgicos o biblicos. Seguramente es-
te pensamiento fue importado, primero por contacto europeo y segundo mediante la en-
trada a discusion de Nordenskjold ¢, Hamy 7 y Wagner ® que inducen a considerar la carto-
grafia mallorquina como la primera en Iinea cronolégica con las demds. Estos tres auto-
res, ademds de apoyar la versién autdctona sobre el nacimiento de la cartografia baifo}-ne-
dieval, ampliaron la extensién de ia polémica que alcanzd un eco internacional. Em ésta
participardn franceses, alemanes, portugueses y sobre todo italianos, que ven reducida -su.
posicién antafio indiscutible frente a las pretensiones mallorquinistas. Ei enfrentamiento
dialéctico engendrado en el siglo pasado acab6 por convertirse en una mera sordina entre-
espectadores que ya no participaban en el nicleo argumental. Garcia Camarero ° descu-
brird los auténticos moviles ideoldgicos de los polemistas y negard el cardcter prioritario
de las cuestiones aducidas. Sélo muy avanzado el siglo XX se comprenderd lo absurdo
de tales opiniones resolviéndose la crisis en que habia caido el estudio sobre fas técnicas
y la navegacion en la Baja Edad Media. '

Por parte mallorquina, G6mez Imaz, Gabriel Llabrés, Fernindez Durd, Miguel Bonet
y Antonio Blazquez heredan la 6ptica de Nordenskjold y Hamy. Ellos establecen las bases
para el andlisis de la cartografia sin evitar a veces sus prejuicios cientificos. Gémez Imaz'°®
mantendrd la total identidad luliana en la impronta del atlas citado y la primacia econd-

mica de Mallorca apoyada por los catalanes. Fernindez Duré '' avanzard el proyecto

(6) A.D. NORDENSKJOLD, en ‘Periplus. An essay of the early history of charts and sailing-direc-
tions”, Stokolm 1897, abrié una polémica que ain no se ha cerrado; porque no ha sido-posible
aclarar de manera definitiva el problema de la aparicion de las primeras.cartas nauticas.

(7) Emmest Theodore HAMY, en sus obras “Les origines de la cartographie de I'’Europe septentrionale”’,
Paris 1888, y en “Cresques lo jueu. Note sur un géographe juif catalan de la fin du XIV siécle”,
Paris 1891, manifiesta que hasta el siglo XIII el Occidente mediterrineo fue dominio catalanoara-
gonés, rechazando la pretendida supremacia maritima de las replblicas italianas.

(8) Hermann WAGNER, en “Leitfaden durch den Entwitklungsgang du See-Karten von XIII-XVIII
Jahrhundut’’, Bremen 1895.

(9) Emesto GARCIA CAMARERO, en ‘“La escuela Cartogrdfica de Mallorca’’, Madrid 1960.

(10) José GOMEZ IMAZ, en ‘“Monografia de una carta hidrogrifica del mallorquin Gabriel Valseca”,
Madrid 1892.

(11) Cesireo FERNANDEZ DURO, en ‘“Los cartégrafos mallorquines Angelino Dulcert y Jafuda Cres-
ques’’, Madrid 1891.
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N
de latinizacién de Dulcert en Dalorto, evidenciado en su origen mallorquin. Blazquez '
exagerard la supremacia politico militar aragonesa realizando una lectura muy poco orto-
doxa de sus fuentes. Este autor supone el inicio del resquebrajamiento de todo el mon-

-taje y el aislamiento de los aspectos que se creian mas importantes, aunque una revision

total no se realizard hasta bastantes afios después.

A nivel europeo, tanto Portugal como ltalia participan por derecho propio en la po-
Iémica, aunque el primero se reserva un papel menos exaltado que el de sus antagonistas.
Si Morel-Fatio realiza un estudio aséptico de los cédices encontrados ! 3, Bertelli o Desmo-
ni toman una actitud mds enconada invocando a los proceres del nacionalismo italiano.
También participan franceses y alemanes en las discusiones, generalmente enfrentados en
polos opuestos. Si La Ronciére, Malte-Brun,... se ponen al lado de los mallorquinistas,
los alemanes Fisher y Krestchmer apoyaron las tesis contrarias. Quiza, las noticias encon-
tradas por La Ronciére ! sobre Benedetto Zaccaria, almirante genovés, que tratan sobre
la construccion de portulanos a mediados del siglo XII!, den a esta republica la primacia
del origen, aunque también Ramdn Llull nos narra que las cartas eran empleadas en esa
época en Mallorca 5. A finales del siglo XIX asistimos a la internacionalizacién de los de-
bates que habian desbordado las fronteras por las exageradas dimensiones de la polémica.

Conclusion: el siglo XIX representa un exacerbado nacionalismo que reclama su pro-
pia personalidad histérica reivindicando parte de su pasado. Cualquier método u opi-
nién sera vilido para alcanzar dicho fin. Este ensayo, en el apartado de la cartografia,
consistird en el primer intento de inyectar rigor cientifico a los estudios histéricos me-
diante un andlisis exhaustivo del tema y una formulacién de los resultados. La mayo-

‘ria de las conclusiones serdn incorrectas por multiples causas: la obcecacion de los escri-

tores involucrados y su xenofobia, la negativa a valorar las conclusiones de otras corrien-
tes que no se amoldaran al esquema prefijado, los errores y las incoherencias de método,...
Sin embargo, sus trabajos fomentaron el interés por la cartografia por la multiplicacion
de los estudios y por la buisqueda de nuevos enfoques. La competencia a la que estaban
sujetos los autores estimularan las vias que desesmbocaran en la revision global realizada
en el siglo XX.

En este siglo, la polémica generada cede frente a nuevos planteamientos mds realis-
tas, aunque el proceso de cambio resulte lento. Incluso avanzado el siglo, encontraremos
autores anquilosados que insisten en los eternos problemas que quedaron sin resolver
sin que su pensamiento haya sufrido ninguna evolucion, y que por supuesto, su aporta-

(12) Antonio BLAZQUEZ, en ‘“Estudio acerca de la cartografia espariola en la Edad Media acompafia-
do de varios mapas’’, Madrid 1906.

(13) Alfred MOREL-FATIO, en el “Catalogue des manuscrits espagnols et des manuscrits portugais”,
Paris 1892.

(14) Charles de LE RONCIERE, en “Conference sur l'origine et evolution de la Cartographie Catalane”,
Madrid 1930.

(15) El sabio mallorquin menciona en ‘‘Fénix de las Maravillas del Orbe”’ que antes de 1286 catalanes y
mallorquines se servian de cartas de navegar, y en Mallorca se construian instrumentos destinados a
determinar el tiempo y la altura de los astros a bordo de los navios.
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cién fue pricticamente nula. Otros, como el erudito padre Llompart, partiendo de posi-
ciones doctrinales y conservadoras, confieren a sus estudios soluciones originales y satisfac-
torias. Pero en general, la vision sobre los cartografos mallorquines cambia como cambian
los métodos de la Ciencia moderna.

Ispizua ' 9, realizador de una de las primeras sintesis sobre cartografia mds gratifican-
tes, logra conciliar dos factores en principio antagdnicos: la larga tradicién historiogréfi-
ca del siglo XIX y la modernidad que la época imponia. El hecho de fijar el origen de la
cartografia en Mallorca no es mds que una herencia del pasado, ya que sus argumentos
estdn tamizados por e} irreductible nacionalismo de sus predecesores. Este autor abre una
época nueva, como Blazquez cierra una antigua.

El tema que habia centralizado todos los debates quedd desplazado rdpidamente.
Si Nordenskjold habia inagurado la polémica subrayando el elemento de la unidad de es-
cala como el factor discerniente del origen de las cartas nduticas (la lengua catalana era
la unidad de medida), Garcfa Camarero sefialard que es mds apreciable tratar el desarro-
llo cientifico y técnico de los medios de navegacion, en particular la “carta de marear”,
como expresion de la voluntad de supervivencia de un pueblo marinero. Ya Bagrow !7
pocos afios antes habia centrado correctamente el problema yQSarton 18 propugnaba un
origen independiente y acompasado de las distintas escuelas nduticas del Mediterraneo.
De hecho, el problema de los origenes de la cartografia medieval, como indica Vernet !?,
ha sido desfasado y adulterado, confundiéndose nacimiento con importancia. Actual-
mente, se tiende a indagar las posibles conexiones de linaje o de estirpe que emparente a
los cartégrafos con ésta o aquella escuela 29, o incluso a descubrir las caracteristicas tan-
to formales como de contenido para enlazario con un tronco o escuela mds apropiado.

Otre de los conceptos heredados del romanticismo y que estdn siendo revisados es la
aplicacion del término “escuela” al conjunto de los cartdgrafos mallorquines que coinci-
dieron durante los siglos pertinentes. Incluso Garcia Camarero publica en 1959 un libro
titulado “La Escuela Cartogrdfica de Mallorca”, aunque el uso del término simplifique
la relacién que se establecia entre las distintas escuelas (Sevilla, Sagres, Génova, etc.).
Este ejemplo significa una diferenciacién sélo espacial, sin referencia a ningin trasfon-
do connotativo especial.

(16) Segundo de ISPIZUA, en “Historia de la Geografia y de la Cosmografia en las Edades Antigua y
Media con relacion a los grandes descubrimientos maritimos realizados en los siglos XV y XVI
por espaiioles y portugueses’’, Madrid 1922-26.

(17) Leo BAGROW, en ““The origin of medieval portolans”, Amsterdam 1955.
(18) SARTON, L.H.S., vol. II.

(19) Juan VERNET, en ‘“Influencias musulmanas en el origen de la cartografia ndutica’, Barcelo-
na 1979.

(20) La controversia sobre la nacionalidad de Angelino Dulcert todavia no ha sido solventada. Si
M. Marcel y Hamy juzgan su mapamundi como prototipo de los siguientes formados en la escuela
mallorquina, Amat di San Filipo reivindica para Italia la personalidad del autor y de la carta. La
abundancia en Italia de su nombre de pila y la latinizacion de Dulcert en Dalorto o Dulceri en otros
documentos acreditan su origen genovés. Pero Llabrés sefiala que no existe una marcada tenden-
cia a italianizar 1a topografia del contormno.
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Tal como se utiliza mds a menudo, el término escuela tiene dos acepciones: con-
junto de medios técnicos navales que mantienen un nexo de unién orgdnica mediante
unos objetivos concretos: el diseio o dibujo de la costa con fines nduticos; y también
experiencia mecdnica para adquirir destreza en el manejo de los aparatos y en la con-
feccién de mapas con objeto de aprovechamiento cientifico.

Es indiscutible negar que la primera acepcién de su significado sea aplicable a los car-
tografos mallorquines; el rol de nombres, localizaciones y cartas que todo estudioso del
tema debe conocer lo confirman. La segunda acepcion es mds obtusa, pero mdis tajan-
te. No es necesario recordar el continuo rodaje de marinos y navegantes que trabajaban
en Mallorca, siendo admirados por reyes. de naciones vecinas (Enrique V). Las realizacio-
nes cartograficas, que nacen de un patrén o molde comiin, se van perfeccionando progre-
sivamente al costado de los descubrimientos y de los adelantos técnicos que permiten una
medicidn mejor. La clspide de ese enriquecimiento técnico corresponde a la carta de Ga-
briel Valseca (1439), que observa unas dimensiones casi idénticas si lo comparamos con
el perfil de un mapa actual 2.

El peligro de este planteamiento estriba en aceptar la nocién actual y moderna sin te-
ner en cuenta una proyeccion histdrica necesaria para enlazar directamente con el pensa-
miento de los cartgrafos y dilucidar si éstos tenian conciencia de escuela, sin ser un afa-
dido posterior. Lo atrayente serfa demostrar los vinculos internos —si los hubiere— y or-
gdnicos que amalgamaran las realizaciones individuales. No se podria recurrir a la sucesién
ordenada de nombres y logros, ordenados geogrdfica y cronoldgicamente, pues darfa la
impresion de esquema prefabricado y ortopédico; no basta recordar que jafuda Crésques,
Viladestés o Valseca eran judios, o que confeccionaban cartas nduticas. Esto sélo confir-
maria el cardcter de escuela a posteriori, es decir, después de haber examinado las condi-
ciones internas, esenciales. La relacion entre los cartégrafos sdlo puede partir del anli-
sis de los presupuestos mentales de cada uno de ellos. ¢Existe una conciencia comin, un
modo solidario de orientar los resultados, una homogeneidad mental? Entramos en el te-
rreno de o invisible en el que es dificil moverse a -base de argumentaciones no probadas.
Los datos Gtiles que nos proporciona la historia son escasos o nulos. Y para examinar el
problema es necesario alglin apoyadero para sostener las afirmaciones, sin abandonarnos
en disquisiciones no refutables, y por tanto acientificas. En resumen, el uso del término
escuela no es aconsejable utilizarlo por su poca validez como término operativo.

A partir de la 22 Guerra Mundial, los estudios sobre cartografia se renuevan gracias
a las aportaciones de nuevos descubrimientos. La estancacidn de las investigaciones en las
dos primeras décadas del siglo es superada por la renovacioén cultural que aporta actuali-
dad y modernidad, a parte del vigor necesario para alcanzar tal empresa. La Edad Media
pasa a ser definida como el periodo en que se desarrollé un florecimiento en las artes y
las letras (en contra de la denominacién anterior de los “siglos oscuros”). Dentro de este
interés por lo medieval, el conocimiento astrolégico de los antiguos adquiere una impor-

(21) GOMEZ IMAZ: Op cit. (nota 10), ha demostrado que la carta de Valseca s6lo muestra un defecto
de latitud, que provoca su achatamiento de los bordes de la tierra, y una imprecision en el dise-
fio de los continentes mas alejados del centro mediterraneo.
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tancia que nunca habia tenido. Esta es la causa de que la investigacién sobre astronomia,
cartografia y ndutica medieval se vea fortalecida con la incorporacion de nuevos especialis-
tas, historiadores o no, que aportan una vision estrictamente técnica al “arte de navegar”’.

El aspecto que mas resalta es el incremento numérico de investigadores, muchos de
ellos provenientes de pafses que antafio no habian participado en las controversias. Al re-
novado interés sobre cartografia se afade una ampliacion territorial de los circuitos inte-
lectuales que evita el monopolio de los escritores latinos, y como consecuencia, los exce-
sos producidos por la polémica. En Inglaterra, los trabajos realizados en el siglo pasado por
John Holmes son revisados por Taylor, Bagrow (fundador de la revista ‘“/mago Mund;’’)
y Tooley, que se dedican a examinar las cartas nduticas que bafian las islas britdnicas,
principalmente. La tarea alemana es improba de esfuerzo; un gran caudal de investigado-
res —inatil citarlos a todos— participan en los estudios; destacan por su categoria interna-
cional Hermann Winter y Brinken. Los franceses continuaron los estudios iniciados a prin-
cipios de siglo por La Ronciére. Incluso la revitalizacion y el empuje contagi a naciones
fuera del continente europeo. Se puede citar a Canadd (Alonso), Estados Unidos (Freeman
y George), Israel (Yoeli), Egipto (Kammarer), Argelia (Ahman y Kamal) e incluso Japén,
como extremo mds avanzado del interés por la cartografia medieval. Pero el centro de
atencién se localiza primordialmente en italia y Espafia. Ambos paises cuentan, ademds
de las respectivas legiohes de especialistas, con las aportaciones de especialistas extranje-
ros. En definitiva, la mayoria de ellos tratan temas relacionados con la cartografia mallor-
quina o italiana (y minoritariamente, la portuguesa).

Vehiculo de transmisién de ideas y de contacto entre investigadores son las revistas
nacionales de geografia, que tuvieron un apogeo espectacular en la década de los afios 50.
A “Imago Mundi”, la decana y con mds categorfa, le sucedieron “Archeologia’, “‘Revista
da Universidade de Coimbra”, “Current Geographi Literature” (de Nueva York), “Revue
de la Geographie marocaire”, etc. El “Bulletin de la Section de la Geographie”’, la “Union
Geographie Internationale’ vy el “Bulletin de Comite Frangaise Cartographie”, las tres edi-
‘tadas en Francia, se nutren de articulos de escritores de la cuenca oriental del Mediterrd-
neo y del norte de Africa.

Es légico que la internacionalizacién de las investigaciones evitase la polémica a que se
habia llegado en el siglo pasado y confiriese a los estudios mayor rigor y moderacién. Los
nuevos métodos contagian a los espaiioles que se ven imbuidos de modernidad, aunque ya
algunos habian protagonizado esta revitalizacién cientifica. Gémez Imaz preludia, a fines
del siglo pasado, los enfoques rigurosos y técnicos de Rey Pastor y Garcia Camarero 22,
pese a recaer en errores de su tiempo. Cita la importancia de Ramén Llull en el perfeccio-
namiento de aparatos de navegar (sobre todo, la brijula), pero olvida indagar sobre la exac-
ta correspondencia de la obra luliana en las técnicas de navegacion de su tiempo. Laobra
del sabio mallorquin fue guia en la confeccién de los panegiricos de cartografia 23, y su

(22) Julio REY PASTOR y Ernesto GARCIA CAMARERO, en “La Cartografia mallorquing”, Ma-
drid 1960.

(23) Véase los estudios sobre mecanica celeste de la obra luliana hechos por Miquel MASSUTI i OLI--
VER en ‘Estudios lulianos. Ramon Llull i la bruixola”.
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nombre serd constantemente aludido, si bien sus efectos fueron exagerados. Se le ha atri-
buido la invencién del astrolabio, que él denomina “sphera nocturni”, de la brijula y una
innovacion en el cuadrante, aparato para medir la altura de los astros. Este artilugio fue
inventado o perfeccionado por el judio Proffeit Tibbon, en la ciudad de Montpellier en
1920, época en que pertenecia al Reino de Mallorca 24, Vernet desmitificard su figura se-
. halando la deuda con las escuelas drabes. Los conocimientos astronémico-astrolégicos del
Beato mallorquin distan mucho de alcanzar el nivel cientifico de los medios cultos de su
época. _ -
Sin pretender abarcar en su total extension todos los problemas, interrogantes y parti-
cularidades que ha generado el estudio de la cartografia matlorquina, hay que hacer men-
cién a un tema que por su singular relieve ha saltado a las primeras paginas de las publica-
ciones especializadas. Su relevancia demuestra que la vitalidad permanece y la polémica, a
otro nivel, continia. Nos referimos al significado del calificativo de “mestre de mapamun-
dis i de briixoles”, aplicado a los cartégrafos mallorquines. Riera i Sans 2% ha afirmado
que el oficio de Cresques Abraham (el realizador del célebre Atlas Cataldn) es el de un ilus-
trador de mapas y brijulas (o mejor, de las rosas de vientos), basindose en la idéntica con-
feccién que muestra la Biblia de Fahri, pintada por el mismo cartégrafo. Su categoria
quedaria relegada a la de un ilustre pintor de corte en el reinado de juan Il. Gabriel
Llompart ¢, historiador actual del fenémeno estético, ha sefalado una serie de coinciden-
cias que permiten apuntar tal afirmacién: las cartas nduticas abundan en iconografia repre-
sentada en la proliferacion de reyes y castillos que cubren todo el pergamino. Marcel Dur-
liat 27 indicé que el arte de la miniatura estaba en manos de clérigos y judios (conversos
después del saqueo del Call en 1391), y éstos Gltimos tomaron parte en la construccién
de astrolabios y en la confeccion de cartas nduticas. Por lo tanto, siguiendo las tesis de
Llompart y Riera i Sans, la técnica‘cartogré'f'lca es un arte, comprendiendo el mapamun-
di “pinctura ac scriptura’’. El mapa es una obra de pintura realizada por un pintor, cual
un iluminista colorea un cddice. '

Esta tesis, ademads de contener imprecisiones, no estd correctamente formulada, pues
queda en entredicho la relacion pintor-cartografo, sin explicar cual de los dos oficios era
el que superaba al otro. Sabemos que los manuscritos de la Edad Media eran dibujados
por “especialistas’, aunque el significado de las miniaturas era didactico, de ayuda para
comprender el texto, o simplemente de ornato, sin ningln afdn intelectual o prdctico.
La imagineria libresca estaba supeditada a los contenidos del manual, que podian ser am-
plios y diversos, y que se alejan tanjencialmente de los objetivos de este examen. Este
planteamiento puede interpretarse con respecto a la carta ndutica. Esta era un instrumento

(24) Salvador GARCIA FRANCO, en “Historia del arte y de la ciencia de navegar. Desenvolvimiento
histérico de los cuatro términos de la navegacion’. Madrid 1947.

(25) Jaume RIERA i SANS, en “Cresques Abraham, jueu de Mallorca, mestre de mapamundis i de
bruixoles”, Barcelona 1975.

(26) En “La Cartografia mallorquina del s. XV, Palma 1975.
(27) En “L’Art en el Regne de Mallorca’’, Mallorca 1964.
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técnico, al servicio de la navegacién astronémica, y fabricada por un especialista de ofi-
cio. Secundariamente era ilustrada con objeto de facilitar su uso a los navegantes. La
afirmacién de Llompart de que ‘“‘wn cartégrafo es un pintor especializado” es inexacta
y genera confusidn,

El significado de la iconografia de las cartas es de tipo econémico. Eran destinados a
las clases superiores de la sociedad (mercaderes y reyes) y su disefio virtuosista servia para
distraer a estos estamentos con lujo y ornamentacién. El precio de la carta dependia de
su abundante decoracién; a mayor imagineria, mayor ganancia, aunque esto se correspon-
de con la época de la decadencia (ss. XVI-XVII) 28,

Lo cierto es que en cartografia es dificil verificar algo absolutamente, y nuestro cono-
cimiento sobre los antiguos, sobre las técnicas de navegacion, la orientacién astronémica
o el significado de las cartas es todavia pobre. Los estudios, pese a haberse rﬁultiplicado,
no han cubierto todos los panoramas que se van descubriendo a medida que avanzan las in-
vestigaciones. Vernet lo comprendid y se dedicd a desentrafiar los misterios que ocultaba
la ciencia antigua; un planfeamiento similar que sobresale por su lucidez aparecié en una
revista italiana especializada en temas medievales: “Es dificil saber como y quiénes apli-
caron los conocimientos cientificos, astronémicos, a la técnica de ia navegacién. Proba-
blemente serian pocos los marineros capaces de aplicarlos corectamente... Alguien a bordo
del buque en que navegaba sabia la hora que era en plena noche, lo cual implica el empleo
de algan tipo de nocturlabio; sabia navegar sin ver la tierra por un plazo de cuatro o mds
dias y alcanzar el puerto de destino con escasa deriva, lo cual implica que tenia algin co-
nocimiento para conservar el rumbo. Lo mismo podia decirse de otros navegantes de la
misma época” *°. Guillem y Tato 3° afirmard, en cambio, que “Los Libros del Saber”
(se referia a “Los Libros del Saber de Astronomia” de Alfonso X el Sabio) contenfian todo
lo necesario para la navegacion astrondmica si la hora del primer meridiano la hubieran
podido obtener. La contradiccidn es evidente.

La dificuitad mayor para alcanzar el meollo del asunto radica, mds que en la escasez
de documentacion para probar las tesis, en la imposibilidad de cuantificar y valorar una
serie de componentes que resultaban esenciales para la navegaciéon. Garcia Franco 3! los
resume asi: “En el cdlculo de la velocidad del barco entraban como factores el conoci-
miento prdctico de la fuerza del viento sobre el aparejo; el aspecto del mar, unas veces
suaves, sin romper, y otras agitado por un duro viento que obligaba a disminuir la lona;
el influjo de las corrientes; la marcha de las mareas cerca de las costas, si el casco estaba o
no ensebado; el estado de la carga y estiba de la misma; una serie, en fin, de conjuntas
circunstancias, que sélo podian unirse en un piloto a fuerza de tiempo y de repetidas ve-
ces de navegacion.

Por lo tanto, interesa menos conocer que “Los Libros del Saber de Astronomia” con-

(28) GARCIA CAMARERO: Op. cit. (nota 9), observa que en la carta de 1413 de Viladestés el esplen-
dor grifico y el fino virtuosismo hacen decaer la precision geogrifica.

(29) Juan VERNET, en “La nawegacion en la Alta Edad Media”’, p. 388.

(30) Julio GUILLEN y TATO, en “‘An impublished atlas of J. Martines (1591)",
(31) S. GARCIA FRANCO: Op. cit. (nota 24).
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tenian todo lo necesario para la navegacién que los resultados pricticos a donde condu-
cfan estos conocimientos. Seria incluso prudente desechar momentineamente los datos
que rios proporcionan los documentos (almanaques, tablas de martelogio) que impiden
una -aproximacién antropoldgica al tema, y analizar otros condicionamientos dificiles
de contabilizar, como los determinantes para la configuraciéon del escenario cientifico
bajomedieval. Y dentro de estos presupuestos surgirdn nuevos interrogantes; ¢Es la carto-
grafia medieval una ciencia hecha para y por sabios o, por el contrario, el elemento social
y empirico es predominante? (Conocian los pilotos las técnicas de navegacién o se basa-
ban mayoritariamente en su intuicion y experiencia marinera? (Quienes podian aplicar
€sos conocimientos y con qué precision? Estas y otras preguntas ya han sido esbozadas
por otros autores y séle el tiempo dird si se convertirdn en los gérmenes de una nueva po-
Iémica que fomentard atractivas espectativas a los estudios sobre la cartografia mallorquina.
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SOBRE ALGUNOS ASPECTOS
FILOSOFICO - CIENTIFICOS

DE ORIENTE Y OCCIDENTE.

SU OPOSICION Y ALTERNATIVA
A TRAVES DE LA MEDICINA

JOANA M. PETRUS BEY

Tal vez no se manifieste en ningln otro rasgo, como lo hace en el de la forma de vida,
la contraposicién existente entre el Mundo Oriental y el Occidental. Si esta oposicion
fuera reducible significativamente a dos palabras, qué duda cabe que éstas serfan: “sinté-
tico” y “analitico”.

Sin embargo, constituiria una solucién poco satisfactoria oponer conceptos lingiifs-
ticos para dar cuenta de procesos que enfrentan no sdlo dos modelos de sociedad, sino
también dos culturas histéricamente configuradas. Tal es asi, que es precisamente ese
cardcter en sustancia distinto el que justifica el uso de estos y otros pares de adjetivos,
a veces demasiado maniqueos, que, como norma y no sin intencién, han servido para per-
filar imagenes dudosamente exactas de la realidad.

Es por ello que si los términos aludidos pretenden ser algo mds que simples ficciones,
hemos de poder seguirlos necesariamente hasta sus origenes y, a la vez, demostrar que la
oposicién descansa en algo mds que en convenciones y desvarios intelectuales. No obs-
tante, ahora, antes de proseguir, conviene recalcar que no es nuestra intencién hacer un
estudio exhaustivo y pormenorizado de las distintas esferas que componen la cultura de
medio mundo, explicando sus bases y valorando sus principios, a fin de contraponerlas
a las del otro medio. Por mds que ésto resultara interesante, se trata aqui de entresacar,
respetando el contexto, aquellos aspectos que, habida cuenta del tema que nos ocupa,
nos son poco menos que imprescindibles para argumentar con cierta licitud lo que de
otro modo no seria mas que infructuosa especulacién.
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Imagino sumamente evidente el hecho de que los aspectos a que es preciso referirse
en este caso son, en la esfera del pensamiento, las concepciones filosoficas acerca del hom-
bre y su relacién con la Naturaleza; en el aspecto epistemoldgico, los problemas de la in-
terpretacion del mundo y del conocimiento de la realidad inmediata; y en el terreno me-
todoldgico, los criterios considerados como vadlidos para la construcciéon de un marco re-
ferencial que legitime la accion.

Por lo que respecta a Occidente, nuestro pensamiento actual reverencia aln las con-
quistas de los multiformes sistemas filosdficos que, por primera vez y de forma admira-
ble, hallaron en la antigua Grecia su punto de partida. E! “legado’’ principal es, al parecer,
el hecho de haber desarrollado el pensamiento humano como instrumento suficiente y
necesario 'capaz de aprehender, en el ejercicio de las funciones criticas y racionales que le
son propias, la vasta realidad de la que, hasta el momento, sélo habian dado cuenta el mito
y la religidn. :

La deslumbradora imagen, que quisieramos presuponer desinteresada, con que suelen
presentarse tanto las construcciones filosoficas de Platon como las de Aristoteles, se conver-
tirdn, por espacio de muchos siglos, en los esquemas llamados a orientar y regir el pensa-
miento del hombre occidental. Pero el auténtico valor de la Filosofia griega no puede
confundirse con algunas de sus soluciones; se olvida frecuentemente el decisivo papel
que jugaron los pensadores llamados ‘‘Presocrdticos” en esa comin tarea de someter todo
el conocimiento de ia realidad al concepto fundamental de “logos’.

Estos fildsofos jonios indagaban acerca del qué, ei cémo, y el por qué de todo cuanto
les rodeaba. El marco de esta filosofia de la Naturaleza aseguraba la explicacion de toda
la realidad, captando, ademds, la intrarrealidad que la penetraba y sobre la que subyacia.
No obstante, por mas que la Naturaleza fuera percibida como un “todo” coherente y
““armonioso’ del que el hombre formaba parte, es mérito de Hericlito el haber dado res-
puesta a las mismas preguntas que se planteaban los jonios pero, precisamente, no guiado
por la percepcion sino por el “pensamiento’, Gnica via por la cudl el hombre participa de
esa Naturaleza racional siendo capaz de aprehender el algo Universal y divino que la presi-
de, olvidando para siempre las meras opiniones especulativas, para decirlo como Hericli-
to, olvidando ‘“la via de la doxa".

La existencia de una Naturaleza comin a todos los seres, regida por una Ley Univer-
sal que daba cuenta de la multiplicidad, el movimiento y el cambio, permitia al hombre
explicar la realidad tal y como se le aparecia, porque la apariencia no era una mera presen-
cia estdtica, sino fluir continuo donde se evidenciaba el caricter del Ser.

Sin embargo, esta visién de la Naturaleza como un “todo’” armodnico en el que Ser y
Verdad quedan identificados, esa certeza inequivoca que disfruta quien escoje como for-
ma de conocimiento la via del Ser, va a ser sustancialmente alterada en el siglo V a.C.
Las nuevas formas de gobierno surgidas en el marco de las polis griegas, trajeron consigo
inevitablemente una preocupacién por las Instituciones, las leyes y las normas. De ella
surgié la idea de “convencidn” y la evidencia de que la vida no se veia sélo afectada por
las Leyes de la Naturaleza, sino ademas por las Leyes Humanas que, como tales, obede-
cfan a la comun voluntad y al acuerdo entre los hombres.

El hecho de que las convenciones confieran a las cosas propiedades y relaciones de las
que carecen por naturaleza, sumid los conceptos de ‘“Verdad” y “Ser’’ en el escepticismo
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y la relatividad. Con la intencién de rescatar al Ser de las arbitrariedades de la apariencia
sensible y de devolver a la Verdad su auténtica dimensién, surge —en sentido amplio—
el “racionalismo”, pensamiento que elaborara una filosofia estdtica de la existencia, situan-
do unas ideas inmutables frente al movimiento propio de la vida.

Salvando las diferencias, los dos sistemas —el platdnico y el aristotélico— dan lugar a
una concepcion de la vida, a la vez estdtica y dual, cosa que justifica la aparicién de una
clara oposicion entre el hombre y la naturaleza, entre su cuerpo fisico y su alma. Esta idea
de separacion entre ‘“‘materia’’ y “‘espiTitu’’ es incorporada al Cristianismo a través de la
Filosofia Neoplaténica. Es asf como el dualismo con que la nueva religién concibe el mun-
do hara insalvable la escisidn entre el hombre y la Naturaieza, entre lo Individual y fo Uni-
versal. Por més que no desaliente los esfuerzos por superar ese conflicto, la filosofia es-
colastica, incluso en su mds depurada construccion —la ‘“sintesis’”’ tomista Naturaleza-
Gracia, razén-revelacion— no deja de ser un sistema artificioso incapaz de acordar la fe cris-
tiana y la filosofia de los antiguos.

No extrana pues que el mundo medieval considerara la Naturaleza como algo inferior,
como algo creado por un Dios implacable para que el hombre, administrador y beneficia-
rio pero no propietario de la heredad divina, la utilizase y se hiciera responsable de su man-
tenimiento, a la vez que, despreciando los placeres que el mundo material le brindaba,
buscaba su salvacion en el mundo espiritual,

A fines de la Edad Media emerge una nueva imagen del mundo que otorga menos im-
portancia a Dios y al mundo celestial. Los nuevos pensadores parecen haber salvado la
Gltima barrera que separaba el “mundo sensible’” y el “mundo inteligible’”. Apoyados
en el saber antiguo, Kepler y Galileo dan a la “Ciencia Natural Matemdtica’ un nuevo sen-
tido capaz, al parecer, de superar las contradicciones a que habra llegado la Fisica arito-
télico-escoldstica.

La Naturaleza es una sola, pues uno sdlo es también el conocimiento del Universo
y una sola la matemdtica universal. Filosoficamente, el sistema cartesiano de Descartes
ha resuelto el conflicto entre el “mundo inferior’ y el “mundo superior’” y el Universo
Matemdtico, en su orden y medida, agota todo el conocimiento. Este sistema metafisi-
co de la matemdtica universal ni que decir tiene que constituyé un innovador impulso
para la Ciencia y fue imponiéndose paulatinamente en nuevos campos del conocimiento.
Sin embargo, el sistema tropieza a medida que avanza con el dualismo de las substancias
—extensa y pensante— que acta limitadoramente sobre el monismo cartesiano. La mate-
matica universal es incapaz de explicar el origen comiin de estas dos substancias y no que-
da entonces otra solucién que la via de la ontologia medieval; via que, dando por supues-
ta la validez de los conceptos matemdticos, deduce del “ser” de las ideas, el “ser de la rea-
lidad formal”.

He aqui pues cdmo con el pensamiento cartesiano el “andlisis” llega a su miaxima ex-
presidon. Los hechos se analizan como si el método fuera incapaz de abarcar la realidad co-
mo un todo, por ende, las determinadas parcelas que se pretenden conocer se estudian sin
relacion a su duracidn, a la historia, pues, sobre el mundo de los cuerpos impera sin limi-
taciones el pensamiento matematico que, por definicidn, es atemporal, abstraccién suprema
que marca la separacion absoluta y definitiva entre materia y espiritu.

El racionalismo cldsico no se conformé con conquistar la Naturaleza, sino que se ma-
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nifestd poseedor del vnico sistema natural con que interpretarla, siendo a partir de enton-
ces el espiritu humano subsidiario del pensamiento matematico. Por mds que las contradic-
ciones inherentes al pensamiento cartesiano intentaran ser superadas por fildsofos posterio-
res (Spinoza, Leibniz...) en general, esta manera de pensar ha legado hasta nosotros con
escasas modificaciones, y pervive en forma del “‘Método Cientifico”.

No se trata aqui de entrar en consideraciones metodolbgicas acerca de cudles han si-
do los pasos por los que se ha llegado a la elaboracién y mantenimiento de un patrén o
método que calificamos como “‘cientifico” y del que nos servimos para demarcar las acti-
vidades humanas en ‘‘cientificas’” y ‘‘no-cientificas”, segin la ajustabilidad que presenten
a dicho modelo. No se trata tampoco de profundizar en el andlisis formal de las estructu-
ras de los conceptos y teorias que se elaboran a partir de él y que constituyen la Ciencia;
dejaremos esa ‘‘metaciencia’’ para los fildsofos.

Sea como fuere todo lo anterior, lo cierto es que la Ciencia, nuestra ciencia moder-
na y “occidental’’, lleva consigo la hipdtesis de que la experiencia debe ser interpetada y
la conducta humana guiarse por la razon. El cientifismo considera pues que el pensa-
miento consciehte, légico, conduce necesariamente a la Verdad, olvidando que la verdad
es siempre relativa 'y, en este caso, relativa a los instrumentos de experimentacion, a los
supuestos previos que le sirven de base. De ellos se extraen juicios de valor e interpeta-
ciones de la realidad que no dejan de ser, mal que les pese, subjetivas y particulares.

Esta interpretacion cientifista de los fenmenos es de una utilidad innegable sobre to-
do en el campo de la tecnologia y ciencias derivadas (medicina, ingenierfa...) pero resulta
excesivo erigir este ‘‘método”’ en ‘‘él método’’ —exclusivo y excluyente— de conocimien-
to de la realidad, pues, si bien se manifiesta operante y parece descubrir la estructura de
lo real, lo cierto es que ésta es sdlo la que el conocimiento le atribuye en virtud de una
arbitraria definicion.

La aventura del pensamiento occidental se ha resumido en una especie de duelo a
muerte entre fas concepciones miticas del mundo y las cientificas, con preferencia induda-
ble de éstas sobre aquéllas. La revolucion cientifica y tecnoldgica de este siglo es el aconte-
cimiento central de nuestra civilizacidn, y querer ignorarlo es cerrar {os ojos a la eviden-
cia. Sin embargo, plantear este cambio revolucionario en términos de valoraciones ‘“‘opti-
mistas” o “pesimistas” carece, simplemente, de sentido. La era de la segunda Revolucion
industrial se vali6 de la “euforia” para integrar al individuo, primero productor, en la
érbita de la sociedad de consumo y derroche. El alucinégeno de turno fué la “fe” en el
Progreso‘, concebido como un fenémeno absoluto, regido por unas leyes inmutables,
.predecibles experimentalmente en laboratorios. Y es precisamente *“ésa” y no otra la idea
que estd en crisis. Para salvar el viejo paradigma se utiliza ahora la ideologia del “pesimis-
mo’ como nueva forma de integracion. Fomentar la incertidumbre, relativizar el futuro,
mitificar el regreso a la naturaleza en su version burguesa, conjurar a la crisis y contener
en un espasmo espectante la accidn, no son mas que algunas de las estrategias de! indus-
trialismo. El individuo, transfuga urbanicola, vuelve en su huida la mirada hacia el ‘‘lejano
Oriente’’; es asi como lo exdtico acaba siendo vulgar y como las mal interpretadas ‘‘filoso-
fias orientales’’ actdan de lenitivos mentales.

Puesto que al parecer el individuo occidental se siente atraido por todo lo “‘oriental”,
sea filosofia, alimentacion, religibn o medicina, en la medida en que ésto le sirve para
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manifestar su disconformidad con lo establecido, poco se preocupa de profundizar en &l
auténtico significado de los valores de ese otro mundo. Asi, de Oriente se vende y difun-
de una imagen estereotipada, afectada y ritualizada que viene a consolar el desencanto
de la razén.

Resulta francamente simple comprender que no quisieramos enfrentar Oriente y
Occidente sin antes explicar como esta oposicion podia no ser mis que otra version poco
original del mito del orientalismo al que hemos aludido. Es por ello que ya de entrada re-
chazamos la tesis al uso de presentar al mundo occidental bajo la imagen escatolégica
del “Imperio de la Tecnologia y la Investigacion Cientifica” que conducen inexorable-
mente a la deshumanizacién, y rechazamos paralelamente la mistica del orientalismo
como panacea universal; a estas alturas, proponer un nuevo becerro de oro seria poco me-
nos que insultante.

En general, para hablar del “oriente” nos referiremos a los rasgos mds sobresalientes
de sus filosofias por lo que tienen de peculiar y ““chocante’ para nosotros y en ese sen-
tido nos serviremos del caso de la Medicina para comprender lo que son, en el fondo, plan-
teamientos sustancialmente distintos tanto del hombre como de la Naturaleza.

La eleccién de este tema queda justificada por el hecho de que la Medicina, en su lu-
cha entablada contra la enfermedad, ha sido el terreno mas idoneo para la experimenta-
cién de los presupuestos cientificos y, su puesta en prictica mediante la tecnologia, ha
dado prontamente resultados espectaculares.

La mortalidad catastréfica que un dia diezmara la poblacion en épocas anteriores

" por causas exdgenas —fiebres, epidemias, enfermedades contagiosas, infecciosas y para-
sitarias— desaparecié y, desde entonces, resultd incontrovertible el interés por el desarro-
llo de los conocimientos técnicos y cientificos que, a la vez que hacian avanzar a la Cien-
cia, permitian al hombre no sélo /iberarse de la enfermedad sino también disipar la sombra
de la muerte.

Puesto que una de las caracteristicas fundamentales del conocimiento cientifico es
la explicacién causal de los fendmenos, la prictica médica no fue ajena a este imperativo
y resulta légico que una de las bases de la medicina actual sea la “etiologia”, es decir, el
estudio cientifico de las causas de las enfermedades. Las otras dos bases son: la anato-
mfa clinica y la fisiopatologia. La primera, como resultaba evidente que ciertas enferme-
dades producian alteraciones en los sujetos (lesiones anatémicas) se interesd, hasta fines
del s. XVII, por la localizacién de los s/ntomas observables, pero en el s. X1X Bichat es-
tablecié como condicién cientifica que los sintomas clinicos debian subordinarse a las le-
siones anatémicas, de forma que, a base de la diseccién de caddveres humanos, el diagnés-
tico no se basaba en los sintomas sino en los signos anatomopatoldgicos. Esta mentali-
dad, aunque constituye una de las mds férreas bases de la medicina actual, fue ya reconsi-
derada por los fisiopatélogos a mediados del s. X1 X, pues presentaba importantes limitacio-
nes como la de ofrecer una vision estdtica de las enfermedades. Hay que agradecerle pues
a la Fisiopatologia la interpretacion de las enfermedades como trastornos funcionales
del organismo que se manifestaban bien como un proceso “‘energético”, en cuyo caso co-
rrespondian a la Fisica los andlisis experimentales pertinentes, bien como un proceso “ma--
terial” del que entonces se ocupaba la Quimica.

No tardaron en elaborarse cientificamente la Quimica y la Biologia cuando ya se siir-
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vieron de ellas las disciplinas al quite. La farmacologia aislé primero los principios qui-
micos activos de los medicamentos naturales, principalmente de los vegetales, pero luego
la mentalidad cientifica llevd IGgicamente a la quimioterapia sintética que se propuso re-
gular los trastornos funcionales y destruir los gérmenes causantes de enfermedades; asf
aparecieron los antibidticos.

Por mas que parezca impensable concebir la Medicina de una manera distinta a nues-
tra Medicina Cientifica actual, lo cierto es que, desde la Prehistoria, en forma de creen-
cias mdgicas, religiosas u oscurantistas, todas las sociedades han llevado a cabo practicas
mds o menos ingeniosas y afortunadas para curar la enfermedad. Las trepanaciones con
que se barrenaban los craneos alld por el Paleolitico; las alteraciones de los flujos organi-
cos inspirados en los movimientos de las aguas del Nilo, entre los Egipcios; la hepatosco-
pia y la astrologia de las culturas Mesopotdmicas; el embrujamiento, el mal de ojo, los he-
chizos y conjuros medievales, y hasta el siglo XVIII la doctrina del magnetismo animal
de Mesneer prueban sin duda que el pasado “fue” y que, afortunamente, ya es Historia.

No obstante, en ese mismo pasado hallamos en Grecia el surgimiento de la medici-
na “racional” europea. Los escritos médicos mds antiguos datan del 500 a.C. (fragmentos
de Alcmeén de Crotonma), sin embargo, la fuente primordial que se toma como inicio de
la Medicina Cientffica es la “‘Coleccién Hipocrdtica” tradicionalmente atribuida a Hipé-
crates de Cos. La semilegendaria figura y toda su escuela postuld la “‘Unidad total” del
hombre consigo mismo y con la Naturaleza, como queda manifiesto en el tratado ‘De /os
aires, aguas y lugares”, Esa “Unidad” era a la vez *“vital” (inseparable del medio social,
fisico y cdsmico), “‘clinica’ (se diagnostica acerca de un enfermo, no de una enferme-
dad), y “terapéutica” (son necesarias medidas de higiene, régimen y tratamiento adap-
tado a “cada” enfermo). La ultima unidad, la “terapéutica’ comprendia la Ley de los
Contrarios, la expectativa Natura medicatrix y la Ley de los Semejantes: “Similia simili-
bus curantur”. ) '

A partir del siglo 11 2.C,, la Grecia,helen.l’stica contd con Alejandria, ciudad que se con-
virtié en el centro cultural, cientifico y médico mds importante del mundo antiguo. Las in-
vestigaciones de Heréfilo y Erasistrato sobre animales y cadédveres humanos impulsaron la
anatomfia y la “Escuela Empirica” de Serapién y Glaucias (111-11 a.C) el desarrollo de la ci-
rugia y el estudio de los medicamentos.

En el siglo | a.C las conquistas de Roma en el Mediterraneo oriental introdujeron en
el nuevo Imperio el saber médico. Asclépiades fué el primer médico griego que se asentd
en Roma (91 a.C) y como buen defensor del atomismo formuld una concepcién mecinica
del cuerpo humano y considerd las enfermedades como alteraciones de las partes sélidas.
En el siglo | d.C destacaron Dioscorides, con su Materia Médica, utilizada hasta el si-
glo XVIll, y Areteo, también griego, quien insisti6 en el retorno a Hipdcrates y a'su obser-
vacién minuciosa y objetiva del enfermo en particular.

Pero la aportacién griega a la Medicina se cierra en el siglo Il d.C con el esclavo liber-
to de Pérgamo, Galeno, quien, recogiendo la concepcién estdtica y dual de la vida estable-
cida como vimos por los sistemas de Platon y Aristételes, optd por el determinismo aris-
totélico y su fisica mecanicista y conservd de Hipdcrates Gnicamente su Ley de Contrarios.

El mundo drabe fué el nicleo fundamental del saber médico y cientifico durante una
buena parte de la Edad Media. La traducci6n de las obras de Galeno consolidé el predo-
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minio de este sistema en la Medicina Isldmica y en la europea, que dependi6 varios siglos
de ella; sélo el escéptico Averroes y su discipulo Maiménides (s. X11) siguieron la linea hi-
pocritica. Cuando en 1258 Bagdad es destruida, ya Occidente estd viviendo su propio
retorno a las fuentes y se va forjando el Renacimiento. El siglo XVI fué un periodo transi-
cional entre la Medicina Medieval y la Moderna; se tradujeron directamente las doctrinas
cldsicas pero sblo la Anatomia se separd de fos esquemas antiguos. En este campo la decla-
rada ruptura con la autoridad de Galeno estd encabezada por Andrea Vesalio. Pero la vuel-
ta a las concepciones hipocriticas y la (inica rebelién total contra la Medicina galénica ven-
drdn de la mano del suizo Theophrastus Bombast von Hohenheim mas conocido como Pa-
racelso, quien se basd principalmente en la alquimia, de raices cldsicas y desarrollo isldmi-
co y medieval. La alquimia vivié siempre al margen de la Ciencia oficial, en la clandesti-
nidad y si bien hubo una tendencia mistica y alegérica que sélo practicaron los iniciados,
hubo también una vertiente técnica a la que debemos progresos importantes como son las
preparaciones de alcoholes, dcidos minerales y procesos de laboratorio (destilacién, calci-
nacién...) que contribuyeron al perfeccionamiento de la Farmacologf(a.

La linea Galénica fué superada por la Medicina cientifica en el sentido de que aban-
dond la especulacidn y se reafirmd, por decirlo como el gran cientifico del s. XIX Claude
Bernard, en el “razonamiento experimental’”’. Sin embargo, la experimentacién basada en
la diseccién de 6rganos muertos; la investigacion de laboratorio, preocupada por la enfer-
medad en abstracto, no por el enfermo; la mentalidad etioldgica, que contribuyd a crear
la microbiologia y a desarrollar la quimioterapia, todo ello hizo pervivir la postura anal/-
tica de Galeno; sirvanos de ejemplo la prdctica quirdrgica y su continuo hurgar, punzar,
cortar, amputar y viviseccionar (como si en un sistema tan econdmico como es el orgdnico
existieran érganos indtiles) y, ademds, pervivié la Ley de Contrarios, como bien define el
término Alopdtico con que se califica la Medicina oficial y como confirman los bombar-
deos de anti- que pueden leerse en los prospectos medicamentosos: antitérmico, anti-
rreumdtico, antiespasméddico, antihemolitico, antitetanico, antialérgico, antibacteriano,
antiinflamatorio, antimicético, antidepresivo... y un largo etcétera de otros no menos an-
tipéticos términos.

En definitiva, resulta inexplicalbe, hasta cierto punto, que una Medicina como la Occi-
dental que ama lo empirico llegue a contradicciones tan evidentes como en lo que a su
prictica y el concepto de salud se refiere. Quisieramos pensar que parte de esta incon-
gruencia se explica por un problema linglifstico, por un problema conceptual de cudl es
el objeto de la Medicina. Se contestard que su objeto es restablecer la “salud”, “curar”; .
estd claro, ini Perogrullo lo hubiera dicho mejor!, pero éante quien es responsable la pro-
fesibn médica?, pareceria légico suponer que ante sus pacientes, pero a la vista de los re-
sultados parece que sélo lo sea ante la Ciencia. Alguien podria preguntarse a qué viene
esta respuesta, pero estd claro que con ella deseamos subrayar que la esencia de la Medi-
cina es la curacién, el reestablecimiento de la “salud”’, entendida ésta como el equilibrio
que relaciona integralmente al hombre con la vida, y que esta finalidad no puede ser,
aunque de hecho lo sea, soslayada ni pospuesta bajo ningin otro concepto por cientifi-
CO que sea.

Deudora de la sociedad industrial que la habia entronizado, la Medicina asumio el pa-
pel que se le asignd, defendiendo —iante quién?— un pretendido cardcter ‘‘aséptico” y
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“‘objetivo” de la investigacidn cientifica. Asf, reprodujo el concepto industrial del “hom-
‘bre” a escala médica y, ademds de considerar el cuerpo de éste como una maquina, convir-
tié la salud en un nuevo bien de consumo por el que pagar. Asf, los médicos, especiali-
zados y sub-especializados, se convirtieron en técnicos del diagndstico, (cuando no en re-
cetélogos), preocupados como estaban de clasificar, etiquetar y atacar las manifestaciones
de la enfermedad, sus sintomas, jamds las “causas reales” (no las causas “‘cientificas”, a
saber, que se curan mds diarreas instalando y saneando cloacas que recetando antidiarrei-
cos). Atacar las causas reales hubiera implicado preguntarse por cuestiones como el am-
biente, costumbres, hdbitos, alimentacion... por la forma de vida y eso, ademds de ilici-
to, era despreciado por el positivismo médico para quien lo no cuantificable, medible o
reducible a una Ley (¢la del absurdo quizd?), era pseudocientifico e intrascendente.

Se cuenta que Quirdn, el centauro de Sagitario, asesoraba a Esculapio, dios de la Me-
dicina, en sus paseos. Se cuenta que, gracias a los acertados consejos de aquél, Esculapio
aprendid a discernir sabiamente entre las plantas curativas y las mortiferas. Sucede, sin em-
bargo, que no todos los humanos hemos tenido la suerte del dios y que abandonados
—ioh infortunio!— en brazos de magos, hechiceros y brujos durante siglos, hemos pade-
cido los efectos de la ignorancia mds supina. La Medicina redentora ha venido a salvar-
nos de las enfermedades por las que moriamos y nos “ha adaptado” de tal forma a ellas
que, hoy dia, hemos conseguido convertirlas en enfermedades con las que vivimos, a saber,
fas crénicas. _

Las enfermedades, aun cuando los remedios den el resultado esperado, reaparecen
mds tarde, y a veces mas virulentamente, en forma de un nuevo cuadro clinico, de una nue-
va sintomatologia, producida o agravada a menudo por los propios medicamentos; pero,
ante sintomas nuevos, diagndsticos nuevos, enfermedades nuevas, objeto, por tanto, de
otro especialista.

Basta la mds somera mirada a las practicas médicas orientales y a sus supuestos filo-
s6ficos para confirmar la existencia de otros mecanismos mentales que desbancan al pen-
samiento occidental de su pedestal. Al contrario de lo que sucede con nuestra Ciencia, la
Ciencia Oriental —la Islimica, por ejemplo—, forma parte de la propia Filosoffa, y es que,
en general, es imposible entender cualquier tipo de saber médico oriental que no se halle
estrechamente relacionado con la concepcién Universal de la vida y la Naturaleza como
un “todo” unitario, al estilo que hemos visto en la Filosofia Presocratica griega. Algunas
pocas veces, los occidentales, mirones indiscretos, hemos atisbado tras la cortina de ‘“bam-
bu” y pretendido ‘“racionalizar” y constrefiir en nuestros esquemas cientificos las técni-
cas médicas que eran practica comdn en Oriente, dando por supuesto que eran sdlo éso:
“técnicas” sin prestar la mds minima atencidn a la filosofia que las sustentaban. As( la
acupuntura china se interpreté como una “vistosa” y “florida” técnica anestésica, como
una especie de pentotal chino, sin que nadie se preocupara por el taoismo, (nico dmbito,
en el que la técnica tiene sentido. La salud, dentro de la filosofia taoista, y en el pensa-
miento oriental por extensién, aparece bajo el aspecto de ‘“‘energia”, de “‘equilibrio ener-
gético”, y no una energia concebida al estilo de la Fisica actual (fuerza capaz de generar
trabajo), sino ‘‘energia’ en el sentido de la mds moderna Biologia de Sistemas. Energia
que se distribuye por todo el Universo y se manifiesta en el equilibrio entre los opuestos
pero complementarios Ying y Yang. En el cuerpo del hombre unos 365 puntos pueden ser
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interceptados abriendo o cerrando los canales, chin, por donde circula esa energia; en ese
sentido, los “dermatomas’”, zonas cutdneas dolorosas, descubiertos por Head; el reflejo
viscero de Mac Kenzie; o el punto renal de Pasteau, vienen a ser los hallazgos cientificos
Occidentales de algunos de estos puntos. Es asi como el Universo Oriental no es algo
estdtico, positivo, puzzle perfecto de una Unica realidad, regida y controlada por leyes
fijas y fuerzas mensurables, sino, contrariamente, un mundo en constante crecimiento,
expansiéon y destruccién; fluir incesante de fuerzas contrarias imposibles de controlar ni
someter a férmula matemdtica alguna, sélo comprensibles en la armonfa de su propia con-
tradiccion: el Tao, la Energia.

De esa lucha constante entre contrarios, que nunca se resuelve, en la contradiccion
continua de los opuestos, nace la Dialéctica de la Naturaleza. ‘“‘Panta rei”, diria Herdcli-
to, o “la guerra es padre de todo’. El hombre oriental asume “vitalmente’ el principio
de la contradiccién y su mente comprende el cambio, el movimiento y el ritmo de la vida.
El occidental, en cambio, tiembla ante todo lo que no se concrete en una Ley, se defina
“cientificamente’”’ o sea controlable y predecible en el futuro. Y es que el hombre occi-
dental considera a la Naturaleza un medio hostil, fuente sin embargo de “riquezas” y, a
si mismo, se considera su duefio, capaz de dominarla, transformarla y destruirla.

El ejemplo de la Medicina nos ha servido para ilustrar los distintos planteamientos
de base que a nivel de filosofia y ciencia separan Oriente de Occidente, tanto por su forma
de concebir al hombre, en si mismo, como en relacién a la Naturaleza. Como ya resefiamos
oportunamente, no se trataba de presentar un nuevo “Olimpo”’ politeista presidido por los
dioses orientales, renegando de los conocimientos cientificos que la ‘‘diosa Ciencia"” nos ha
brindado y que tan dtiles nos han sido. La fe ciega en los métodos “orientales’, sin mds
sin la conveniente sancidn cientifica, podria resultar como minimo suicida. Imaginemos si
no los resultados de la prdctica fandtica de un simple masaje vertebral practicada a un
enfermo que padeciera una metdstasis dsea cancerigena, desconocida por falta del con-
veniente examen clinico anatomopatolégico previo.

Pero, en justicia, por pura etica profesional, a la que tanto se alude, no vayamos a
emprender en nombre de la Ciencia una nueva cruzada; no vayamos a formar parte del
Tribunal de la Inquisicidn para quien, arrojada la sospechosa al agua, era bruja si se hun-
dfa, y si no, por flotar, también. Cargada como estd nuestra medicina oficial, con el peso
de la “civilizacién” como espada de Damocles sobre su cabeza, bien podria darse un res-
piro y desde su l6gico pensamiento cientifico someter todas las terapias extraoficiales
(lamense Acupuntura, Homeopatia, “Fito” - “Talaso’ - “Musico” - terapia, Parartrea o
Sofrologia) a una revisién ‘“‘objetiva” para que del examen se aprovechara lo aprovecha-
ble, que no es poco, y se desestimara el resto. Eso y no la burla cerril es “hacer Ciencia’.
Muchas praicticas actuales de la Medicina oficial dejan bastante que desear; resultan caras
y costosas a todos los niveles, sus efectos sobre el hombre son supresivos, lo que acaba
produciendo yatrogenias y enfermedades cronicas; incluso el fantasma de la Medicina
Preventiva no es mas que un nuevo mito, falacia mortal. Llamdndose “preventiva’ no es
sino una Medicina “predictiva”, basada en el diagndstico precoz, por el cudl nos converti-
mos en enfermos antes de tiempo, de forma que las autenticas respuestas de autodefensa
del individuo son inhibidas ante el arsenal terapéutico que se moviliza. La auténtica
prevencién no estd en los chequeos médicos cada 5 afios, sino en la difusién cada 5 anun-
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cios televisivos de los convenientes conocimientos sobre ‘‘Higiene” para educar a la po-
blacién, para hacerla vivir mds acorde con la fisiologia y la Naturaleza; estd claro, no obs-
tante, que ésto contradice la forma de vida Occidental, consumista a ultranza, sus habitos
alimenticios y los ingresos de los laboratorios farmacéuticos, amén de otros no pocos in-
tereses estatales. Salvar lo salvable de las técnicas orientales, si, por supuesto, pero sanear
y deshechar 1o indeseable de las occidentales.

La Medicina del siglo XX, quizd quepa esperarlo de Ja del siglo XXI, ha de convertir-
~ se en Medicina Higiénica, que reunifique los conceptos de la Ciencia Médica, conocimiento
- y curacién de enfermedades, y la Ciencia de /a Higiene, sobre la salud y su mantenimiento,
"que en tiempo de Hipdcrates eran una séla. Y es que, nosotros, seres humanos, que tene-

mos nuestra historia como el hecho mds importante del mundo, que ambicionamos dis-
frutar de la vida en plenitud, nosotros, somos algo mds que cifras estadisticas, fuerza de
trabajo, soldados, pacientes o contribuyentes,... ¢personas?

Una Medicina cientifica significa una Medicina para el hombre, una medicina mds
efectiva, a saber, menos peligrosa, menos yatrégena, menos dolorosa, mds barata y mis
Higiénica; y de todo eso mucho puede ensenarnos la Medicina oriental.

La Medicina Higiénica que se propone como alternativa no es ningln tipo de medi-
cina en particular. Hablar por tanto, de Medicina Higiénica es referirse a una Medicina
global, integral, cuya tarea sea ‘‘sanear”, practicar la educacién y deseducacion (“deshabi-
tuacién”) de la poblacién a nivel mental, corporal, sexual y ecolégico. Hablar de Medici-
na Higiénica es hablar, en definitiva, de una Medicina de/ y para el hombre, en que el pro-
greso cientifico se subordine al desarrollo integral del Ser humano.
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MARCUSE: LA DIALECTICA DEL
PRINCIPIO DEL PLACER Y
EL PRINCIPIO DE REALIDAD

DIEGO SABIOTE NAVARRO

El pensamiento de Herbert Marcuse se hace ininteligible sin la base antropoldgica sobre
la que estd sustentado y estructurado. Desde ésta toman cuerpo y se explican los postula-
dos sobre el hombre roto por el peso de la civilizacién y las correspondientes promesas que
apuntan a la libertad, la felicidad y el placer. Desde esta perspectiva, Marcuse no estd tan
preocupado en revelar, a nivel especulativo, los principios inmutables de la naturaleza hu-
mana, como ha sido corriente en los planteamientos antropoldgicos mds generalizados de
nuestro siglo ! como en denunciar las circunstancias que impidieron el nacimiento de una
vida humana mds plena. O dicho en otras palabras: el hombre propiamente dicho no tuvo
la oportunidad en su devenir histérico para desarrollar sus grandes potencialidades y crear
su propia imagen. La naturaleza humana no es tanto una conquista que se fragua y mira
hacia el pasado, cuanto una promesa abierta al porvenir y futuro histérico. En este sentido,
la reflexién antropolégica de Marcuse puede ser considerada como una nueva aportacion
al estudio, siempre iniciado y nunca concluido, de la antropologia.

EL HOMBRE COMO “SER HISTORICO-SOCIAL”

En el pensamiento de Marcuse hay, desde sus obras mis tempranas hasta las de mds re-
ciente actualidad, una fina sensibilidad para acercarse a la realidad desde una 6ptica histé-

(1) Cf. M. SCHELLER: El puesto del hombre en el cosmos, Buenos Aires 91981; A. GEHLEN: El
hombre, Salamanca 1977; H. PLESSNER: Die Stufen des Organischen und der Mensch, Berlin
21965; E. CORETH: ;Qué es el hombre?, Barcelona 1978; M. BUBER: ;Qué es el hombre?, Mé-
Xico 61970; M. LANDMANN: Antropologia filosofica, México 1971; W. PANNENBERG: ;Qué
es el hombre?, Barcelona 1976. ‘ V
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rica y social. En el caso concreto de la realidad hombre, rehuye todas aquellas concepcio-
nes que lo afrontan con categorias inmutables e ideales exentas o separadas desmedida-
mente de las coordenadas histérico-sociales sin las que se hace imposible el acceso al hom-
bre real. Ello no quiere decir que Marcuse caiga en la trampa positivista de explicar o redu-
cir al hombre a un momento de su desarrollo social. Nada mds lejano al pensamiento de
nuestro autor. Al afirmar que ‘Ja realidad humana es historia” %, en una de sus obras mds
significativas, £/ hombre unidimensional, Marcuse da la clave interpretativa de su pensa-
miento antropoldgico. Es decir, el hombre enajenado y el hombre avocado a esperanzas
utdpicas de liberaciéon, el hombre debilitado por el peso de una civilizacién represiva y el
hombre que traza con firmeza los caminos de otra enteramente distinta puede encontrar
dentro de su mundo concreto las razones de sus dichas y desdichas. Los grandes males de
la humanidad no estdn determinados por causas “metafisicas” infranqueables e insoslaya-
bles, sino por causas histéricas y sociales bien precisas. O dicho de otro modo, el hombre
se constituye biolégica, psiquica y socialmente bajo el peso de la realidad y devenir histé6-
rico 3. Desde estos presupuestos, Marcuse adopta una actitud critica incémoda, ya que
donde otros ubican sus especulaciones antropoldgicas bajo el cerco idealista o el metafi-
sico, con las consiguiehtes conclusiones un tanto apresuradas que se desprenden de esta
forma de proceder en la que el hombre es concebido seglin sus Gltimos resultados consti-
tutivos aparienciales, é| trata de seguir las huellas del hombre no centrindose en una eta-
pa de su desarrollo social sino englobdndolo dentro de todos los momentos condicionan-
tes en que el hombre queda configurado, sin necesidad por ello, de rehuir el concepto de
hombre que ha llegado a ser dentro de una sociedad dada. Simplemente queremos de-
cir, con Marcuse, que el hombre contempordneo, como el hombre del futuro, se hace
ininteligible si no sobrepasamos aquellas esferas de su pasado en las que el hombre llegd
a ser lo que es, ya que, la realidad configurante de las potencias, necesidades y satisfac-
ciones del hombre “es un mundo socio-histérico” 4,

Marcuse, fiel a su trayectoria critica, aun cuando muestre simpatias hacia el pensa-
miento hegeliano, por pertenecer éste a I:a avanzadilla del progresismo filoséfico, conec-
ta mds directamente con el método de andlisis legado por Marx: la dialéctica materialis-
ta: “La totalidad donde se mueve la teoria marxista es diferente de la filosofia de Hegel,
v ésta diferencia indica la diferencia decisiva entre la dialéctica de Marx y la de Hegel..
Para Hegel, la totalidad era la totalidad de la razén, un sistema ontolégico cerrado, idénti-:
co en ultima instancia al sistema racional de la historia. El proceso dialéctico de Hegel
era pues, un proceso ontolégico universal, en el que la historia se modelaba segiin el proce-
so metafisico del ser. Por el contrario, Marx desliga la dialéctica de esta base ontoldgica. .
En su obra, la negatividad de la realidad, se convierte en una condicion histérica que no;
puede ser hipostasiada como situacién metafisica... El método dialéctico, pues, se ha con-

(2) MARCUSE, H.: El hombre unidimensional, México 31968, p. 270.

(3) Al hacer Marcuse uso del concepto “historico” conviene entenderlo no en el sentido historicista
al estilo de Dilthey, Husser y Heidegger, sino mas bien en el sentido que le da Marx. Cf. M. JAY:
La imaginacién dialéctica. Una historia de la Escuela de Frakfurt, Madrid 1974, pp. 136-140.

(4) MARCUSE, H.: Eros y civilizacion. Barcelona 1968, p. 25.
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vertido por naturaleza propia en un método histérico... La dialéctica toma los hechos co-
mo elementos de una totalidad histérica definida, de la cual no pueden ser aislados” 5 .

A la luz de estos planteamientos, Marcuse lleva a cabo una lectura de Freud enteramen-
te nueva. En ella, los conceptos y los procesos naturales bioldgicos osificados y ahistéri-
cos freudianos reciben de Marcuse un nuevo impetu al ser recapturada su sustancia histé-
rica. Con la recuperacién de los componentes socio-histéricos de los procesos y las vici-
situdes instintivas, Marcuse sin separarse del método conceptual utilizado por Freud arri-
bard a resultados, en algunos casos, opuestos y, en general, mds optimistas,

LA HISTORIA “ALIENADA” DEL HOMBRE

a) Rechazo del “neofreudismo”.

E! pensamiento de Marcuse encuentra en Freud el puntal mas firme y seguro de su
“construccién’ antropoldgica. Los conceptos bdsicos del edificio antropolédgico de Mar-
cuse son tomados de la antropologia y psicologia freudianas. Estas contienen ‘fos con-
ceptos para la critica psicolégica del mds altamente apreciado logro de la era moderna:
el individuo” ©. Mas al adelantar esta afirmacién nos vemos obligados a soslayar todo po-
sible equivoco interpretativo. Es decir, la inflexién del pensamiento de Marcuse en la an-
tropologia y psicologia freudianas no significa aceptacién incondicional del campo ensan-
chado y abierto hasta la desfiguracién por la reflexién psicoanalitica posterior. Hay,
pues, un gran empefio por parte de Marcuse en recurrir al armazén conceptual mas ori-
ginario y radical del pensamiento de Freud, eludiendo criticamente las deformaciones del
“revisionismo neofreudiano” " . ’

Los revisionistas neofreudianos, como Erich Fromm, Karen Horney, Harri Stack Su-
llivan, Clara Thompson, etc., constituyen en la actualidad la rama mas popular del psi-
coandlisis. Pero esta popularidad ha sido a costa de hacer grandes concesiones a los fac-
tores culturales y sociales establecidos, al tiempo que se abre un proceso de revisién miti-
gadora de la concepcién y los conceptos mas genuinos del psicoandlisis freudiano. El re-
sultado de esta postura revisionista, como trata de demostrar Marcuse, es que ‘/a teoria
psicoanalitica se convierte en una ideologia” . La escuela neofreudiana suaviza la radica-
lidad infranqueable de extremos inconciliables tales como individuo y sociedad, hechos
bioldgicos y hechos culturales, principio del placer y principio de realidad, etc. Pero don-
de mds se deja sentir el dafio ocasionado al sistema freudiano es en el trato que se hace del
psicoandlisis entendido como ciencia y teoria filos6fica. La escuela revisionista supedita
la teorfa a la terapia, minimizando y eliminando todos aquellos conceptos especulati-
vos que se resisten a la verificacidn clinica: el instinto de muerte, {a hipdtesis de la horda
primitiva, el asesinato del padre original y sus consecuencias, etc. Adn mas, en este pro-

(5) MARCUSE, H.: Razon y revoluciéon. Madrid 1972, pp. 306-307.
(6) MARCUSE, H.: Eros y, civilizacién, p. 219.

(7) 1bid., p. 219.

(8) Ibid., p. 220.
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ceso de revisidn hasta algunos de los mds decisivos conceptos de Freud tales como la rela-
cién entre el id y el ego, la funcidn del inconsciente, el alcance y significado de la sexua-
lidad, son redefinidos de tal forma que sus connotaciones mas explosivas quedan eliminadas
completamente. En definitiva, los neofreudianos caen en las redes positivistas. La supe-
ditacién y subordinacién de la teoria “metapsicolégica” a la terapia psicoanalitica con el
consiguiente deterioro conceptual de la primera en favor de esta Gltima, supone la claudi-
cacion ante las presiones metodoldgicas positivistas que ‘‘gobiernan” nuestra sociedad.
La “metapsicologia’, la teoria filosofica freudiana al depender ahora de los resultados
positivos clinicos pierde todo su potencial critico. Los elementos contrapuestos quedan
paliados y asumidos arménicamente. “E/ cardcter de la filosofia revisionista se muestra
fuerte en la asimilacion de lo positivo y lo negativo, la promesa y su traicion. Las afir-
maciones absorven a la critica. Se deja al lector con la conviccién de que los ‘‘valores mds
altos” pueden y deben ser practicados dentro de las mismas condiciones que los traicio-
nan —y pueden ser practicados porque el filésofo revisionista los acepta en su forma ajus-
tada e idealizada, sobre los términos del principio de la realidad aceptado” .

El factor “bioldgico” como elemento “‘trascendente” desde el que Freud critica y
repele nuestra sociedad obliga a los revisionistas a recurrir y resucitar los antiguos valo-
res, constantemente elogiados por la ética idealista: el amor, la felicidad, la productivi-
dad, la responsabilidad, etc. El desplazamiento de la dimensién “‘biolégica” a la cultural
o espiritual borra y oculta las auténticas dimensiones del hombre y de la sociedad mis-
ma. Las objeciones a Freud, constantemente repetidas por los neofreudianos, las resu-
me Marcuse del modo siguiente: “Freud ha subestimado grandemente el grado en el cual
el individuo y su neurosis estin determinados por conflictos con su medio ambiente. La
“orientacion biolégica” de Freud lo llevé a concentrarse en el pasado filogenético y on-
togenético del individuo: él consideraba que el cardcter quedaba esencialmente fijado
al quinto o sexto afio (si no antes) e interpretd el destino del individuo dentro de los
términos de los instintos primarios y sus vicisitudes, especialmente la sexualidad” *®. Los
revisionistas ofuscados por la positividad. terapéutica deslizan el acento del pasado al pre-
sente, de la base bioldgica a la cultural; de la “constitucién” del individuo al ambiente,
de los instintos al “‘yo”, de la Iibido a las “‘relaciones humanas”. De este modo, el “‘suje-
to” mutilado del psicoandlisis se transforma en una personalidad compacta y total en
abierta relacion con su mundo y su sociedad.

En esta orientacién se interponen elementos objetivos y subjetivos con la mdxima
libertad y sin diferenciar con precision los niveles biolégicos, psicolégicos, sociolégicos,
morales, etc. En definitiva los revisionistas neofreudianos al rechazar el armazén concep-
tual desde el que Freud construye su edificio psicoanalitico no puéden soslayar el peli-
gro de hacer suyo el lenguaje de la ideologia prevaleciente. Por tanto, la critica neofreu-'
diana de la sociedad no lleva a un cuestionamiento radical de la misma por separarse de
los cauces que la harian posible. O lo que es igual, utilizando las mismas palabras de Mar-

) Ibid., p. 239.
(10) Ibid., pp. 227-228.
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cuse: ““La suplementacion revisionista de la teoria freudiana, especialmente su adicion
de los factores culturales y del medio ambiente, consagran una imagen falsa de la civiliza-
cién y particularmente de la sociedad actual. Al minimizar la extensién y profundidad
del conflicto, los revisionistas proclaman una solucion falsa pero ficil” 1.

En la atencién puesta por los psicoanalistas neofreudianos en la cura terapéutica indi-
vidual puede apreciarse hasta qué punto los revisionistas se emparentan con el sistema, al
que desde otra perspectiva, atacan y critican sin cuestionar en ningliin caso las bases sobre
las que se sustenta. Soslayan la base bioldgica freudiana del psicoandlisis, en la ilusién de
actuar “humanisticamente”, en el sentido de una regeneracion moral. El psicoanilisis es
suplantado por la moral y la religion. Como en otros momentos de la especulacién idea-
lista conformista, la brutalidad de la represidn social se transforma en un “problema mo-
ral’’ y espiritual, “Estas diversas revisiones aparecen ahora con su consistencia Iogica: una
se vincula con la otra, la totalidad puede ser resumida como sigue: la “‘orientacion cultu-
ral” se enfrenta a las instituciones y relaciones sociales como productos terminados con la
forma de entidades objetivas —hechos dados mds que producidos. Su aceptacién con es-
ta forma demanda el deslizamiento del acento psicoldgico de la infancia a la madurez, por-
que s6lo en el nivel de la conciencia desarrollada se hace definible el ambiente cultural como
elemento determinante del cardcter y la personalidad por encima del nivel biolégico. Con-
servando sélo el juego hacia abajo del nivel biolégico, la mutilacién de la teoria del instin-
to, hace a la personalidad definible en términos de valores culturales objetivos, divorciados
del terreno represivo que niega su realizacion. Para poder presentar estos valores como li-
bertad y realizacién, tienen que ser expurgados del material del que fueron hechos y la
lucha por su realizacién tiene que ser convertida en una lucha espiritual y moral” * 2.

Por todo ello, el revisionismo neofreudiano queda invalidado, segiin H. Marcuse, pa-
ra penetrar las raices explicativas Gltimas del hombre y nuestra civilizacion. El revisionis-
mo, en contra de lo que creen sus representantes, no es un paso hacia adelante en el aconte-
cer histdrico critico, sino una vuelta a la restauracién de ciertos elementos que mostraron
su incapacidad para entender y resolver el problema humano.

b) El “biologismo™ freudiano como teoria social.

El revisionismo neofreudiano, pese a la acogida recibida en ciertos ambientes ameri-
canos y europeos, se ha mostrado impotente, tanto a nivel de planteamientos como concep-
tual, para continuar la obra critica emprendida por Freud. La terminologia como los prin-
cipios sobre los que descansaba el edificio antropolégico freudiano desentonaban con las
creaciones de inspiracién idealista que habian acompafiado el devenir histérico cultural de
occidente. Los revisionistas, impresionados por el aldabonazo critico y creador de Freud,
creyeron haber encontrado el instrumento analitico mds idéneo de cara a aclarar la incég-
nita del ser humano. Mas la utilizacion que éstos hacen de Freud estd mediatizada, con la
deformacién consiguiente que lleva consigo toda mediacién, por todo el bagaje ideoldgico

(11) Ibid., p. 230.
(12) Ibid., pp. 249-250.
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que Freud combate y critica en su obra tardia. Es decir, los revisionistas hacen suyo a
Freud destruyendo sus hipGtesis mas audaces y trasmutando su lenguaje explosivo en otro
mas conciliador y condescendiente con las formas culturales vigentes. '

Para Marcuse solamente sabremos entender el lenguaje psicoanalitico y toda la proble-
mdtica que encierra, si hacemos una lectura directa del mismo Freud sin necesidad de re-
currir a la interpretacién, con todo lo que supone de manipulacién, de las escuelas revisio-
nistas. A0n mds, en la actualidad no se puede aceptar a Freud si al mismo tiempo no se
adopta una actitud de oposicion abierta a los planteamientos revisionistas ! 3. Mientras
las posiciones revisionistas emparentan el lenguaje psicoanalitico con la pasividad del
statu quo, el psicoandlisis freudiano conecta, sin proponérselo, con las dindmicas fuer-
zas progresistas. ‘‘Confrontada con las escuelas revisionistas, la teoria de Freud asume aho-
ra un nuevo significado: revela mds que nunca la profundidad de su critica y —quizd por
primera vez— los elementos contenidos en ella que trascienden el orden prevaleciente y
que ligan la teoria de la represion con la de su abolicién’ '*.

El procedimiento metodoldgico de Freud para llevar la teoria del nivel de la conciencia
a la inconsciencia, de la personalidad a la infancia, del individuo al proceso genérico, le per-
mite escapar y soslayar cualquier tipo de positividad. La teoria avanza de la superficie
a la profundidad, de la persona establecida y condicionada a sus fuentes y recursos mds
originarios. “Este movimiento era esencial para la critica que Freud hace de la civiliza-
cién: sélo a través de la ‘regresion” detrds de las formas mistificadoras del individuo
maduro y su existencia privada y publica descubrié su negatividad bdsica en los cimien-
tos sobre los que descansa. Es mds, sélo empujando su regresion critica hasta los mds
profundos yacimientos biolégicos pudo elucidar Freud el contenido oculto de las for-
mas mistificadoras y, al mismo tiempo, el alcance total de la represién civilizada. Identi-
ficar la energia de los instintos de la vida como Ifbido significa definir su gratificacién en
contradiccion con el trascendentalismo espiritual: la idea de Freud de la felicidad y la Ii-
bertad es eminentemente critica en tanto que es materialista: protesta contra la espiri-
tualizacién de los deseos” *5. Atn mds, la grandeza de la forma de proceder freudiana en
el dmbito psicoanalitico queda manifiesta en la carga signiﬁcativa que impregna a sus con-
ceptos. Estos, sin dejar su sello psicoldgico.peculiar, rompen su propio dmbito para devenir
y convertirse en conceptos socioldgicos y politicos. La fluidez del aparato critico concep-
tual de Freud se convierte, asf, en un instrumento de primera magnitud en el estudio, siem-
pre incompleto, del hombre y su cultura.

La concepcion del hombre que subyace en la teoria freudiana es, sin lugar a dudas,
una de las criticas mas severas dirigida contra la civilizacién occidental. Pero, paradégica-
mente y al mismo tiempo, es su més firme defensa .

Segln los planteamientos de Freud, ‘Ja historia del hombre es la historia de su repre-:

(13) Ibid., p. 19.
(14) Ibid., p. 221.
(15) Ibid., p. 249.
(16) Ibid., p. 25.
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sin” *7. La cultura penetra no sélo en las esferas mds “nobles”’ del ser humano sino tam-

bién en aquellas que la tradicién cultural occidental infravaloro: las esferas materiales.
La cultura deja su huella restrictiva tanto en el nivel social como en el biolégico. Los efec-
tos represivos afectan no solo a las partes mds elevadas del hombre sino a sus mismas estruc-
turas instintivas. Ahora bien, tal restriccion es condicién indispensable para el progreso.
Los instintos dejados a la intemperie de cualquier medida coercitiva rompen todo tipo de
asociacién y preservacion duradera. Las fuerzas instintivas incontroladas y dejadas a la
libre espontaneidad “destruirian incluso lo que unen” '8. Por tanto existen incompatibi-
lidades entre los objetivos primarios de los instintos y la civilizacion. O lo que es igual, la
civilizacién se pone en marcha cuando las satisfacciones integrales de las necesidades son
abandonadas. '

El cambio producido en las fuerzas instintivas bajo el peso de la civilizacion, Freud
lo describe a través de dos principios: el principio del placer y el principio de realidad *°.
La vida del individuo se despliega en una doble dimensidn cada una de las cuales posee sus
peculiaridades propias. La diferencia de estas dimensiones es simultaneamente genético-
historica y estructural. El inconsciente, regido por el principio del placer, en un primer mo-
mento, era la Unica “clase del proceso mental”. La tendencia mds originaria estd orien-
tada exclusivamente a la obtencion de placer. Pero el principio del placer sin ninguna res-
triccion pronto choca con el ambiente hostil natural y humano. El medio opone resis-
tencia a la gratificacion total con lo que el individuo se retrotrae. Tras esta experiencia
traumdtica, un nuevo principio mental toma consistencia progresivamente: el principio
de realidad. E! principio de realidad acota las tendencias plancenteras ocasionando el si-
guiente cambio:

de: a:
satisfaccion inmediata satisfaccion retardada.
placer restriccion del placer.
gozo (juego) fatiga (trabajo).
receptividad productividad.

ausencia de represién seguridad 2©

El principio del placer queda absorbido por el principio de realidad: ‘“La interpreta-
cién psicoanalitica revela que el principio de la realidad provoca un cambio no solo en la
forma y duracién del placer sino en su misma sustancia. El ajustamiento del placer al prin-
cipio de la realidad implica la subyugacién y desviacién de las fuerzas destructivas de la .

(17) Ibid., p. 25.
(18) Ibid., p. 25.

(19) “En 1911 Freud publicé un brevisimo trabajo denominado EI doble principio del acaecer psiqui-
co, y desde entonces la distincion entre el principio del placer y el principio de realidad no ha de-
jado de informar la teoria psicoanalitica”. A. ESCOHOTADOQ: Marcuse: Utopia y razén, Ma-
drid 1969, p. 32,

(20) MARCUSE, H.: Eros y civilizacion, p. 26.
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gratificacion instintiva, de su incompatibilidad con las normas y relaciones sociales estable-
cidas, y, por lo mismo, implica la transustanciacién del placer mismo” ** .

Bajo el principio del placer, el ser humano, que apenas habf{a sido algo mas que un haz

de impulsos animales, se convierte, con la consolidacion del principio de la realidad, en un

““ego organizado”. Aprende a luchar por lo Gtil y lo que menos sacrificio puede proporcio-
_ narle. Sus facultades mentales como la atencidn, la memoria y la razén quedan acotadas.
‘De este modo llega a ser un sujeto pensante supeditado a una racionalidad impuesta desde
“el exterior. A excepcién de la fantasia que permanece ligada al principio del placer, todo
el aparato mental estd subordinado al principio de la realidad. Con la consolidacion de las
facultades mentales y prdcticas bajo el principio de realidad el hombre deja de ‘“‘poseerse”’
y “‘sentirse’’ como una entidad libre. Sus deseos como los cambios de la realidad ya no res-
ponden tanto a sus “inclinaciones naturales” cuanto a las exigencias de la organizaci6n
social. Y la organizacion. social siempre modifica y reprime las necesidades instintivas
originales. Por ello dice Marcuse: “Si /a ausencia de represion es el arquetipo de la liber-
tad, la civilizacién es entonces la lucha contra esta libertad” *?.

La sustitucion del principio del placer por el principio de la realidad es el aconteci-
miento mds trascendental que se ha dado en el desarrollo del hombre. Toda la historia
humana queda marcada por este suceso traumdtico, y ello —como mostraremos— tanto fi-
logenética como ontogenéticamente, La represidn ejercida sobre los instintos por el prin-
cipio de la realidad es mantenida y reforzada por las condiciones propias de ‘‘la lucha por
la existencia”. El estado de menesterosidad y escasez ensefian al hombre la imposibilidad
de encontrar un cauce gratificador instintivo pleno y libre para vivir de acuerdo con el prin-
cipio del placer. El reforzamiento de la estructura instintiva tiene asi un motivo “econd-
mico,; puesto que no tiene los medios suficientes —escribe Freud— para sostener la vida
de sus miembros sin que estos trabajen por su parte, debe vigilar que el nimero de estos
miembros sea restringido y sus energias dirigidas lejos de las actividades sexuales y hacia
su trabajo” *3, Para H. Marcuse esta concepcion es tan antigua como la civilizacién mis-
ma. Ella fue el pilar en el que se apoyd ja racionalizacion de la represion. El mismo
Freud no pudo separarse de esta ideologia al considerar “eterna” la “primordial lucha
por la existencia”, E| principio del placer y el principio de realidad son, segiin Freud,
‘“eternamente” antagdnicos. Por tanto, es imposible pensar una civilizacién no represi-:
va segin los planteamientos freudianos. Pero, seglin Marcuse, la teoria de Freud contie-
ne elementos que rompen sus misma racionalizacién. La descripcion del hombre freudia-
no no elude e! desgarramiento y la ruptura antitéticos entre libertad vy felicidad por un la-
do y civilizacién y sociedad por otro. Son dos mundos contrapuestos. Pese a las obstruc-
ciones del principio de realidad, las tendencias hacia la plena gratificacion no son ampu-
tadas totalmente. ‘De acuerdo con la concepcion de Freud la ecuacion de libertad y feli-
cidad convertida en tabu por el consciente es sostenida por el inconsciente. Su verdad, aun-,

(21) Ibid., p. 27.
(22) Ibid., p. 28.
(23) Citado en Ibid., p. 30.
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que rechazada por el consciente, sigue fascinando a la mente, preserva el recuerdo de es-
tados pasados...” **.

Si la facultad mental de la “memoria” ha sido tan valorada en el psicoandlisis no es
tanto, segiin la opinién de Marcuse, por su valor instrumental y terapéutico, como por te-
ner la especifica funcién de guardar y preservar promesas y facultades que son traiciona-
das por el hombre maduro civilizado. El principio de la realidad bloquea y restringe cons-
tantemente la facultad cognoscitiva de la memoria por su relacion con la experiencia de
un pasado feliz. La liberacién psicoanalitica como facultad de conocimiento rompe en
mil pedazos la racionalidad del individuo reprimido. Ahora los impulsos e imdgenes de
la nifiez recobran un nuevo cauce de conocimiento que afirman la verdad que la razén
niega. “La regresién asume una funcién progresiva. El pasado redescubierto proporcio-
na niveles criticos que han sido convertidos en tabds por el presente. Mds aiin, la restau-
racién de la memoria estd acompariada de la restauracion del contenido cognoscitivo de
la fantasia... El peso de estos descubrimientos deben destrozar con el tiempo el marco
dentro del que fueron hechos y al que fueron confinados. La liberacion del pasado no ter-
mina con la reconciliacién con el presente. Contra el restringimiento personalmente im-
puesto del descubridor, la orientacién hacia el pasado tiende hacia una orientacién hacia
el futuro. La recherche du temps perdu llega a ser el vehiculo de la futura liberacién” *5 .

Marcuse encauza-sus andlisis por esta tendencia oculta en el psicoandlisis. La mirada
retrospectiva hacia el pasado, siguiendo a Freud, se mueve en dos niveles distintos: el on-
togenético y el filogenético. Es decir, el estudio freudiano aborda dos frentes: a) el and-
lisis del crecimiento reprimido desde sus primeros pasos inconscientes a su madurez social
consciente. b) El andlisis del crecimiento de la civilizacién represiva desde la primera fa-
milia primitiva hasta el momento presente de civilizacién. A través de estos dos niveles
Freud dilucidé el desarrollo del aparato mental represivo. Marcuse encuentra en estos ana-
lisis freudianos la respuesta mdis coherente del estado represivo de la civilizacién. Porello
mismo no tiene ningun reparo en hacerlos suyos constituyéndolos en base y soporte de
su propio pensamiento. O lo que es igual, Marcuse lleva hasta sus dltimas consecuencias
la teorfa inconclusa freudiana.

RECUPERACION DE LA LIBERTAD: MAS ALLA DEL PRINCIPIO DE LA REALIDAD
ESTABLECIDO

La vida del hombre se desenvuelve historicamente bajo un principio de realidad contra-
puesto y negador del principio que recoge los intereses mds genuinamente humanos: e/
principio del placer. La historia del hombre y la civilizacién estdn marcadas por el sello del
sufrimiento, la explotacion vy la represién. La historia humana hasta el momento presente
es la historia de la enajenacién. La civilizacién ha sido modelada bajo un estado de esca-
sez y miseria. Freud creyé que las exigencias de la civilizacién eran incompatibles con las
tendencias placenteras del hombre. Por tanto, el avance en la linea civilizadora implica,

(24) Ibid., p. 31.
(25) Ibid., pp. 31-32.
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seglin esta opinién, un estado permanente de represion y coercién sobre los instintos. La
modificacién de esta dialéctica de la civilizacién supondria el caos y la destruccién misma
de la humanidad. La idea de un principio de la realidad no represivo Freud la considera
inviable, ya que la sexualidad esencialmente es antisocial y la destructividad es la mani-
festacion de un instinto primario.

El gran error de Freud, segln la interpretacion de Marcuse, consiste en haber dado al
principio de la realidad unos caracteres inmutables. O lo que es igual, Freud construye

" su critica sobre la civilizacién y los instintos bajo el prisma del principio de la realidad cons-

tituido. Sin duda alguna, Freud habria llegado a conclusiones muy distintas si hubiera re-
lativizado el principio de la realidad vigente. Freud ‘‘identifica prdcticamente el principio
de la realidad establecido (por tanto, el principio de actuacién) con el principio de la rea-
lidad como tal, Consecuentemente, su dialéctica de la civilizacién perderia su finalidad si
el principio de actuacion se revelaraa sf mismo sélo como una forma histérica especifica del
principio de la realidad. Mds ain, puesto que Freud identifica también el cardcter histéri-
co de los instintos con su “naturaleza”, la relatividad del principio de actuacién afectarra
inclusive a su concepcién bdsica de la dindmica instintiva entre Eros y Tanatos: su relacién
¥ su desarrollo serd diferente bajo un principio de la realidad diferente” °

La posibilidad de una sociedad no represiva la deduce Marcuse de la teoria freudiana
de los instintos. Marcuse, al margen de las conclusiones que llega Freud, hace un nuevo
esfuerzo interpretativo de las vicisitudes histéricas de los instintos. Dicho objetivo implica
una nueva valoracion de la relacion antagénica que ha prevalecido entre los dos principios
basicos a los que estd sujeta la existencia humana. Para Freud, el conflicto de dichos prin-
cipios es inevitable, sin embargo un estudio atento de su misma teoria da pie a la duda de
dicha inevitabilidad. El conflicto, tal y como es asumido en la civilizacion, viene provocado
y perpetuado por la ananke, 1a lucha por la existencia. La gratificacién integral es imposi-
ble en una situacién caracterizada por la escasez y la falta de medios. La lucha por la exis-
tencia obliga, por tanto, a la modificacion represiva de los instintos. Si esto responde con
fidelidad a la teoria freudiana, entonces Marcuse es abocado a derivar que “/a organizacién
represiva de los instintos en la lucha por Ié existencia se debe a factores exégenos —exdge- .
nos en el sentido de que no son inherentes a la ‘naturaleza’ de los instintos, sino que
son producto de las especificas condiciones histéricas bajo las que se desarrollan los
instintos”?7.

En el devenir de la consolidacion instintiva, Marcuse distingue dos niveles: el nivel bio-
légico filogenético y el nivel sociolégico. Al primero corresponde el desarrollo del hombre
animal en su lucha con la naturaleza; al segundo el desarrollo de los individuos en la lucha.
contra su medio y contra si mismos respaldados por los principios que establece la civili-!
zacion. Freud confunde los dos niveles, lo cual es un desacierto. Bien es verdad que los:
dos niveles estin en constante e inseparable interacci6n, pero ello no nos puede nublar la.
visién para distinguir en el segundo nivel aspectos nuevos respecto al primer nivel. Por tan-!
to es obligado ver los distintos niveles desde distinta 6ptica, ya que los factores correspon-|

(26) Ibid., p. 128.
(27) Ibid., p. 129.
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dientes al segundo nivel “‘son mds relativos, pueden cambiar con mayor rapidez y sin po-
ner en peligro ni invertir el desarrollo del género... Los dos factores han crecido juntos en
la historia de la civilizacion. Pero su union ha llegado a ser, desde hace mucho, “antinatu-
ral” y lo mismo ha pasado con la “modificacién” opresiva del principio del placer por el
principio de la realidad. La negacion consistente de Freud de la posibilidad de una libe-
racion esencial del primero, implica la imposicion de que la escasez es tan permanente
como la dominacion —una suposicion que parece dar por admitido el punto que se discu-
te. ‘Gracias a esta suposicion, un hecho extrinseco obtiene la dignidad tedrica de un ele-
mento inherente a la vida mental, inherente inclusive en los instintos primarios’ ?8 .

Marcuse ilustra con el siguiente diagrama 2° la construccién de la dindmica instintiva
bdsica freudiana:

L:stados
1 2-3 .4 5 6 7
PRINCIPIO DEL PLACER PRINCIPIO DI LA REALIDAD
Ananke
Lucha por la existencia
EROS SEXUALIDAD ]
ey
Origen  Creacion Regresion-  Combinacion  Eros “‘organizado” | 'ormacidn
Materia de la de la compulsidn de gérmenes sublimado, etc. de grupos
inorganica vida tension cclulares
dominacién
impulso hacia  agresion del hombre
elregreso _gmexternalizada —— gumi yla
a la materia ¢ internalizada natuialeza
inorgdnica moral
INSTINTO DE LA MUERTE; IMPULSO DE DESTRUCCION
PRINCIPIO DEL NIRVANA

El diagrama recoge una secuencia histérica que tiene como punto de partida la apari-
cion de la vida orgéniéa (estados 2 y 3), pasa por un estadio formativo de los instintos pri-
marios (5) y culmina en el desarrolio “‘modificado’’ del aparato instintivo bajo el peso de
la civilizacién (6 - 7). Los puntos mds significativos en que se producen cambios de gran
repercusién corresponden a los estados 3 y 6. Ambos cambios estdn provocados por fac-
tores exdgenos, en virtud de los cuales la consolidacion como la posterior dindmica instin-
tivas, tienen lugar dentro de las coordenadas historicas. '

(28) Ibid., pp. 130-131.
(29) Ibid., p. 135.
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En cuanto al primer cambio correspondiente al estado 3 viene provocado por el fac-
tor exégeno de la “‘irremediable tension’ que surge con el nacimiento de la vida orgdnica.
La triste “experiencia’’ de que la vida es mas dolorosa y menos satisfactoria que el estado
precedente de la materia inerte y la vida intrauterina genera el instinto de la muerte como
el impulso que tiende a aliviar esa tensién y malestar mediante la regresion. El instinto de
muerte nace como consecuencia del trauma de la frustracién primaria: la necesidad vy el
dolor estdn determinados por un suceso geoldgico - bioldgico.

El segundo cambio, fijado en el diagrama en el estado 6, tiene unas peculiaridades
muy distintas al cambio primero, ya no es geoldgico - bioldgico: este cambio tiene lugar en
fas “‘puertas’ de la civilizacién. La ananke o lo que es igual la escasez y la lucha por la exis-
tencia es el factor exdgeno. A partir de este momento se pone en marcha, bajo el peso de
la escasez, rl’éidos controles represivos de los instintos sexuales {en una primera fase me-
diante el despotismo del padre original, y en una fase posterior mediante la institucionali-
zacién e internalizacién) y se transforma el instinto de muerte en agresién y en moral so-
cialmente Gtiles. La nueva organizacidn de los instintos crea las grandes pautas de la civi-
lizacién: la divisidn del trabajo, el progreso, la ““ley y el orden”. Pero al mismo tiempo
lleva hacia la decadencia y debilitamiento de Eros y al fortalecimiento progresivo de la
agresividad y el sentimiento de culpa.

Supuesto esto, icabe la posibilidad de una civilizacién no represiva?, o lo que es
igual, ¢es posible una modificacién en los instintos sexuales y agresivos? “En /as condicio-
nes biolégicas - geoldgicas que Freud .asumié para la sustancia viviente como tal, no podia
imaginarse un cambio uasi; el nacimiento de Ja vida sigue siendo un trauma, y asi el reino
del principio del Nirvana parece ser inconmovible. Sin embargo, las consecuencias del
instinto de la muerte sélo operan junto con los instintos sexuales; en tanto crezca la vida,
el primero permanece subordinado a los Ultimos; el destino del destructor (la ‘energia” de
los instintos destructivos) depende del de la libido. Consecuentemente, un cambio cuali-
tativo en el desarrollo de la sexualidad debe alterar necesariamente las manifestaciones del
instinto de la muerte” 3°

Asl pues, las respuestas a nuestras preguntas son afirmativas: las posibilidades que ha
desarrollado ef principio de actuacién bajo una situacién represiva implacable abre el cami-
no de una nueva civilizacién, posibilitanto, por consiguiente, un nuevo cambio, en este caso
liberador, en la base instintiva. El principio de la realidad establecido (el principio de ac-
tuacién) resulta indtil en las nuevas circunstancias. Marcuse es consciente de las dificulta-
des de adaptacién de la estructura mental arcaica al nuevo ambiente, pero “mientras el pri-
mer punto de partida fue, de acuerdo con la hipdtesis freudiana, un suceso en la historia
geolbgica, y mientras el sequndo ocurrié al principio de la civilizacion, el tercer punto de
partida serd localizado en el mds alto nivel de civilizacién obtenido. El actor en este suce-
so no serd ya el hombre animal histdrico, sino el sujeto consciente, racional, que ha domi-
nado y se ha apropiado el mundo objetivo como el campo de su realizacion” 31, Dentrogi
de estas circunstancias el principio del placer y el principio de la realidad se coricilian, al)

(30) Ibid., p. 135.
(31) Ibid., p. 146.
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mismo tiempo que establecen las bases de una nueva civilizacion: la civilizacion en paz y
en libertad exenta de todo tipo de represion mutiladora. Igualmente el antagonismo de
Eros y Tdnatos quedaria roio abriéndose ante ambos un mismo objetivo: [a gratlflcaaon

‘en un presente totalmente satisfactorio’ 32.

LAS PREF IGURACIONES DE LA LIBERTAD PLENA

Ante la posibilidad de un nuevo principio de la realidad liberador, debemos rastrear
y escrutar, con Marcuse, aquellas fuerzas mentales, que bajo la proteccién y el cobijo del
inconsciente, se resistieron, en la larga marcha de la civilizacién, a sucumbir de las acometi-
das del principio de la realidad represivo: nos referimos a la imaginacion y la fantasia.

Otra de las grandes facultades como la razén no siguié la misma suerte. Es decir, la
razéon fue bloqueada por el principio de la realidad quedando reducida a nivel meramente
instrumental al servicio de los intereses de poder 33. Al mismo tiempo fue separada, tras
recibir el espaldarazo de facultad por antonomasia, de otras esferas como la sensualidad y
el placer. A partir de este momento, lo que habia constituido una unidad quedd brutal-
mente separado y reducido a un dualismo de fuerzas mentales en el que quedaron selfados
como fuerzas superiores (el dmbito de la razén) y fuerzas inferiores (el dmbito de los
sentidos) 3¢,

El dmbito de la razén, tras su domesticacion y puesta a punto al servicio de la civili-
zacion, aparece como antagonista a los intereses de la sensualidad y del placer. “Sin em-
bargo, el dominio de la razén represiva (tedrico y prdctico) nunca fue completo: su
monopolio del conocimiento nunca quedo sin respuesta. Cuando Freud subrayo el hecho
fundamental de que la fantasia (la imaginacién) guarda una verdad que es incompatible
con la razén, estaba siguiendo una larga tradicién histérica. La fantasia es cognoscitiva
en tanto que preserva la verdad del Gran Rechazo, o, positivamente, en tanto que protege,
contra toda razon, las aspiraciones de una realizacion integral del hombre y la naturaleza
que son reprimidas por la razon. En el campo de la fantasia, las imdgenes irrazonables de
libertad Illegan a ser racionales, y los “bajos fondos’ de la gratificacién instintiva asumen
una nueva dignidad. La cultura del principio de actuacién se inclina ante las extrarias ver-
dades que la imaginacion mantiene vivas en el arte popular y los cuentos de hadas, en la
literatura y el arte; ellas han sido interpretadas con aptitud y han encontrado su lugar en
el mundo popular y el académico. Sin embargo, el esfuerzo por derivar de estas verdades
el contenido de un principio de la realidad vdlido que sobrepasar a al prevaleciente ha sido
enteramente inconsecuente” 3° . :

Las grandes creaciones de la fantasia, expresadas en el abigarrado campo del arte, con-
tienen, bajo un ropaje simbdlico, un mensaje de liberacién que rompe con toda medida de
represion y tiende a la armonizacidn y a la conciliacién de elementos contrapuestos. La

(32) Ibid., p. 217.

(33) Cf. M. HORKHEIMER: Critica de la razén instrumental. Buenos Aires 1973,

(34) MARCUSE, H.: Eros y civilizacién, pp. 106-123.

(35) Ibid., pp. 153-154. Cf. P. MASSET: El pensamiento de Marcuse, Buenos Aires 1972, pp. 56-58.
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desconfianza y desconsideracion que la civilizacién siempre mostré hacia la fantasia, obli-
g0 a ésta a expresarse en un lenguaje simbdlico. El lenguaje directo de la imaginacion,
conteniendo alternativas concretas para la existencia humana, siempre recibieron las aco-
metidas del poder por ser consideradas utdpicas e infantiles. Por ello mismo hemos de pro-
yectar nuestra mirada critica sobre los grandes simbolos arquetipicos que nuestra civiliza-
cién'acepté, y a aquellos otros que relegd a segundo plano. En ellos estdn contenidos los
principios de la realidad represiva y también los de una realidad liberadora.

El héroe arquetipico que avald, reconoci6 e hizo suyo nuestra civilizacién occidental
fue Prometeo. El simboliza la productividad y la lucha permenente por doblegar a todas
las cosas, incluida la vida misma. En dicho emperio se mezcla el progreso y la fatiga, la ben-
dicién y la maldicién. Prometeo es el embaucador y abnegado rebelde contra los dioses 3¢
que crea la cultura al precio del sacrificio y el dolor perpetuo. Por eso, Prometeo, ha lle-
gado a ser la figura arquetipica de nuestra civilizacién y, por consiguiente, del principio
de actuacion establecido. La mujer como simbolo de la felicidad y el placer no tiene ca-
bida en el mundo ascético prometeico. Pandora, como principio femenino de la sexuali-
dad y el placer, aparece como destructora y como maldicidn dentro del mundo de Prome-
teo. Las promesas que representa la mujer estan hundidas y echan raices en el suelo
movedizo de la fatalidad y el fracaso. -El principio de la realidad represivo que represen-
ta simbdlicamente Prometeo no tolera la pasividad e improductividad de las mujeres:
“...ellas son zdnganos indtiles; un objeto de lujo en el presupuesto de un pobre” 37

Prometeo, como el gran héroe de la cultura, el trabajo, el progreso, la productividad,
el esfuerzo y la fatiga, no encaja con el nuevo principio de la realidad liberador; él es mds
bien el mayor enemigo de dicho principio. Mas otros simbolos como Orfeo y Narciso,
rechazados por nuestra civilizacién y preservados sélo en el campo inofensivo de la litera-
tura, contienen una realidad muy diferente al principio de actuacién establecido. Esta
es la razén de que “ellos no han llegado a ser los héroes culturales del mundo occidental:
su imagen es la del gozo y la realizacién, la voz que no ordena, sino que canta, el gesto que
ofrece y recibe; el acto que trae la paz y concluye el trabajo de conquistar; la liberacién
del tiempo que une al hombre con dijos, al hombre con la naturaleza” 38

El mundo que representa Prometeo es incompatible con el mundo que cantan Orfeo
y Narciso. Aquel es un mundo de dominacién, hostilidad, renuncia, divisién, explotacién,
manipulacién y esclavitud, éste, por el contrario, es un mundo de libertad, reconciliacién,
gratificacion, alegria, paz y realizacién. Ahora bien, las imdgenes de los héroes culturales
prometeicos avalan el sistema establecido y reciben de éstos el apoyo y la consistencia al
representar unos contenidos reales y dtiles. Justamente todo fo contrario de las imdgenes
orficas, las cuales son relegadas a un mundo de irrealidad y de utopia s6lo aceptables en
el campo ilusorio del arte, pero mas alld del cual dejan de tener consistencia.

Marcuse entiende que el lenguaje 6rfico es tan real como el prometeico, sélo que és-
te recibié los beneplacitos del principio represivo de actuacién y aquel fue relegado y com-

(36) Cf. K. MARX: Diferencia de la naturaleza en Democrito y en Epicuro. Madrid 1971, p. 11.
(37) Citado en H. MARCUSE: Eros y civilizacion, p. 155.
(38) Ibid., p. 155. Cf. J.M, PALMIER: En torno a Marcuse, Madrid 1969, pp. 159-165.
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batido por contener un mensaje que haria estallar las bases sobre las que se apoya nuestra
civilizacién. El esfuerzo de Marcuse estd encaminado en sacar a relucir las realidades a
que se refieren dichos simbolos con el fin de hacer un desplazamiento del monopolio exclu-
sivo del arte a la arena de la politica y la vida cotidiana. “La experiencia del mundo 6r-
fico y narcisista niega lo que sostiene el mundo del principio de actuacion. La oposicion
entre el hombre y la naturaleza, el sujeto y el objeto, es superada. El ser es experimentado
como gratificacién, que une al hombre y la naturaleza de tal modo que la realizacién del
hombre es al mismo tiempo la realizacién, sin violencia de la naturaleza. Al hablarles as/
vy al amarlos y cuidarlos, las flores, la primavera y los animales aparecen como son: bellos,
no sélo para aquelios que les hablan y los veneran, sino para s mismos, “objetivamente”.
“Le mond tend d la beauté”. En el Eros drfico y narcisista, se libera esta tendencia: las
cosas de la naturaleza llegan a ser libres para ser lo que son. Pero para ser lo que son depen-
den de su actitud erética: reciben su telos sélo de ella. La cancién de Orfeo pacifica al
mundo animal, reconcilia al leén con el cordero y al leén con el hombre. El mundo de la
naturaleza es un mundo de opresion, crueldad y dolor como lo es el mundo humano;
como éste, espera su liberacion. Esta liberacion es la obra de Eros. La cancién de Orfeo
rompe la petrificacion, mueve a los bosques y las rocas —pero los mueve para participar
del placer” 3° .

Tanto Orfeo como Narciso se resisten a admitir un mundo escindido. Por eso, ellos
rechazan el principio de realidad vigente y son simbolo de otras realidades contenedoras
de un nuevo principio de realidad. Ellos, al mismo tiempo que se oponen al orden del
mundo constituido, abogan por otro orden mds alto y mds justo. Ellos constituyen el sim-
bolo de la resistencia a formas de vida que, aun cuando sean avaladas por la civilizacién,
llevan el sello del dolor y la represién. Sus actitudes de rebeldia les conduce a la muerte:
Narciso entrega su vida a las aguas cristalinas de un lago, y Orfeo es destrozado por las en-
loquecidas mujeres de Tracia *®. “Como Narciso, é/ (Orfeo) rechaza el Eros normal, no
por un ideal estético, sino por un Eros mds completo. Como Narciso, protesta contra el
orden represivo de la sexualidad procreativa. El Eros orfico y narcisista es hasta el fin la
.negacion de este orden: el Gran Rechazo. En el mundo simbolizado por el héroe cultural
Prometeo, ellos son la negacion de todo orden; pero en esta negacién, Orfeo y Narciso
revelan una nueva realidad, con un orden propio, gobernada por diferentes principios.
El Eros orfico transforma al ser: domina la crueldad y la muerte mediante la liberacién.
Su lenguaje es la cancién y su trabajo es el juego. La vida de Narciso es la de la belleza y
su existencia es contemplacion. Estas imdgenes se refieren a la dimension estética, sefia-
ldndola como aquella cuyo principio de la realidad debe ser buscado y valorizado” 41,

(39) MARCUSE, H.: Eros y civilizacion, pp. 158-159. Cf. A. ESCOHOTADO: Op. cit., pp. 64-65.
(40) MARCUSE, H.: Eros y civilizacion, pp. 155-157, 162-163.
(41) Ibid., p. 163.
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N ERNST JUNGER Y PLATON:
LA “CHAMBRE DOUBLE”
%@ RAMON SANCHEZ RAMON

Este trabajo se centra en un pasaje de la novela “Helidpolis” de Ernst Jiinger, que
presenta una lectura sorprendente del mito platnico de la caverna *. Lo mds asombro-
so no es la novedad o lo inesperado de esa nueva version, sino la sensacién de obviedad,
de que justamente es esa la lectura del platonismo que caracteriza a nuestro tiempo. Me
interesan las diferencias entre ambas versiones para entender mejor la contemporinea.
El problema no es si es una versidn fidedigna de Platén, sino que no lo es, en qué no lo
esy por qué no lo es.

Cada tiempo relee el pasado desde sus peculiares prejuicios, dicho esto en el sentido
literal de juicios previos. Cada tiempo tiene sus propias ilusiones dpticas, sus intereses y
deseos que proyecta sobre el mundo y muestra como trama categorial en la cultura que
produce. Por eso justamente leer es un trabajo nunca agotado: porque el texto es un ob-
jeto que pertenece a otros 0jos y porque los nuestros no son ingenuos. Por eso también

*  JUNGER, Ernst: Heliépolis. Ed. Seix Barral, Barcelona 1981 (Stuttgart, 1965). Traduccion de

Marciano Villanueva.
PLATON, 514 a ss.
Hay dos deudas que deben ser reconocidas por su cuantia. La mayor es a E. LLEDO y su traba-
jo “Lecturas de un mito filosofico”, Resurgimiento (Ambito Literario), nim. 1, ed. Victor Po-
zanco, Barcelona 1980. Creo que este articulo reproduce o esta relacionado con una conferen-
cia que Lled6 dio en esta Facultad de Palma hace algunos afios, pero que no escuché. Ademas
de lo que serd patente para quien conozca su trabajo, le debo sobre todo el impulso a “hacer asi
que el pasado vuelva a hacerse presente y a poblar de vida histérica el implacable, certero y mono-
corde discurrir del Bios™ (p. 78). El producto de ese impulso, este trabajo, no es, por supuesto,
achacable mis que a mi.

Mi otra deuda es para Antoni OBRADOR, que ha aguantado mis mondlogos y ha puesto sus co-
nocimientos filolégicos a mi servicio.

Las citas del Tractatus de WITTGENSTEIN que se incluyen estin tomadas de la traduccion de:
Tierno Galvan. Alianza ed., Madrid 1973.
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leer los textos del pasado es un modo de superar el provincianismo del presente. Mi in-
tencidn es, pues, colocar el texto de Jiinger sobre el de Platon para intentar entender al-
go de mi presente.

I

No creo necesario reproducir literalmente el mito platonico. En la narracion hay tres
partes. En primer lugar la descripcion del lugar y condicion de los prisioneros. Después
el ascenso del liberado desde el cepo hasta el exterior y por dltimo la vuelta a la caverna
y la muerte a manos de sus compafieros. Interesa senalar esto, porque al leer el mito des-
de “lo ya sabido” sobre Platén podemos proyectar prejuiciosamente la tépica distincion
entre ‘“‘Mundo de las Cosas’’ y ‘“Mundo de las Ideas”, pero esa distincion no toma sentido
en el mito mds que en la tercera parte, tras e! regocijo que el prisionero liberado experi-
menta al llegar al Gitimo estado de su ascension y recordar su estado original. Lo que So-
crates nos describe al principio es Gnicamente el mundo subterrdneo y, en él, la situacién
de la naturaleza humana ‘‘con relacion a la educacion y a la falta de ella”.

De la descripcion de Sécrates parecemos entender claramente lo que quiere decirnos:
los encadenados toman por realidad lo que no son sino sombras y ecos. Pero cuidado con
el viejo zorro socrdtico, porque bajo la apariencia de meras ilustraciones a Glaucén, la ar-
gucia del didlogo ha delineado cuatro cuestiones bien precisas, a) Los encadenados no
tienen de si mismos otra imagen que su propia sombra, ellos no quedan al margen de la
mentira, tanto en la imagen ‘que tienen de los demds, como en la suya propia; b) toman
por realidad extra-humana lo que no son sino sombras; c) su lenguaje es ficticio, y esto
es algo absolutamente sorprendente. Si desde nifios usamos y usan todos con nosotros
una palabra para designar algo que es lo tnico que todos conocemos, el significado de esa
palabra serd ese algo, y las notas significativas que asociemos, asi como lo que digamos de
ello, serdn apropiadas a lo que conocemos. .No importa que sea una falsificacién, si no lo
sabemos ni conocemos el original. . Al menos si nos atenemos a la doctrina comdn de la
arbitrariedad del lazo entre significante y significado.

Glaucén asiente complaciente a la propuesta socritica, y seguramente nosotros, no
escarmentados en la cabeza de Trasimaco, también. Nos situamos con Sécrates fuera de
la caverna, en el terreno de quien ‘“ya sabe”, para compadecer la triste condicion de los
prisioneros. Olvidamos que describe nuestra condicion. Creemos saber lo que quiere de-
cirnos Platén, que la realidad es otra y que es de ella de quien hay que hablar. El “Cra-
tilo”, mas alld de la perplejidad que nos produce, encierra una ensefianza definida que
resuena en esta otra breve frase de la “Repiblica”: La palabra debe usarse para decir lo
que es, no para ocultar ni confundir. :

La cuarta cuestién precisa, no mera ilustracién, dice que los encadenados tomaran
por voces de las sombras los ecos de las voces de los porteadores. Asf termina Socrates
de definir ese mundo de las sombras: lo que vemos son sombras, y una sombra la imagen
que tenemos de nosotros mismos; las palabras ni son dichas por quien creemos, ni dicen
lo que creemos. : .

La segunda parte que he separado en el texto describe la ascension de un prisionero
liberado. Es esta una ascension por etapas desde que se le obliga a levantarse y volver la
vista, hasta la contemplacién del sol. Tiene ciertamente dos planos claramente diferencia-
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dos, caverna y exterior, pero el camino se presenta como un proceso gradual. Pongdmo-
nos en la situacién del peregrino, puesto que se habla de nosotros. La ascensién se nos
impone. Una fuerza misteriosa abre nuestro cepo y nos obliga a levantarnos y a volver
la vista, la misma que nos arrastra, pese a nuestra indignacion, hacia el exterior. La ascen-
sion es costosa. La ciencia final no la obtenemos sin dolor, ni repentinamente, sino poco
a poco y sufriendo con cada adquisicién. El resultado final es el conocimiento total, a
cuya luz quedan aclaradas incluso “todas las cosas que se veran en la caverna”.

Ese conocimiento, prosigue Sdcrates, es vivido por el liberado como alegria y compa-
sion. Ahora sabe de verdad como son las cosas, recuerda su anterior estado y no siente
ningln deseo de volver a él, prefiriendo, como Aquiles, “Siendo agricultor trabajar a suel-
do de otro, en casa de un hombre pobre que no tuviera muchos recursos”, pero permane-
cer en ese mundo soleado, que volver a la penumbra de la caverna. La ciencia que ahora
ha adquirido es valiosa por si misma, produce alegria, mientras que aquella otra sélo sir-
ve para “predecir lo que ocurrird” y por los “honores, las alabanzas o los privilegios que
se concedian en la caverna”, ‘

El conocimiento de la verdadera ciencia y el recuerdo de sus compaiieros produce
en el filésofo compasién. Con ésto entramos en la tercera parte de la narracién: éno se-
rd la solidaridad quien lo mueve a volver a la caverna? Deshabituado al mundo.de las som-
bras, le cuesta esfuerzo integrarse. Socrates detiene la narracion en este momento y esca-
motea asi una pregunta inmediata: una vez hechos sus ojos a la oscuridad, éserd mds ca-.
paz que antes de reconocer las sombras, de nombrarlas mejor, de preveer mejor el futu-
ro? Quizds ya no le interese, quizds lo que se ha producido en él sea un cambio de intere-
ses, no una mera adquisicion de conocimientos. La ascension ha sido algo mds que un via-
je de estudios: ha sido un itinerario personal hacia otro modo de ser. Por eso se nos cuen-
ta no sélo el camino, sino también el modo como es experimentado por el viajero. Pue-
de que Sécrates escamotee esa pregunta final, pero no Platén, porque pone en boca de S6-
crates una pregunta terrible: “S/ de alguna manera pudieran echar mano y matar al que
intentara desatarlos y conducirlos arriba, éno lo matarian?’’, Socrates morird porque es
distinto, porque no lo mueven los honores, ni las alabanzas, ni los privilegios, y anda por
aqui importunando como si le importara algo que a nosotros si’ nos muevan.

11

El capitulo quinto de la primera parte de “Helidpolis” es titulado por Jiinger “El re-
lato de Ortner” (p. 135) y queda incluido en una situacién que se narra en el anterior,
platénicamente titulado “El Simposio”. Segiin se cuenta, se reunen para una celebracién
de cumpleaios Helder, pintor, Serner, filésofo, Ortner, poeta, y Lucius, el protagonista
de la novela, militar, aunque su personalidad y significacién quedan muy mal representa-
das en esta etiqueta. El panorama desde el estudio abarca la ciudad entera, cuya des-
cripcion es resumida asi: “E/ espacio parecia una oscura caverna en la cual una concien-
cia matemdtica vigilara con policromos ojos y llevara adelante su juego” (p. 118). En ii-
neas generales toda la novela puede seguramente ser descrita como una elaboracion del mi-
to de la caverna, segln dos planos: la ciudad, donde hay cambio y generacién segiin dos
principios opuestos, Proconsul y Prefecto, y el plano superior del Regente (Vd. p. 421).

u
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Sin embargo la enorme cantidad de simbolos y referencias a ensefanzas religiosas y esoté-
ricas que la cruzan, a veces agobiantemente, pide prudencia antes de apresurarse a afir-
mar una derivacion linealmente platonica de ‘‘Helidpolis”. Una referencia a la gnosis
(p. 119), si no hubiera otros elementos implicitos, obligarfa a la prudencia.

La escenografia del simposio incluye pinceladas cldsicas. Ortner ejerce de simposiar-
ca. Propone un rito de apertura ‘“‘como dictan las normas” (p. 121). “Hechas las libacio-
nes, se tendieron, a medias sentados, en sus literas. Costar [criado] atendia al servicio y
se cuidaba del vino del aparador. También llenaba y vaciaba el alto vaso graduado, colo-
cado junto a la jarra” (p. 122). “Siguiendo las normas establecidas en estos simposio”,
el simposiarca propone un tema que cada uno debe exponer (p. 127). Se cierra con el capi-
tulo siguiente: ‘“‘El relato de Ortner”.

Posiblemente los personajes reunidos en “‘El Simposio’ simbolizan diversas actitudes
humanas ante un problema comun. Si se prefiere, significan diversos modos de compor-
tarse una vez que, en la caverna platonica, hemos escapado al cepo. Lucius, el protago-
nista, seria uno de esos peregrinos; la novela la historia de su viaje exitoso. Queda en la
sombra si las variantes ofrecidas por el resto llevarfan a buen término. La tarde en que se
celebra la reunion concluye dos dias y dos noches en vela de Lucius, que presentan no
sOlo el escenario fisico y politico de la acci6n, sino también los términos del problema
que a través de este personaje se metaforiza. Las Ultimas palabras de Ortner son asi:
"“Usted, Lucius, estd deseoso de saber qué otras formas hay de encauzar la vida. Tal vez
una de ellas incluye su encuentro con una Elena. Es una vieja receta” (p. 173). Elresto
es ese progresivo saber de Lucius, con Elena incluida.

El relato de Ortner es una novela corta lefda por éste. En primera persona cuenta que
tuvo excelente educacion y abundancia de medios, pero “e/ despilfarro, el vicio y la pereza
me hundieron en la ruina total” (p. 135). Borracho en la sala de espera de una estacion
donde pernocta, es un dia abordado por un misterioso Dr. Fancy, oculista, que lo lleva a su
consuita y lo sienta en el sillon de los pacientes, mientras habla en voz alta:

“El mundo estd configurado a imagen de la doble cimara, de la chambre double. De/
mismo modo que todos los seres vivientes se componen de dos hojas, también el mun-
do estd dispuesto en dos capas que se hallan en relacién de parte interior y parte ex-
terior y de las cuales una posee una realidad superior y la otra una realidad inferior.
Sin embargo, la inferior estd determinada hasta en sus mds pequefios detalles por la
superior.

Ahora piense lo siguiente: usted se halla, junto con gran nimero de personas, en es-
te cuarto o esta sala. Se juega, se discute, se negocia; en una palabra, se hacen las co-
sas habjtuales. Para los invitados no iniciados, las cosas y las combinaciones que ocu-
rren en esta sala dependen, en mayor o menor grado, del azar. De ahi’ que ninguno de
ellos puede decir con certeza qué ocurrird en el minuto siguiente. Aqui domina lo
imprevisto, la fuerza ciega.

Pero siga usted reflexionendo: la sala estd rodeada de una sequnda capa, invisible co-
mo un aura. Apenas tiene extension, pero es muy significativa. Imaginese esta capa
como una especie de tapiz lleno de simbolos y cifras a los que no se presta atencion.
Pero le quitaré las escamas de los ojos y verd, lleno de asombro, que estos caracteres
contienen la clave de todo cuanto ocurre en la otra sala. Hasta ahora usted se parecia
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al hombre que sigue por la noche el curso de las estrellas sin tener conocimientos de
astronomia. Pero ahora estd usted en el secreto y su poder se asemeja al de los anti-
guos sacerdotes que predecian los eclipses del sol y la luna. Ha recibido la consagra-
cion que le confiere el principado mdgico. En este mundo se oculta el misterio; no
hay otro. Me estard eternamente agradecido” (p. 144-145).

El doctor deja caer dos gotas de acido sobre los ojos del protagonista, que se desma-
ya de dolor. Cuando despierta, el oculista le da algo de dinero y lo despide. Poco a poco
descubre que efectivamente el Dr. Fancy le ha quitado ‘/as escamas de los ojos” y es ca-
paz de preveer y adivinar con exactitud cualquier cuestion: una catdstrofe, un escondri-
jo con dinero, el resultado de los juegos de azar, el curso de un negocio, las fluctuaciones
de la bolsa o el futuro de las grandes finanzas. Llega a hacerse enormemente rico.

El mito de la caverna platénico presenta un mundo “configurado a imagen de la do-
ble cdmara”’, pero las diferencias entre ambos planteamientos son enormes. Destaca muy
en primer lugar que el saber que el Dr. Fancy proporciona no cuesta trabajo de conse-
guir. Produce un dolor que por intenso que sea dura un momento y no exige del pacien-
te mas que dejarse hacer: “Le ha hecho un poco de dafio, ¢verdad? Pero, ya se sabe, no
hay recompensa sin esfuerzo” (p. 146). Pensando en el poder conferido, esta frase suena
irbnica, e incluso irrisoria colocada sobre el trasfondo platonico. Sin embargo, el “apren-
da sin esfuerzo’ parece ser uno de los lemas de nuestro tiempo.

Dos gotitas bastan para ensefiarnos a leer esa ‘‘especie de tapiz lleno de simbolos y
cifras”. Este saber nos viene de fuera y se nos anade como algo gratuito, sin que modifi-
que profundamente al sujeto de conocimiento. Se produce una doble inversion del es-
quema platénico. La primera flagrante inversion afecta a la estructura misma de la imagen
de la “chambre double”, EI| Dr. Fancy explica que “e/ mundo estd dispuesto en dos capas
que se hallan en relacion de parte interior y parte exterior y de las cuales una posee una rea-
lidad superior y la otra una realidad inferior”. Sélo lo tépico de esa diferenciacion puede
ocultar que nada se nos aclara respecto a las diferencias en la naturaleza de esas realidades,
y sobre todo respecto a en qué la una es superior y la otra inferior. La diferencia parece
reproducir mds bien la que existe entre una realidad tal como se presenta y el discurso
tedrico que explicita las regularidades que la rigen. Pero en esa diferenciacin el consis-
tir de la primera no se fundamenta en la segunda. Todo lo contrario, la primera permane-
ce como la verdadera realidad, mientras que la segunda es un lenguaje (“‘simbolos y ci-
fras’’) que habla de aquélla.

La segunda inversion es epistemoldgica. La filosofia moderna ha consagrado un es-
quema que separa sujeto y objeto del conocimiento de forma drastica e imagina el co-
nocimiento como una funcién independiente del resto de las facultades del sujeto. Cono-
cer es sobre todo aprender. La separacion tajante entre intelecto y voluntad procede, por
cierto, de una tradicién medieval que se apoya en cierta lectura de Platon. El dltimo nd-
mero publicado de Teorema (1981, vol. X1/2-3) incluye un trabajo de Avner Cohen:
““¢Qué hay de filoséfico en la psicologia de la filosofia?” que consagra esa tradicién bajo
el nombre de la ‘“herencia platénica”: ‘““La opinién de que las cuestiones de validez y de
verdad de las ideas son una cosa y las cuestiones de los origenes de esas ideas son otra co-
sa, y de que no deberian confundirse” (p. 112). EIl ataque al psicologismo (por ejemplo
en Frege, como indica A. Cohen) procede de esta “herencia platénica): “E/ psicologismo;,
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o0 es jrrelevante filosoficamente, puesto que trata las cuestiones de descubrimiento y ori-
gen (psicologia o sociologia, no epistemologia), o es una confusion conceptual, puesto
que confunde cuestiones de verdad y validez con cuestiones de descubrimiento y de ori-
gen” {p. 113). Correcto, si se supone que en ¢l objeto del conocimiento no hay valores, y
que el proceso del conacimiento es independiente del resto de la experiencia humana.

La filosofia moderna, y agudizadamente la contemporinea, entiende el conocimien-
to como un proceso por el que se aprende algo que se afiade a la memoria, en sentido am-
plio, del sujeto y como un proceso en que entran en juego determinados mecanismos psi-
quicos cuyo funcionamiento es formal y automdtico. Esto queda mdximamente ejem-
plificado en la narracién de Jiinger, donde el protagonista accede gratuitamente al saber
y obtiene meramente un poder para hacer cosas, sin que el conjunto total de la persona,
sus intereses y deseos queden modificados. Es muy cierto que tras la primera frase afia-
de que la realidad superior determina a la inferior, pero obsérvese que se dice ‘‘determi-
nada” y lo que esto significa se aclara a continuacién: ‘“La sala estd rodeada de una se-
gunda capa, invisible como un aura. Apenas tiene extensién, pero es muy significativa.
Imaginese esta capa como un tapiz lleno de simbolos y cifras a los que no se presta aten-
cién. Pero le quitaré las escamas de los ojos y verd, lleno de asombro, que estos caracte-
res contienen la clave de todo cuanto ocurre en la otra sala... Pero ahora estd usted en el
secreto y su poder se asemeja al de los antiguos sacerdotes que predecian los eclipses del
sol y la luna”. La superioridad, pues, de la llamada realidad superior consiste meramen-
te en que proporciona, al que conozca, poder. No es esa una superioridad ontoldgica, si-
no meramente instrumental para quien pueda ponerla a su servicio personal. Ese saber no
tiene valor en si’ mismo, porque no hay valores en lo conocido, sino que es la posibili-
dad pura de predecir lo que va a ocurrir.” El protagonista lo usa para obtener dinero, pues
“el dinero es el auténtico poder de la vida, en su mds expresiva condensacion” (p. 153).

Un saber semejante no produce solidaridad. Todo lo contrario, el protagonista toma
precauciones para no ser descubierto. Sabemos que es capaz de prever catastrofes y gue-
rras, pero lo utiliza para ponerse personalmente a salvo de ellas o aumentar su riqueza,
vale decir su poder. Alguien con ese poder seria ciertamente el mejor gobernante, si su
capacidad de solidaridad fuera pareja. Si no, seria el peor y mds indestructible tirano:
“Con la indiferencia, aumenté la crueldad. Aqui se apoya, sin duda, el hecho de que los
hombres que adquieren un poder ilimitado se entregan, como los césares, al asesinato. .
La tierra se convierte en un especticulo, en un circo” (p. 160).

Tampoco produce alegria. No encontramos ese sentimiento nunca en la narracion.
Cuando obtiene su primer éxito y toma conciencia clara de su poder no encontramos
en su boca mas que orgullo y desprecio hacia otra persona: ‘“‘Cuidadosamente y con un
sentimiento de creciente orgullo por mi nueva capacidad, conté los billetes y las mone-
das de oro. Con tales medios en la mano, nadie se deja encarcelar. Aquel tipo habia en-
contrado lo que se merecra’ (p. 150).

El saber adquirido produce un cambio en la persona, pero muy distinto del platoni-
co. Ya ha quedado claro que no ha producido un cambio en los intereses, pues sus pri-
meros pasos lo llevan a las mismas salas de juego que frecuentaba antes. El cambio, en
el viajero socratico, se produce a lo largo del camino, en la experiencia del dolor y la
dificultad de la ascensidn, y concluye con la contemplacién final del sol. Cuando vuel-
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ve a la caverna ya es otro hombre. Pero en la historia de Jiinger no hay camino, sino ma-
gia. El conocimiento le es dado gratuitamente al protagonista y no es vivido, sino tan
sélo adquirido. No es el proceso de adquisicion, sino su posesién lo que produce un cam-
bio en la persona, un cambio destructor. Lleva primero al aburrimiento: “Muy pronto
perdr todo interés por el juego, La salvaje tensién que se habia apoderado de mi en otros
tiempos y que hacia que la noche pasara en un abrir y cerrar de ojos, cedio el puesto, tras
la primera sorpresa, al aburrimiento, después de comprobar que mi suerte era infalible”
{p. 151). Después a la abierta infelicidad: “Ta/ era mi vida, contemplada desde ef exte-
rior. No podia ser mds prospera. Y, sin embargo, a medida que aumentaban mi poder
y mi prestigio, iba aumentando, en iqual proporcién, mi sentimiento de infelicidad” (p. 159).

El personaje de Ortner encuentra una mujer, Elena, como Lucius encontrard a Budur
Peri, pero la experiencia del abismo que lo separa de quien no posea su mismo saber no ha-
ce sino acelerar su destruccion. El amor resulta destructor. Termina en la misma sala de
espera en que encontrd al Dr. Fancy, nuevamente enfrentado al suicidio. También ahora
aparece el misterioso personaje, quien a ruegos suyos le devuelve la vision normal. Nueva-
mente encontramos en el oculista lo que parecen referencias platénicas, aunque en un
sentido adecuado a la historia contada:

“El ojo’’, decia, ‘‘es imperfecto, como todos los instrumentos del demiurgo... En rea-
lidad, el ojo ha sido hecho para el reino de las tinieblas, no para la luz incolora. La luz,
el gran poder del universo, os quemaria si se acercara a vosotros sin velos. La belleza,
la verdad, la sabiduria, son insoportables para la mirada turbia: basta una sombra de
todas esas cosas. ¢(Qué es lo que os empuja a elevaros por encima de vuestro circulo”
(p. 170).

La ambigiiedad del personaje plantea muchas cuestiones paralelas a las que podemos
plantearnos, con Lledé, sobre esos otros personajes fabricantes de sombras en la caverna
. platdnica, o la fuerza que nos arranca del cepo, o los intereses de los constructores de la
caverna. El resto de la novela de Jiinger puede tomarse como una respuesta a estas pala-
bras: asi podemos contemplar el sol sin quemarnos, y qué es lo que nos empuja a elevar-
nos por encima de nuestro circulo.
El protagonista se arruina, monta una pequena tienda de antigliedades y llega practi-
camente a olvidar su pasado: ‘“Nos casamos y vivimos como todo el mundo®, (p. 172).

I

As{ pues, en Platén no se habia producido la escisién moderna entre el mundo del ser
y del deber ser. En principio toda teoria del conocimiento puede plantearse a partir del
enfrentamiento bdsico entre sujeto y objeto. Pero aunque no quiera presuponerse ningn
tipo de ontologia tanto en lo que se refiere al objeto como al sujeto, tomando asi la teo-
ria del conocimiento como paso previo a toda investigacion, una determinada ontologia,
mas o menos precisa o explicita, estaria presente en la misma textura de la investigacién
epistemoldgica emprendida y las consecuencias se hardn sentir tanto en la ontologia expli-
citada después, como en las consecuencias practicas alumbradas.

En Platon ontologia y teoria del conocimiento son inseparables. El objeto del cono-
cimiento encuentra su dltima fundamentacion en la Idea de Bien, y eso convierte su teo-
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ria del conocimiento en algo muy especial, en donde el conocimiento es un proceso que
implica a todo el sujeto y se opera como una transformacion en sus intereses y deseos.
El mévil del conocimiento es el Amor, entendido como deseo del Bien y su fin implica la
perfeccién moral del propio sujeto y —a través de la solidaridad— de la sociedad. Este fue
el punto de partida platénico segdn cuenta en la Carta VII, y confirma en las paginas si-
guientes del Libro V11 de la “Republica”.

En la historia de Jiinger, por el contrario, el objeto del conocimiento no encuentra
mds fundamentacién que su propia presencia. E} conocimiento es algo afiadido al sujeto,
un instrumento para intereses que dimanan de otras fuentes. Su mévil y su fin es el de-
seo de poder, para el que se presenta como instrumento. El resultado es la destruccion
del sujeto.

Lo que A. Cohen llamaba ‘“herencia del platonismo’ traiciona profundamente el con-
cepto de verdad en Platén. No sirve decir que este tltimo entremezcla elementos genui-
namente filoséficos con elementos religiosos o esotéricos, pues eso presupone que lo filo-
séfico es algo de un determinado tipo. En la filosofia moderna, desde Descartes, verdad
es la adecuacién entre el concepto y ¢l objeto. Por eso se experimenta como evidencia
mera, mientras que en Platon, sin renunciar a la evidencia, la verdad se experimenta co-
mo alegria, y ésta es la genuina experiencia filosofica: el placer de comprender y el senti-
miento de que lo comprendido nos compromete. ‘“‘Conocer por sus Gltimas causas” es un
modo vetusto y desprestigiado de expresar la intencién del impuslo filoséfico a la verdad,
en donde el concepto de verdad tanto incluye criterios de racionalidad como la experien-
cia de que el mundo se nos torna habitable. '

La filosofia es por todo esto una experiencia historica, es decir, de la humanidad en-
tera. El filésofo debe conocer el pasado de su disciplina y lo que otros han escrito, porque
sus problemas son los mismos que €llos afrontaron. "Leer filosoffa no es buscar solucio-
nes ya establecidas, sino reconocer en los textos los sentidos, es decir, las verdades experi-
mentadas que otros construyeron. Al leerlos sabemos cOmo experimentaron otros el
mundo y cémo respondieron a ese estimulo. A este respecto no hay progreso en filosofia,
entendido como acumulacién de proposiciones ya establecidas. Pero si" hay progreso en
cuanto que la filosofia tiene una intencién de universalidad. Pretende el filésofo que su
propuesta sea coexperimentada por el resto de los hombres, y el conocimiento de o que
otros dijeron o dicen ahora mismo amplia su capacidad de respuesta a unos problemas que
comparte. La racionalidad del trabajo filosdfico se asienta en esa intencidn de universa-
lidad, por la que lo pensado es sometido al tribunal de los otros, que deben juzgar reco-
nociéndose en las respuestas dadas. )

Otro caso muy distinto es el de la ciencia y bajo su presion se ha producido la des-
naturalizacién del punto de partida de la filosofia a que me vengo refiriendo. En la cien-
‘cia, en cuanto su instrumento es la matemadtica, la verdad queda reducida a su aspecto in-
telectual. Y en cuanto su arma metodoldgica es la contrastacién, conlleva una intencién
«de dominio, de capacidad de ‘“predecir lo que va a ocurrir’ para ponerlo a mi servicio.
La dificultad surge cuando se traslada a la filosofia ese modelo de conocimiento. La fi-
losoffa moderna entendié por mundo una imagen construida por la ciencia en base a
unos presupuestos epistemoldgicos y ontoldgicos determinados. La famosa frase de Galileo
segin la cual el mundo es un libro escrito con caracteres geométricos ha sido fecunda y
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util, pero implica una reduccién del campo de investigacion y una determinada ontologfa.
Reduce lo que el mundo propiamente sea a geometria, y sobre todo aboca a un concepto
de verdad basado en la mera evidencia matemadtica. Reduce el conocimiento a lo que po-
driamos llamar sus aspectos formales: la adecuacin entre la estructura del concepto y de
la cosa, previamente despojada de todo lo que no pueda reducirse a forma matematica.
La geometria analitica, descubierta por Descartes, se asienta en el mismo principio, al
descubrir que la estructura del conjunto de los nimeros reales y el conjunto de puntos
de la recta es isomdrfica. La metafisica cartesiana reproduce ese esquema al separar la sus-
tancia pensante de la sustancia extensa. Hecha esta reduccion no es extrafio que, con
Hume, el mundo se nos vuelva ajeno y carente de interés desde el punto de vista ético.
De aqui no hay mds que un paso a declarar que sélo la ciencia es conocimiento y caren-
te de sentido cualquier otra supuesta investigacion. Si todavia afiadimos a ésto el éxi-
to de la ciencia en proporcionar poder y pensamos que el poder es lo Unico interesan-
te, declararemos que sélo la ciencia es interesante.

Ese mismo concepto de verdad subyace al tépico de la arbitrariedad de la relacién
entre significado y significante, y vuelve incomprensible aquella frase de la “Repdblica’’
indicada mds arriba, asi como sorprendente el juego a que Platén se entrega en el ““Cratilo”.

En nuestro tiempo, la victima que mds transparentemente expone esta reduccién del
concepto de verdad es Wittgenstein en el “Tractatus”. La geometria ha dado paso alii
a la Logica Formal y el resultado es el mismo: 6.14. “E/ sentido del mundo debe quedar
fuera del mundo. En él no hay ningtin valor, y aunque lo hubiera no tendria ningin va-
lor”, El genuino aliento filoséfico de Wittgenstein le lleva a no suscribir la afirmacion de
que lo interesante sea la ciencia, pues: 6.43. “El mundo de los felices es distinto del
mundo de los infelices”.

Queda por dltimo preguntarse si haber reducido el saber al modelo que presenta la
ciencia tiene los efectos destructores que tenia para el personaje de Jiinger. Es decir si
las consecuencias de esa ontologia desbordan el terreno de la teoria. Pero esa es justa-
mente la pregunta por el ahora mismo.
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EL CONTINUO CIENCIA - FILOSOFIA
SEGUN QUINE

ANDREU BERGA OLIVER

Contrariamente a la concepcién neopositivista en general y a la de Carnap en particu-
lar, Quine mantiene que no hay solucién de continuidad entre las cuestiones cientificas y
las cuestiones filoséficas (ontol6gicas, mds concretamente). Después de citar en una nota
a pie de pdgina una frase de Meyerson que apoya su tesis (“L ‘ontologie fait corps avec la
science ell-méme et ne peut en étre separée”), Quine escribe en “Dos dogmas del empiris-
mo: “Carnap ha sostenido que ésta (i. e. la cuestidn ontoldgica, en especial la cuestién
relativa a la admisién de las clases como entidades) no es una cuestion factual, sino de elec-
cién de la forma lingiiistica conveniente, del esquema o estructura conceptual convenien-
te para la ciencia. Puedo estar de acuerdo con esa opinion, siempre que se conceda lo mis-
mo respecto de todas las hipétesis cientificas en general. Carnap ha reconocido que sélo
puede sostener una diversidad de criterios para las cuestiones ontoldgicas por un lado y pa-
ra las hipdtesis cientificas por otro asumiendo una distincién absoluta entre lo analitico
Y lo sintético; y no es necesario repetir que ésta es una distincién que ya he rechazado” ! .
En consecuencia, Quine propugnard un mismo criterio para unas y otras cuestiones. ¢En
qué se basa esa opinién que, de ser cierta, otorgard a las cuestiones ontoldgicas una sustan-
tividad de la que parecfan haber sido definitivamente despojadas por mor de la prdctica
neopositivista? La respuesta se halla en lo que, en ““Palabra y objeto”, el filésofo ameri-
cano denomina “gscenso semdntico”’.

(1) “Dos dogmas del empirismo™ esti recogido en Desde un punto de vista ldgico. Ed. Ariel, Barce-
lona 1962, pp. 49-81; el texto citado se encuentra en pp. 80 y ss. . Se hallara la posiciéon de Car-
nap en “Empirismo, semintica y ontologia”, incluido en MUGUERZA, J. (recopilador): La con-
cepcidn analitica de la filosofia. Alianza editorial, Madrid 1974, pp. 400419,
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Quine admite sin reparos que, a medida que hacemos mas radical la pregunta onto-
légica: iqué hay?, extendiéndola a puntos, millas, nimeros, atributos, proposiciones, he-
chos o clases, el discurso versa sobre palabras y no ya sobre objetos extralingiiisticos.
Eso resulta tanto mds sorprendente cuanto que parece atentar contra la propia naturaleza
de la pregunta. Es algo, sin embargo, inevitable por la utilidad que encierra. Hasta aquf
Quine puede compartir la posicién de Carnap. Se separard de ella cuando pretenda pasar
por raseros distintos lo que para el fildsofo americano constituye una unidad organica y,
como tal, sdlo artificialmente divisible.

La caracterizacion del ascenso semdntico no es dificil y, de hecho, ha quedado apun-
tada en lo dicho anteriormente: ‘Se trata del paso que nos lleva de un discurso acerca
de millas a un discurso acerca de “milla”. Se trata de la maniobra que nos lleva del modo
material (inhaltlich) de hablar al modo formal, sea dicho asi’ por respeto a una vieja ter-
minologia de Carnap. Se trata del paso que nos lleva del discurso con ciertos términos al
discurso acerca de ellos. (...) Tal como voy a entenderlo, el ascenso semdntico se aplica en
todas partes” ?. La especial utilidad que el ascenso semdntico tiene en filosofia se debe
a la generalidad que proporciona: ‘‘La estrategia del ascenso semdntico consiste en llevar
la discusién a un dominio en el cual ambas partes coinciden mucho mds facilmente acerca
de los objetos (que son palabras) y de los términos principales referentes a ellos. Las pa-
labras o sus inscripciones —a diferencla de los puntos, los metros, las millas, las clases
y todo lo demds de este tipo— son objetos tangibles y de las dimensiones adecuadas a la
plaza pablica, en la cual comunican tan fdcilmente hombres dotados de esquemas concep-
tuales diversos. La estrategia consiste en ascender hasta la parte comin de dos esquemas
‘conceptuales fundamentalmente dispares, para discutir mejor los dispares fundamentos.
No puede, pues, asombrar que sea itil en filosofia” 3.

El punto clave de la argumentacién quineana descansa en el hecho de que el ascenso
semdntico ‘‘se aplica en todas partes”. Acabamos de ver como se da en filosofia. Quine de-
be demostrar que también se encuentra en la ciencia. La teoria einsteiniana de la relativi-
dad, por ejemplo, fue aceptada debido no s6lo a una nueva reflexién acerca del tiempo,
la luz, los cuerpos acelerados y las perturbaciones de la érbita de Mercurio, sino también
a consideraciones referentes a la teorfa misma tomada como discurso, a su simplicidad en
comparacién con otras teorias posibles. La discrepancia entre la teoria de la relatividad y
la teoria cldsica respecto de las concepciones del tiempo y el espacio es demasiado radi-
cal para que se pudiera establecer una discusion eficaz en el plano del discurso sobre obje-
tos, sin la ayuda del ascenso semantico.

El mismo expediente se utiliza en las ciencias formales. La plena formalizacion de la
I6gica, posibilitada por Frege, representa un buen ejemplo de esa utilizaciéon. Dado el apa-
rato deductivo de la lGgica, en la forma de un conjunto de operaciones caracterizadas para
aplicar a formas notacionales, la cuestion de si una féormula determinada se sigue de unos
axiomas dados se limita a la de si las operaciones descritas sobre formas notacionales pue-
den llevar a esa formula a partir de los axiomas. Se obtiene una respuesta satisfactoria con

(2) Palabra y objeto. Ed.Labor, Barcelona 1968, p. 280.
(3) Ibid., pp. 280y ss.
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sdlo hablar de las formas notacionales y de las operaciones que se les aplican, sin necesi-
dad de usarlas.

El ascenso semdntico tiene por objeto ir mds alld de los ejemplos y usos concretos a
fin de alcanzar una generalizacién explicativa . Ese objeto es compartido por la filosofia
y todas las restantes dreas del saber: ‘“‘La cuestion de lo que hay es preocupacion comin
a la filosofia y otros géneros no imaginativos. (...) En los libros de geografia y astronomia
se describe un repertorio representativo de masas de tierra, mares, planetas y estrellas, y
en las biografias y en los libros de arte se describe cierto accidental bipedo, o algin objeto
de tamario medjo. La descripcion se frena por la produccion en masa en la zoologia, la
botdnica y la mineralogra, ciencias en las cuales las cosas se agrupan segun sus parecidos y
se describen colectivamente. La fisica, mediante una abstraccion aiun mds desconsiderada
de las diferencias de detalle, lleva todavia mds lejos la descripcion masiva. Y hasta la mate-
mdtica pura pertenece al dmbito de la respuesta descriptiva a la pregunta por lo que hay;
pues las cosas acerca de las cuales pregunta esa cuestion no excluyen los numeros, las cla-
ses, las funciones, etc., si eso es parte de lo que hay y de lo que trata la matemdticapura” * .

La diferencia entre filosofia (ontologia) y ciencia no es en absoluto cualitativa: ‘So-
lo la amplitud de las categorias establece una distincion entre el interés ontolégico del fi-
Iésofo y todo eso otro. Dados los objetos fisicos en general, el que tiene que decidir acer-
ca de unicornios es el cientifico de la naturaleza. Dadas clases, o cualquier otro reino am-
plio de objetos requeridos por el matemdtico, es tarea de éste el decir si hay en particular
nimeros primos pares, o nimeros cubos que sean sumas de pares de nameros cubos. En
cambio, lo propio de la ontologia es el escrutinio de esa aceptacion acritica del reino de
los objetos fisicos mismo, o del de las clases, etc. La tarea consiste aqui’ en explicar lo
que habia estado implicito, en precisar lo que habia sido vago, en exponer y resolver
paradojas, deshacer nudos, arrancar plantas atrofiadas, llevar la luz a los barrios bajos
ontologicos.

La tarea del filésofo difiere pues de la otra en detalle; pero no de un modo tan drds-
tico como el que suponen los que imaginan en favor del filésofo una privilegiada pers-
pectiva fuera del esquema conceptual que toma a su cargo. No hay exilio césmico. El fil6-
sofo no puede estudiar ni revisar el esquema conceptual bdsico de la ciencia y el sentido
comin sin tener él mismo algin esquema conceptual, el mismo o cualquier otro, que
no estard menos necesitado de escrutinio filosofico, y que le es imprescindible para tra-

(4) La defensa decidida del ascenso semantico por parte de Quine es el signo mas claro de lo lejos que
éste estd del segundo Wittgenstein y de lo cerca que se encuentra de una posicién tipo Russelt.
Las consecuencias desafortunadas que para Quine tendria el limitarse a los ejemplos o usos concre-
tos se reflejan en este fragmento: ‘“Consideremos qué aspecto tendria una discusion acerca de la -
existencia de millas sin ascender al discurso sobre “milla”. ‘“Claro que hay millas. Cada vez que
tenga usted 1760 yardas, tendrd una milla”. “Pero es que tampoco hay yardas. Hay sélo cuerpos
de longitudes varias”. “;Entonces es que la Tierra y la Luna estin separadas por cuerpos de varias
longitudes?” ‘La continuacién se perdera ciertamente en un juego estéril de invectivas y de igno-
rantia elenchi. En cambio, si ascendemos a “milla” y nos preguntamos cuiles de sus contextos son
utiles y para qué fines, podemos conseguir algo claro, porque no quedamos ya presos en las redes
de los usos que se oponen unos a otros”. En Palabra y olbjeto, op. cit., p. 280.

(5) Falabra y objeto: ed. cit., pp. 283 y ss.
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bajar. El filésofo puede llevar a cabo ese escrutinio y perfeccionar el sistema desde dentro,
apelando a la coherencia y a la simplicidad; pero éste es el método del tedrico en general,
El filésofo recurre al ascenso semdntico; pero lo mismo hace el cientifico. Y si el cien-
tifico tedrico estd obligado a salvar, por sus remotas vias, las posibles conexiones con la es-
timulacién no verbal, también lo estd el filésofo, aunque sea mds remotamente. Es ver-
dad que ningun experimento zanjard nunca una cuestion ontoldgica, pero eso se debe
exclusivamente a que estas cuestiones estdn conectadas con la irritacién de las superfi-
cies sensibles de un modo particularmente mdaltiple, y a través del laberinto de la teoria
intermedia’ ®.

Después de esa larga cita, no cabe duda de que el ‘‘confinamiento lingiiistico de la fi-
losofia” es, para Quine, un.momento necesario, pero transitorio de la misma, cuyo objeti-
vo ultimo serd el discurso sobre la realidad. En este sentido, las cuestiones ontoldgicas
no son simplemente ‘“‘cuestiones de palabras” sino ‘“cuestiones reales”’, lo cual caracteri-
za, por cierto, las teorias cientificas. E! ascenso metalingiiistico es el camino que po-
sibilita la revision y fundamentacién de los supuestos no discutidos, pero a menudo discu-
tibles, sobre los que se basan esas teorias. Mas en si’ mismo no tendrd mds interés que
el que podia tener para Russell el estudio del lenguaje considerado como ente auténomo
desligado de la realidad. Contrariamente a las ontologias o metafisicas especulativas
(por definicidén transempiricas .y, consiguientemente, no sujetas a revisién dentro del sis-
tema), la categorizacién de la realidad que nos ofrece la ontologia en su nueva version se-
ra revisable en la misma medida en que pueda serlo una teorfa cientifica. E idénticos
serdn los motivos: simplicidad y coherencia. Esa revision, en cualquier caso, no podrd
efectuarse desde el exterior, mds alld del sistema a examinar. La ciencia y la ontologia
son, en una metdfora de Neurath que Quine hace suya, como “wn barco que, si es que te-
nemos que reconstruirlo, tiene que serlo plancha a plancha y sin abandonarlo” " .

Hemos visto que los motivos que llevan a la revision de los esquemas conceptuales
cientificos u ontoldgicos son la simplicidad y la coherencia. Se trata de motivos de natura-
leza pragmdtica. Una posicidn de este tipo estd presente en ‘“Dos dogmas del empirismo”’.
El fragmento siguiente es revelador al respecto: ‘“‘Como empirista, sigo concibiendo el es-
quema conceptual de la ciencia como un instrumento destinado en ultima instancia a pre-
decir experiencia futura a la luz de la experiencia pasada. Introducimos con razén con-
ceptualmente los objetos fisicos en esta situacion porque son intermediarios convenientes,
no por definicion en términos de experiencia, sino irreductiblemente puestos con un esta-
tuto epistemoldgico comparable al de los dioses de Homero. (...) En cuanto a fundamento
epistemoldgico, los objetos fisicos y los dioses difieren sélo en grado, no en esencia. (...)
El mito de los objetos fisicos es epistemoldgicamente superior a muchos otros mitos
porque ha probado ser mds eficaz que ellos como procedimiento para elaborar una es-
tructura manejable en el flujo de la experiencia” ®. Y lo mismo vale para los objetos até-

(6) Ibid., p. 284.
(7) 1Ibid.,p. 17. )
(8) Desde un punto de vista logico: ed. cit.,p. 79. .
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micos y subatdmicos, las fuerzas o las entidades abstractas de la matematica. En fin,
“la ciencia es una prolongacion del sentido comun que consiste en hinchar la ontologia
para simplificar la teoria” ®.

E} pdrrafo final del mencionado ensayo resume perfectamente la posicion de Quine,
destacando el vinculo que éste establece entre racionalidad y pragmatismo: ‘‘Carnap,
Lewis y otros adoptan una actitud pragmdtica en la eleccion entre formas lingiifsticas o
estructuras cientificas; pero su pragmatismo se detiene ante la imaginaria frontera en-
tre lo analitico y lo sintético. Al repudiar esa frontera expongo un pragmatismo mds com-
pleto: Todo hombre recibe una herencia cientifica mds un continuo y graneado fuergo
de estimulos sensoriales; y las consideraciones que le mueven a moldear su herencia cienti-
fica para que recoja sus continuos estimulos sensoriales son, si racionales, pragmdticas” ' °

No debe creerse, sin embargo, que el pragmatismo radical que Quine propugna en ese
fragmento (o siquiera un pragmatismo sin adjetivo alguno) sea una condicién necesaria
del holismo. La propia evolucién filos6fica de Quine asi lo demuestra, ya que poco queda
de aquella orientacién en sus obras de madurez (para entendernos: Palabra u objeto y
obras sucesivas), todas ellas encuadrables en una posicién realista, y, no por ello, ha aban-
donado su holismo originario. Las dudas sobre su postura actual le resultan molestas a
Quine, como parece desprenderse de la respuesta que da a J.J.C. Smart, el cual, no obs-
tante, ha advertido la direccién bdsica de la evolucién del pensamiento quineano *':
‘“Smart contrapone mi “pragmatismo e instrumentalismo’’ de Desde un punto de vista 16-
gico al realismo dominante de Palabra y objeto. También observa huellas de la antigua ac- A
titud a lo largo de Palabra y objeto. Ahora bien, esa aparente vacilacion es fruto de una in-
terpretacién erronea, interpretacion que pretendia evitar cuando escribl esto” '2. Y, a
continuacién, transcribe el siguiente fragmento de Palabra y objeto: ‘‘Llamar postulado
a un postulado no es mostrarle condescendiente desprecio. (...) Todo aquello a lo cual
concedemos existencia es un algo postulado si se considera desde el punto de vista de una
descripcion de la construccion de teorias; y es al mismo tiempo algo real desde el punto de
vista de la teoria en construccion. Atendamos ahora al punto de vista de la teoria como
sistema de imponer creencias, porque jamds podemos hacer mds que situarnos en el pun-
to de vista de alguna teoria, la mejor que encontremos por el momento” ' 3.

De nuevo vemos que no existe “exilio codsmico” y que el barco de la ciencia no puede
reconstruirse en dique seco sino en plena travesia. La tarea del cientifico consiste en con-
jeturar cdmo es la realidad. Para llevar a cabo esa tarea, debe tener en cuenta la ciencia
acumulada y situarse en una teorfa particular, sea la que fuere. El cientifico es anticarte-
siano en la medida en que utiliza las creencias del momento, mientras no las cambie por

9) Ibid., p. 80.
(10) Ibid., p. 81.

(11) 1.J.C. Smart: ‘‘Quine’s philosophy of science”, en DAVIDSON, D. and HINTIKKA, J. (eds.):
Words and Objections. Essays on the Work of W.V. Quine. Dordrecht: Reidel 1975, pp. 3-13.

(12) “Replies” en DAVIDSON, D. and HINTIKKA, J. (eds.): Op. cit., p. 293. La traduccion es mia.
(13) Palabra y objeto: Op. cit., p. 36.
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algo mejor. Dentro de la propia teorfa, sometida a evolucién, el cientifico puede juzgar
de la verdad con la mayor seriedad y de la manera mas absoluta. En ese sentido, no hay
relativizacion alguna de la verdad.

En la ciencia tiene un papel destacadisimo el criterio de simplicidad. El biologismo
epistemoldgico de Quine induce a éste a escribir al respecto: ‘““Cualquiera que sea la na-
turaleza de ese criterio, puede estarse sequro de que no se trata de nada casual. Como guia
de la inferencia se encuentra implicito en pasos inconscientes, y medio explicito en pasos
inferenciales deliberados. Aunque nos sea por ahora desconocido, el mecanismo neurolo-
gico del instinto o impulso de simplicidad es sin duda algo fundamental” '*. En fin, la
naturaieza de la realidad es tal que el criterio de simplicidad resulta digno de confianza.
Eso estd ya lejos del pragmatismo.

(14) Ibid., p. 33. Cfr., para un breve examen del criterio de simplicidad, SCHULDENFREI, R.: “Qui-
ne en perspectiva’’, Teorema, vol. V (1975), nim. 1, pp. 61 y ss.
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DEL INFINITO Y SUS IDEAS
(NOTA BREVE)

JORDI GAYA ESTELRICH

Aun avisados de que el filosofar puede no ser sino un vicio por el tépico, se nos ocurre
que el hombre es el anico animal que puede atreverse con el infinito. Pensar el infinito
puede ser entretenimiento extremadamente pedagdgico. Y sin ser catastrofistas tal vez
podamos afiadir que mejor le fuera a nuestro mundo si mds anduviera el hombre en tales
entretenimientos. '

Avisados, bien es verdad, de que-el pensamiento del infinito también late en los mil
y un equilibrios que el hombre hace, fascinado u horrorizado, sobre los |imites de su
finitud.

En definitiva, pensar podrfa no ser sino entretenerse sobre el limite. Séanos permiti-
do: El tenerse que en el pensar el hombre busca se realiza siempre en el entre de la funcién
del ya y del atin-no que circundan al hombre.

Iniciado el juego, équién invité al hombre a tal partida?

I

“Nam quamvis substantiae quidem idea in me sit ex hoc quod sim substantia, non ta-
men jdcirco esset idea substantiae infinitae, cum sim finitus, nisi ab aliqua substantia quae
revera esset infinita procederet’’ (Descartes, Meditationes de prima philosophia, 111,23).

Procedimiento de recurso que se quiere fiel a la modernidad. No se trata de sospe-
char cuando no se ve. Ni imaginar lo que no se tiene, no sabiendo siquiera porqué desear-
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lo. Construir alguna imagen a contraluz de lo que se sabe menos perfecto. Al camino del
pensar del menos al mds o se le pone puente de plata con cualquier ideologema, o se enca-
ra con el “silencio perfecto” y la “‘cesacidn total’’. (Pseudo-Dionisio, Teologia Mistica, 3).

La honestidad cartesiana, la de la idea clara y distinta, rechaza el recurso fcil de pen-
sar perfecto lo desconocido, por 1a mera razdn de quedarnos insatisfechos con la limita-
cién de lo conocido. La perfeccidon no es la optimaciénde lo imperfecto. Ni su sublimacién.

¢Podria ser de otra manera? El pronunciamiento —mds decision, que demostracion—
cartesiano trae entre sus secuelas la monadalizacion de los sujetos. Ruptura de sociedad
filosofica y ruptura de la participacién ontolégica. ‘Rompe, en una palabra, con la cohe-
sibh —analogia o univocidad poco importa— que en el ser conseguian todos los seres.
Con ella se hace inservible aquella trama que reconducia desde cualquier punto al funda-
mento comin y hacfia posible particularizar la sospecha de lo atin no sabido.

{Es clara y distinta la idea de lo infinito? Absolutamente; como cualquier otra idea,
por lo demds. Como cualquier otra idea, 1a de lo infinito sdlo puede ser clara y distinta
emergiendo de un pronunciamiento. Lo que sucede es que éste no puede ser el sum. S6-
lo podria serlo como lo que no emerge del sum. Y por ahi no se obtiene claridad ni dis-
tincion. El andlisis procede siempre con lo que hay.

Es necesario, pues, que la idea clara y distinta de lo infinito emerja de otro pronun-
ciamiento. Mds atin, de uno no debido al sujeto finito. Solo resta plegarse a la eviden-
cia que el infinito mismo ha sido pronunciador y dador de la idea del infinito. Una con-
clusién, por cierto, no tan extraia ni nueva: ‘“‘Plus quam perfectum autem est id cui est
esse quod debet habere et ab eo exuberat esse ad ceteras res, veluti si habeat suum esse
quale oportet eum habere, et habet esse superabundans quo non est ei opus, et ab eo exu-
beret ad alia, et hoc sit ab eo essentialiter”’ (Avicenna, De philosophia prima, 1V, 3).

Demasiados cabos para un sistema solo. Por ello hay que sospechar con fundamento
que algo a media luz sostiene el entretenimiento sobre el Iimite: por ejemplo, la afirma-
cién de la substancia. Si no se pone la semejanza en la idea producida, si’ se pone calla-
damente en los productores de las ideas. Finito e infinito, perfecto e imperfecto son pues-
tos como sustancias; o, mejor, supuestos. '

¢Qué salimos ganando, en definitiva? No la solucién del problema. Si la puesta de
manifiesto de la grieta que proclama al hombre finito; puesta de manifiesto por el despe-
je del encubrimiento teoldgico. '

1

La alteridad del origen de la idea del infinito es suficiente para iniciar el didlogo.
Su manifestacién —un nivel por lo menos semejante al mio— proporciona un objeto de
deseo: objeto querido, mimado, hermoseado como meta envolvente, inagotable, para
siempre.
' “La maniére dont se présente I'’Autre, dépassant l'idée de I'’Autre en moi, nous l'ap-
pelons, en effet, visage. Cette facon ne consiste pas d figurer comme théme sous mon
regard, a s’étaler comme un ensemble de qudlités formant une image. Le visage d'Autrui
detruit d tout moment, et déborde I'image plastique qu’il me laisse, I'idée G ma mesure et
d la mesure de son ideatum —/'idée adéquate”. (Levinas, Totalité et Infini, 1, A, 5).
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Efectivamente, a pesar de la semejanza, no podria ser que pudiera aprehenderse ade-
cuadamente una idea que por existir necesita un origen mds alld del intelecto. Y por ex-
tension —au dela de I'Etre.

Consiste el entretenimiento en mantener constructo este juego de caras, imdgenes e
ideas, con las que arde el deseo su temporalidad. La guerra, por supuesto. La justicia,
también, como pertinente esfuerzo para mentener la guerra en sus correspondientes |i-
mites. Memento Clausewitz.

Es impresionante esta fascinacion que ata al sujeto a este otro cargado de infinito.
Hasta tal punto que podria entenderse su existencia como “désir de rien de nommable’
(J. Lacan, Le Seminaire, livre 11, XVII1, 1).

{La misma fascinacion del Pseudo-Dionisio?

Una cosa parece evidente: la alternativa se pone entre el deseo como plenitud y el
deseo como falta. En ambos late la carencia y la necesidad del éxtasis. El infinito, nom-
brado o innombrado, es el campo y contenido mismo de este éxtasis.

La relacidn dialégica, toda manifestacién del deseo de posesién, puede existir de cara
a la alternativa. Toda existencia —erética, econémica, estética— puede expresarse como
éxtasis que ofrece o como éxtasis que mendiga. Podria suceder que la temporalidad a par-
tir de ahi definida no fuera sino un bello nombre para designar la carcoma del infinito.

¢Hasta qué punto es.legitimo hablar del deseo? Podria ser que con ello se hiposta-
siara una figura puesta de manifiesto por el despeje de un encubrimiento metafisico (an-
tropoldgico). Al entretenerse la necesidad de éxtasis, al nivelarse a si mismo y a todos los
demds en el deseo, el sujeto suprime las diferencias que lo limitan, impone una participa-
cion, demasiado semejante a la cuestionada en la anterior época como para no resultar
sospechosa.

Paralelismo en el pronunciamiento, en la decision. Frente a la barrera (Schranke)
Hegel opta por la relevancia metafisica del deber ser (Sollen) (Ciencia de la Légica, |, 1,
cp. 2 B c). Por la venida e inundacién del Todo. Por la clausura de toda una nueva posi-
bilidad del caos.

I

Serfa saludable reconducir el pensamiento sobre el |imite, intentar con él un trata-
do de paz. A estas alturas el ir y venir del hombre por el limite —intelectualmente— se
asemeja mds a una fuga que a un divertimento. Es una fuga.

La infinitud no es alteridad, por mucho que a ésta se la domestique y se la aposen-
te en la propia casa. Su fuerza no es el futuro a nuestro servicio incluida la claridad de su
nunca posible posesion. Esta, la decision sobre la posesidn, no tiene nada que ver con el
infinito, mds bien con las estratagemas y prohibiciones por no contemplar el [imite cara
acara. v

Tampoco el Iimite tiene que ver con el infinito, como si de un cuerpo a cuerpo se tra-
tara. El Iimite no tiene que medir sus fuerzas con un rechazo. Todo lo contrario: al Ii-
mite Gnicamente le sale al paso una invitacidn a ser mds.

Este mis de ser que esti en la penumbra estd ahi no como otro, sino como ain no
mio. '

“La forma del mundo es la de una esfera hueca, que posee en ella misma la causa de

-
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su cualidad o de su forma enteramente invisible; si, escogiendo un punto cualquiera de su
superficie, se quisiera mirar e/ fondo, no podria verse nada. Ella no es visible mds que a tra-
vés de las formas concretas cuyas imdgenes parecen grabadas en ella”. (Hermes Trismegis-
to, Asclepios, 7).

~ Precisamente la cotidiana riqueza del hombre reside en eso, en las formas concretas
que amasa. Esas, que llama Hermes ideas, son el alumbramiento que le permite ver. Esa
es’la realidad del hombre y su permanencia en un espacio no clauso por el temor constan-
te, por el terror del [imite. Esa es la serena realidad de la libertad.

“Optima namque monas, numerum quae complicat omnem,
Corporea pro sorte unum dumtaxat idipsum est
Arcens innumeros ullo sine limite mundos”,

(G. Bruno, De immenso et innumerabilibus, 1, 11).
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GALILEO Y EL TELESCOPIO

MARGALIDA FONT

La finalidad de esta exposicién es proporcionar una pandramica sobre el proceso de
adaptacion que tuvo el anteojo para ser admitido como instrumento auxiliar en la cien-
cia y mds especialmente en lo que se refiere a astronomia.

'Serd interesante observar, como veremos mads adelante, el hecho de que este instrumen-
to empezd a adquirir una importancia cientifica cuando se presentd un objeto concreto
al que €l pudo ser aplicado: /a bdveda celeste, y los resultados obtenidos en esta aplicacion
poseyeron unas caracteristicas capaces de promover una dedicacion a su perfeccionamiento
para asi ser instrumento muy eficaz en la astronomia.

Estas caracteristicas que surgieron aportaron una informacién inaudita, que puso en
peligro los fundamentos de todo un corpus ideoldgico, que durante muchos siglos habia
intentado dar respuestas a todo el engranaje y movimiento de los astros.

En ocasiones descubrimientos cientificos sdlo alcanzan eco en su propio dmbito, pues
el cédigo en el que se expresan solamente puede ser entendido por expertos. Veremos
aqui como en el caso del Telescopio, si su resonancia fue tan grande, se debid a que los
resultados y observaciones que aportaba tenfan implicaciones, no sélo en el dmbito de la
ciencia, sino en el hombre de la calle. Estas implicaciones suponian sustituir concepcio-
nes acerca del mundo y del Universo muy arraigadas, por otras totalmente nuevas. Un
ejemplo fue el caso de la luna, que a través del Telescopio se veia como una esfera similar
en su superficie a la de la Tierra, y no perfecta como se crefa...

'
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Como dird Kuhn !, la labor del Telescopio tendrd un marcado signo propagandistico
acerca de los temas astronomicos.

Le debemos toda la labor de introduccién en el campo de la Ciencia a Galileo; si él
y su instrumento hubieran sido sélo accesibles a dmbitos cientificos muy especificos, tal
‘vez no hubiera provocado la conmocién instantinea que se desencadend y las disputas
que aparecieron entre los partidarios de la aceptacion del nuevo instrumento y sus adver-
sarios. Pero lo cierto es que las informaciones que se obtuvieron no sélo eran accesibles en
cuanto a su comprensién, sino que cualquier aficionado que poseyera un telescopio a su
alcance podria constatar los diversos rumores que circulaban y las afirmaciones verifica-
das por Galileo en el Sidereus Nuncius.

El anteojo no nacié en vistas a la astronompa, sino que fue ésta la que intuy6 en aquél
posibilidades de sumo interés que le proporcionaria nuevos datos importantes para el de-
sarrollo y avance de esta ciencia.

Y fue Galileo quien con gran acierto intuyd esta importancia al saber de la existencia
del anteojo, y de forma increiblemente rdpida se dedicé a esta labor que provocaria una re-
volucién cientifica con implicaciones diversas a otros niveles.

EL TELESCOPIO COMO INSTRUMENTO ASTRONOMICO: CONDICIONES PARA SU
APARICION '

Vamos a ver algunas de las condiciones imprescindibles para la aparicion del Telesco-
pio o anteojo astronémico:

13) Material