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Amori matris patrisque,
Hilariae uxori, a Barbaris et Avicenna Ilisci vocatur,

atque in memoriam Bakui.:

Nimm sie hin denn diese Lieder:

Ein Gespenst ist noch wie eine Stelle
dran dein Blick mit einem Klange stofst;
aber da, an diesem schwarzen Felle

wird dein stdrkstes Schauen aufgelost

R. M. RILKE, Schwarze Katze
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Prologo

Non coerceri maximo, contineri tamen a
minimo, divinum est.

Elogium sepulcrale S. Ignatii

Antes de entrar en materia, debo advertir al lector, pues ciertas particularidades de ella
podrian desconcertarlo. El ensayo que le ofrezco es el fruto de mas de veinte afios de
reflexiones y desordenadas lecturas, cuyo privilegiado hilo conductor —aunque la imagen
de un imén seria quiza mas adecuada— ha sido la obra de James Joyce y, en especial, sus
concertados disparates en torno a Shakespeare: me intrigaba su posible vinculo con las
expectativas que del arte y la literatura tenemos en la actualidad. En el fondo, muy a pesar de
mis inconvenientes con el término, se trata de una arqueologia de la imaginacion.

Naturalmente, la cantidad de citas y referencias acumuladas, el incesante encuentro con
hallazgos personales y bibliograficos, las palinodias o, cuando menos, la matizacion de
ciertas posturas, me impidieron desplegar el argumento tan didfana, progresiva y
analiticamente como habria sido deseable. Para colmo de males, tampoco pude —ni
probablemente quise— desembarazarme del estilo errante, a la vez proléptico, analéptico y
pedante del autor de Ulises: como bien sabe cualquier fildlogo, la meditacion prolongada
sobre un texto, por ajeno que pueda parecer en un inicio, se ve constantemente amenazada
por el peligro de confundirse con él. Conforme paso el tiempo, fui convenciéndome de que
la filosofia podia concebirse como una proporcién —desconozco exactamente cual— entre
la poesia y la filologia, la juventud y la vejezf la oralidad y la escritura. Intenté mantener mi
palabra y, mas importante, la de los demas dentro de esos limites.

Tuve, ademads, la candidez de proponerme cubrir un arco temporal de alrededor de dos
mil setecientos afios de historia documentada. Poco importa. Después y a pesar de tantos
empefios anticuarios en su tratamiento, me atreveria a pronosticar como fundamentalmente
inevitable el hecho de incurrir en saltos, anacronismos o tergiversaciones exegéticas mas o
menos ilegitimos. He aqui, por ejemplo, una grave negligencia: descuidé la relacion entre

kaAokdyadio y Pavavcio en Platon y Aristoteles, tanto como sus implicaciones politicas.
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Con todo, preferi correr ese riesgo en aras de forzar el didlogo y, (por qué no?, la polémica
entre épocas, disciplinas y autores aparentemente distantes; ello con el modesto propdsito de
hacerme una imagen mas precisa del pasado y de nosotros mismos, de extraer, en la medida
de lo posible, una moraleja o un nicleo de verdad que, por peregrino que pareciese, me
permitiera comprender y aquilatar histéricamente nuestro inasible presente. Al fin y al cabo,
debemos resignarnos a ser inquilinos de esa misma historia que, no obstante y por alguna
misteriosa razon, nos incita a contarla como si ya la poseyésemos. Cabria endilgarle a este
unico objetivo —y no a Joyce— la responsabilidad de apartarme del estilo y las formalidades
caracteristicas de una investigacion académica. En realidad, su obra jamas constituy6 para
mi un fin en si mismo: fue s6lo un medio para pensar y, por cierto, uno idéoneo, considerando
su decidido caracter enciclopédico y simultaneamente disruptivo. Esta fue, pues, la necesidad
mas vital de todo el trabajo.

En vista de todo lo anterior, decidi procurarme un esquema sencillo pero eficaz para
organizarlo. Fiel a las inclinaciones e indicaciones metaforicas de Joyce, quien identificaba
a Platon con una suerte de Caribdis infernal y a Escila con la salutifera roca aristotélica, tracé
el itinerario general de la investigacion imitando los pasos de Dante en una suerte de
Commedia ideologica. Partiendo asi desde el limbo contextual en el que se hallaban
confinados el autor y sus opiniones, los precipité en la espiral analogica del platonismo para
que, tras ella, arribaran hasta las playas de la logica y el empirismo peripatéticos, como si se
tratase de un s6lido promontorio. De ahi, en una inversion de la katédfacig inicial, los obligué
a ascender purgando y ponderando ambas doctrinas, hasta culminar en esa sintesis histdrico-
trascendental que, de alguna u otra forma, representaba para mi Ulises.

Esta estructura me permitié arreglar el texto en cinco partes que aproximadamente
coinciden con los siguientes complejos tematicos: (i) el contexto historico y geografico del
joven Joyce, abordado desde las perspectivas hermenéuticas en las que se habia nutrido, a
saber, un romanticismo analdgico-platonizante y un realismo de corte aristotélico quasi
anomalista; (i7) la elaboracion de la teoria platonica de las ideas, con especial énfasis en el
nuevo sentido que adquieren lo bello y lo bueno (la kolokdyobia) en la articulacion entre el
mundo fenoménico y el eidético; (iii) la consecuente critica aristotélica de dicha doctrina a
través de una redistribucion de sus términos en procesos psiquicos y lingiiisticos mas estables
y determinables; (iv) el papel de la teologia escolastica y la medicina medieval en la

justificacion y transvaloracion de los conceptos residuales (la fantasia y lo singular)
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Proélogo

heredados de la colision entre platonismo y aristotelismo, modernamente secularizados en la
estética; (v) una recapitulacion de la hermenéutica, pero ahora en clave paulina y bruniana,
como posible solucioén de Joyce ante las aporias a las que se enfrento.

A su vez, dividi cada una de estas cinco partes en tres secciones, encabezadas todas
ellas, salvo la tltima, que pertenece al capitulo decimoquinto de Ulises, por citas del noveno,
vale decir, de «Escila y Caribdis». Estos apartados pretenden fungir como escolios de sus
respectivos exergos. Para las partes centrales, el arreglo consta de un capitulo transicional
que presenta el tema desde la perspectiva joyceana y otros dos que reconducen a discusiones
clasicas, medievales y renacentistas una ambigiiedad o una dificultad de fondo reflejada en
la concepcion moderna del arte.

De esta forma, por ejemplo, se abordan en la segunda las doctrinas de la piunocig
(subrogacioén o imitacion) y el évBovoacudg (entusiasmo o genialidad) a partir de su vinculo
con la tension platonica entre razén y sensibilidad, cuyas paradojas intenta resolver el
Estagirita rectificando o produciendo nociones como la imaginacion y la quidditas, discutidas
en la tercera. La cuarta parte, dedicada a los desarrollos de la intuicion tanto desde el costado
objetivo (vision beatifica) como del subjetivo (genio) estan directamente anclados @B crisis
de la ciencia aristotélica y la revitalizacion del platonismo. En ella se descubre una nueva
caracterizacion del vinculo y la diferencia entre lo corporal y lo espiritual que, de alguna u
otra manera, ha sido lo suficientemente tenaz como para persistir hasta nuestros dias. Su
segundo capitulo puede considerarse, ademas, como un modelo reducido de los movimientos
globales de la presente investigacion. La quinta y ultima parte pretende solventar mediante
una exégesis tipologica de corte inmanentista los problemas que supone dicho vinculo,
formulados por Joyce a través de su interpretacion de Shakespeare como una nueva concordia
entre el arte y la vida.

Asi, ante los embates de Escila y los remolinos de Caribdis, el lector despistado siempre
podra volver a este prologo o al primer capitulo e incluso saltar al Gltimo con el fin de
orientarse en un argumento por momentos tan entreverado que quizé no diste mucho de un

nuevo calvario o de otra odisea.
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I. Teolologicofilolologica

Limbo patrum
Una gramatica para la imagen

1.1

Argumento

«A mixture of theolologicophilolological»

Introduccion al argumento. situacion aporética del simbolismo y el realismo — Justificacion del
trabajo en el marco de las Letras Clasicas — Rehabilitacion del mito en la Modernidad — Hipotesis
genealogica de la constitucion del problema e itinerario de la investigacion — Necesidad de un
tratamiento transdisciplinario de la cuestion

Fue preferible poner sobre el papel un alrededor de las dos de la tarde apenas iluminado
por la tenue luz verde de una lamparita de escritorio en algin salon de la National Library
de Dublin, para que Stephen Dedalus, un embaucador relativamente honesto, pudiera
pronunciar aquel memorable discurso cuyo proposito consistia en reunir casi hasta el
punto de indistincion la vida y la obra del autor de Hamlet. Era la prueba, exhibida
mediante una suerte de ecce homo de paja, tanto de la tenacidad de la tradicién como de
su propia abrogacion: se trataba, en efecto, de un maestro del anonimato y, quizé por esa
misma razon, también de la persistencia. Por supuesto, tivose que afiadir una gavilla de
expertos «de carne y hueso» para darle mayor relevancia a un asunto de por si
inconsecuente, por no decir literario: el escritor, critico y editor George William Russell,
mejor conocido por el pseudonimo de AE; el muy afable director cuaquero de la
biblioteca, Thomas W. Lyster, ademas de Buck Mulligan y otros dos personajes que en
ese mismo afio (el de 1904 evidentemente) comenzaron a laborar alli como bibliotecarios,
el joven y aun incipiente filologo celta, Richard Irvine Best, y William Kirkpatrick
Magee, ensayista y editor de la revista Dana, quien décadas después, bajo el cada vez
mas empolvado nombre de John Eglinton, admitiria, como una suerte de Claudius
redivivo, haber sufrido un repentino «aguijonazo de reminiscencia» luego de leerse en
aquellas lineas.

Este —no solo un remedo de la sintaxis de Stephen, auténtica Pasion de la literatura
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(«genitivos subjetivo y objetivo» comprendidos)—! es el escenario del capitulo 1X del
Ulysses de James Joyce. Es ademas, y sin desdoro de algiin competente traductor que, no sin
cierta razon, aconseja evitar su lectura, una de las principales llaves para la comprension
general del libro, e incluso de la carrera literaria del autor, pues problematiza oblicuamente,
desde una perspectiva histdrica y filosofica, los dilemas estéticos a los que se enfrentaba el
modernismo. A la sazoén, las alternativas no sélo artisticas sino también politicas parecian
reducirse a la oposicion entre el art pour [’art encarnado por el simbolismo (una lirica quasi
religiosa cada vez mas impenetrable) y la minuciosa descripcion, rayana en lo cientifico, del
realismo (una prosa capaz de asir la cotidianidad o la miseria social y psicologica del orden
burgués), cuyas formulaciones extremas podrian localizarse respectivamente en el Coup de
des de Mallarmé y Le roman expérimental de Zola. Joyce configuro esta disyuntiva mediante
una doble metafora, identificando el simbolismo con Platén y con Caribdis, por un lado, y el
realismo con Aristoteles y Escila, por el otro. (El objetivo? Reconstruir la biografia de
Shakespeare desde sus dramas y sonetos, aderezados con los escasos documentos histdricos
que abandono tras su paso por este mundo para, finalmente, sortear ambos portentos. A
contrapelo de lo que el sentido comun exigiria, a saber, explicar el fenomeno literario
mediante el contexto historico o biografico y no al revés, la fabricacion de un protagonista
de nimiedades apenas dignas de relatarse a partir de la produccion de un gigante de la poesia
prometia, como si se tratase de una Aufhebung hegeliana, condensar y superar las luchas en
las que se encontraban enfrascadas ambas alternativas. Naturalmente, ante el solipsismo que
implicaba la lirica y frente al desapego descriptivo, a veces irdnico, otras tantas, elegiaco,
que suponia la prosa y la novela, se cernia sobre toda Europa una vuelta al mito y a la épica.
Era un movimiento de fondo, no sélo literario: existia (y existe ain) una fundamental
ambivalencia en la concepcion del hombre como sujeto practicamente divino y como otro
objeto mas entre los que conforman la realidad. Son muchos y muy ilustres los ejemplos de
esta rehabilitacion mitificante: deben contarse, cuando menos, a Aby Warburg en Alemania,
para la historia del arte, a George Sorel en Francia, respecto de la teoria politica, o al propio
Sigmund Freud en el Imperio austrohiingaro, dentro de la psicologia. Incluso John Eglinton,
triple testigo del episodio de la biblioteca —por cierto, el mas avezado de todos—, condenso

en un pequefio pasaje la encrucijada a la que se se aproximaban aquellos extrafios tiempos.

1J. Joyce, Ulysses, ix, 843; ii, 165-66 en la edicion de Walter Gabler que, pese a los debates sobre su fidelidad, continia
siendo la mas autorizada.
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1. Teolologicofilolologica: Limbo patrum. Una gramatica para la imagen

Pertenece a un librito que sin duda desempefid un papel germinal en la concepcion de

Ulysses:

En todas las literaturas antiguas se postula un hombre provisto de un arma [...], su relacion
con sus congéneres es la de prototipo, su relacion con el universo, la de protagonista: el
significado de este universo, sus truenos, sus movimientos, sus potencias, estd concentrado
en su tiempo y sus gestas. [...] En el presente, el hombre ha sido menguado por sus propios
logros. No son los abismos del tiempo y del espacio, los infinitos superior e inferior, los que
lo reducen a la insignificancia [...], es su propia musica la que lo llena de melancélicas
afioranzas, sus propias filosofias las que lo turban con dudas, sus propias ciencias las que lo
irritan con las limitaciones de su entendimiento, su propia opulencia la que no lo satisface
con una condicion normal. [...] {Haced de este hombre lo que podais, bardos! Pedidle que
arroje la lanza de Cu Chulainn o la piedra de Ayax, [...] mostrad como él, el predilecto de
Prometeo, aunque ya dificilmente puede estar a la estatura de una figura étnica, controla, no
obstante, un universo en el interior de otro universo, y ha cumplido el suefio mas remoto del
Titan apoderandose del mismisimo rayo; pintadlo cuando lo empufia y mostrad como la
conciencia heroica se ha perdido para siempre por ese trato superficial con asuntos divinos y
humanos, donde su mente cotidianamente se sumerge.’

Pues bien, el mecanismo con el cual Joyce o Stephen elabord su muy personal Cisne de Avon
estaba apuntalado en dos doctrinas de origen catdlico: tanto explicitamente sobre el dogma
agustiniano-tomista de la Trinidad, como tacitamente —y he aqui una de las hipdtesis del
presente trabajo— sobre la exégesis tipologica elaborada por Pablo de Tarso y Tertuliano.

A través de las indicaciones y pistas bibliograficas del corpus joyceano, este estudio
intentard develar las condiciones de posibilidad de la teoria —mas afin a los anales de la
locura que a los de la filosofia— de Stephen, rastreando también aquello que permitid
configurar la disyuntiva entre lirica y prosa en la literatura decimononica. Se trata de una
historia que, desde este punto de vista, hunde sus raices en la Antigliedad clasica y en el
Medievo latino, aunque no siempre se despliegue a través de continuidades, influencias o

préstamos, sino ante todo de malentendidos, transformaciones y rupturas: ideas recibidas vy,

2 J. Eglinton, Pebbles from a Brook, pp. 27-29: «In all ancient literatures, a man is put forward, armed with a weapon [...],
his relation to men being that of their prototype, his relation to the universe that of its protagonist: the meaning of the
universe, its thunders, its motions, its potencies, is centred for the time in him and his toils. [...] At the present time man is
dwarfed by his own achievements. It is not the abysses of time and space, the upper and lower infinities, which reduce him
to insignificance [...]: it is his own music which fills him with melancholy yearnings, his own philosophies which unsettle
him with doubts, his own sciences which taunt him with the limitations of his understanding, his own luxuries which
dissatisfy him with a normal condition. [...] Make what you can of him, ye bards! Ask him to hurl Cuchullin’s spear, or
Ajax’s rock, [...] show how he, the darling of Prometheus, though no longer amounting to much as an ethnic figure, yet
controls a universe within a universe, and has realized the Titan’s remotest dream for him by getting hold of the very
thunderbolt; paint him as he wields it, and show how the heroic consciousness is well lost for that general acquaintance with
things divine and human wherewith his mind is daily deluged». [En adelante, la traduccion de todas las citas son
responsabilidad del autor de esta tesis.]

15



«A mixture of theolologicophilolological». Joyce y la odisea de la kxaloxdyabio

quiza por ello, persistentes en la actualidad. En este sentido, la consideracion contemporanea
de lo estético como presentacion sensible, unitaria e irrepetible de algo que, en principio,
debe trascender la aicOnoig, la percepcion (simbolismo) o, en cualquier caso, denunciar y
describir las condiciones presentes desde una suerte de promesa beatifica y emancipatoria
(realismo), se ira desplegando a través de los avatares de la kaAokdyodio y su vinculo con la
crisis de la obra de arte en el siglo XX, vale decir, como una asintota ahistérica donde
coinciden o se agrupan transformaciones, diferencias e incompatibilidades de la historia
efectiva. De ahi la necesidad —o, mejor dicho, haciendo de la necesidad virtud, si se toma
seriamente la boutade con la que Stephen pretende rematar internamente su delirante teoria
a punta de orinar (mingo, minxi, mictum, mingere) una mixtura teolologicofilolologica—> de
una investigacion global capaz de cubrir aspectos tan lamentablemente desperdigados en
nuestros dias como los filologicos, l6gicos y teoldgicos, correspondientes, en mayor o menor
medida, a las partes segunda, tercera y cuarta del ensayo.

Convendria resumir el itinerario de la investigacion en unas cuantas lineas a manera de
hilo de Ariadna. Aunque es una enumeracion laconica, no dejara de ser Util para entrar y salir
del laberinto del joven Dedalus. Sublimada por Platon en una épetn univoca e incorpdrea, la
Kahokayafic —una hendiadis que podria verterse literalmente como «bella bondad» y cuyo
significado arcaico orbitaba en torno a la nobleza y probidad de hombres concretos—
recupero sus ropajes materiales y, por ende, mudables en el corpus Aristotelicum mediante la
nocion temporal de évteréyelo como punto culminante en la morfogénesis de cualquier
organismo. En efecto, Aristoteles considera lo xaAdg, lo bello, como un fin en si mismo e
inmoévil y lo dyaBdc, lo bueno, como un fin mas general, a veces exterior, volcado a la accion
y al movimiento.* Ademas, desde el punto de vista gnoseologico, revirtid también la escision
platonica entre fendmeno e idea o, en este caso, entre kaAog y ayaddc, mediante la pavtacia,
vale decir, el espacio donde conviven la razon y la sensibilidad. Parad6jicamente, este mismo

hiato se consolidé atin més mediante el exilio de lo singular y lo sensible de las comarcas de

3 J. Joyce, Ulysses, ix, 761-62.

4 Arist., Metaph., X111, iii, 1078a31-32: «énel 6 10 dyabov kol 1o kahov Etepov (To pev yap del &v Tpael, 10 6€ Kadov Kal
£V 101¢ aKwvnTo1g) [...]», es decir, «lo bueno y lo bello difieren (pues lo [bueno] siempre esta en accion, lo bello, en cambio,
también se encuentra en lo inmutable) [...]» e id., EE, VIIL, iii, 1248516-20; 1249a14-16: «&oT1 81 10 drya®Ov eivar ko O
KOAOV Kayafov 00 povov Katd o Ovopata, GAAN ko’ antda Exovia Slapopdy. TV yap dyabdv naviev tékn €otiv, 6 avtd
avT@AV Evekd 0TIV aipeTd. TOVTOV 8¢ Ko, Goa 81" adtd dvta mhvto Emouvetd €oTiv. [...] 0 6’ 01OpHEVOG TAG APETAG ExeV
Setv gvexa MV EKTOC Ayad@dv, Kot TO cuUPEPNKOC T KaAd TPTTEL. E5TIV 0DV Kahokdyadia dpeth) Téletog [lo bueno y la
bella bondad no sélo se distinguen por el nombre sino también por lo que son en si mismos. Existen fines de todas las cosas
buenas que se eligen en razon de si. De estas, son bellas todas los que son laudables por el s6lo hecho de existir. (...) Quien
cree, sin embargo, que debe poseer virtudes con vistas a bienes externos, hace cosas bellas accidentalmente. En realidad, la
bella bondad es una virtud perfecta]».
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la ciencia. A partir de aquel momento, los procesos abstractivos y la metodologia
estrictamente deductiva se introdujeron como garantes de la cientificidad. Alrededor de
dieciséis siglos después, Tomdas de Aquino transform¢ las tesis aristotélicas trasladandolas al
régimen del catolicismo. Luego de una generacion, Duns Escoto, valiéndose del neologismo
haecceitas con el que pretendia sortear las dificultades del tomismo, introdujo la idea de una
intuicion capaz de dar razon de lo singular no ya como concepto residual, sino por mérito
propio, otorgandole asi carta de ciudadania en el discurso cientifico. El conocimiento
intuitivo fue el que, desde una perspectiva teoldgica, permitid postular la experiencia
transhistorica y redimida de la visio beatifica en los términos estrictamente paulinos que
reclamaba la exégesis medieval de raigambre agustiniana: ver a Dios en su unicidad, frente
a frente y sin mediacion alguna. La visio, caracterizada como comprehension clara et confusa
y no distincta, tipica del razonamiento abstractivo, aparece asi, en primer lugar, como el
principio de aprehension intuitivo e indeducible del ego cogito cartesiano y, en segundo lugar,
a través de Leibniz, como el ancestro inmediato del «simbolo de la moral» kantiano. Todo
ello, aunado a otros factores no menos importantes como la concepcion infinita del universo
caracteristica de la cosmologia moderna, confluyo6 para configurar, en el siglo XVIII, la idea
de genio como una suerte de divinidad parcial o incluso instrumental en el cumplimiento de
una Historia progresiva y, de alguna manera, salvifica. Estas ultimas son, en efecto, las
piedras angulares del romanticismo y de sus posteriores derivas. Aquella alternativa entre
simbolismo y realismo que Joyce se empenaba en superar exhibe de este modo, desde una
perspectiva sincronica, la falsa oposicion en la que se fundaba y, no obstante, desde una
lectura diacrénica, revela también su misma operatividad y fecundidad dialéctica. Se trata,
en fin, de la misma alternativa que informa la tension estilistica de todo el Ulysses: un vaivén
que, entre la exuberancia lirica y la escrupulosidad prosistica —por no decir prosaica— de

la descripcidn, terminard por resolverse en una lectura tipoldgica y reversible del mito.
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1.2

Algunas reflexiones metodologicas

«Composition of place»

Contexto literario e historico de la teoria dedalusiana de Shakespeare — Controversias doctrinales
entre catolicismo y protestantismo — Metaforas homericas, filosoficas y literarias del conflicto en
Ulysses — La kaloxdyaBia como rubrica de la separacion y el vinculo de la metafora fundamental:
la hendiadis de razon y sensacion — La imagen en los Exercicios espirituales de Loyola como
sugerencia metodologica

Precisamente:

a esta hora del dia, en mitad de junio —dijo Stephen, captando a su audiencia con una mirada
fugaz—, la bandera esta izada en el teatro a orillas del rio. No lejos de ahi, en un refiidero del
Paris Garden, ruge el oso Sackerson. Trepavelas, navegantes de Drake, mastican sus
salchichas en el patio, entre los demads espectadores. [...] —Shakespeare ha salido ya de casa
del hugonote en la calle Silver y camina por las margenes del rio junto a los pabellones de los
cisnes. Sin embargo, no se demora en alimentar a la hembra que apura a sus crias hacia los
juncos. El Cisne de Avon piensa en otra cosa. Composicion de lugar. jIgnacio de Loyola,
apresurate a ayudarme! —Comienza la obra. Un actor se adelanta hacia la sombra, disfrazado
con la cota de malla que dejo un doncel de la corte, un hombre robusto de voz grave. Es el
fantasma, el rey, rey y no rey; el actor es Shakespeare, quien estudido Hamlet todos los afios
de su vida exentos de vanidad para representar el papel del fantasma. Pronuncia sus palabras
a Burbage, el joven actor frente a €I, allende la tela encerada, invocandolo con un nombre:
Hamlet, soy el fantasma de tu padre. Le ruega que lo escuche. A un hijo se dirige, al hijo de
su alma, el principe, el joven Hamlet, y al hijo de su cuerpo, a Hamnet Shakespeare, quien ha
muerto en Stratford para que su homénimo viva eternamente.’

Este es el contexto, el exordio de Stephen. Pero, ;qué demonios hace alli Loyola? No cabe
duda de que ese muchacho podria haberlo invocado por una infinidad de razones. El también

habia sido inoculado con la cepa jesuitica, pero —como justamente observa Mulligan— mal

5 1. Joyce, Ulysses, ix, 154-173: «—It is this hour of a day in mid June, Stephen said, begging with a swift glance their
hearing. The flag is up on the playhouse by the bankside. The bear Sackerson growls in the pit near it, Paris garden.
Canvasclimbers who sailed with Drake chew their sausages among the groundlings. [...] —Shakespeare has left the
huguenot’s house in Silver street and walks by the swanmews along the riverbank. But he does not stay to feed the pen
chivying her game of cygnets towards the rushes. The swan of Avon has other thoughts. Composition of place. Ignatius
Loyola, make haste to help me! —The play begins. A player comes on under the shadow, made up in the castoff mail of a
court buck, a wellset man with a bass voice. It is the ghost, the king, a king and no king, and the player is Shakespeare who
has studied Hamlet all the years of his life which were not vanity in order to play the part of the spectre. He speaks the
words to Burbage, the young player who stands before him beyond the rack of cerecloth, calling him by a name: Hamlet, [
am thy fathers spirit, bidding him list. To a son he speaks, the son of his soul, the prince, young Hamlet and to the son of
his body, Hamnet Shakespeare, who has died in Stratford that his namesake may live for ever».
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inyectada; de no ser asi, ;como es que aquella venerable sentencia ignaciana —que en los
Exercicios espirituales procuraba tornar visible lo invisible e invisible lo visible ad maiorem
Dei gloriam— terminaria pervirtiéndose en una propedéutica con fines francamente profanos
como la contemplacion de la vida y la obra de Shakespeare? Después de todo, «los puritanos,
calvinistas y luteranos eran enemigos del arte y la ubérrima belleza; el catolico, por el
contrario, era amigo de aquel que pretendia interpretar o divulgar lo bello».® Las ideas que a
la sazon presentaba el bachiller eran todo menos extravagancias: la funcion que, quiza de
manera subrepticia, habia adquirido paulatinamente el artista en la Modernidad, sobre todo
bajo la égida del romanticismo, guardaba un inexorable vinculo con el sacerdocio, con las
figuras del vates y de Jests.”

Al margen de todo ello, existia atin otra razon, sin lugar a dudas mas inmediata, capaz
de haber impulsado la stplica del joven bardo: los conflictos politicos y religiosos entre
«bidmetoloves» y «tegoteabsolvers»® o protestantes y catolicos que fustigaban la Irlanda de
aquel entonces. Tendria que haber pasado apenas un afio mas para que se fundaran el Sinn
Féin y el Ulster Unionist Council —un organismo de afiliacion britdnica férreamente opuesto
al Home Rule y, con ello, a la amenaza de una hegemonia catolica nutrida por movimientos
autonomos y separatistas—, los cuales, en un clima relativamente apacible tras la muerte de
Parnell, terminarian atizando las flamas de la tragica insurreccion de Pascua de 1916y, a la
postre, la independencia de Irlanda.

Todos los asistentes, salvo los catolicos Stephen y Buck Mulligan (Oliver St. John
Gogarty, quien naturalmente tenia que desempefiar el papel de usurpador o zascandil),
procedian de cuna protestante’ y, dejando a un lado la suspension de esas diferencias que

nuestro secularizado mundo —valga la redundancia— promete disolver desplazandolas

6 J. Joyce, Stephen Hero, cap. xxv, p. 210: «The Puritan, the Calvinist, the Lutheran were inimical to art and to exuberant
beauty: the Catholic was the friend of him who professed to interpret or divulge the beautiful».

7 Al respecto es invaluable el monumental esfuerzo de P. Bénichou, Morales du grand siécle; Le Sacre de I’écrivain (que
contiene la trayectoria general y pormenorizada de su investigacion); Le Temps des prophetes: doctrines de 1'dge
romantique; Les Mages romantiques; L’Ecole du désenchantement: Sainte-Beuve, Nodier, Musset, Nerval, Gautier; Selon
Mallarmé por trazar —en toda una vida— el desarrollo de la literatura francesa desde Corneille hasta Mallarmé a través del
secreto vinculo entre la literatura romantica y la espiritualidad cristiana. Pueden consultarse, ademas, las observaciones de
A. del Noce, Il problema dell’ateismo, especialmente pp. 388-400 (V1, #i: «Il problema Pascal e I’ateismo contemporaneo»),
respecto de lo que considera las dos tendencias fundamentales de la Modernidad, a partir de su fundamentacion teologica
0, mejor aun, su secularizacion, como un «iluminismo» (desde Descartes hasta Marx) volcado hacia el futuro y como un
«romanticismo cristiano», en la linea de Bénichou, que torna hacia la recuperacion y la continuidad con el pasado. Desde
una consideracion pictorica, el ensayo de A. Besancon, L image interdite. Une histoire intellectuelle de | ’iconoclasme, puede
ayudar a situar las implicaciones que la secularizacion de conceptos teologicos tiene sobre el arte.

8 J. Joyce, Finnegans Wake, 1, i, 4, 9-10.

9 R. Ellmann, James Joyce, p. 147: «He [sc. Magee] is a sub-librarian in Kildare Street, and I think his mission in Ireland is
to prove to his Protestant grandaunts that unbelievers can be very moral and admire the Bible.
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indefinidamente, no debe olvidarse cuan persistentes son como para arraigarse en la totalidad
de la vida y las instituciones, incluida —claro estd&— la recepcion del corpus shakespeariano.
No es sorprendente, a proposito de ello, que los fervores puritanos hayan prohibido el teatro
durante casi dos décadas, desde 1642 hasta la restauracion posterior a Cromwell acusandolo
de «lascivious Mirth and Levity»: all we can say is that life ran very high in those days."°
Pese a no tomar siempre el partido catolico, las desavenencias doctrinarias relevantes
para la comprension del discurso de Stephen podrian reconducirse a cuatro puntos: (i) sola

el retorno a las fuentes del cristianismo excluyendo el

scriptura contra traditiones:
patrimonio exegético acumulado por la Iglesia catolica, para reducirlo unicamente a la Biblia
y a sus traducciones en lengua vulgar, cuya interpretacion, sometida a las convicciones
particulares de cada pastor, acabaria por despejar el camino hacia el continuo cisma de las
instituciones cristianas; (if) sola fide contra fide et operibus. de la inconmensurabilidad entre
Creador y creatura postulada por los reformistas se deriva la fundamental inescrutabilidad de
lo divino y su desdén por una humanidad, cuya salvacion estriba inicamente en la gracia 'y
el abandono absoluto a la irracionalidad de la fe, socavando cualquier mediacion sacerdotal
entre el hombre y Dios, incluidos los sacramentos y las obras que, relegadas asi —en cuanto
fruto y sefial de la justificacion— al ambito de lo civil, terminarén sacralizandose como pura
productividad terrena;'? (iii) servum contra liberum arbitrium: €l libre albedrio y el concurso
divino en el quehacer humano queda descartado porque contradice la predestinacion y la
omnipotencia de Dios quien, en su suma justicia, elige desde el inicio de los tiempos la

condena de tantos y la salvacion de pocos; lo que, en ultimo andlisis, conducira a cierto

10 «September 1642: Order for Stage-plays to cease» en Acts and Ordinances of the Interregnum, 1642-1660, vol. 1, pp. 26-27.
1 Cfr., respectivamente, M. Lutero, Assertio omnium articulorum M. Lutheri per bullam Leonis X (1520) en D. Martin
Luthers Werke, kritische Ausgabe (WA), tomo VII, p. 97: «Oportet enim scriptura iudice hic sententiam ferre, quod fieri non
potest, nisi scripturae dederimus principem locum in omnibus quae tribuuntur patribus, hoc est, ut sit ipsa per sese certissima,
facillima, apertissima sui ipsius interpres, omium omnia probans, iudicans et illuminansy, «nolo omnium doctior iactari,
sed solam scripturam regnare, nec eam meo spiritu aut ullorum hominum interpretari, sed per seipsam et suo spiritu intelligi
volo»; y R. Bellarmino, Disputationes de controversiis christianae fidei, tomo 1, controversia 1 (de Verbo Dei), lib. 111 (de
Verbi Dei interpretatione), cap. iii, p. 38H-39A: «non debere exponi Scripturas ex proprio ingenio, sed secundum dictamen
Spiritus sancti, quia non sunt scriptae ingenio humano, sed ex inspiratione Spiritus sancti. Tota igitur quaestio in eo posita
est, ubi sit iste Spiritus. Nos existimamus, hunc Spiritum, etsi multis priuatis hominibus saepe conceditur, tamen certo
inueniri in Ecclesia est [...] At haeretici omnes huius temporis docent, Spiritum sanctum Scripturae interpretem non non
esse alligatum Episcopis, vel ulli hominum generi, et ideo unumquemgque iudicem esse debere, siue spiritum suum sequendo,
si ipse donum interpretationis habeat, siue alicui alteri adhaerendo, quem eodem dono praeditum viderit». Una perspectiva
general que caracteriza la controversia hermenéutica catolico-protestante como un caso particular de esa solariega disputa
entre anomalismo y analogismo cuyos origenes pueden rastrearse al menos hasta las escuelas filologicas de Alejandria y
Pérgamo puede consultarse en el ensayo de W. Dilthey, Die Entstehung der Hermeneutik en Gesammelte Schriften, tomo V,
pp. 317-331.

12 Al respecto, debe consultarse, evidentemente, el clasico ensayo de M. Weber, Die protestantische Ethik und der Geist des
Kapitalismus en Gesamtausgabe, 1, vol. XVIIL, pp. 123-482.
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desprecio por la creacion y a la transformacion de la naturaleza en un determinismo mecanico
contra el concurso divino en los asuntos humanos y el acento sobre la contingencia,
necesarios para salvaguardar la nocion de libertad; (iv) Deus absconditus sub contrario: la
insondabilidad de los designios divinos, la doctrina de una salvacion Gnicamente accesible
por medio de la entrega a una fe ciega y el incontrovertible vigor e interpretacion literal de

la ley veterotestamentaria en las Iglesias reformadas '?

coinciden plenamente con la
iconoclasia protestante, pues toda forma elaborada por el hombre a partir de la revelacion
para intentar abarcarla —y la belleza supone precisamente esto— ha de sumergirse en lo
«contrarioy, es decir, en la ocultacion de lo divino bajo su opuesto, fundamento de una fe
interior y privada.'* Para adquirir relieve, la pugna entre catolicismo y reformismo debe
empalmarse con otra contraposicion, autorizada por el texto joyceano en el preambulo de la
exposicion de Stephen, donde se debate la preeminencia de Aristoteles o de Platon. Estos
constituyen las divisas cldsicas de Stephen y de sus interlocutores, quienes a su vez permiten
articular con mayor alcance el problema de fondo: la disyuntiva entre realismo y simbolismo.
Exhibir la eficacia de esta alegoria, un auténtico redoblamiento o intensificacion de una
«serie ininterrumpida de metaforas»!'> que se remonta desde la estética decimononica hasta
los escollos homéricos de Escila y Caribdis, pasando por las Guerras de religion y los
baluartes de la filosofia clésica, es el objetivo principal del presente estudio.

Pues bien, el argumento puede partir del pasaje citado al comienzo de esta seccion,
precisamente el que corresponde al exordio de Stephen y a la férmula ignaciana «composicion

viendo el lugar».!® Esta frase, enigmatica hasta para los «directores» contemporaneos de

13 M. Schneckenburger, Vergleichende Darstellung des lutherischen und reformiertes Lehrbegriffs, 12 parte, p. 112: «Die
mosaischen Gebote erfuhren zum Theil eine buchstibliche Auffassung, wie sie die lutherische Kirche nicht kennt: [...] von
dorther nahm man sich das Bildverbot». La nocidn explicita de «absoconditus» se remonta a Is. 45, 15-16. [En lo sucesivo,
en estas notas al pie, se refieren pasajes completos donde apareceran marcados en cursivas los fragmentos citados
textualmente en el cuerpo principal].

14 Cfi. H. U. von Balthasar, Herrlichkeit. Eine theologische Asthetik, tomo I: Schau der Gestalt, pp. 42-66 (i, 3:
«Entisthetisierung der Theologie, protestantisch»; i, 4: «Eine protestantische theologische Asthetik»), cuyo propésito,
francamente dogmético y reaccionario, no menoscaba la utilidad de ciertas observaciones. Pretende revertir el diagnostico
de una estética moderna como teologia secularizada al estilo de un Bénichou o de un Rentsch, por ejemplo, para llevar a
cabo una restauracion de la teologia estética en clave catolica e, incluso, ecuménica. Cfr., ademas, M. Lutero, Disputatio
Heidelbergae habita (1518) en D. Martin Luthers Werke, kritische Ausgabe (WA), tomo 1, p. 354.

15 Quint., Inst., lib. VIIL, cap. vi, § 44, 1-3: «Allegoria, quam inversionem interpretantur, aut aliud verbis, aliud sensu ostendit,
aut etiam interim contrarium. Prius fit genus plerumque continuitatis tralationibus, ut <O navis, referent in mare te novi/
fluctus; o quid agis? fortiter occupa/portumy totusque ille Horatii locus, quo navem pro re publica, fluctus et tempestates
pro bellis civilibus, portum pro pace atque concordia dicit [La alegoria, traducida como inversiéon, muestra ya sea cosas
diferentes de las palabras y el sentido [con los que se enuncia] o algo completamente contrario. El primer tipo y el mas
comun ocurre a partir de una metafora continua, como en <Nave, nuevas olas te arrastraran al mar, ;qué haces? Atraca
rapidamente en un puerto> y todo este pasaje de Horacio, donde la nave expresa la republica, las olas y tempestades, la
guerra civil, y el puerto, la paz y la concordia]».

16 J. Joyce, Ulysses, ix, 163.
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Loyola, reverbera a través de todo el librito con el que, a lo largo de un mes, el santo
procuraba deformata reformare, reformata conformare, conformata confirmare et confirmata
tranformare 0, segun un esquema tripartito, purgar primero, iluminar después y, finalmente,
unir a Dios el alma de los novicios mediante ejercicios de introspeccion y oracion
programada a manera de horas canonicas. Casi todos ellos inician con preambulos cuya
tentativa es introducir una meditacion especifica: durante la primera semana, por ejemplo, ha
de reflexionarse en torno a los propios pecados; materia de las tres siguientes es la
contemplacion de la vida de Jesus, de sus misterios y sus escenas. Pero, ;qué quiere decir
exactamente este insolito enunciado? La primera aparicion registrada en la version autdgrafa
del texto lo aborda con mayor profusion: «El primer predmbulo es composicion viendo el
lugar. Aqui es de notar, que en la contemplacion o meditacion visible, asi como contemplar
a Xpo nuestro Sefior, el qual es visible, la composicion serd ver con la vista de la ymaginacion
el lugar corpdreo, donde se halla la cosa que quiero contemplar. Digo el lugar corporeo, asi
como un templo o monte, donde se halla Jesu Xpo o nuestra Sefiora, segiin lo que quiero
contemplar. En la invisible, como es aqui de los pecados, la composicion serd ver con la vista
ymaginativa y considerar mi dnima ser encarcerada en este cuerpo corruptible y todo el
compdsito en este valle como desterrado; entre brutos animales digo todo el compdsito de
anima y cuerpo».!’

Ademas del gerundio y otros sorprendentes giros sintdcticos, para un lector actual, este
pasaje resultaria igualmente criptico por otra razon, a saber, la inversion de las expectativas
con respecto a lo visible y lo invisible. En efecto, es posible ver a Cristo pero no la realidad
inmediata. ;Por qué aquello de lo que se tiene mayor experiencia, es decir, de las cosas de
aqui abajo —los pecados y los cuerpos—, es percibido como algo invisible? Bien, pues
justamente éste es el cometido de los ejercicios: pulverizar la realidad corruptible y
aprehenderla en cuanto tal, esto es, en su eminente intrascendencia y fugacidad; en otras
palabras: la finalidad de la meditacion es desplazar la mirada desde este lugar preciso para
colocarla luego sub quadam specie aeternitatis. En el fondo, no se trata de otra cosa mas que
de una reformulacion de la antiquisima encrucijada, contenida en otro preambulo —el del
poema de Parménides—, entre el camino sereno de «la perfecta y circular Verdad», y el de
«las opiniones de los hombres, donde no existe certeza algunax: «el primero es acerca de lo

que es e imposible es que no sea, el sendero de la Persuasion (que acompaiia a la Verdad); el

171. de Loyola, Exercicios espirituales en Monumenta historica Societatis Iesu, vol. C, pp. 184, 186 (§ 47).
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segundo sobre lo que no es e imperioso es que no sea, un atajo [...] absolutamente
inescrutable».'® En el caso de los Exercicios, sin embargo, la bifurcacion no es tan rotunda:
se trata, mas bien, de un proceso de ascesis que vincula creatura y Creador —opinion y
Verdad, podria decirse— mediante la sucesiva fragmentacion del espacio y de la experiencia
inmediata para posteriormente reconstituirlos desde la mirada de Dios, como si se tratase de
un rompecabezas o una escenografia donde cada pieza se reconfigura y adquiere asi el sentido
especifico y auténtico que, en un inicio, permanecia velado. Se trata, por ejemplo, de
considerar, en el caso de la ultima cena, «el camino desde Bethania a Hierusalém, si ancho,
si angosto, si llano, etcétera», «asimismo el lugar de la cena, si grande, si pequefio, si de una
manera o si de otray, de «ver las personas de la ¢ena, y reflitiendo en my mismo, procurar de
sacar algun provecho dellas, [...] oyr lo que hablan»,'® y asi sucesivamente con cada uno de

los hechos del Evangelio.

FERIA II. MAIORIS HEBDOMADAE .

Cana apud Smmonem Leprofum. 84
Mate. xxvi. Mare. xigy. Ioan. 3. Ao sxxiy. Lxxi

Hiérico vnde Bethamam veit TESVS. | H. Miniérant aly.

Bethamia. 1. ChrisH ammum contemplare, mortem

Domus i‘:rzm.r . Mmtd:mn‘u. ¢ ps TESV: E

Ventunt Hierosol -, non tantum | K. ,yJalnm . Et ca:
ob TESVM, fil v¢ Lacaram et o ,

Carnat, IESVS ; & Lazarus vnus ¢ft | L. Effrigit deinde vas vnguenti, et_fiper

¢ difei s caput ewms ) 4
proC i Tl sl s sl sl i Compe o s

@ B Powy

Fig. 1. La cena en casa de Simon el leproso, Evangelicae Historiae Imagines de Jeronimo Nadal

18 DK, 28B, fr. 1, 28-30; fr. 2, 3-6: «xpedd 8¢ og WavTa TOEGOU/ ey AANOsing edkLKAL0C dTpepEc Top/MdE Ppotdy S6EuC,
Taig ovK Evi ToTIC GANONCY; «f pév [680¢] dmmg EoTv T€ Kol O ovk Eott pn etvar,/TIe0odc gott kéhevBog (AAnOein yap
dmdei),/M 8’ g oVK EGTIV TE KAl OC YPe®@Y £0TL PNy Elva, /T 81 Tol PPAL® Tovamevdia EUIEY GTOPTOVY.

191. de Loyola, op. cit., p. 280 (§§ 192, 194).
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Una contemplacion que aisla cada suceso y hace proliferar sus detalles de forma no muy
lejana al gusto flamenco de un Bosco o de unos Bruegel. De hecho, fue precisamente en
Amberes donde esta serie de meditaciones, esta «martirizacion de la imageny, adquiri6 forma
de grabado: las Evangelicae historiae imagines que Jeronimo Nadal —por instigacion del
propio santo y posiblemente influido por las ilustraciones de los libros de anatomia—
concibié como un complejo de escenas, distribuidas mediante cortes de perspectiva, en cuyo
interior se hacia referencia, por medio de letras, a una breve explicacion textual bajo las
laminas.?® Las Imagines de Nadal son, de alguna manera, el negativo de los Exercicios
ignacianos: al andlisis, al tacito desmembramiento de la imagen del primero le corresponde
la exhibicion y la composicion de la imagen del segundo. Ambos tienen el propdsito
fundamental de producir una vision para luego lacerarla o, viceversa, el de destruirla para
reintegrarla después.

En este sentido, el ejercicio de emancipacion propuesto por el fundador de la Compaiiia
de Jesus toma como punto de partida el «composito de anima y cuerpo» que habita «este
valle como desterrado» para arribar, finalmente, luego de tres semanas de desmembrar y
reconstituir imagenes con una incomparable obsesividad, a «ver como estoy delante de Dios
nuestro Sefior», a comprender que, «ponderando con mucho afecto quanto ha hecho Dios
nuestro Sefor por my, y quanto me ha dado de lo que tiene, [...] el mismo Sefor desea
darseme en quanto puede», o, en fin, a «mirar como Dios habita en las criaturas: en los
elementos dando ser, en las plantas vejetando, en los animales sensando, en los hombres
dando entender». Esta es la «contemplaciéon para alcanzar el amor», la inversion de
perspectiva con la que el anacoreta, en mutua correspondencia con la dileccion divina y
«como quien offresce affectdndose muchoy», asume el lugar especular de Cristo crucificado
por y para la humanidad, «haziendo templo de my seyendo criado a la similitud y ymagen de
su divina maiestad». Esta es la imitatio Christi: «Tomad, Sefior, y recibid toda mi libertad,
my memoria, my entendimiento y toda my voluntad, todo my aver y my poseer; Vos me lo
distes, a Vos, Sefior, lo torno; todo es vuestro, disponed a toda vuestra voluntad; dadme
vuestro amor y gracia, que ésta me basta.?!

El curso de los Exercicios consiste esencialmente en un continuo desplazamiento de

perspectiva que puede esquematizarse de acuerdo con la siguiente triparticion: (i) en la

20 Al respecto, puede consultarse P.-A. Fabre, Ignace de Loyola, Le lieu de I'image, pp. 169-175.
211, de Loyola, op. cit., pp. 306, 308, 310 (§§ 232, 234, 235).
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semana primera, correspondiente a la meditacion sobre los pecados, la creatura imagina la
creatura como si fuese el Creador observando sus creaturas; (if) durante la segunda y tercera
semanas, dedicadas a la meditacion sobre la vida de Cristo, la creatura escenifica la vida de
su Creador; (iii) en la cuarta, con la meditacion para alcanzar el amor, el Creador dirige
nuevamente su mirada a las creaturas para que se contemplen purificadas y felices tal como
son. La relacion entre (7) y (iif) es, evidentemente, un quiasmo cuyo centro se localiza en (ii),
a saber, la redencion del pecado que supone el sacrificio de Jesus o, como se precisara hacia
el final (vid. infra 5.1), el punto de indistincién entre el Antiguo (la palabra) y el Nuevo
Testamento (la imagen).

Roland Barthes ha propuesto una aguda interpretacion del mecanismo de los
Exercicios: san Ignacio pretende fundar nada menos que una gramética de la fantasia.??
Yuxtaponiendo la discontinuidad caracteristica del lenguaje, su pura diferencialidad, sobre la
fluidez casi automatica de la imaginacion, la restringe y desmonta mediante una serie
continua de distinciones de orden sensorial (ver, oir, oler, etc.) para luego recarticularla en
unidades escénicas estables (anotaciones y reflexiones) cuyo proposito ultimo consiste en
manifestar que la voluntad divina puede y debe coincidir con la realidad del ejercitante. Tal
indiferencia, tal abandono al glorioso numen de Dios no sélo es el origen doctrinal del
probabilismo jesuitico, sino también el manantial de la poética joyceana. Los marcos
mitoldgicos y narrativos como los de la Odisea o la Commedia cumplen para Joyce la misma
funcion que el Evangelio desempefia para quien se entrega al retiro espiritual de los
Exercicios: éstos constrifien la fantasia y a la vez desencadenan la palabra para reconducirla
a estos huesos y esta carne, a esa suerte de fantasma deictico que, en tltimo analisis constituye
la realidad. Un ejemplo paralelo de la ambivalencia, ora negativa ora positiva, de la
imaginacion ignaciana se abordara mas adelante (4.2) a propésito del ilisci o amor hereos 'y
de la melancolia.

De esta manera, Stephen se ampara en Loyola para hacer frente a la interpretacion
trascendentalizante e idealista de AE y demas interlocutores: los dramas de Shakespeare no
son ya «esencias espirituales informes»,? sino la resignacion de un homo viator, de un
peregrino, ante las desventuras padecidas a través de este valle de lagrimas. Asi, el proposito

del coloquio en la biblioteca consiste en demostrar el vinculo que coagula los avatares de la

22 Cfr. R. Barthes, Sade, Fourier, Loyola, pp. 45-80.
2 J. Joyce, Ulysses, ix, 49.
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vida material y la sublimacion poética del dramaturgo, precisamente mediante el itinerario
de (7) a (@ii) y el énfasis «realista» de las meditaciones de (ii). Por esta razdn, era necesario
hacer hincapié en la concepcion jesuitico-tomista del hombre como compdsito y, con ello, en
la «ineluctabilidad» de la percepcion sensorial para comprender, finalmente, la posibilidad
de una transvaloracion de su condicion de destierro a partir del modelo de los Exercicios
(nuevamente vid. infra 4.2).

El vaivén entre destruccion y reconstitucion de la imagen en Loyola no es mas que la
manifestacion de un motivo particularmente tentador en las reflexiones de Stephen, a saber,
la refutacion del «temperamento romantico» y de su auditorio mediante la delimitacion,
mediante un universo concreto, de un constructo ideal que continuamente corre el peligro de
desbordarse. En este sentido, la dialéctica de la imagen fungird como el complemento
metodolodgico transversal y constante de la perspectiva genealdgica longitudinal propuesta
en la seccion anterior. jUn procedimiento acomodaticio —podria objetarse, y con toda
razén— aunque no diste mucho del mecanismo de los Exercicios y de las Imagines de la
tradicion jesuitica! Que el lector conceda su venia con otra excusa ad hoc. El proyecto se ha
dado por tema el andlisis de dos figuras cardinales: la encrucijada entre Escila y Caribdis, por
un lado, y la kaAokdyoBio considerada como una hendiadis, por el otro. Mientras que la
primera desempefia el papel de icono, la segunda hace las veces de lema, como si se tratase
de un emblema barroco al estilo de un Alciati o de la Atalanta fugiens de Michael Meier, de
tal suerte que este trabajo ofrezca su epigrama, es decir, la explicitacién de esa relacion
practicamente arbitraria. Asi como en sus bodas, con «corazones remotos pero no partidos, a
distancia y sin espacio», «capta sus bienes la Tortola en la vista del Fénix», asi la
KoAokdyaBia serd «una identidad consternada porque lo propio fuese distinto, doble nombre
de unica naturaleza, ni uno ni dos llamada»:** el ensayo intentara transitar a contrapelo del
dictum kantiano segln el cual los sentidos no piensan y el pensamiento no siente, para
complementarlo.? O, siguiendo la imagineria monstruosa de Dante, como su ladron Agnel,

quien «no es uno ni dos»,?% un esperpento continuamente tranfigurado que recuerda la

24 W. Shakespeare, Let the Bird of Loudest Lay (conocido convencionalmente como The Phoenix and the Turtle) en The
New Oxford Shakespeare, p. 1900, vv. 29-40: «Hearts remote, yet not asunder,/ Distance and no space was seen/ Twixt this
turtle and his queen;/But in them it were a wonder/So between them love did shine/ That the turtle saw his right/ Flaming
in the Phoenix’ sight./Either was the other’s mine./Property was thus appalled/That the self was not the same./Single
nature s double name/ Neither two nor one was called.

25 Cfr. 1. Kant, Kritik der reinen Vernunft, A50-51 = B75-76: «Der Verstand vermag nichts anzuschauen und die Sinne nichts
zu denken. Nur daraus, dass sie sich vereinigen, kann Erkenntnis entspringen».

26 Cfr. Dante, Inf., XXV, 34-78 y, al respecto, las preciosas observaciones de R. Klein, «Spirito peregrino» en La forme et
lintelligible, p. 43, ademas del cap. 4.2 del presente ensayo.

26



1. Teolologicofilolologica: Limbo patrum. Una gramatica para la imagen

arquitectura y trabazén entre el Inferno y el Purgatorio: una «Caribdis que sorbe
terriblemente la salobre agua del mar» de cuyo infinitesimal vortice brota Escila «acechando
desde su gruta un promontorio para coger delfines, focas y, de ser posible, algin enorme
portento».?” Por lo demas, como observa Northrop Frye, la tradicién emblematica es solo una
faz de un motivo mas general de la historia literaria, donde lo abstracto y lo concreto se
vinculan de tal manera que aquello que se escucha secuencial y parcialmente —aqui es
preciso recordar que el sentido originario de péhog «musicay o «melodia» deriva de
«miembroy, «parte»—2* pueda aparecer ante la vista (6y1g) como una totalidad simultanea y
abarcable por el pensamiento (Sidvown). De hecho, el propio Frye localiza el radical
lingiiistico y reducido de esta tendencia en el enigma y en la kenning de la antigua poesia
anglosajona: una suerte de metonimia hendiddica mediante la cual un objeto se designa
caracterizandolo con una frase compuesta: bone-house para referirse al «cuerpo» o whale-
road para representar el «mar», por ejemplo.? Se trata de una figura predilecta del estilo
joyceano y, obviamente, en su acepcion mas primitiva, la estructura misma con la que el
significante koA0g KayoBd¢ denomina un gentleman sin tacha, como victorianamente lo
vierte el clasico diccionario de Robert Scott y del padre de Alice, Henry George Little.
Huelga decir, en este sentido, que un proposito de la presente investigacion —aunque quiza
mas bien, insistiendo en la imagen de la kaAokdyaBia, una exigencia de probidad intelectual
(justamente el garante de la gratuidad del procedimiento y el motivo de la excusa)— consiste

en que el horizonte metodoldgico coincida, o en cualquier caso se mida, con su tematica.

27 Hom., Od., X11, 235-236: «XapvPdig/dewvov aveppdponce Bokdoong aipopov Hdwp»; 93-97: pécon pév te Katd omeiong
Koidoio 6€dvkev,/EEm & E€loyel kepahag devolo BepéBpov:/avTod d ixBvdg, oromedov mepuaiudwoa, | Selpivag te KHvag
1€ kad &f wobh ueilov Eyoi/kijrog, 6. popia Pockel dydoTovog AperTpitny.

28 Cfr., por ejemplo, Hom., Il., vii, 131 y Pi., N., 1, 47. Al respecto, cfr. J. Lohmann, Musiké und Logos. Aufzdiitze zur
griechischen Philosophie und Musiktheorie, pp. 1-15.

29 Cfr. N. Frye, Anatomy of Criticism, pp. 270-281.
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1.3

El Shakespeare de Stephen Dedalus

«Do you believe your own theory? —No»

Entretejimiento de la vida y la obra de Shakespeare — Estructura de la tentativa dedalusiana de
reconstruccion biogrdfica — Recursos exegéticos de Stephen — La poesia como material legitimo para
la extrapolacion de hechos historicos — Estatuto de los nombres propios en los textos del Cisne —
Resumen de la biografia de Shakespeare segun Dedalus — Sus absurdos y su equivocidad fundamental
— Posibles interpretaciones (platonica, peripatética e ignaciana) de la teoria

Ante todo, es necesario recapitular la teoria de Stephen y esclarecer el «algebra» mediante la
cual «prueba que el nieto de Hamlet es el abuelo de Shakespeare y que ¢l mismo es el
fantasma de su propio padre».?? A pesar de sus artificiosas demostraciones, los innumerables
enredos y unas conclusiones aparentemente bizantinas, el supuesto del que parte es, en
realidad, muy sencillo y tan difundido como dudoso: el hecho de que Shakespeare interpreto,
durante las representaciones del drama, el papel del fantasma del rey Hamlet.3! Esta
hipotesis, a primera vista anodina, resulta la preciosa contingencia que permite la elaboracion
—acorde con las aspiraciones de A Portrait of the Artist as a Young Man— de una teoria
general de la literatura, mediante la identificacion entre la vida y la obra del Cisne de Avon.
Fiel al probabilismo jesuitico —para el cual merece seguirse una opinién probable, aunque
la opuesta lo sea aun mas—, Stephen confabula a partir de esa historica puesta en escena y
su transposicion al misterio de la Trinidad una suerte de identificacion mistica entre las
fantasticas intrigas del isabelino y su caduca humanidad, convirtiéndolo nada mas y nada
menos que en un auténtico Verbo encarnado del teatro.

He aqui la estructura narrativa: (i) En Stratford, su pueblo natal, Shakespeare es
cautivado y practicamente ultrajado por Ann Hathaway, con quien contrae matrimonio. (if)

Huye posteriormente a Londres, donde trabaja como dramaturgo y actor para el Globe

30 J. Joyce, Ulysses, i, 555-557: «He proves by algebra that Hamlet’s grandson is Shakespeare’s grandfather and that he
himself is the ghost of his own father».

31 Esta noticia aparece por primera vez en la biografia «Some Account of the Life &c. of Mr. William Shakespear» que su
primer editor critico, Nicholas Rowe, public en 1709 como introduccion a su edicion (The Works of Mr. William Shakespear
in Six Volumes, vol. 1, p. VI): «His Name is Printed, as the Custom was in those Times, amongst those of the other Players,
before some old Plays, but without any particular Account of what sort of Parts he us’d to play; and tho’ I have inquir’d, I
could never meet with any further Account of him this way, than that the top of his Performance was the Ghost in his own
Hamlety.
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Theatre. (iii) Entretanto, no s6lo Ann lo engafia con su hermano Richard, sino que, para
colmo de males, pierde a su hijo Hamnet en 1596 y, cinco afios después, a su padre John; (iv)
calamidades que lo conducen a redactar, entre 1599 y 1603, Hamlet, su venganza poética. (v)
Finalmente, tras afios de cuitas, vive el sabado de sus dias a través de su nieta Elizabeth.
Ahora bien, las estrategias exegéticas son las siguientes. Por una parte, como lo
demuestra con mayor eminencia la pretendida infidelidad de la mujer del poeta con sus
hermanos, sublimada después en el adulterio de Gertrude y Claudius en la tragedia del
principie de Dinamarca, transforma la produccion literaria como material legitimo para una
reconstruccion biografica cuyas minucias se extraen de dos libros publicados durante 1898 y
mencionados al hilo de la discusion sobre la autenticidad de Pericles de Tiro: el célebre A
Life of William Shakespeare de Sidney Lee y William Shakespeare. A Critical Study de Georg
Brandes.?? Por otra parte, afin a John Ruskin, quien advierte nombres parlantes, nomina atque
omina, en personajes shakespeareanos como Desdémona (dvcdaipovio o «miserable
fortuna») u Ofelia (d@éheln o «ayuday, «servicioy), postula homonimias entre las dramatum
personae 'y sus familiares, haciendo de Hamlet una variacion de Hamnet, su difunto hijo, o
de sus hermanos Ricardo y Edmundo, los villanos de Ricardo I1i1'y Rey Lear. «<Hamlet —cree
Ruskin— estd vinculado con <homely> u <hogarefoy, pues todo el acontecimiento de la
tragedia gira en torno a la traicion del deber domésticox».>* Tal propension a la equivocidad
nominal estd fundada, a su vez, en otro dato biografico cronoldgicamente falseado: la
supernova descrita por Tycho Brahe —que, a guisa de estrella de Belén brillando hacia
finales del siglo XVI, no coronaba para Shakespeare Unicamente la «W» o la «delta» de
Casiopea, sino también la de su propio Will y una nueva era—3>* representa para Dedalus
(convenientemente un nombre griego escrito con delta) la justificacion para confundir
hombres de carne y hueso con dramatis personae, el Globe Theatre con el teatro del mundo

y «The Mousetrap» con Elsinore.

32 Para los pormenores de las correspondencias entre los pasajes de Ulysses y estas dos fuentes, cfr. el primer apéndice de
W. M. Schutte, Joyce and Shakespeare. A Study in the Meaning of Ulysses, pp. 158-172. Ademads, son de gran utilidad las
notas recogidas por D. Gifford y R. J. Seidman, Ulysses Annotated.

33 J. Ruskin, Munera Pulveris, § 134, p. 167: «Hamlet is, I believe, in some way connected with <homely,> the entire event
of the tragedy turning on betrayal of home duty».

34 Sobre las connotaciones milenaristas de la supernova que aparecié sobre Casiopea de noviembre de 1572 a abril de 1574
y otros fenémenos celestes contemporaneas, cfi- la introduccion de M. A. Granada a G. Bruno, De gli eroici furori, pp. ix-
XXXIV.
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Fig. 2. La supenova de 1572,
De nova et nullius aevi memoria prius visa stella de Tycho Brahe

«Oculto su propio nombre, un hermoso nombre, William, a través de sus dramas, un figurante
aqui, un payaso alla, como un pintor de la vieja Italia colocaba su rostro en alguna oscura
esquina de su lienzo».?* jBienaventurados los pobres de espiritu! Este hilo de Ariadna,
mediante el cual el dramaturgo se comprende como un curioso protagonista de
insignificancias dotado de la mas divina fantasia, es el que permite reducir el laberinto a un
esquema fundamental, aunque provisional, de correspondencias.

Pues bien, tomando como ejemplo el venero traumatico que, segun Stephen, anegaria
la vida de Shakespeare hasta sus tltimos dias, es posible sostener que, semejante a la manera
en la que el poeta, todavia un mocito de Stratford, fue no ya seducido sino violado por una
mayor y mas experimentada Ann Hathaway a quien abandonaria mas tarde para ir en busca
de Londres y el «mundo de los hombresy, asi, Adonis, volcado sobre la caza, fue también
obligado, aunque s6lo por unos instantes, a buscar refugio entre las «colinas que se hinchan
redondas, [y los] sotos oscuros y asperos»*® de una Venus que nunca alcanzaria a someterlo
del todo. O, igualmente, que asi como puede realizarse un corte —cuyo engarce es

precisamente la imagen fundida de la hija y la «queridisima esposa» de Pericles de Tiro—

35 J. Joyce, Ulysses, ix, 921-923: «He has hidden his own name, a fair name, William, in the plays, a super here, a clown
there, as a painter of old Italy set his face in a dark corner of his canvas.

36 'W. Shakespeare, Venus & Adonis, v. 237, p. 649: «Round rising hillocks, brakes obscure and rough». Cfr. J. Joyce,
Ulysses, viii, 900-937.

30



1. Teolologicofilolologica: Limbo patrum. Una gramatica para la imagen

entre el terrible periodo medio de las tragedias de Otelo, Rey Lear, Hamlet, MacBeth y la
reconciliacion de las ultimas comedias La Tempestad o Cimbelino, seria licito conjeturar que
el poeta padecio sendos periodos de desgracias y posteriores consuelos: el primero atravesado
por las muertes de su padre y de su hijo atestiguadas en los documentos oficiales de
Stratford,?” mas el pretendido agravante de los adulterios de Ann con sus cufiados Richard y
Edmund (la verdadera quaestio de Stephen), deducido unicamente por la marafa de
equivalencias entre los dramas, los més sutiles datos y un testamento en el que ésta apenas
lograba figurar como heredera de su «segunda mejor camay; y el segundo, lleno de serenidad,
sellado en las obras por jovenes personajes femeninos del tenor de Imogena, Perdita o
Miranda, portadores de solaz, quienes, desde el punto de vista biografico, sirven para
representar su reconciliacion con aquella imagen maldita, culpable del antafio, irreparable y
metamorfico ultraje (su seduccion inicial y posterior traicion), bajo la de su nieta Elizabeth,
la hija de Susanna.*®

Esta trama de tramas en esa comedia de equivocos le permite a Stephen concluir que
«cuando Rutlandbaconsouthamptonshakespeare o algiin otro poeta con el mismo nombre
escribié Hamlet, no s6lo era el padre de su propio hijo, sino, habiendo dejado de ser hijo,
comenzo a ser y a sentirse el padre de todo su pueblo, el padre de su propio abuelo, el padre
de su hijo nonato».* Lo demas, los vericuetos y extravagancias sobre Shylock y el judaismo
del Cisne —precisamente porque Jesus no era cristiano sino judio—, asi como el tema de los
sonetos y WH, amén de extender casi hasta el absurdo la teoria de la equivalencia perfecta
entre el arte y la vida, tienen el proposito de sostener en sus puntos mas débiles el esquema
principal. ;Cémo es posible, por ejemplo, que Shakespeare pudiera guardarle aquel

proverbial rencor a su mujer, si se admite esa disipada vida en Londres y esos galanteos que

37 La fuente para la datacion del entierro del padre es Georg Brandes, quien, por cierto, fue el erudito judio danés
responsable, en buena medida, de mitigar el antisemitismo de Nietzsche: «The Stratford register of burials for 1601 contains
this line: Septemb. 8. Mr Johannes Shakespeare. He lost his father, his earliest friend and guardian [...] In the same year
Hamlet began to take shape in his imagination». (cfi: W. M. Schutte, op. cit., p. 341) Para el deceso de Hamnet pudo utilizar
tanto a Brandes («[He] was born the 2" of February 1585; he was thus eleven and a half when he died») como a Sidney
Lee («He was no doubt there on August 11, 1596, when his only son, Hamnet, was buried in the parish church; the boy was
eleven and a half years old»).

38 Parece mas probable que las doncellas de las tltimas obras de Shakespeare estén motivadas por el incipiente renacimiento
isabelino que trajo consigo el matrimonio del Elector Palatino e Isabel Estuardo. En efecto, la politica pacifica y cordial de
su padre, Jacobo I de Inglaterra, en lo referente a sus relaciones con los Habsburgo y los reinos catélicos, podian parecer un
signo de debilidad que contrastaba con la firmeza con la que su antecesora, Isabel I, condujo su regencia. Cfi, al respecto,
F. A. Yates, Shakespeare’s Last Plays: A New Approach. En cualquier caso, la homonimia entre ambas Elizabeths es
llamativa.

39 J. Joyce, Ulysses, ix, 865-869: « When Rutlandbaconsouthamptonshakespeare or another poet of the same name in the
comedy of errors wrote Hamlet he was not the father of his own son merely but, being no more a son, he was and felt himself
the father of all his race, the father of his own grandfather, the father of his unborn grandson».
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sus sonetos sugieren? Bien, Stephen considera que la razon se halla claramente expuesta en
El mercader de Venecia: debido a su fe, y basta consultar Exodo 20, 17 para cerciorarse de
que, en efecto, cualquier «hombre que se aferra de tal forma a lo que llama sus derechos
sobre lo que llama sus deudas, se aferrara con igual teson a lo que llama sus derechos sobre
aquella que llama su esposa. Ninglin vecino don risuefio habra de desear ni su buey ni su
mujer ni su criado ni su criada ni su asno».*°

Sin embargo, la realidad es que, pese a todo, la lectura no deja de multiplicarse en un
insalvable laberinto de espejos, una interminable proliferacion de identificaciones que
finalmente acaba por abolir la especificidad de cualquier relacion: exactamente el mismo
gesto que realiza Zeus o HCE («Haveth Childers Everywhere» en el Wake)*! para mantener
su soberania disolviendo todo lazo familiar biunivoco acostdndose con ascendencia y
descendencia por igual, lo padece Hamlet como hijo y sobrino, es decir, al mismo tiempo
principe legitimo e ilegitimo de Dinamarca (vid. infra 4.3), para responder también
disolviendo todo lazo familiar pero esta vez definitiva y tragicamente: «El nifio del primer
acto es el hombre maduro del quinto. Todo en todo. En Cimbelino, en Otelo es alcahuete y
cornudo. Actua y es actuado. Amante de un ideal o una perversion, como José, asesina a la
verdadera Carmen. Su infatigable intelecto es el furioso Tago anhelando incesantemente que
el moro en su interior sufra».*?

En este sentido, la sospecha de Ruskin seria agudisima®® y el desarrollo de ella en el
texto de Stephen, no se quedaria atrds. La operacion joyceana apunta precisamente a ello
mediante el martirio de toda relacion estabilizadora: es aqui donde debe medirse la sentencia
aristotélica sobre los nombres parlantes de la poesia y su forzamiento ignaciano —«mirar
cémo Dios habita en las criaturas: en los elementos dando ser, en las plantas vejetando, en

los animales sensando, en los hombres dando entender»— por parte de Joyce.

40 Ibid., 788-791: «Who holds so tight to what he calls his rights over what he calls his debts will hold tightly also to what
he calls his rights over her whom he calls his wife. No sir smile neighbour shall covet his ox or his wife or his manservant
or his maidservant or his jackass». Para «sir smile neighbour», cfr: el discurso de Leontes, el rey celoso de The Winter's
Tale, 1, ii, 192-196. Ex., 20, 17: «ovk émbopnoeig v yovoika tod mAnciov cov. ovk Emfuunoelg v oikiov tod mAnciov
60V OUTE TOV AypOV avtod odte TOV maida avTod obte TV Todickny avtod obte ToD Podg avtod obte Tob vroluyiov avTod
olte TavTOg KTVoLg 0wtod obte Hoa 1@ TANGIoV GOV £0TIVY.

41]. Joyce, Finnegans Wake, 111, iii, 535, 34-35.

42 Id., Ulysses, ix, 1020-1024: «The boy of act one is the mature man of act five. All in all. In Cymbeline, in Othello he is
bawd and cuckold. He acts and is acted on. Lover of an ideal or a perversion, like Jose he kills the real Carmen. His
unremitting intellect is the hornmad Iago ceaselessly willing that the moor in him shall suffer».

43 Las contribuciones de F. Moretti, «Network Theory. Plot Analysis» en Distant Reading, pp. 211-240, reforzarian el
vinculo entre Hamlet y «homely» a partir de la importancia y fragilidad que entre oikog y moAig ejerce vinculo de Horacio.
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Ahora bien, evidentemente el interés de esta hipoOtesis no reside en la mera
verificabilidad historica de una anécdota que a todas luces se encuentra a punto de rayar en
lo banal. El desdén que al final Stephen (por cierto y a este respecto menos ingenuo que
algunos criticos)** le profesa a su propia teoria, podria entenderse en tres sentidos: ya sea
platonicamente como un gikdg udboc,* un relato verosimil e inverificable de la articulacion
entre arte y vida que la totalidad de Ulysses pretende explorar (la tesis de Ellmann), esto es,
como una suerte de suspension de toda diferencia categorica entre realidad y ficcion (una
lectura a la que, por cierto, abona el hecho de que el capitulo fuera redactado siguiendo la
sugerencia de Best a manera de didlogos platdénico-wildeanos como lo es, ciertamente, La
decadencia de la mentira);*® o también en clave peripatética, como el blanco o vértice de
verdad que la dhaloveia (la fanfarroneria o sabiduria mendaz) inicial y la eipoveia (la ironia
o sabia mendacidad)*’ final de Stephen circunscriben mediante su consagracion como «Bous
Stephanoumenos», el «buey coronado», la «mantequilla sacrificial» (la tesis de René Girard
y Richard Kearney) y el humo que despiden los altares de Cimbelino;*® o, atin mejor, de
acuerdo con estas interpretaciones, pero siguiendo la disyuntiva que supone el «I believe, O
Lord, help my unbelief» del propio Stephen, en los términos de esa suerte de «tercer hombre»
ignaciano, para quien la salvacion no implica debatirse ya entre «quitar el affecto que a la
cosa aquisita tiene», sino que, mas bien, decide no decidir: prefiere suspender la disyuncion
exclusiva «posesion aut desposesiony» mediante otra de distinto orden «neque posesion neque
desposesion» para abandonarlas al Sefior.*

Estas lecturas, frente al manido humor joyceano, socorro de perplejos, cuyo antidoto y
confirmacion puede siempre reducirse a una suerte de paradoja de Epiménides en la que el
autor nos toma el pelo haciéndonos creer que nos toma el pelo, presenta tantas dificultades
como ventajas; precisamente las que este trabajo pretende explorar con el fin de que la
incesante sombra de Shakespeare y la discusion alrededor de ella abandonen de una vez por

todas ese aire de capricho.

44 Tres interpretaciones que toman seriamente este problema se encuentran en R. Girard, «Croyez-vous vous-méme a votre
théorie?» en Shakespeare, Les feux de l’envie, pp. 313-330, estructurada a partir de su teoria del tridngulo mimético; el
capitulo décimo dedicado a este episodio de R. Kearney, Navigations: Collected Irish Essays, 1976-2006, pp. 131-147,
ademas de R. Ellmann, James Joyce, pp. 364 y ss.

45 La nocion de mito platonico aparece aqui como paradigma no susceptible de comprobacion, tal como lo ha mostrado V.
Goldschmidt, Le paradigme chez la dialectique platonicienne, pp. 104-110.

46 Cfr. J. Joyce, Ulysses, ix, 1068-1069.

47 Cfr. Arist., EN, 11, vii, 1108a19-24. Sobre la secuencia dlalmv—eipov—odppoxog, cfr. N. Frye, Anatomy of Criticism, pp.
33-67 («First Essay. Historical Criticism: A Theory of Modes»).

48 Cfr. J. Joyce, Ulysses, ix, 1221.

49 1. de Loyola, op.cit., pp. 252, 254 y el comentario de P.-A. Fabre, op. cit., pp. 62-65.
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I1. Filologia
Caribdis

Un baculo y una forminge

2.1

La disolucion de la koloxdyobia

«He took away the palm of beauty from Argive Helen
and handed it to poor Penelope»

La preeminencia de Platon o de Aristoteles en «Escila y Caribdisy — Transposicion de la controversia
al terreno literario del siglo XIX: los temperamentos romantico y clasico — El simbolismo como
movimiento literario del fin de siécle — Su_fundamentacion en la tesis de degradacion ontologica de
Platon — Razones historicas de la tesis — Disolucion de la koloxdyaOio.: separacion y vinculo entre
los reinos de la sensacion y la razon — Sus implicaciones éticas y estéticas — La constante ambigiiedad
de la figura de Socrates a la luz del problema de la koioxdyabia

Poco después del inicio del capitulo, mientras Lyster, Russell, Eglinton y Stephen discurren
en torno a quién mereceria mayor estima, si Platon o su alumno, otro personaje entra en
escena, Richard I. Best, quien, tras haber regresado de asistir «con su diploma bajo el brazo»
a los cursos del celtélogo d’Arbois de Jubainville en el Collége de France y de traducir su
Cycle mythologique irlandais et la mythologie celtique, se presenta como un Estagirita de
pacotilla.’® Mas alla de la evidente antipatia que le guarda el narrador®!' y que continuamente
lo muestra como un esteta acartonado cuya arrogancia queda mas subrayada que socavada
por la cortesia rancia de sus compulsivos «don’t you know», su lugar cumple una funcion
estratégica: Best no es ya el Filosofo de principios de siglo, ni siquiera un pullulus Aristotelis,
sino el aborto de las doctrinas platonico-protestantes de las cuales Russell y Eglinton abrevan.
Esta es la llave que permite abrir la puerta del problema: la relacion entre el Académico y el
Filésofo. No es ninguna casualidad que, segun el esquema Gorman-Gilbert, Joyce relacione
abiertamente el vortice de Caribdis con Platon, por un lado, y la roca de Escila con el

Estagirita, por el otro.

50 J. Joyce, Ulysses, ix, 74.

51 No sorprende por ello, que, luego del fallecimiento de Joyce, cuando la BBC intentaba entrevistarlo, el ahora
respetabilisimo doctor Best les preguntase «;qué les hace pensar que tengo alguna relacion con ese hombre?» y que, luego
de que los periodistas le respondieran que no podia negarlo cuando figuraba en Ulysses, replicara fastidiado: «jNo soy un
personaje ficticio! jSoy un hombre de carne y hueso!», R. Ellmann, op. cit., pp. 363-364.
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Las poéticas fundacionales de la tradicion filoséfica occidental —la platonica, que,
aprovechando las palabras de AE, aunque con enormes reservas, concibe el arte como
remision continua de la obra a esas esencias espirituales informes, y la de Aristoteles,
quien la inscribiria en la dicotomia entre potencia y acto— marcan no sélo el horizonte
de comprension del episodio sino de la totalidad de Ulysses. El despliegue de estos ejes
conforma el espacio dentro del cual cada personaje ocupard una posicion: por un lado, la
tension entre fendémeno e idea derivada de Platon servird de punto de partida para
descubrir la secreta solidaridad que guardan el esteticismo de Best y el simbolismo de
Russell con la ética, el protestantismo y la teosofia; por otro, las teorias aristotélicas del
ovvolov 0 compuesto de materia y forma, y de la complementariedad entre acto y
potencia como solucidn inescapable de las aporias platdnicas en este mundo sublunar,
fungirdan como remedio para la moralizaciéon paralizante que supone un romanticismo
moribundo.

De esta manera, los personajes que intervienen no son mas que una suerte de
microcosmos intelectual de la ciudad; la situacidon, nada mas que una version distinta y,
sin lugar a dudas, mas astuta y sutil de la invectiva que Joyce redact6 en su juventud con
airados tetrametros yambicos bajo el curioso titulo de The Holy Office, entre cuyos
destinatarios figuraban ya los nombres de quienes, con excepcion de Lyster, conforman
el elenco de los bibliotecarios.>? Stephen/Joyce, esa caricatura de Hamlet,>* busca asi —
tal como su version de Shakespeare— vengarse de sus detractores precipitando su
meditacion hasta los terrenales acontecimientos de una biografia fantastica. En efecto, el
mismo malestar con el esteticismo que, en clave platonica, puede rastrearse a lo largo del
capitulo, se encontraba ya meridianamente expuesto desde 1902 en el ensayo sobre James
Clarence Mangan, condensado, no obstante, en la estela de la Querelle des Anciens et des
Modernes con el marbete de «temperamento romantico»: «Tan frecuentes como penosas
han sido las malinterpretaciones de la escuela romantica, no més de ajenos cuanto de
propios, al ver en ella aquel temperamento impaciente que, por no encontrar aqui morada
apta para sus ideales y preferir asi contemplarlos bajo figuras insensibles, desestima

ciertas limitaciones, y, dado que estas figuras son lanzadas por lo alto y por lo bajo gracias

52 Cfr. R. Ellmann, op. cit., p. 226.
53 Cfr. W. M. Schutte, op. cit., pp. 24-25.
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a la mente que las concibid, las considera como débiles sombras vagando sin rumbo
alrededor de la luz, oscureciéndola».>*

Joyce calca este pasaje en Stephen Hero, donde se detiene para reflexionar sobre su
diagnostico y alternativa. Siguiendo A Defense of Poetry de Percy Bysshe Shelley, recupera,
en primer lugar, dos capacidades del hombre como un supuesto gnoseologico fundamental,
a saber, la razon, facultad analitica o 10 Aoyiletv, por un lado, y, por el otro, la imaginacion,
facultad sintética o 10 moielv, aunque con ciertas alteraciones en sus nombres y algunas
enmiendas en su empleo. Mientras que para el inglés el reino de la poesia recae tinicamente
en el ejercicio de la segunda,® para el irlandés, el artista supremo debe necesariamente ser
un mediador entre las dos: aquel que puede «desenmarafiar la sutil alma de la imagen con
toda exactitud de la red de situaciones que la definen [esto es, el andlisis o el mundo de la
experiencia] para luego encarnarla en circunstancias artisticas escogidas como las mas
apropiadas para su nuevo cargo [es decir, la sintesis o el mundo de los suefios]».>® En segundo
lugar, hace de los poetas, vopoBétat: «legisladores anonimos del mundo» que —al descubrir
las profundas analogias entre las cosas, la armonia y el orden eterno del universo— se erigen
en los Unicos capaces de establecer los materiales y preceptos de los que la moral
posteriormente habra de nutrirse en el momento de sistematizarlos.>’

De este modo, el &mbito del arte deberia circunscribirse al de la presentacion de ciertos
usos y costumbres que, pese a ocurrir en el tiempo y exhibir, por ello, un semblante andrquico
y contradictorio, no pierden su caracter permanente e inmutable. Habria que admitir, por
ende, una profunda diferencia entre la poesia y la historia o lo que Joyce llama simplemente
«literatura», esa vasta region gris e intermedia que mora entre lo poético (el apice de las
Letras) y aquello que no es siquiera digno de recordarse. Mientras que la poesia «es universal
y contiene dentro de si el germen de una relacién con cualquier motivacioén o accion capaz

de acontecer en las posibles variedades de la naturaleza humanay, o, para decirlo brevemente,

54 Citado por H. Gorman, James Joyce. A definitive Biography, p. 78: «The romantic school is often and grievously
misinterpreted, not more by others than by its own, for that impatient temper which, as it could see no fit abode here for its
ideals, chose to behold them under insensible figures, comes to disregard certain limitations, and, because these figures are
blown high and low by the mind that conceived them, comes at times to regard them as feeble shadows moving aimlessly
about the light, obscuring it».

55 P. B. Shelley, Essays, Letters from Abroad, Translations and Fragments, vol. 1, pp. 1-4.

56 J. Joyce, Stephen Hero, p. 82.

57 Comparese, por ejemplo, P. B. Shelley, op. cit., p. 16: «Ethical science arranges the elements which poetry has created,
and propounds schemes and proposes examples of civil and domestic» con J. Joyce, Stephen Hero, 82-83: «But society is
itself, he conceived, the complex body in which certain laws are involved and overwrapped and therefore proclaimed as the
realm of the poet the realm of these unalterable laws» e ibid., 85: «He [sc. the poet] alone is capable of absorbing in himself
the life that surrounds him and of flinging it abroad again amid planetary music».
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mientras que la poesia «es la mismisima imagen de la vida expresada en su eterna verdady,
la historia, por su parte, resulta s6lo «un catalogo de hechos desunidos, sin mayor conexion
que el tiempo, el lugar, la circunstancia, la causa y el efecto», porque «es parcial y aplicable
Unicamente [...] a cierta combinacion de eventos que jamas podra volver a ocurrir».>® Se

trata, evidentemente, de la vieja leccion de Aristoteles:

no es tarea del poeta hablar de lo que ha acontecido, sino de lo que podria acontecer, de las
posibilidades, siempre y cuando sean verosimiles o necesarias. El historiador y el poeta no se
distinguen, pues, en que uno hable siguiendo patrones métricos y el otro no (ya que podria
redactarse métricamente la obra de Herddoto y no dejaria de ser una suerte de historia con o
sin metro). La diferencia consiste en lo siguiente: que uno relata lo que ha ocurrido y el otro
lo que podria ocurrir. Por ello la poesia es mas filosofica y mas excelente que la historia, pues,
mientras que la primera habla de cosas mas universales, la segunda lo hace segun lo
particular.’® Lo universal significa a quién le corresponde qué tipo de cosas decir o hacer
verosimil o necesariamente. A eso apunta la poesia cuando utiliza nombres parlantes. Por
particular se entiende, al contrario, lo que hizo o padeci6 Alcibiades.®

La tentativa del joven Joyce consiste asi en desplazar el contrapunto entre romanticismo y
clasicismo desde una perspectiva fundamentalmente axiologica hacia una de orden
metodoldgico: ;como pasar del «mundo de la experiencian, del 10 Aoyilev, del recuento o el
«sucedio» al «mundo de los suefiosy, al T0 motelv, al «podria suceder»? En el fondo, reverbera
aqui aquel pertinacisimo problema cuya expresion mds sucinta, el «als ob» o «como si»
kantiano, recubre tanto la ética como la estética a través del imperativo categdrico®! y del
juicio reflexionante®? respectivamente: tomad lo singular, lo que es k00’ &kactov, como si
fuera lo universal, ka8orov.

A diferencia del «temperamento roméntico», que repudia lo sensible y lo individual

para desparramar todo lo que concibe en un universal que no cesa de idealizarse, el

58 P. B. Shelley, op. cit., pp. 12-13.

59 La poca estima en que Aristoteles tiene la historiografia puede también explicarse por la temporalidad inherentemente
vacia y homogénea sobre la que ésta opera acompaiiando de manera fortuita (es decir, sin relacion de finalidad) acciones
simultaneas. Al respecto, cfr. V. Goldschmidt, Temps physique et temps tragique chez Aristote, p. 41.

60 Arist., Poet., ix, 1451a36-b11: «311 00 TO T& yevOuEVH Aéyetv, ToDTO TomTod Epyov &otiv, GAL’ olo dv yévorto kai Td
dvvarta kotd 1O €iK0G 1} TO dvaykoaiov. 0 yap 1oTopikog Kai 6 ot o0 T 1 EppeTpo Aéyewv i duetpa dapépovoty (g
yap v T ‘Hpoddtov ei¢ pétpa tedijvor kol ovd&v fittov dv e iotopia TIC PeTd PETPOL T Evev péTpeV): BAAS TOVTE
S1apépet, TR TOV P&V T YEVOLEVD AEYELY, TOV 82 010 &y YEVOLTO. 510 Kol PILOGOPATEPOV Kai GTOVSOLOTEPOV TOINGIC IoTOpiag
£€0Tiv' M HEV YOp Toinoig paAiov ta kaBolov, 1) 8’ ioTopio Td ko’ Ekaotov Aéyetl. £otiv 8€ kabBOAOL pév, T® Toiw T Tola
drto cupPaivel Aéyew | TpdTTElY KAt TO EiKOC i TO dvorykoiov, ob ctoydleTon 1) moimoic dvopato Emmbepév: T 8¢ kad’
£xaotov, Tt AAkiPiadng Enpotev 1 ti Enabevy.

o1 Cfr. 1. Kant, Kritik der praktischen, passim.

62 Cfr. id., Kritik der Urteilskraft, pp. 185-187 (Introd. a la 12 ed., IV. Von der Erfahrung als einem System fiir die
Urteilskraft); pp. 248-260 (Introd. a la 22 ed., 1I-V).
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«temperamento clasico» (si se reduce el clasicismo a este peculiar aristotelismo), «como
unico proceso legitimo del paso de un mundo al otro», «siempre consciente de las
limitaciones, opta por contemplar estas cosas presentes para trabajar sobre ellas y moldearlas
de tal suerte que una inteligencia agil pueda rebasarlas hasta la significacion
indefectiblemente inexpresada».®® Las tempranas afinidades de Joyce con Dante, Verlaine e
Ibsen son, sin duda, la mejor prueba de esta inclinacion hacia lo concreto y de ese desdén por
la vaguedad.5*

Esta operacion sobre lo sensible, este pasaje entre los aoristos participio «td yevopevoy
y optativo en «ola dv yévorto» que, como se ha visto, parece ser el gesto de lo genuinamente
poético es el analogo exacto de la laceracion y consecuente reconstitucion de la imagen y el
esquema general de la exégesis shakespeareana. Pero, ;por qué despacha Stephen a sus
interlocutores mofandose de su novisimo platonismo, tan paraddjicamente trasnochado como
a lamoda, con un altivo «ellos siguen corrientes de tendencia y eones»,% como si sus razones
artisticas pudieran reducirse a palabreria moralizante?

El movimiento simbolista —montado sobre las espaldas de Mallarmé y tan extendido
en las artes y la literatura durante las postrimerias del siglo XIX y los inicios del XX—,
escuetamente formulado en el manifiesto que publicoé Jean Moréas para Le Figaro en 1890,
«busca vestir la Idea de una forma sensible cuyo fin, no obstante, no se[a] ella misma, sino
que, siempre al servicio de la expresion de la Idea, le est[¢] sujeta. La Idea, por su parte, en
absoluto debe quedar privada de las suntuosas pellizas de analogias exteriores; pues el
caracter esencial del arte simbolista consiste en nunca ir hasta la concentracion de la Idea en
si. De esta manera, en tal arte, ni las imdgenes de la naturaleza, ni las acciones humanas ni,
en fin, fendmeno concreto alguno sabria manifestarse a si mismo; son apariencias sensibles
destinadas a representar sus afinidades esotéricas con Ideas primordialesy.5

El simbolismo es aquello de lo que Stephen intenta deslindarse en el Portrait, cuando

examina la nocién cardinal de claritas con una descripcion sorprendentemente cercana a la

63 J. Joyce, Stephen Hero, p. 83.

64 Consultese H. Kenner, Dublin’s Joyce, pp. 27-33 y 75-81 para las influencias de Verlaine e Ibsen respectivamente.

65 J. Joyce, Ulysses, ix, 85.

66 J. Moréas, Le Symbolisme. Manifeste de Jean Moréas en Les premiéres armes du Symbolisme, pp. 33-34: «La poésie
symboliste cherche a vétir I’ldée d’une forme sensible qui, néanmoins, ne serait pas son but a elle-méme, mais qui, tout en
servant a exprimer I’Idée, demeurerait sujette. L’Idée, a son tour, ne doit point se laisser voir privée des somptueuses simarres
des analogies extérieures; car le caractére essentiel de 1’art symbolique consiste a ne jamais aller jusqu’a la concentration
de I’Idée en soi. Ainsi, dans cet art, les tableaux de la nature, les actions des humains, tous les phénomeénes concrets ne
sauraient se manifester eux-mémes; ce sont la des apparences sensibles destinées a représenter leurs affinités ésotériques
avec des Idées primordialesy.
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de Moréas para abandonarla de inmediato tildandola de «chachara literaria».” El simbolo,
en la medida en que es fundamentalmente convencional, no tiene la capacidad de cumplir
con las aspiraciones universalistas que la belleza y la poesia, segin ¢l, exigen. En efecto,
«griegos, turcos, chinos, coptos, hotentotes, todos admiran un tipo distinto de belleza
femeninay.%® Por esta razon, por su cardcter eminentemente consuetudinario, no sera ninguna
casualidad que, posteriormente, en el marco de la discusion sobre Shakespeare en Ulysses,
se invoquen un Gustave y unas moraux a titulo de ilustres ejemplares de esta pintura,®” y que
las opiniones ora estetizantes de Best, ora teosoficas de Russell susciten el escarnio del
bachiller bajo la guisa de Platon, ulterior responsable de la division entre apariencia e Idea.

Cimentada sobre la tesis de degradacion ontologica, esta teoria que, no obstante,
supone un puente entre ambas regiones, se ilustra, entre otros lugares aunque con distintos
matices, a partir del célebre ejemplo de los tres divanes del décimo libro de la Republica: por
una parte, el que podria corresponder a la Idea, producido por dios en la naturaleza de manera
unitaria y, por otra, dos instancias cada vez mas alejadas de la anterior y pertenecientes al
mundo fenoménico, a saber, los naturales multiples que construye el carpintero y el divan
que reproduce el pintor. Sdcrates se cuestiona si este ultimo efectivamente es o solo parece:
«si imita lo que es, tal como es o, mds bien, una apariencia, tal como aparece; si es una
imitacion de la verdad o de una imagen».”

En sentido estricto, el inconveniente con el divan del pintor no radica en su
artificialidad sino mas bien —en exacta correspondencia con el mito de la caverna— en el
hecho de que ocasionalmente impide al observador cuestionar la autenticidad de los objetos
y, de esta manera, pensar e inteligir la verdad. En efecto, la imagen del divéan es la imitacion
de una apariencia que solo puede engafiar «a nifios o a insensatos», porque el pintor no posee
una experiencia cabal del arte de la carpinteria sino Unicamente de ciertos rudimentos
generalmente superficiales de ella. No debe olvidarse que la critica de lo sensible y del

estatuto del arte, esa «antana discordia entre la filosofia y la poesia» fue en cierta medida

67J. Joyce, A Portrait of the Artist as a Young Man, p. 179: «It would lead you to believe that he had in mind symbolism or
idealism, the supreme quality of beauty being a light from some other world, the idea of which the matter is but the shadow,
the reality of which it is but the symbol. I thought he might mean that claritas is the artistic discovery and representation of
the divine purpose in anything or a force of generalisation which would make the aesthetic image a universal one, make it
outshine its proper conditions. But that is literary talky.

68 Ibid., p. 175.

9 [d., Ulysses, ix, 50-54: «The painting of Gustave Moreau is the painting of ideas. The deepest poetry of Shelley, the words
of Hamlet bring our minds into contact with the eternal wisdom, Plato’s world of ideas, the rest is speculation of schoolboys
for schoolboys».

70 Plat., Resp., X, 598b2-4: «motepo. mpog 10 OV, OG ExEL, pupnoactat, i TpoOg TO EUIVOUEVOV, OG PAIVETOL, POVTAGHOTOS T
éAnOsiog odoo Hipmoic;».
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motivada por una coyuntura historica en la cual, a consecuencia de las Guerras del
Peloponeso, la Liga de Delos se precipitaba aceleradamente hacia la catastrofe, y la
separacion entre la verdad y la belleza de los discursos que movilizaban las decisiones
politicas resultaba cada vez mas perniciosa; un momento en el que la sensatez parecia
socavada por la imaginacion.”! A causa de ello, Platon consider6 necesario juzgar e incluso
sacrificar lo sensible en aras de una verdad todo menos peregrina y sujeta a deliberacion; una
verdad que, segin su rival y contemporaneo, Isocrates, debia permanecer tajantemente oculta
para el pensamiento griego tradicional,’? «pues para todos [habria de resultar] claro que a la
naturaleza del hombre no le corresponde conocer de antemano el porvenir; al contrario, tan
lejos estamos de esta ciencia que incluso Homero, quien goza de la méxima reputacion por
su sabiduria, plasmé a los dioses debatiendo sobre €I, y no porque conociera sus
pensamientos, sino porque deseaba mostrarnos que para los hombres se trata de algo
imposible».”

Asi, para el orador 4tico, al igual que para tantos otros helenos, ocurria lo mismo que
con la estatua de Atenea o Neit en Sais, Egipto: «nadie podia descubrir [su] quiton», «lo que
es, lo que fue, lo que serd» les estaba vedado a los hombres; unicamente las apariencias
iluminadas por su hijo, el Sol, les eran accesibles. Completamente distinto era, sin embargo,
el parecer del Académico. Segun cuenta Proclo, la imagen de la diosa —quien, a manera de
herma, tradicionalmente amonestaba con su gesto apotropaico la ¥Bpic de los mortales,
volviendo infranqueable el abismo entre los mundos— se convertia ahora en un «demiurgo
que, visible e invisible a la vez, dominaba una porcion de los cielos y bafiaba de luz la
creacion con las ideas». Por esta razon, «Platon adecuadamente la denomind amante de la
sabiduria».” A este sitio intermedio o peta&d estaba irrevocablemente condenado el filosofo.

Los rétores y logografos, en cambio, consagrados al mundo de lo sensible, se limitaban a

71 Pueden consultarse, entre muchos lugares, Plat., Grg. 464c-465d, Phdr. 259¢-260c; W. Jaeger, Paideia, especialmente los
libros 111 (1= parte) y IV (1I= parte); E. Wind, Art and Anarchy, p. 4.

72 Cfir., por ejemplo, Pi., O., X1, 7-9: «cOpporov 8’ ob md Tic ntyBovinv Totdv dpuel Tpdfiog Sccouivag evpev 0s00ev: TdY
0¢ peAovtov tetvplwvtol epadai [nadie sobre la tierra ha descubierto, con el favor de un dios, un signo confiable un
asunto futuro; los conocimientos del porvenir han sido ciegos]»; Hdt., 111, 65, 3; o Gor., Hel. (= DK, 82B, fr. 11) § 6, § 11.
73 Isoc., Soph. 2: «oipal y&p 8macty givon gavepdy 8Tt Té LEALOVTO TTPOYLYVHOGCKELY 0V THC MUETEPAC PUCEDC 6TV, ALY
TO060DTOV AMEYOUEV TANTNG TG PPpOovIoE®S, BB’ Ounpog 0 peyioty €mi copig d6&av eilnemg kai Tovg Oeovg memoinkey
£otv 6te fovAigvopévoug HIEP ATV, 0L TNV EKEIVOV YVOUNV E10MC, GAL’ iV EvdeifacBat fovdopevog &t Toig avOpdmolg
£v 10070 TV ASVVATOV EGTIVY.

74 Procl., In Plat. Tim. comm., 1, p. 98, 15-27: «Aiybdntiotl S&ictopodviec &v 1 adVTm T O0d Tpoyeypappévoy glvar TO
Eniypappo T00t0" (10 Svra kol 0 00UEVA KOL TO. YEYOVOTO, £Yad gllL: TOV EUOV YITDVA 0VIEIS dmekdloyev: OV &y Kopmov
&exov, ffA1og éyéveto). Snuovpyiki] Tig obv 1 edg Kai Gpavig Gua kai éupavig v obpave te Aijéty &xovoa Kai TV Yéveoty
KoTaAdumoveo toig eideat [...]. eixérawg oty avtiy 6 IAdrwv ki pilécopov {(dmoxaléoet) Kol GLomOAENOV Kol VOV apynyov
TV &V Vi KMp®V TOVT®V TPOGEIPNKE, TPMTOV HEV S1d TG TATPIOL POVTiG TI®V TV OgdVH.
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morar en las veleidosas apariencias, en las regiones de la eikacia o conjetura y de la miotig o
persuasion, para reproducirlas y conmoverlas mediante la marrulleria y la desmesura, sin
reparar jamas —quiza debido a la dificultad que suponia su reproduccion o su imitacion—7°
en las capacidades estaticas y raciocinantes que posee el alma: la diGvola y la vonoig, el
pensamiento.’¢

Asi pues, a diferencia de los sofistas y los poetas, «quienes se aferran vagando entre lo
multiple y variopinto», los filosofos «pueden aprehender lo que siempre permanece
invariablemente idéntico».’” Pero para ello «es necesario que el pensamiento humano
comprenda segun la idea, reuniendo con el razonamiento, en una, las multiples percepciones
de las que partio».”® El proceso dialéctico debe arrancar entonces de los sentidos y luego
abandonarlos con el proposito de ascender hasta ese «principio de todo», la idea del bien
«que le confiere verdad a aquello que se conoce y da al conocedor la facultad [para
conocerla]».” Socrates intenta transmitir el fundamento y el caracter de esta facultad a sus
comensales en el Simposio a través de la teoria del amor de Diotima: "Epwg, nacido de ITevia
(Pobreza) y ITopog (Recurso), es el genio «intermediario que llena la brecha entre ambos»,°
los hombres y los dioses, pero también entre la belleza y la fealdad, la sabiduria y la
ignorancia. En efecto, quienes aman la sabiduria (ptioco@odotv), no pueden ser ni sabios,
que ya la tienen, ni ignorantes, que ingenuamente creen tenerla ya, sino aquellos que, como
Eros, se encuentran a medio camino entre estas dos, teniendo y perdiendo una y otra vez lo
que desean.?! Asi, el anhelo de este esquivo bien, es decir, el hecho de hallarse continuamente
en el intersticio entre sabiduria e ignorancia tratando de superarlo, es el que propiamente debe
llamarse filosofia y en esta superacion mediante la posesion —esa Kti|olg que Aristoteles

transformard después en fj&ic— genuina de la sabiduria estriba el Uinico principio de la

75 Plat., Resp., X, 604el-4: «odKoDV 1O pEV TOAMV pipmov kol mowkidny €xet, 10 ayavakTnTKoy, T0 08 PPOVIHOV Te Kal
flovytov f0oc, mapamicilov dv del odTd adTd, obte phdlov puicacdal oBte Hpovpévoy edmeTec katapadelv [en efecto,
una disposicion irritable admite muchas y variopintas representaciones, mientras que una prudente, calma y ecuanime, no
es facil de imitar ni de comprender cuando se representa]y.

76 Cfr. ibid., V1, 509d-511e.

77 Ibid., V1, 484b3-6: «Eneldn prlocopor uév ol 10d del kara TalTe AoavTwS EYovios dvvauevor épdatealol, oi O un GAL év
T0AAOTS Kol mavroiwg ioyovory whavauevor ob eLdcopow. Para los rasgos comunes entre sofistas, poetas y pintores y la
complementariedad, en este punto, entre el Sofista y el décimo libro de la Republica, cfr. F. M. Giuliano, Platone e la poesia.
Teoria della composizione e prassi della ricezione, pp. 94-95, n. 221, un texto, por lo demas, magnifico e indispensable
respecto de la pipnoig y, en general, del tratamiento platonico de la poesia.

78 Plat., Phdr., 249b6-cl: «3€i yop &vOpmmov cuvidvor kat’ €100¢ AeyOUeVoV, €k TOAA®Y 10V aicBncemv gic &v Aoyioud
GUVOLPOVUEVOVY.

79 Id., Resp., V1, 508el-3: «todto toivuv 10 v dAn0giav mopéyov Toig YIyvwoKoUEVOLG Kol T@ YyVOOKOVTL THV SOVOULY
amod180v v 100 dyadod idéav &t sivo.

80 Id., Smp., 202¢6: «&v pEc@ 6& OV AUPOTEP®Y GLUTANPOI».

81 Cfr. ibid., 203e-204b.
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felicidad.®? La belleza fisica constituye, desde este punto de vista, un mero acicate de la
dialéctica y el primer hito en el camino de elevacion del alma desde los sentidos hasta la
contemplacion y andmnesis noética, pues «la belleza —discurria Socrates— resplandecia
entre todas aqu[e]llas [visiones], y aqui, tras el descenso, la captamos fulgurando
espléndidamente con el mas espléndido de nuestros sentidos; para nosotros, la vision es la
mas aguda de las sensaciones que recibimos a través del cuerpo. Con ésta, sin embargo, no
se ve el pensamiento —ya que produciria terribles amores si su palpable imagen se presentara
alcanzando la vista— ni las demas cosas dignas de amarse. Solo la belleza ha tenido la fortuna
de ser lo méas manifiesto y lo mas amable».33

De esta manera, cuando el lenguaje revela que los principios de la imaginacion, de la
opinién y del discernimiento son, en realidad, aparentes y los aprecia en su calidad de
hipotesis o supuestos dirigidos a un principio superior, puede tocar el pensamiento y
mantenerse a la vez en intima relacion con el mundo de los fenomenos.®* En un gesto que sin
duda ha tenido consecuencias determinantes para la tradicion occidental —sdlo basta
recordar, obviando todas las transformaciones del problema, tanto el horaciano «lectorem
delectando pariterque monendo» como el Symbol der Sittlichkeit de Kant, pasando por los
vericuetos de la visio beatifica, para constatarlo—,* la belleza pierde sus investiduras para
arrogarse una suerte de disminuido vicariato de lo invisible, haciendo pedazos la
KahokdyaBia, aquella solariega identidad inmejorablemente expuesta no solo por el ejemplo
de la declaracion de Alcinoo en la Odisea, quien, «apenas al verloy», encontraba en Ulises no
«a un impostor y a un artero», «de caracter noble dentro, y fuera, de hermosas palabras»,

sino también por el contragjemplo de un «Tersites desenfrenado de lengua, quien era el tnico

82 Cfr. ibid., 205a.

83 Id., Phdr., 250c8-el: «mepl 8¢ kdAhovg [...] pet’ ékeivov [paocpdtov] 1€ Ehapmev v, dedpd T° EABOVTEG KOTEPOUEY
avto S Thg Evapyeotdng aicbnoemg TdV Nuetépwv otikPov évapyéotata. Oyig yap Nuiv 6&utdn TV d1 T0D COUNTOG
Epyetan aicBnoemv, 7 PpoVICIC ovy, Opditon —devolC Yap Gv Tapeiyev Epotac, i Tt Tolodtov £avTig Evapyss sldmAoy
TapeiyeTo i¢ dytv idv— kai TdAlo 860 EpacTtds VOV 88 KEALOG HOVOV ToNTHV EGYE HOTpaY, GOT’ EKPAVESTOTOV EIVOL KOl
£PACULDTUTOVY.

84 La nocion de vmdbeoig, que en el ambito de la filosofia natural jonia postulaba un conjunto limitado y minimo de
elementos primeros ¢ indeducibles de los que la realidad se derivaba (cf. al respecto, la controversia que aparece en Hippoc.,
VM, 1), no es, sin embargo, el sentido que adquiere en Platon, sino un préstamo terminolégico de los estudios geométricos
contemporaneos; al respecto, cfi: Plat., Men., 86e-87c; y M. Vegetti, «La medicina in Platone: Fedone e la Repubblicay,
Rivista Critica di Storia della Filosofia, vol. 23, no. 3 (1968), p. 254, n. 35.

85 Hor., Ad Pis., 344; 1. Kant, Kritik der Urteilskraft, nuevamente § 59 («Von der Schonheit als Symbol der Sittlichkeity).
Cfr., ademas, los paralelos, aunque no se trate de una influencia directa, entre la visio beatifica medieval y la jerga iniciatica
de Phdr., 249¢-250c, en especial «pokapiov Syt te kai O¢ov» de 25056-7.

86 Hom., Od., X1, 363-367: «® Odvced, 0 pév ob Ti 6° dlokopiev elcopdmvtec, mepomijé T° ey koi Enikhomov, [...] ool & &mt
UEV LOPOT) ETEDV, EVi & Qpéves E0Olai». Sobre la «indistincion entre la belleza formal de un discurso y la solidez del contenidox»
en la Grecia arcaica, cfi. W. J. Verdenius, «The Principles of Greek Literary Criticism», Memosyne 1V, vol. 36, 1983, p. 25,
quien hace referencia a este mismo pasaje homérico; y también F. M. Giuliano, op. cit., pp. 162 (n. 80), 167 (n. 103).
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que continuaba rifiendo, arrojando las multiples y desordenadas palabras que guardaba en su
fuero interior y conocia confusamente; [...] el hombre més repulsivo arribado a Troya,
patizambo, tullido de una pierna, con hombros jorobados sobre un pecho contraido, desde el
cual descollaba una cabeza puntiaguda, calva y con pelusa por cabello».?’

(Cuanto tuvo que haber ocurrido para que palabras del tenor de las de Tersites fueran
acogidas con benevolencia? Solo siglos que se cuentan con los dedos: para Sécrates,
Céarmides bien podria ser un hermoso mancebo pero j&vi?, ;por dentro? Esa era ahora la
verdadera cuestion. Incluso la mas afamada belleza de aquellos tiempos, la de Alcibiades,
tuvo que padecer el calvario y las majaderias de este épactng: «jQué irresistible belleza
tendrias que ver entonces en mi —Ile replicd Sécrates— y tan distinta de tu belleza corporal!
Quieres aventajarme por no poco, si al reverenciarla intentas negociar conmigo cambiando
belleza por belleza o adquirir, mas bien, una verdadera a cambio de otra acreditada sélo por
la opinion, cuando, en realidad, te propones intercambiar <bronce por oro>. Pero observa
mejor, mi afortunado amigo, no se te olvide que no soy nada. La vista del pensamiento
comienza a aguzarse cuando la de los ojos declina al maximo. Pero atn estas lejos de ello».®

iQué ironia! jAquel «bronce por oro» terminaria siendo la Atenea de Sait por la
miserable —aunque codiciada— estatuilla del Sileno con la que Alcibiades parangonaba a

Socrates!®

(La vista del pensamiento? ;Cuando los ojos declinan al maximo? ;La region
urania de las Ideas se trataba, al fin y al cabo, de un paraiso de miopes o, en todo caso, de
un asilo? Homero, Tiresias y Socrates no parecen ser tan disimiles. La diferencia tal vez
radica Unicamente en que este Ultimo intenta sacarle los ojos a cada uno de sus
interlocutores y hacer pasar tamaia tragedia por un final mas bien comico. Es precisamente
este drama el que se representa a través del Teeteto. Como es costumbre en Platon, la
materia del didlogo se presenta in nuce desde el inicio,”® en este caso, a partir de la

presentacion de quien se convertiria en ese excepcional matematico cuyos inigualables

87 Hom., /1., 11, 212-219: «®gpoitg 8’ &Tt podvog dpetposmng Ekodda,/d¢ Ensa @peciv oty dkoopd e moAAd Te N pay,
[...] aioyioToc 88 dvip V1O "TAtov NABe"/ PoAKOS ENV, XOAOC &’ ETepov mOSa” T 88 oi B KVPT® &Ml 6TiiBog GLVOYWKOTE'
avtap Hmepbe/ po&og Env ke@ainv, yedviy 8’ énevivobe Adyvny.

88 Plat., Smp., 218e2-219a4: «aufyavov tot KGALog OpdNg v &v Euol Kol Tiig mapd 6ol ELHOPPIOG TAUTOAL SLoPEPOV. €l 01
kaBopdv avto Kowwdcachai € pot Emyelpei kol dALGEacBaL KGAAOG AvTl KAAAOVG, OVK OALY® HLOV TAEOVEKTELV d10vOT],
BAL’ avTl 86Eng dAfslay KaA®Y KTacOou mtyelpeic kol 6 vt <xpdoea yokeiovs SopeiPecOon voeic. GAL, & pakdpie,
Guewov okomel, un og AavBive ovdEV dv. 1] Tot Tig dravoiag Syig Gpyetol 6&L PAéney Gtav 1 T@V OppdToV THG AKudg
Myew émyepiis ob 8¢ 00TV ETL TOPP®Y.

89 Cfr. ibid., 215a-b.

9 Cfr., por ejemplo, D. Clay, «Plato’s First Words» en Beginnings in Classical Literature, pp. 113-129 para los casos de la
consagracion a Apolo y la musica demotica en el Fedon y la katépacig y la Oswpia en la Republica; podrian afiadirse otros
mas como el Timeo y la articulacion numérica del mundo o el Fedro y la contraposicion entre la ciudad/racionalizacion
impia y el campo/divinizacién que, por cierto, se abordara mas adelante.
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descubrimientos en estereometria formarian parte fundamental de la argumentacion del
Timeo,”' mediante una descortés comparacion con Socrates. En efecto, su maestro Teodoro,
se lo describe como «no bello, sino parecido [a él], aunque con la nariz menos roma y los
0jos menos protuberantes».®? Pues bien, jacaso estd autorizado para emitir tal juicio sobre
su fealdad?, y ;en qué términos? Todo el trayecto del texto hasta el pasaje 185¢e, donde se
descarta la equiparacion del conocimiento con la percepcion sensorial y se introduce la
nocidn de yuyn como el genuino 6rgano del conocimiento (jla vista del pensamiento!), no
consiste en otra cosa, con respecto a lo que podria parecer este inocuo inicio, que en una
amplia refutacion de aquella desafortunada comparaciéon. Por esta razon, no es
sorprendente que en ese preciso momento, inmediatamente después de que Teeteto haya
reconocido la nueva tesis, Socrates concluya advirtiéndole: «Eres bello, Teeteto, y no feo
como dijo Teodoro, porque es bello y bueno quien habla bien».”® He aqui el novedoso modo
en el que el Sileno irénico emplea la vieja kadoxdyafia: invierte la fuerza centripeta de la
hendiadis para revertirla y centrifugarla. La funcion que desempefia ahora separando y
mediando a la vez, como una bisagra, el mundo fenoménico y el eidético es muy semejante
al que cumple el tiempo en el Timeo en cuanto proporcion analdgica entre el cambio y lo
inmutable: «[el demiurgo o Artesano] intento crear cierta imagen movil de la eternidad vy,
al ordenar el cielo, hizo de la eternidad fija en la unidad una imagen eterna moviéndose
segtin el namero, aquello que hemos denominado tiempo».>*

Esta hendiadis perversa («praepostera» diria Erasmo) entre estética y ética surge
alegoricamente en el contexto de Ulysses® mediante la contraposicion entre Helena y
Penélope a partir de un comentario transmitido por Porfirio, donde el socratico «Antistenes
afirma que Odiseo parece ser sabio porque los enamorados mienten y prometen cosas

imposibles; y sefiala, ademas, la razon de su rechazo, [a saber, que] luego de jactarse aquella

ol Cfr. E. Frank, Plato und die sogenannten Pythagoreer. Ein Kapitel aus der Geschichte des griechischen Geistes, p. 57.
92 Plat., Tht., 143e8-9: «odk E0Tt KAAAC, TPOGEOIKE 3¢ GOl THY T& GIUOTNTA Kol TO EEm TdV OuudTOV: NTTov 88 1 oL TadT
Eyewm.

93 bid., 185€3-5: «kohdC yop €1, ® Osaitnte, Koi ovy, dc Eleye Osddwpog, aicypdc: 6 yip KUADC Aéymv KoAOG T Kol
ayafoc».

94 Id., Tim., 37d5-7: «[dnpuovpyog] eikd 8’ £mevogl KivnTOv Tva aidVog Totf|oa, Kod S1okoo i@y dpe o0pavov Tolel HEVOVTog
ai®dvog v &vi ko’ apBpov iodoav aidviov gikova, Tobtov Ov dn ypdvov mvopdkapevy. Cfr: la critica a las interpretaciones
aristotelizantes de la temporalidad platonica de J. F. Callahan, Four Views of Time in Ancient Philosophy, pp. 18-37 y la
doble faz de la teoria de las ideas que desarrolla E. Melandri, La linea e il circolo, pp. 655-701 (111, xviii: «La teoria delle
idee»), especialmente § 128 («La kalokagathia»), pp. 661-665, donde se determina lo dyaf6g como concepto asintdtico y
trascendental al que tiende la realidad con respecto al valor, (4 como modelo del hecho empirico a) y lo koAdg como
ordenamiento armonico de la diversidad implicita en esta misma tendencia (@ — A4) o como producto fenoménico de la
conexion entre distintos modelos (4, B, C).

95 Cfir. J. Joyce, Ulysses, ix. 621-623; vii, 1035-1039.

>
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diosa [sc. Calipso] de su belleza corporal y su grandeza, considerandolas preferibles a las de
Penélope, y concedérselo asi aun cuando lo consideraba incierto (pues asi juzgaba el hecho
de volverse inmortal e inmune a la vejez), indicd que buscaba a su esposa en razon de su
prudencia, como si el haberla honrado s6lo por la belleza y el cuerpo fuese un acto de
negligencia».*® Un pasaje que se corresponde casi punto por punto (incluso desde la
perspectiva terminologica y el uso de la edpopoeia) con la escision que Socrates establecid
para rechazar a Alcibiades en el recuento de su cortejo.

Al margen de que bajo la ruptura entre kaAdg y ayabdg, entre estética y ética o,
correlativamente, entre mundo fenoménico y mundo eidético —cuyo vinculo, la preservacion
tanto de su unidad como de su diferencia, intentd garantizar Platon a través de la teoria del
Amor, la péfe€ig y la piunocic— corra un problema mas fundamental de orden lingiiistico y
cultural que se elucidard més tarde, para el joven bardo, el socratismo implicaba necesaria
aunque ingenuamente esa posicion moralizante a la vez tan detestable como difundida entre
sus conciudadanos de las pseudorepublicas de Irlanda y de las Letras: «como principal entre
estas execraciones, Stephen colocaba el antiguo principio que suponia el fin del arte en la
instruccion, la elevacion y la diversion. [...] Es tan absurdo, escribia el vehemente
revolucionario, para una critica fundada sobre homilias, prohibir los cursos electivos del
artista en su revelacion de lo bello, como para un juez de policia prohibir que la suma de dos
lados cualesquiera de un triangulo sea mayor que la del tercerox».”’

De ahi al desprecio por el «programa de los patriotasy», tan ferozmente censurado en
The Day of the Rabblement’® a proposito del Irish Literary Theatre, sOlo bastaba un paso:
determinar la ética desde lo consuetudinario y la voluntad del populacho. En este sentido,
Stephen tendria que haberse asumido mas platonizante de lo que hubiese deseado admitir,
pues consideraba «que el acuerdo con este [proyecto] equivaldria a someter cualquier cosa

en su interés y, por ello, [el artista] estaria obligado a corromper los manantiales de la

96 Porph., Quaest. Hom. ad Od., V11, 258, pp. 69-70: «{Avtic0évnc) enoiv gidévar co@ov dvta 1ov Odvocéa, 6Tt ol EpDvTeg
oG webdovTar kai o advvoTa TapayyEllovTal. EmonpaiveTal 8¢ Kol Thv aitiav, v mapaitnov ot fiv memointot. g
00D €xeivng pev yap Eni codpatog DHOPEiQ Kai peyédel peyakovyovong kai T ko’ Eavthv Tpokpvovong tig [Invelonng,
CLYY®PNGOG HEV TODTO Kol T@ AdNAW €i&ag —adnAov pev yap avtd, i (abdvorog kai aynpog)— Eneonunvoto &tt Ty
yopeTny (Tel 816 10 elvan TEPiQPOVO, MG KAKEIVNG BV AUEAGOC, £l T6 COUATL KOl HOVE TH) KEAAEL KEKOGLNTON.

97]. Joyce, Stephen Hero, pp. 83-84: «Chief among these profanities Stephen set the antique principle that the end of art is
to instruct, to elevate, and to amuse. [...] It is as absurd, wrote the fiery-hearted revolutionary, for a criticism itself
established upon homilies to prohibit the elective courses of the artist in his revelation of the beautiful as it would be for a
police-magistrate to prohibit the sum of any two sides of a triangle from being together greater than the third side».

98 Citado por H. Gorman, op. cit., pp. 71-73.
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especulacion desde sus mismisimas fuentes».” «Nadie, dijo el Nolano, puede llamarse
amante del bien o de la verdad a menos que aborrezca la multitud, y el artista, pese a que
puede utilizar la turba, procura aislarse de ella» reza el incipit del ensayo. La revolucion que
encarnaba Socrates consistia de hecho y al contrario de lo que parece sostener el bachiller
dublinés, en separar la moralidad de los usos y las costumbres para buscar un fundamento
ulterior y mas originario de ella; curiosamente, una tentativa que en muchos puntos coincide
con la romantica imagen shelleyana del artista natural.

Esta imagen de un Socrates conservador va, a todas luces, a contrapelo de la extendida
opinion de sus contemporaneos. El era, en realidad, el vehemente revolucionario. Testimonio
de ello lo dan las criticas que se le dirigen a Euripides en Las ranas de Aristofanes; unas que
coinciden, avant la lettre, con las que un lustro mas tarde, tras la caida de los Treinta,
conducirian al Sileno hasta su juicio y muerte: ambos son acusados de idolatrar genios,
«dioses personales y de reciente cuflo» con cuya ayuda refutan cualquier razon; los dos son
denunciados por la corrupcién de Atenas, introduciendo «sutiles y vacuas normas, la
versificacion [las costumbres, habria que decir en el caso de Socrates] mediante regla y
compas, el pensamiento, la observacion, el razonamiento, el rodeo, el amor, la artimafa, la
sospecha, el escrapulo» y, finalmente, de buscar que los poetas hagan «mejores ciudadanos»
cuando, en realidad, terminan por provocar lo contrario haciendo que olviden los antiguos y
venerables usos.!% De aquella afinidad, consciente en el comediografo, no resta mejor
prueba que la pentltima intervencion del coro: «Donoso es no parlotear sentado a la vera de
Sécrates, rechazando las Musas y desestimando las excelencias de la tragedia. Perder
inutilmente el tiempo en pomposos discursos y nimiedades es propio de un hombre

delirantey.!0!

9 J. Joyce, Stephen Hero, p. 81: «The programme of the patriots filled him with very reasonable doubts. [...] He knew,
moreover, that concordance with it would mean for him a submission of everything else in its interest and that he would thus
be obliged to corrupt the springs of speculation at their very source».

100 Ar., Ra., 890-894: «id10i Tvég oot, koppo kovov [...] aibnp €uov Pooknua kai yAdoong otpderyé kai Ebveot kai
LVKTTpEC OGPPAVINPIOL, OpOBS 1 EAEYYEY OV v BTmpal Adymvy; 954-958: «&metta Tovtovai AaAely £8idata, [...] Aemtdy
T KOVOVOV €6POAAG £V TE YOVIOOHOVG, VOEY 0pdv EuviEval otpépely €pav texvalew, kdy’ vrotomeioatl, mepivoely
Gravtor; 1010: «Beltiovg 1€ mo10DUEV TOVG AVOPOTOVG &V TOig TOAEGIVY.

100 Jpid., 1491-1499: «yapiev odv p Zwkpdrel / mopokodipevov AaAelv, / dmoPodévio HOVGIKNV / T6 Te péylota
mopaAmdvto / The Tpay@dikiic téxvng. /10 &’ éml ogpvoioy Adyolot/ kal okaplenopoiot Afpov / dtatpipiyv apyov
moteicOat, /Tapappovodvtog avopdcy.
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2.2

La doctrina del évBovoiaouog

«Absit nomeny

La walouo. dropopa. entre poesia y filosofia — Interpretaciones estetizantes y edificantes de la figura
de Socrates en la Antigiiedad y la Modernidad — El arte y la politica — Socrates como poeta demotico
— Helena: el motivo latente en el Fedro — Safo y Estesicoro: fuentes del discurso socratico sobre el
amor — Alcidamante, la oralidad y la escritura — La doctrina del év@ovoioouos como remedio contra
la woyoywyio — Su paralelismo entre Estesicoro y los homéridas (la forminge y el baculo) — El transito
del siglo de la poesia a la prosa — La constitucion de un cldasico

Bruno Snell cifra en el anterior pasaje el abandono de la poesia a manos de la filosofia y, con
ello, el inminente transito del siglo de la tragedia al de la prosa, explorando la ambivalente
funcion que las figuras de Socrates y Euripides cumplieron tanto en la Antigiiedad como en
el siglo XIX aleman:!°? mientras que para una mirada ilustrada como la de Platon y la de
Goethe (guardando las debidas proporciones), volcadas en una suerte de fe en la
perfectibilidad cientifica y humana, el par Euripides-Socrates se alza como un hito de
moralidad y esplendor, a los ojos del floreciente romanticismo de un Herder o unos Schlegel,
para quienes lo originario y la sabiduria popular salvaguardaban lo mas alto y lo mas digno,
estas mismas figuras aparecian, en cambio, a través del prisma de Aristéfanes, exactamente
como su reverso, como un sintoma de decadencia e inmoralidad. En este sentido, cabria
interpretar, como lo hace Bénichou, que las fuerzas contrarrevolucionarias y conservadoras,
ancladas en los valores religiosos del cristianismo, efectivamente revitalizaron la literatura a
lo largo del siglo XIX, aunque, podria repararse, aplazando los brotes de lo que con iguales
derechos habria podido producir otro tipo de arte y que quizd se intentaria cumplir
abofeteando a la burguesia y el gusto publico alrededor de cien afios después en Rusia con
otros poetas igualmente «desperdiciados por su generacion». En cualquier caso, la
escenificacion y sintesis de esta compleja disyuntiva, susceptible de una analogia historica,
la conforma el breve encuentro entre Goethe y Napoledn: la idea del destino tragico entre los
griegos —dijo Goethe— «ya no estd acorde con nuestra actual manera de pensar, es anticuada

y, en general, contradice nuestras representaciones religiosas; [...] los modernos decimos con

102 Cf. B. Snell, Die Entdeckung des Geistes, (ix: «Aristophanes und die Asthetik»), pp. 110-126.
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Napoleon: la politica es el destino; pero guardémonos de decir con nuestros mas recientes
literatos que la politica es la poesia o un tema adecuado para los poetas».'% No obstante, el

poeta, a lo largo de todo ese siglo:

intent6 asumir el papel de la religion, cediéndole a la Iglesia dogmas y ritos, instituyendo, en
cambio, un culto de lo Ideal bajo las figuras de lo Infinito, de la Belleza y del Futuro humano.
[...] El ascenso de la clase intelectual laica fue admitido, pero no ocurrié lo mismo con el
sacerdocio al que los poetas aspiraban. Pronto comprendieron que [...] nadie se tomaba
seriamente la Poesia ni como guia ni como consejera. Continud siendo lo que siempre fue en
las naciones europeas: un prestigioso ornamento, como las Bellas Artes, y una guarnicion de
la vida publica e individual. [...] Convencidos, asi, de sus vanas pretensiones, intentaron
mantener, como reyes destronados, su legitimidad. Modificaron, sencillamente, su actitud
hacia sus pretendidos projimos, Dios y Humanidad, con respecto a quienes se juzgaron
desamparados y a los que, una y otra vez, sometieron al tribunal.'**

Esta es precisamente la actitud fundamental del simbolismo y de Mallarmé, quien «hace del
sacerdocio del poeta y de su soledad, una pareja de conceptos unidos en violenta
contradiccion: la soledad deviene en €l la imposibilidad de la comunicacién y su oscuridad
necesaria (en los dos sentidos de «fatal> e «indispensable»), sin que, por ello, la palabra del
poeta dejase de ser sagrada». ' A ello obedece también el inaudito giro que,
contemporaneamente, realizd Nietzsche ante la disyuntiva de su siglo: al determinar la
moralidad socréatica y cristiana como decadencia de los valores aristocraticos, puso en graves
aprietos tanto la exégesis ilustrada como la romantica temprana del par Euripides-Sécrates,

puesto que responsabilizo al hombre y a sus instituciones del desfallecimiento de la vida en

103 3. W. Goethe, Gesprdche mit Goethe in den letzten Jahren seines Lebens, p. 577: «Wir sprachen iiber die tragische
Schicksalsidee der Griechen. »Dergleichen«, sagte Goethe, rist unserer jetzigen Denkungsweise nicht mehr gemdfs, es ist
veraltet und iiberhaupt mit unseren religiosen Vorstellungen in Widerspruch. Verarbeitet ein moderner Poet solche friihere
Ideen zu einem Theaterstiick, so sicht es immer aus wie eine Art von Affektation. Es ist ein Anzug, der langst aus der Mode
gekommen ist, und der uns, gleich der romischen Toga, nicht mehr zu Gesichte steht. Wir Neueren sagen jetzt besser mit
Napoleon: die Politik ist das Schicksal. Hiiten wir uns aber mit unseren neuesten Literatoren zu sagen, die Politik sei die
Poesie, oder sie sei fiir den Poeten ein passender Gegenstand [...]J¢».

104 P Bénichou, Selon Mallarmé, pp. 492-493: «Au cours de toute cette période, la Poésie prétendit assumer une grande part
du r6le traditionnel de la religion, laissant a I’Eglise dogmes et rites, et instituant un culte d I’Idéal, sous les espéces de
I’Infini, de la Beauté et de I’ Avenir humain. [...] La promotion de la classe intellectuelle laique en général a été accepté, et
son influence accrue sans doute dans la société nouvelle; mais 1’espéce de sacerdoce, méme non sacramentel ni officiel,
auquel aspiraient les poctes, ne leur fut pas accordé. Ils ont assez vite compris que [...] la Poésie n’était acceptée
sérieusement ni comme guide ni comme conseillére autorisée. Elle restait ce qu’elle avait toujours était dans les nations
européennes, un ornement prestigieux, comme les beaux-arts, et un accompagnement de la vie individuelle et publique. [...]
[S]e convainquant amérement que leur prétention avait été vaine, ils ont entendu en maintenir, comme des rois détronés, la
légitimité. Ils ont simplement modifi¢ leur attitude a 1’égard de leurs partenaires supposés, Dieu et Humanité, dont ils
s’estimaient abandonngés, et qu’ils ont mis en état de permanente accusationy.

105 Ibid., p. 493: «Il [sc. Mallarmé] fit du sacerdoce du poéte et de sa solitude un couple de concepts conjoints dans leur
violente contradiction: la solitude devint chez lui impossibilité de communiquer et obscurité nécessaire (aux deux sens de
«fataley et <indispensable») sans que la parole du pocte, communication supréme, cessat d’étre sacrée».
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aras de un mundo trascendente.!%® Desde esta perspectiva puede comprenderse la posicion de
Stephen y del esteticismo. El mundo acartonado y debilitado de los hombres europeos, cuyos
signos distintivos son la moral, la racionalidad y la acumulacion, bien podrian verterse en las
metonimias y metaforas joyceanas paralysis, gnomon 'y simony que abren el primer relato de

107 estas palabras esparcen su estela por toda la obra de Joyce —jojala solo de

Dubliners;
¢ll— a través de ciudades pobladas por sombras errantes o, siguiendo a Nietzsche, de
universidades habitadas por «enciclopedias andantes.!%®

La ambigiiedad con la que la tradicion ha recubierto a Sdcrates, calificandolo a la vez
de progresista y de decadente, de moral y de inmoral, y que, en ultimo andlisis, podria
reconducirse a la «antigua discordia entre filosofia y poesia» o peyiomm y Oomuaong
novotkn,!? debe medirse, curiosamente, con el texto platonico de mas malhadada recepcion
en la Antigiiedad,!!® a saber, el Fedro, pues precisamente alli emerge con mayor nitidez,
desde el alusivo espesor cultural y natural helénico, la articulacion, dificil de advertir por el
paso de los milenios, entre la novedad y la tradicion del discurso filoséfico.

En un idilico paraje allende las murallas de Atenas, donde un barullo no ya de hombres
sino de cigarras inunda la atmosfera, confluyen en el Iliso las corrientes de la lirica y la
retdrica, conjuradas por el Sileno bajo los auspicios de una Helena anénima.''! A la sombra
de un frondoso platano, Socrates, no sin cierto escrupulo y con el rostro cubierto, se
compromete a improvisar un discurso contra el amor, emulando el que escribi6 Lisias, pero
con aquella musica que s6lo una vez mas, en los umbrales de su muerte, reclamaria su genio:
la poesia popular.!'!? Lisias defendia el provecho que los jovenes podrian obtener si
concedieran su amistad y sus favores a hombres que no los amaran, habida cuenta de que no
actiian compulsiva sino ponderadamente, puesto que son capaces de entablar tratos exentos
de esos celos y congojas que tanto aquejan las relaciones entre enamorados. Con tal propdsito
y mediante un giro que podria tacharse de excepcional para el estilo de la prosa y la

conversacion, Socrates se dirige a las Musas echando mano de los protocolos mas arraigados

106 Cfi. F. Nietzsche, Die Geburt der Tragodie en Kritische Studienausgabe, vol. 1, pp. 88-120 (caps. xiti-xviii).

107 Cfy. J. Joyce, «The Sisters» en Dubliners, p. 9.

108 F. Nietzsche, Unzeitgemdfe Betrachtungen II en Kritische Studienausgabe, vol. 1, p. 274.

109 Cfp. Plat., Phd., 61a.

110 Cfr., por ejemplo, E. Norden, Die antike Kunstprosa, p. 105, n. 2; pp. 107-111 y bibliografia, quien compila y examina
una serie de criticas en torno al caricter ditirdmbico y pepaxiddeg («<inmaduroy, <ampulosoy) del estilo de Platon,
especialmente en el Fedro; o W. Jaeger, op. cit., («Platos Phaidros: Philosophie und Rhetorik»), pp. 1131, 1365 (n. 2) en lo
que respecta a lo poptikdg («vulgary).

11 Ta deuda de la siguiente interpretacion del Fedro con el bellisimo libro de A. Capra, Plato’s Four Muses: The Phaedrus
and the Poetics of Philosophy, en especial los capitulos 7, ii y la conclusion, es inestimable.

112 Cfr. Plat., Phd. 60d-61c.
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y vetustos en la tradicion poética griega: la invocacion a las diosas de la memoria con un
vocabulario mas bien anacronico y una prosodia practicamente dactilico-espondaica: «dyete
o, & Moboa, eite 1” ddijc eldog Myswoun.'!® Una linea que —tal como el propio Sécrates
reprochara mas tarde a propdsito de ciertos poemas homéridas—!* dificilmente cumpliria
con los requisitos mas estrictos de la prosodia €pica, pues se trata de un hexdmetro cuya
cesura divide el verso en dos cola idénticos, sin adonio final ni puente de Hermann. De hecho,
es tan improbable que se trate de un hexametro, que Dionisio de Halicarnaso lo cita elidiendo
la interjeccion, sin dejar de reparar en su estridencia estilistica: pareceria, escribe, «como si
de pronto, desde una brisa suave y calma, se levantara un vendaval y turbara la limpidez de
la expresion, precipitindose en poesia vulgar».!!> De cualquier manera, el discurso de
Socrates contiene suficientes guifios —tanto léxicos como prosddicos— a la lengua
transicional entre épica y lirica caracteristica de Estesicoro,!!® como para considerarlo un
referente fundamental de su discurso:!!7 estructuras de tipo predominantemente dactililico al

118

inicio y al final de la primera perorata, '® el ins6lito empleo, en la epiclesis, del epiteto

119 0

Myeion ''? que, solo con la excepcion de un par de fragmentos suyos, '?* acompaiia
normalmente a opuy§ en la poesia arcaica, asi como el colon final de la arenga mediante
un paremiaico'?! (&g noida prrodoy Epactai), métricamente idéntico al primer y tercer verso
de su Palinodia, citada por Sécrates poco después de haber concluido (ovk €01’ €Tvp0g AdYOG
o0t0G, / [...]/ 008’ ikeo IMépyapo Tpoiog).'?? Incluso la representacion y los elementos
dramaticos que vinculan los dos discursos socraticos, estdn firmemente anclados en la
anécdota sobre la creacion de estos versos de Estesicoro, quien, «privado de los ojos por
difamar a Helena, sin ignorar, como Homero, la causa [de su ceguera] sino, al contrario,

reconociéndola porque era amigo de las Musas, compuso de inmediato <No es veraz este

13 1d., Phdr., 237a7.

114 Cfr. ibid., 252b-c.

115D, H., Dem. 7, 11-14: «&10’, donep &€ dépog evdiov kol oTafepod TOADG dvepog KoTappaysic, Tapdrtel T kodapdv Tiig
PPACEMG £C TTOUTIKTV EKPEPWV ATELPOKAALOVY.

116 Cfr. M. L. West, Greek Metre, pp. 46-56.

17 Cfr. A. Capra, «Total Reception: Stesichorus as Revenant in Plato’s Phaedrus» en The Reception of Lyric Poetry in the
Ancient World, pp. 240-245.

118 Cfr. M. Davies & P. J. Finglass, Stesichorus. The Poems, pp. 40-60.

119 E] paralelo mas cercano de la invocacion de Socrates parece ser el fr. 240 (= 277a Davies-Finglass) de Estesicoro: «3edp’
trye KaAMomeio Adysio.

120 Stesich., fr. 240, 278 (= 177a, 327 Davies-Finglass).

121 A saber, x = v~ — v~ — = Cfr. M. L. West, op. cit., pp. 53-54. En lo referente a su utilizacion solemne y a su aparicion
en el Fedon, cfr. H. Bacon, The Poetry of Phaedo en Cabinet of the Muses: Essays on Classical and Comparative Literature

in Honor of Thomas G. Rosenmeyer, p. 160 (n. 8).
122 Cfr. Plat., Phdr., 243a2-b7.
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discurso,/no zarpaste en los bajeles de robusta cubierta/ni llegaste a la ciudadela de Troya»,
y en cuanto completé la llamada Palinodia, recuperd la vistax.!??

Esta consistia en una critica a Homero y a Hesiodo, propugnando una version
alternativa de la guerra en la que Helena jamas arribaba a Ilion, sino inicamente un id®Aov,
una imagen o simulacro de ella.!>* También Sdcrates, quien, avergonzado ante Fedro, habia
pronunciado su primera arenga con el rostro cubierto, enceguecido, ofrece a Eros una nueva
oda con la faz desnuda retractdndose de su maledicencia y culpando a su interlocutor de su
propia impiedad:'? el célebre elogio a la Ogia povia y la alegoria del alma como auriga. En
efecto, al cautivarlo con su belleza y su lectura, Fedro lo habia obligado a pronunciarse en
contra de Amor siguiendo los pasos de Lisias. Sdcrates intenta, no obstante, reivindicarlo
ahora mediante un discurso montado a la vez sobre elementos mistéricos (evidenciados por
el empleo paronomastico de la palabra tedetr| o «rito inicidtico» condensado hasta la
saturacion, imposible de verter en castellano, de «toig 8¢ o1 T010VTOIG GVT|P VTOUVILOGY

OpODS YpdUEVOS, TELEOVC Gel TELETOG TEAODUEVOC, TEAEOC BVTMC pdvog yiyvetaw),!?

como
sobre recursos provenientes de la poesia lirica, en especial la de Safo, a quien Méaximo de
Tiro atribuy6 la maternidad de este discurso, subrayando los paralelismos entre ambos.'?’
Cuando el alma del iniciado —semejante a una yunta alada conducida por un auriga, cuyos
caballos, de contraria naturaleza, siguen direcciones opuestas: uno bueno y hermoso
tendiendo leve hacia lo divino, otro feo y malvado, proclive a lo corporal— contempla el
fulgor del amado (Safo 16, «xdapdpoyua Adumpov idnv ntpocdnw [ver el claro resplandor de
surostro]»: 250b-d), su belleza la atraviesa fluyendo por los ojos hasta empapar los pimpollos
de las alas y hacerlas retofiar (Safo 96, «& 6’ &(¢é)poa kdAa kéyvtat, TeBd-/Aoct 0 Ppodda

K&mod’ dv-/Bpvoka kol peAMAwmtog dvOenmong [el rocio rezuma hermoso, brotan las rosas, el

delicado perejil y el floreciente trébol de olor]»: 2515, 255b-d); una febril y tremolante pasion

123 Ibid., 243a5-b3 que contiene el fr. 192 (= 91a Davies-Finglass): «t@®v yap oppdrov otepndeig v v Erévng
Koknyopiav ovk fyvoncev domep ‘Ounpoc, AL’ dte povoikog dv yve v aitiav, kol molel evig «ovk £ot’ ETupog Adyog
obtog,/ovd’ EBag &v viuotv gvcédpole,/ond’ Tkeo Iépyapa Tpoiag kai mowjcag &f miicav v kodovuévny Holvedioy
mapoypf|ua avEBLEWEVY.

124 Cfr. Stesich., fr. 193 (= 90 Davies-Finglass y su respectivo comentario, pp. 299-343.

125 Plat., Phdr., 243b6-7: «yv,uwy m KP(oa/ln Kol 01))( donep TOTE VI’ AUoYOVNG Eyreralvpuuévosr; 243e€9-244a3: «ovtmol
Toivov, (0 ol Ka?»s EVVONoOV, OG 6 UEV TPOTEPOS NV Adyog Daidpov t0d ITvBokiéovs, Mvpprvovaiov Gvipdg: v d& PEAAM
Aéyewv, Zmoydpov tod Evenpov, Tuepaiovy.

126 1pid., 249¢6-9: «Precisamente el hombre que recuerda de manera correcta iniciandose siempre en los misterios perfectos
es el tnico que en verdad alcanza la perfeccion».

127 Cfr. Max. Tyr., XV, vii, d2 y ix, c1-k4 para los paralelismos entre Socrates y Safo. Cfi., ademas, E. E. Pender, «Sappho
and Anacreon in Plato’s Phaedrus», Leed’s International Classical Studies, pp. 1-57, especialmente § 5 (pp. 19-54); y A.
Lebeck, «The Central Myth of Plato’s Phaedrus», Greek, Roman and Byzantine Studies, pp. 267-290.
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(Safo 31, «fFéxadet W’ 1dpwg kakyéetal, Tpopog 8¢/ maicav dypet [me escurre el sudor y me
estremezco por completo]»: 251a-b) la entusiasma sacudiéndole el recuerdo de amigos y
familiares por igual (Safo 16, «k®VdE maid0og 0VOe PidmV ToKN®OV/Taumay Euvdctn [sin un
solo recuerdo de su hijo o de sus queridos padres]»: 251d-252b), para infundirla sélo de la
remembranza del dios que acompaii otrora durante su procesion celeste (Safo 31: «paiverot
pot kfjvog icog Béotov/Eppev’ dvnp, 8tTig vavtiog tot/icddvet [igual a los dioses me parece
aquel hombre, sentado frente a ti]»: 249b-d, 251a).!?® Ast, la configuracion de la andmnesis
socratica esta intimamente ligada, por lo menos en este pasaje, al claroscuro entre la memoria
y el olvido que la poetisa de Lesbos desarrolla en el fragmento 16: «lo mas hermoso es lo
que uno ama» y la osadia de buscarlo implica —como Tales, quien mantenia su mirada fija
en el cielo— desatender todo lo demas, abandonarlo. Pero esto no es todo. La relacion entre
mito y realidad, que en la monodia safica se dirige desde la figura de Helena hasta su amada
Anactoria (ambas ausentes), es revertida por Platon, haciéndola partir de Fedro, el mancebo
«de carne y hueso» «sentado a la vera de Sdcrates», para arribar finalmente al mundo de las
ideas y al cortejo de los dioses, prototipos de la fijeza y de lo inmutable (de la eterna
presencia). Asi, a partir de las Helenas de Safo y Estesicoro, Sécrates desprende y reelabora
la idea de una memoria capaz de conducir el alma hacia lo kdAlotov, lo mas bello, para
contraponerla a aquella otra, estéril e insidiosa, que los circulos «sofisticos» y retoricos —a
los cuales, por cierto, pertenecia Lisias— cultivaban mediante esa yvyoaywyio gorgiana, esa
«direccion del almay» cuyos pormenores se encuentran en otro texto igualmente consagrado
a la bella espartana, el Elogio de Helena.'”® A diferencia de la dvauvnoic, encaminada a la
contemplacion del firmamento y los @aiwvopeva, lo mas constante del universo visible, la
«conduccidn animica» del leontino se dirigia a la veleidosa accion de los hombres a través
de la persuasion y, de ser necesario, el engafo (la drdrn). No habia mejor prueba de ello que
la perdicion de Helena y de los troyanos.

De hecho, la comparecencia espectral de la hija de Leda se apuntala con creciente
brio a través del didlogo a partir de esta contraposicion entre oratoria y poesia. El indicio
mas relevante y directo al respecto puede colegirse hacia el final del coloquio, cuando
Sécrates menciona benévola pero mordazmente a Isocrates.'*? El también, siguiendo los

pasos de Gorgias, redactd un elogio a Helena cuyo exordio —estructurado mediante un

128 Segtin la edicion de E.-M. Voigt, Sappho et Alcaeus.
129 Cff-. Gorg., Hel. (= DK, 82B, fr. 11) §§ 8-14.
130 Cfy. Plat., Phdr., 278e-279b.
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Priamel que coincide punto por punto con la primera estrofa del célebre poema safico
dedicado a la de larga cabellera y a Anactoria («A4/gunos dicen que no hay cosa mas bella
en la negra tierra, que un ejército de caballos, otros, de infanteria, otros mas, de bajeles;
pero yo, que quien se ama»)—! vitupera las escuelas eristicas entre las que, sin duda,

cabria contar la socratica:

Hay quienes, tras plantear conjeturas absurdas e increibles, se jactan de poder discutirlas
tolerablemente; también han envejecido quienes sostienen que resulta imposible establecer
qué es falso, refutarlo u oponer dos perspectivas sobre el mismo asunto; hay otros que
explican que la valentia, la sabiduria y la justicia son lo mismo, cualidades que no adquirimos
naturalmente, sino a través de una sola ciencia que se ocupa de todas ellas; y otros mds que
pierden su tiempo no s6lo en vanas disputas, sino incluso son capaces de meter en problemas
a sus discipulos. Yo, sin embargo, si viese que tales futilidades fuesen recientes, como quienes
se vanaglorian de sus novedosos descubrimientos, no me sorprenderia. ..'*

Es la bella Helena, encarnada subrepticiamente en la ludica y —siempre segin Platon—
fracasada mitologia forense de Gorgias e Isdcrates, por un lado, y en los poemas de Estesicoro
y Safo, por el otro, la que permitiria no sélo confrontar la mala retorica (la de Lisias,
claramente) con la buena, con la povown filoséfica de Sdcrates, sino incluso establecer una
interpretacion global del didlogo, donde coincidan la tematica general del texto con la de su
comienzo y su conclusion, a saber, la lectura inicial del discurso amatorio de Lisias, cuya
memorizacion se propone Fedro, y la alabanza a la oralidad, por medio del transito entre el
ambito urbano, forense, y el paisaje rural, donde no la ausencia, el vestigio de lo humano
simbolizado por la escritura, sino la presencia de lo divino aqui en la tierra, el évBovclacpog,
se instaura como la medida de todas las cosas.

Por aquel entonces, en el seno mismo de la escuela gorgiana, se habia fermentado cierta
desavenencia, una discordia también, pero de reciente cufio, entre la dignidad de la
improvisacion, propugnada por Alcidamante, y la de la escritura, fomentada por Isocrates.
No seria descabellado pensar que el interés de Platon por deslegitimar a este ultimo y a los

logografos, aunado, sin duda, a una reflexion menos tendenciosa, lo llevaron a coincidir casi

131 Sapph., 16, 1-4: «Oi pev inmov otpdTov, of 0¢ TEGdWV,/0i ¢ vawv @oic’ Emi yav pélavav/Eppeval KIAMGToY, &yw 0
KV’ 81-/T0 T1g Epatay.

132 Tsoc., Hel., i, 1-ii, 4: «eioi Tiveg of péya ppovodoty, fiv vmdbecty dtomov Kol mapado&ov ot capuevol Tept Tan TG AVEKTMS
gimetv SuVNOMGL Kol KOTOyEYNPAKOGLY 0f 1EV 0D PACKOVTEG 010V T lvarl Wevdti Aéyetv o0d’ avTIAEYEly 00E SVm AdY® TEpt
TOV AOTOV TPAYUATOV GVIEWELY, of 0¢ 51e€lovieg (g avdpio Kol copio Kai dtkatoovvn TanTdv £0TL, Kol PUCEL HEV OVOEV
avt@v Eyopev, pio 8’ émotiun kad’ andviov €otiv: didor ¢ mepi tag Epdag doTpifovot Tag 0VOEV HEV MPEAODOAC,
prypoto 8¢ Topéyev T0ig TANCLALOVGL SUVOUEVOG. &y J €l PHEV EDPOV VEMOTL TNV TEPLEPYiaV TanTnV &V T0ig AOYOIg
£yyeyevnuéviy Kai To0ToLG £l Tf] KOWOTITL TV EDPNUEVOV GIAOTILOVUEVOLG, 0VK v Opoimg E0adpalov avtdvy.
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palabra por palabra con Alcidamante en la redaccion del argumento contra la escritura.
Ambos consideraban «injusto que los escritos se denominasen discursos» en vista de que mas
bien se trataba de «simulacros, figuras e imitaciones de éstos», pues «el discurso que se
pronuncia al instante desde el pensamiento propio, bulle y rebosa de vida, estd a la altura de
las circunstancias y puede compararse con cuerpos verdaderos, mientras que el escrito,
semejante al reflejo de la palabra hablada, prevalece por completo privado de vigor».!3® En
este sentido, la asimilacion de la Palinodia de Estesicoro cobra un sentido estratégico:
Sécrates asume su poesia y su persona como un ejemplo de arte vivo y real que disipa, tal
como la Helena de carne y hueso, simulacros y fantasmagorias, y es capaz de enfrentar
cualquier eventualidad, desdiciéndose al instante para ver la verdad. Es en este sentido que
el principal enigma de los Didlogos reside principalmente en su ambivalencia estilistica: es
imposible, como observa Enzo Melandri (uno de los més agiles lectores del siglo pasado)
asegurar si deben leerse o representarse, si son tratados o dramas, prosa o poesia, textos o
esquemas argumentativos que debian desarrollarse a través de improvisaciones. Quiza sea en
la actuacion de los textos platonicos donde la pretendida aporicidad de algunos de ellos
resulta absolutamente irrelevante. De hecho, la referencia al lirico de Himera es tanto mas
significativa, cuanto que ¢l mismo —como critico de Homero y Hesiodo— haya sido
participe de una pendencia similar a la de los discipulos de Gorgias un par de siglos atras,
ante la disyuntiva entre los nuevos géneros literario-musicales y la rapsodia de los homéridas.
«Aparentemente, en tiempos de Jenofanes, el desafio no consistia ya en <cantar el caballo de
maderay, ni siquiera <la colera de Aquilesy, sino en «<recitar un pasaje de Homero>. Los
cantantes o dowdoi, fueron sustituidos por rapsodas; lo que, sin lugar a dudas, supuso una
transformacion decisiva. La improvisacion creativa le cedio su puesto a la reproduccion de
un texto fijo, disponible en forma de libro, que se aprendia de memoria. La falsa etimologia
de paymddg —a partir de péfdoc, baculo>—, que ya figura en Pindaro (7., v, 38), atestigua

su practica, identificable, ademas, en la ceramica de principios del siglo V: los rapsodas

133 Alcid., Soph. 27, 1-2: «ijyodpar & o0& Adyovg dixaiov sivon KoAeioBot TodG Yeypapévole, GAL domep eldmlo Kol
oynuote kol ppnpote Aoyavy y 28, 7-10: «Aoyog 6 pév am’ avtiig Tig dtavoiag &v 6 Topavtika AeYOUEVOS Euyvyos 0Tt
Kol {7 Kol T0ig Tpaypacty Eretol Kol T0ig A0y Ae®UOinTaL COUACLY, O O YEYPOLLEVOG EIKOVL AGYOL TIV VGLY Opoiay
Exav andong évepyeiag dpopog kabéotnkevy; comparese con Plat., Phdr 276a8-9: «tov 100 €iddt0g Adoyov Aéyeis {dvra
Kod &uyvyov, ob 6 yeypapupuévog eidwlov &v T Méyotto dikaiwmg [hablas del discurso vivo y rebosante, del cual lo escrito con
justicia podria denominarse un simulacro].
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dejaron de utilizar la oppry como instrumento de acompanamiento para tomar el baculo de
los oradores en la asamblea; no cantaban, recitaban».!'3*

En efecto, hacia el altimo tercio del siglo VI, Hiparco, «el mayor y mas sabio hijo de
Pisistrato, [...] fue el primero en traer a estas tierras [sc. Atenas] los poemas homéricos y
obligar a los rapsodas de las Panateneas a recitarlos en su totalidad relevandose

ordenadamentey, '3

es decir, siguiendo un texto preestablecido e inamovible. Lejos
estaban ya de la manera en la que el propio Homero describia a sus colegas Demddoco y
Femio, capaces, ellos si, de crear en el momento y ante un publico doméstico ese mismo
«caballo de Troya».!3¢ Por su parte, Estesicoro, cuyos temas, tratamiento y expresion no
pueden disociarse por completo de los de Homero, exhibia los mitos «en una suerte de
oratorio», esto es, a través de coros o solistas profesionales que los representaban
musicalmente. En este sentido, su obra resulta el mas claro eslabon entre la vieja épica 'y
los nuevos géneros.!3” En la cultura oral, el fin y el medio de la poesia reside en su
gjecucion, y los géneros literarios reflejan, en realidad, las distintas condiciones de ésta
segun se van llevando a cabo. Los aedos, los yambografos, los poetas elegiacos, los autores
de lirica monddica y coral e, incluso, los tragedidgrafos y comedidgrafos operaban bajo
una fundamental indiscernibilidad (o, al menos, proximidad) entre produccion y ejecucion.
Con los rapsodas, sin embargo, la separacion entre ambas se volvio tajante; algo que ya
para Tucidides se trataba de un hecho consumado: la disociacion entre xtijpa £¢ aiei (un
legado para la posteridad) y dydvicpa g 10 mapaypiipo dkovelv (una declamacion que
debe escucharse y juzgarse inmediatamente) instituye definitivamente la idea de lo
clasico.!*® En este sentido, segun el esquema de oposicion entre la lirica y la rapsodia,

Platon confronta la filosofia genialmente inspirada de Socrates con la retorica racional y

134 W. Burkert, «The Making of Homer in the Sixth Century B. C.: Rhapsodes versus Stesichoros» en Papers on the Amasis
Painter and his World, p. 48: «At the time of Xenophanes, apparently the challenge was no longer to <sing the Wooden
Horse», or even <the Menis of Achillesy, but to «recite a passage of Homer>. What had happened was that rhapsodes had
replaced singers, aoidoi, a momentous change indeed. Creative improvisation had given way to the reproduction of a fixed
text, learned by heart and available also in book form. The wrong etymology of the word rhapsodos —from pépdoc, «staff>
—which is already used by Pindar (Z, Iv, 38), bears witness to their custom, also identifiable in vase-paintings since the
beginning of the fifth century rhapsodes no longer used a phorminx for accompaniment, but the same staff as a speaker in
the assembly; they did not sing, but recited».

135 Plat., Hipparch., 228b5-9: «d¢ 1@v Ileiciotpdron naidmv v mpesPitatog kai copdtatod, o¢ [...] T Ouipov & mpdTog
€KOoEV €ig TNV YTV TowTVvi, Ko véykace tovg pay@dovg Iovadnvaiog €€ vmoMyeng pe&iig avtd duévary.

136 Hom., Od., VIiI, 479-498.

137 Para la datacion y el estilo de Estesicoro, cfi. M. Davies & J. P. Finglass, op. cit., Introd., pp. 1-91.

138 Cfr. W. Burkert, op. cit., p. 49-53. Se trata del célebre dictum con el que Tucidides sanciono su propia Historia de las
Guerras del Peloponeso (Thuc., 1, xxii, 4): «xtiipd t€ £ aiel pdAlov fj dydviopa &g 10 mapoypfjpa drxodew Evykettal [este
escrito es mas una posesion para la eternidad que una declamacion de concurso para escucharse en el instante]». Cfi,
ademas, el articulo de W. C. van Unnik, «De la regle Mnte npocOeivon unte deeleiv dans ’histoire du canony, Vigiliae
Christianae, vol. 3, no. 1, enero 1949, Brill, pp. 1-36.
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escrita de los sofistas, para articular la llamada «doctrina del gvBovciocpog». No es
casualidad, por ello, que en la discusion que Fedro y Socrates sostienen sobre el valor del
mito de Boreas y Oritia durante su trayecto al sagrado platano, el Sileno se decante, para
sorpresa de Fedro y del lector, por una postura conservadora y antirracionalista, tildando
a sus detractores de detvoi —con un irénico juego semantico que abarca desde lo «astuto»
hasta lo «maravilloso»» y lo «terrible»—!3? en exacta correspondencia con el descrédito

del discurso de Lisias y su primer pronunciamiento. '

139 Cfr. Plat., Phdr., 229b-230a.
140 Cfr. ibid., 242d.
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23

La doctrina de la puiunoig

«Like the Platonic dialogues Wilde wrote»

Reconduccion de las doctrinas del évBovoiaouoc y la uiunois a las funciones sagrada y militar de
Dumézil a través de la lectura de Detienne — El problema entre pvoig y vouog — Su reflejo en ambas
doctrinas platonicas — Fundamentos éticos de la degradacion ontologica en la teoria de las ideas —
La relacion entre la piunoic y la woudeio — Recepcion moralizante de la nocion de piunoic — La
transmigracion de Odiseo dnpayuovos en Ulysses — La ambigiiedad socratica y el quiasmo entre
consagracion del dialogo (mimético) y profanacion de la palabra divina (entusiasta)

Bajo estas dos aproximaciones, la inspirada y la racionalista, comparecen y se entremezclan
dos posturas lingiiisticas que Marcel Detienne, en su célebre investigacion sobre la dAn6eia
en la Grecia arcaica,'*! recondujo a las dos primeras funciones de la hipdtesis tripartita de
Dumézil, a saber, la palabra sagrada y poética del vates, por un lado, y la palabra secular y
deliberativa del guerrero, por el otro: precisamente la dicotomia entre la forminge y el baculo
mencionada por Walter Burkert. La diferencia entre el tejido seméntico y pragmatico de
ambos campos sociolingiiisticos es palmaria.

En la primera funcion, la soberana y sacerdotal, la &An0gia se encuentra en el centro de
una configuracidon que organiza una oposicion mas general donde la palabra cumple la tarea
fundamental de instituir y transmitir todo aquello digno de instituirse y de transmitirse: las
hazafias, la justicia y los designios divinos. Mvnpocuvn, la memoria sagrada de los griegos
no tiende, como la nuestra, a reconstruir el pasado segun una perspectiva temporal y humana,
sino que constituye, por el contrario, un privilegio de ciertos grupos sociales realizado en la
poesia, la justicia ordalica y la mantica como una sabiduria omniabarcante cuya
responsabilidad ha de ser atribuida, en ultimo analisis, a la divinidad: era ella quien cantaba
«la ira del pelida Aquiles» o quien «[como] al divino Demoédoco, ofrecia especialmente el

canto para deleitar de la manera en que mejor pluguiese a su animoy.!#? La serie de

141 Para lo que sigue, cfi. M. Detienne, Les Maitres de Vérité dans la Gréce archaigue. Por lo demas, seria interesante cotejar
lo que a continuacion se despliega a partir de las investigaciones de M. Detienne con la teoria genético-estructural de B.
Snell, Der Aufbau der Sprache, donde los distintos tipos de discurso (los géneros poéticos o la filosofia y la ciencia) se
desprenden directamente de funciones predicativas simples (a produce b; a es b; a tiene b).

142 Hom., I1., 1, 1: «pijviv Gede Oea TInAniddew Ayidijogy; Od., VIIL, 44-45: «Anpodokov: 1@ yap pa 0g0g mepi ddkev Godnv/
épnewy, 6man Bopog Enotpovnot deidevy. Acerca de la funcion del poeta en las culturas indoeuropeas, puede consultarse
también C. Watkins, How to Kill a Dragon: Aspects of Indo-European Poetics, 1, v-vii, pp. 68-96.
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oposiciones semanticas que surgen en este campo, el magico-religioso, no pertenece al orden
de la contradiccion sino al de la contrariedad, es decir, esta definida por una gradacion
continua o una polaridad de términos, una woAivpomog appovin'*® en la que lo engafioso, lo
yevdéc, a pesar de contraponerse en una primera instancia a la verdad, no esta, tal como las
Musas olimpicas le confiesan a Hesiodo, fuera de su comarca: «sabemos decir muchas
mentiras semejantes a la verdad, pero también sabemos, cuando lo deseamos, cantar la
verdady; ellas, en todo punto semejantes a la Atenea de Sais, salvo quiza por su pudor,
«espiran la divina voz en el poeta para celebrar lo que serd y lo que fue».!** Su lengua habita
en el aoristo optativo del «podria ser» aristotélico, en la pura potencialidad.

En la segunda funcion, la palabra adquiere una consistencia completamente distinta:
emerge de la disposicion y gestualidad que establecen las asambleas militares y los juegos
funerarios o de distribucion del botin, tal como los describe Homero en la Iliada.'* Las
palabras, al igual que los objetos que recibian los ganadores en las competencias, se
depositaban a guisa de res nullius o de xowvév en medio del circulo conformado por los
combatientes; para pronunciarse, era menester dirigirse hasta ahi y tomar el cetro; el orador
se hallaba a igual distancia del auditorio nutrido por dpotot o semejantes, en una situacion de
quasi paridad. En este lugar se preparard el futuro estatuto de la palabra juridica y filosofica
que obtendra su fuerza de la aprobacion social, precisamente el momento representado por
la conversion de las Erinias en Euménides en la controversia de Orestes: «La justicia —dice
Atenea— no triunfa con juramentos. Pero da pruebas —responde el corifeo de las Erinias—
y juzga rectamente. [...] —El asunto es de tal gravedad como para que alguien considere que
puede decidirlo mejor que los mortales; ni siquiera yo tengo el derecho de sentenciar un
asesinato por colera. [...] Dado que ha habido una denuncia, instituyo para siempre un
tribunal, vengadores y jueces de homicidios, que se compadezcan de los juramentos. jAy
dioses nuevos —clama el coro—, habéis pisoteado las antiguas leyes!»!® La clase guerrera

y su ideal de isonomia, al asimilar paulatinamente otras clases sociales que habian de

143 Cfi. el célebre fragmento de Heraclito (DK 22B, 51): «ov {uvidow dkmg 10pepOpevoV EVTdL OPOLOYEEL TUAIVTPOTIOG
appovin dxwonep T6&ov Kol Avpng [no comprenden como lo que disputa consigo mismo concuerda, reversible y contraria
armonia, como la del arco y la lira]».

144 Hes., Theog. 27-28: «(idpev yeddea moAAé Aéysty £tdpoioty opoin,/iSpev 8 edt’ £08hmpev, dAnia ynpvcacan; 31-32:
«&vénvevoay O¢ pot andnv/Béomy, tva kKheioyut té T’ éocopeva Tpd T €6viaw. Cfi. G. Lanata, Poetica pre-platonica, pp.
24-26.

145 Hom., 1., V11, 383-384, 417. Para el protocolo de los juegos, cfi. XIX, 277; XXI11, 704.

146 Aesch., Fum., 432-433: «{A0.} dpkoig ta pr| dikawo pr vikdv Aéym./ {Xo.} aAL’ éEéleyye, kpive 6 gvbeiav diknwy»; 470-
472: «{AB.} 10 Tpaypa peilov 1 Tig oieton t0de/ Ppotoig dikale: ovdE Py Epol g/ eovov dtanpelv o&vpnviton dikagy;
482-484: «{A0.} éncl 6¢ mpaypo dedp’ Enoknyey T0dE,/ POVOV dikacTig OpKinv aidovpévovg/Beoudv, Tov gig dravt’ £y
Mo xpdvovy; 778-779: «{Xop., otp.} id Beol vedtepot, Tadaovg vopovs/kabmmdoachey.
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engrosar las falanges de hoplitas, terminaria por desembocar en la institucion griega de mayor
calado, la mwoA1g, pues era en la falange donde cada ciudadano-combatiente se concebia
irremediablemente como una unidad intercambiable de la fila.'4’

Estos dos ambitos arcaicos de la palabra, la funcion sagrada y la militar, proporcionan
respectivamente un fundamento hipotético para las doctrinas platonicas del évBovciaouodg y
de la pipnoig en el incipiente discurso filos6fico. En ambos campos se llevan a cabo procesos
imitiativos pero en dos ejes distintos: el primero, vertical, jerarquico y alejado, atrae; el
segundo, horizontal y proximo, naturalmente implica un componente agresivo. Platon
describe el primero, el évBovsloopog o inspiracion divina, mediante la imagen del magneto
en un pasaje del Jon —un recitador de Homero y, por ende, presa facil del veneno socratico—

que conviene citar casi integramente:

No es la destreza ni el arte, sino una fuerza divina la que te guia, tal como sucede con la
roca que Euripides llama magneto y la mayoria conoce por el nombre de piedra de
Heracles. Esta no solo atrae anillos de hierro, sino, ademas, les infunde la capacidad de
comportarse como ella, atrayendo otros anillos, de tal manera que algunas veces es
posible conformar una larga cadena, cuya fuerza depende de una sola piedra. Asi también
la Musa inspira a los hombres y, a través de ellos, entusiasma a otros mas encadenandolos.
[...] Pues, hasta donde tengo noticia, los poetas cuentan que recogen sus melodias en
ciertos jardines y cafiadas donde se hallan las melifluas fuentes de las Musas, para
traérnoslas desde alli volando como si fuesen abejas. Y es verdad: la creatura del poeta
es leve, alada y sagrada, y no puede producirla sin antes estar poseido, fuera de si y
abandonado por el pensamiento. [...] Asi pues, no hablan por arte sino por un poder
divino, porque si gracias al arte supiesen hablar bien sobre una cosa, podrian hacerlo
sobre todas las demas. Por esta razon, la divinidad los despoja de sus facultades y los
utiliza como ministros, oraculos o vates, para que quienes los escuchemos sepamos que
no son ellos, ya que estan fuera de sus cabales, los que profieren cosas de gran estima,
sino el propio dios quien se dirige a nosotros a través de ellos.!*®

147 Cfr. M. Detienne, op. cit., pp. 152-183 (cap. v: «Le procés de laicisation»).

148 Plat., lon, 533d1-534d4: «£ot yap todto téVN HEV OUK OV [...], Oela 8¢ duvayug 1) o kvel, domep &v T AMbw fiv
Evpumidng pev Mayvijtv mvopaceyv, ot 8¢ molhol Hpaxdeiav. Kai yap abm 1 AiBog 00 pdévov avtolg Tovg daktudiovg dyet
ToV¢ G1dMpode, GAAG Kol SHvouuy éviidnot Toig SaxtvAiog dot’ av SHvacHar ToTdv TodTo TolEly dmep 1 Alfog dyev
SaxtuAiovg, Bot’ €viote 0ppafog pakpoc mhvy cdnpimv Kol daktudiov €€ AV fiptntol ndot 8¢ TohToIg €& EKeivng
g AMBov N dvvapg avipmral. Ot 8¢ kai 1| Modoa €vBéoug pev molel avtn, dia 8¢ v évBéwv TovTOV GAA®DY
évBovolalovtav opuabog €aptatat. [...] Aéyovot yap dnmovdev mpog Nudc ol momtol &t and KpNvdv pelppOTOY €K
Movo®v KNIV TVAV Kol var®dv dpemdpevol T0 pén Npiv eépovoty Gomep ol péMtTal, kai avtol oVt TETOHEVOL: Kol
GAN6f Aéyovot. koDpov Yéap ypfiia TomTHS E0TIV Kol TINVOV Kol iepdv, kol 0 TpdTepoV 010 Te Tolelv Tpiv v EvOedC Te
yévntan kKot EKPpov Kai 0 voig UNKETL &V aOT@ €vii- [...] 00 yap téyvn tadta Aéyovotv aAAd Ogiq duvapel, Enel, €1 mept EVOG
TEYVN KOADG NioTtavto Aéyewy, KAV mepl T@V GA®V andvtov: did tadta 8¢ 0 Beog EEapodevog ToVTMV TOV voiv ToHTo1G
xpfitan Vrmpétoug Kol Toic xpNon®SOic Kol Toic pdviest Toig Osiolg, tva MuElc ol dkovovec iddpev 6T1 ovy ovToi glcty ol
TadTo Aéyoviec obTm moAAOD dEia, ol¢ voig uf mapeoTy, AL’ 6 Bedc avTdC 0TV 6 Aéymv, S1d ToVTOV 88 POyyETON TPOC
NUacy.
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Como puede verse, el entusiasmo del poeta no se explica como un fenomeno de aprendizaje,
sino como uno natural, al contrario de lo que sucede con la piunocic. Esta diferencia esta
profundamente enraizada en la controversia que recubre todo el pensamiento griego del siglo
V, a saber, la distincion entre pUo1g y vOpog, entre la naturaleza y la ley.'*? En efecto, el saber
del poeta es natural, inspirado, pues no sabe lo que dice. El otro, el mimético, es técnico y
puede dar cuenta de si. Esta misma oposicion entre VOPOG-HiUNGIS ¥ @UG1G-EvBovotacuodg
reaparecera en la Modernidad con las antropologias de Locke y de Shaftesbury,
convencionalista la primera y natural la segunda. Curiosamente, la nocion de entusiasmo fue
el instrumento mediante el cual Shaftesbury articul6 su apologia de las revueltas hugonotes.
Pero eso es harina de otro costal. En este punto, es necesario justificar el caracter didactico y
convencional de la pipnoig.

La tesis de degradacion ontologica del libro X de la Republica es una brillante
generalizacion de los hallazgos ético-psicoldgicos de los libros 11 y I1I sobre las implicaciones
de la imitacion en el aprendizaje y la conducta. Ello no deberia ser motivo de sorpresa: la
intima relacion entre moudeior y poesia, cuya rubrica aristofanica otorgaba a la piunocig el
estatuto de una suerte de segunda naturaleza —«lo que la naturaleza no da, ha de conseguirse
por imitacién» en boca de un Agaton amanerado hasta lo grotesco en su afan por representar
mujeres—, '** s6lo comenzo a desmoronarse hasta la Poética, donde Aristoteles, pese a
presentar ain la hipotesis del origen de los géneros literarios a partir del caracter, !°!
emprendié quizd el primer tratamiento estético-literario de la poesia sin relacionarla
estrechamente con su valor pedagogico, separando npdéig y 10og —«la tragedia no representa
hombres sino acciones y vidas, [...] pues el fin es una accion, no una cualidad; no se actfia para
representar el temple, sino que se incorpora el temple en virtud de la accion»—">? y rompiendo
también, mediante la xdBapoig, la cadena de compasion que en la Republica y en el lon unia

inexorablemente autor, actor y publico.!?

149 Al respecto es indispensable remitir tanto al opusculo de E. Hoffmann, Die Sprache und die archaische Logik, como al
estudio de F. Heinimann, Nomos und Physis: Herkunft und Bedeutung einer Antithese im griechischen Denken des 5.
Jahrhunderts.

150 Ar., Th., 155-156: «@. &’ o0 kektipeba, pipnoig 11 todta cuvOnpeveTa).

I51 Arist., Poet., iv, 1448b24-27: «dieondodn 8¢ katd t0 oikela 110N 1) moino1g™ ol PV yap cepvOTEPOL TAG KOAAG ELHODVTO
TPGEELS Kal TAG TAV TOOVTMOV, 01 8¢ EVTEAEGTEPOL TAG TAV PAVAMV, TPATOV YOYOLG TTolodvTes, Momep Etepot Duvoug Kai
éykmpua [la poesia se dividio segun el caracter de cada cual: los mas augustos imitaban nobles acciones de quienes asi se
conducian, los mas viles las de los palurdos; produciendo invectivas estos, aquellos himnos y encomios]».

152 1bid., vi, 1450a16-22: «1 yop tpoymdia pipnoig éotv ovk avOpdnwv dAla mpdéemv kai Biov [...] kai 10 téhog mpaic
T1g €0Tiv, 00 TodTNG' 0VKOLVY dmmg TA 110N pipcmVToL TPATTOLGLY, ALY TG 10N cvpreplapPavovoty did Tag TPEEEID).
153 Cfr. F. M. Giuliano, op. cit., pp. 104-116.
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Pues bien, en la medida en que lo que se imita, segiin Platon, generalmente proviene
de la inmediatez de las apariencias y que éstas son fundamentalmente transitorias, debe
admitirse entonces que a la pipnoig le es inherente la reproduccion de los mas variados 170n
o caracteres: desde el hombre cabal, kalO¢ kdyabdg, hasta aquél de contraria cuna.'>* Por
ello, para evitar adquirir malos habitos, el dvnp pétprog, el <khombre moderado y respetabley,
debe procurar expresarse (g Aektéov o AEELG) mediante una combinacion de lenguaje directo
o mimético cuando ha de representar personajes venerables y de lenguaje indirecto o simple
si se trata de personas viles, procurando privilegiar este estilo con el fin de distanciarse, en
caso necesario, de contenidos y temas (& Aektéov o d1jynoic) perjudiciales o vergonzosos. !>
Este mismo desdén por la multiplicidad afecta incluso los aspectos musicales de la recitacion
y del canto: es preferible utilizar un solo modo, pocas modulaciones y ritmos regulares.!'>¢
Por esta razon, si a la koAAimoAlg arribara un hombre «cuya sabiduria le permitiera asumir
cualquier forma y reproducir todas las cosas intentando exhibir sus obrasy», habria que
postrarse «ante ¢l como si se tratase de alguien sagrado, maravilloso y encantador» pero
también decirle «que no hay hombre semejante a ¢l en la ciudad ni seria justo criarlo entre
sus habitantes», enviandolo a otro sitio no sin antes «verter mirra sobre su cabeza y coronarlo
con guirnaldas de lana». Los ciudadanos de alli se complacerian, en cambio, con escuchar
«poetas mas austeros y menos agradables, asi como narraciones cuyo propodsito fuese
provechoso». Un poeta tal «tendria que reproducir un estilo decoroso y pronunciarse dentro
del marco de las formas que anteriormente se dispusierony. !>’

Seria un error, no obstante, adherirse a la opinidon general que interpreta estos pasajes
como un veto absoluto de la poesia o de la piunoig. Al fin y al cabo, poetas y seres hablantes
se sirven de ella por igual. Incluso Platon, como lo sefala repetidamente la tradicion, hace lo

158

mismo en sus Xokpatikoi Adyot.>® En efecto, una comunidad que prescindiera de ella

154 Plat., Resp., 111, 396510-c3: «&ottv Tt £100¢ AEEEDC Te Kol SMyHoeng &v @ av Suyoito 6 1 Svur kalog kayadog, OmdTe TU
Séot adTOV Aéyety, Kai ETEPOV ol GVOLOIOV TOVTE €160C, 0L dv £xorTo el kol &v § dmyoito 6 évavting éxeivey pic Te Koi
TPOPEICH.

155 Cfp. Ibid., 392¢c, 394c, 396b.

156 hid., 397b7-cl: «€av Tig amodd®d mpémovoay appoviay Kol puBuov tij Aé&et, OAlyov mpog TV adTV yiyvetor A&y Td
0pOdG AéyovTt kol &v pud dpuovie —oparpai yop ai uetoforoi— kol on kol &v polud doadTws Toparlncio Tivi.

157 Ibid., 398al-b3: «avdpa &1, ®G E01Ke, dSLVAUEVOV VIO GOEiNg TTavTodanov yiyveoHor koi pipeicOon mavta ypiuata, &
MUV aikotto gig v Oy odTog T Kol To Tompote foviopevog émdeifochat, TPooKLVOIHEY GV aDTOV MG 1EpOV Kal
Oavpoaotov Kol 1160V, ginotpey 8’ Gv 61t 00K EoTiv To10DTOG VNP £V T TOAEL Tap’ NIV odte OpIg EyyevécDau, amomépmoyéy
T€ €ig GAANY TOMY POpoV KaTd TG KEQAATIG KaToyEavteg Kal Epim oTéyavTeg, avTol 8 v 1@ aVoTNPOTEPE Kol ANdEcTEP®
mouthi xpdpeda kol pobordym meediog Evexa, dg NV TV 10D mtekobg AEEV Lpoito Kol T Aeyopeva A&yot v Ekeivolg
T0ig TOTOIC 01¢ KT’ Gy oG EvopoBeToausda.

158 La importancia de la pipnoig en la obra platonica es reconocida a lo largo de toda la Antigiiedad, desde Arist., Poet., i,
1447b1-13 («00deV yap Gv EYolpey OVORAGOL KOOV TOVG TOPPOVOG Kol EeVAPYOV HIHOVG Kol TOUG TOKPOTIKOVG AGYOUG
000¢ & T1g d10 TpETPOV T EAeyeiV | TOV GAA®V TIVAV TV TO10VTOV TTo101T0 TNV pipnow») hasta Olymp., in Alc., 2, 54-
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resultaria tan impracticable como absurda. La dificultad estriba especialmente en que el
objeto de la piunoig es, en el fondo, la mpd&ig y no el Adyog o la razon, lo estable y lo
inteligible. !°° Hasta este punto, Unicamente la imitacion indiscriminada de cualquier
personalidad, las cronicas que desdorasen las mas nobles entre ellas y las modalidades
lingiiisticas afectadas y exhuberantes serian marginadas de la ciudad. Asi, de acuerdo con los
argumentos socraticos, Platon, no cabe duda, habria incorporado himnos para los dioses y
encomios para los &yafoi,'® pero habria censurado también, con toda probabilidad, aquellas
partes de las tragedias —obras miméticas en su totalidad, no debe olvidarse— «donde
hubiese juzgado que las representaciones de Semele ®&ivovoa [dando a luz], o de Ayax y
Hércules povopevot [enloquecidos], o de éste y de Filoctetes rebajados vmo pébng [por la
ebriedad] y vmd vocwv [por la enfermedad] respectivamente, o de Deyanira y de Fedra
denigradas V1o épmtwv [por el amor], o de Medea Aowdopovpuévn [castigando] a su marido,
no se llevaban a cabo con suficiente distancia y brevedad»;'®! o, en el caso de las comedias,
aquellas mopapdoeig en las que algin ciudadano resultase directamente agraviado.'®? Podria
suponerse, de manera igualmente legitima, que también habria hecho lo mismo con Ulysses
o algunas porciones de ¢l en la misma linea de ese filisteo y puritano afan angloparlante cuya
desafortunada moralina acabo por prohibir el libro en Estados Unidos e Inglaterra y por
probar aprés coup el velado parangdn joyceano entre platonismo y calvinismo.!%* Lo habria
desestimado no sélo por las incontables zafiedades de su contenido, sino también en virtud
de haber transformado al héroe de la Odisea en un mercachifle (nada, por cierto, que
Tucidides no hubiera advertido ya) e invertir el signo de aquella sentencia alcidamantica
sobre el poema homérico, calificado de «bello espejo de la vida humana» —Joyce tendria
que haber escrito un Socrates o fundado una kol Dublin—,!%* elevandola hipocritamente a

«simbolo del arte irlandés», al «espejo roto de una criaday,'® siguiendo, sin duda, los pasos

55; 65-67 («mpocfAfe 8¢ ToHTOIG d10 TO AT THG TPAYIKTG YVOLIKOV Kol GEPVOV Kai TO Npmikov Tdv vmobécemv. [...] Exarpev
8& Tevv Kol APIGTOPAVEL TH KOMIKEG Kol ZOQPOVL, TTap’ GV Kod THY Wipmotv TV Tpochrmv &v Toig S1addyols desAitmny).
159 Cfr., Plat., Resp., X, 604e y ss.

160 Cfi. id., Lg., 11, 801e-802d.

161 F. M. Giuliano, op. cit., p. 52-53: «Avrebbe condannato [...] quelle parti in cui avesse giudicato la rappresentazione di
Semele mdivovsa, o di Aiace e di Eracle powvopevor, o di quest’ultimo e di Filottete degradati rispettivamente 070 puébng e
V1o voowv, o di Deianira e di Fedra piegate vno épdtov, o di Medea Aowopovpévn il marito, condotta in modo non
sufficientemente breve e distaccato». Cfr. Plat., Resp., 111, 395d-396d.

162 Cfy. Plat., Lg., X1, 935d-936a.

163 Joyce no es el unico en hacer esta homologia, también un autorizado estudioso de Platon, S. Halliwell, The Aesthetics of
Mimesis. Ancient Texts and Modern Problems, pp. 78-97, ha caracterizado sus doctrinas como una suerte de «puritanismo
romanticoy.

164 Arist., Rhet., 111, 3, 1406b12: «xaAov avOponivov Biov kdtomtpovy.

165 J. Joyce, Ulysses, i, 146: «It is a symbol of Irish art. The cracked lookingglass of a servanty.
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de esos «didlogos platonicos que Wilde escribido»: «—Puedo comprender tu objecion sobre
la concepcion del arte como un espejo. Consideras que esto acabaria por reducir el genio a la
posicion de un espejo roto. Pero, ;no sostienes sinceramente la creencia de que la Vida imita
el Arte; que la Vida es, en verdad, el espejo, y el Arte, la realidad, o si? —Por supuesto que
six». 166

Todo lo contrario: frente a un platonismo vulgar y puritano, no pudo haber encontrado
Joyce, quizé sin saberlo, mejor remedio que un platonismo ad litteram, irdbnicamente fiel al
buen y probado principio protestante de la sola scriptura como motivo fundamental de su
novela para dejar las cosas sencillamente como estan: a Dublin, Kok, y al alma de Odiseo
«abandonando —momentos antes de su metempsicosis— la idea de cualquier anhelo de
honor», «gozosa de haber elegido» «la vida de un particular, sin mayor injerencia en el
ambito publico» (jampdypovog!, es decir, «sin Tpa&igy) e «ignorada por todas las demasy. !¢’
De hecho, el postulado de un reino ultraterreno donde almas incorpdreas pueden permitirse
desdefiar la reputacion—esa piedra angular de la moral homérica que tras la muerte solo
aspiraba a la gloria o gdkAelo— como un «asunto inconsecuente»!®® es la garantia ontologica
de la disolucion de la kodokdyadio. '

Pues bien, el pbbog de este nuevo Ulises, de este dvip anpdypwv —que deberia
asociarse al protagonista tipico del siglo XX en las formulaciones de Alexandre Kojéve y
Raymond Queneau como voyou désceuvré—'"" constituye la inversion o, mejor aun, el
vaciamiento del objeto clasico de la poesia: la pipunoig tig npdéews. Es comprensible asi que
para Northrop Frye coincidan en este punto el comienzo y el fin de la literatura occidental
tanto historica como estructuralmente.!”! Esta «methimpikehoses» de Odiseo en el hombre
de a pie personificado por Bloom constituye la réplica exacta —a mayor escala— de la
encarnacion del genio de Shakespeare en Will, aquel protagonista de trivialidades
entretejidas por Stephen como si fuese un «Dios [que] habita en las criaturasy, incluso «en

este cuerpo corruptible y en este valle como desterrado».

166 0. Wilde, The Decay of Lying en Intentions, p. 30: «Cyril: I can quite understand your objection to art being treated as a
mirror. You think it would reduce genius to the position of a cracked looking glass. But you don’t mean to say that you
seriously believe Life imitates Art, that Life in fact is the mirror, and Art the reality? Vivian: Certainly I do».

167 Plat., Resp., X, 620¢3-d2: «xatd tomv 8¢ v [yoynv] ‘Odvocéwg Aayodoav Tac@dv DOTATNY aipnoopévny iévat, pviun
0 TdV mpotépV TOVOV gilotiuiog Aedwpnkrvioy (Telv mepuodoav xpdvov oAV fiov Gvopog idiwTov dmpayuovog, Kol
UOYIG €VPELY KelUEVOV OV Kol apnueAnuévov dmo t@v dAwv, Kol einely idodoav &t 10 avta Gv Enpaev Kol TpmT
hoyodoa, Kol douéviy E1éabony.

168 1d., Eutyph., 3¢6-T: «dA\& 10 pév katayelactijvol iowg 00dev mparypo.

169 Al respecto, cfr. A. Adkins, Merit and Responsibility. A Study in Greek Values, pp. 153-194 (caps. VIII-IX).

170 Cfr. A. Kojeve, «Les romans de la sagesse (sur Raymond Queneau)», Critique, no. 160, 1954, pp. 387-397.

71 Cfr. N. Frye, op. cit, pp. 33-67.
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Asi, la tension entre ética y estética que Socrates representaba y cuya estenografia
moderna se localiz6 en la discusion entre Goethe y Napoleon, tiene su fundamento tltimo en
la distincion entre el lenguaje secular de corte deliberativo y el lenguaje sagrado de orden
productivo, esto es, poético en sentido auténtico. A esta diferencia se debe, en tltimo analisis,
la ambigiiedad historica que reviste la figura del Sileno. Su contribucion capital consistio,
mediante la invencidn de la ética, en infundir radicalmente la lengua humana —Ia lengua
politica y practica, correspondiente a la doctrina de la pipuncic— con la lengua divina —esa
que, en coturnos y ropaje tragico, solia instaurar la realidad o, en cualquier caso recordarla y

celebrarla de acuerdo con la doctrina del évbovciacuoc—!'7?

para asegurar asi el fragil
equilibrio entre el mundo abierto de la voluntad y el de la necesidad. En otras palabras, la
ignorancia del poeta exhibida en el /on coincide con la ignorancia socratica, pero desplazada
aqui por via racional: el nticleo del didlogo platonico es la representacion del no saber, es ahi
donde se halla el vértice de las doctrinas mimética y entusidstica. Por ello la figura de
Sécrates no puede no resultar tragica y comica a la vez o, mejor aiin, genuinamente irdnica:
soporta el destino subvirtiéndolo, aparenta no estar jamas a la altura de las circunstancias
instituyéndolas (el ejemplo mas claro de ello lo constituye la Apologia). He aqui la profunda
verdad y paradoja de la lengua socratica: ella no instaura ni delibera; consagra, mas bien, el
debate y el didlogo, con el mismo gesto con el cual profana la creacion y la religion.

Uno de los sintomas clave de esta encrucijada se localiza en la division, que podria
advertirse anacronicamente, entre lenguaje y musica o, con mayor precision, entre logica y
retdrica. Desde el punto de vista arcaico, la distincion entre forma y contenido es inoperativa:
un tricolon, una repeticion, una antitesis tienen una fuerza argumentativa innegable, siempre
y cuando se lleven a cabo de manera correcta. Este es el universo de la sofistica. La palabra
se mide por su eficacia, no por su capacidad explicativa. El giro socratico-platonico, que
culminara con Aristételes, consiste en el incipiente aislamiento de los elementos tematicos
de los formales y la fundacion de la consistencia discursiva exclusivamente en estos ultimos,

siempre a despecho del nombre propio.

172 Esta funcion performativa del lenguaje ha sido objeto de un célebre estudio de J. L. Austin, How to Do Things with
Words.
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IM1. Logica

Escila
Ni lo uno ni lo otro... Esto

3.1

Las logicas platonica y aristotélica

«Unsheathe your dagger definitions»

Exclusion de lo singular de la ciencia aristotélica — Sus presupuestos logico-ontologicos —
Arquitectura de la logica de términos — Controversia con la escuela megarica — Desdoblamiento de
la ovoia en primera y segunda: la materia y la forma — Fundamento analogico de la diaipeois
platonica — El nombre como paradigma en Platon (logica intensional) — El nombre como categoria
y especie en Aristoteles (logica extensional) — La semiologia aristotélica — Localizacion psicologica
del estatuto de lo singular — Recuperacion del singular como intermediario entre lo universal y lo
particular en la logica de términos de Guillermo de Shyreswood y en la logica predicativa — Lo
singular como pavraoio en Aristoteles

Pese a que desde Sexto Empirico el esquema «todos los hombres son mortales, Socrates es
un hombre, por lo tanto, Socrates es mortal»!”? haya sobrevivido como el ejemplo cléasico de
silogismo categodrico, no resta un sélo testimonio de que Aristételes introdujera términos o
premisas singulares en su sistema. Al contrario, parece haber tenido buenos motivos para
exiliarlos del calculo y la ciencia demostrativa. «A las cosas sensibles o singulares en niimero
—como lo refiere su fiel comentador, Alejandro de Afrodisia— no les es apropiado ni la
universalidad ni la determinacion general, pues la determinacion de las proposiciones tienen

174

su lugar propio en lo universal; y lo indivisible [sc. lo individual] no es universaly.'’* ; Cual

es la razon?

De todas las cosas que existen, hay unas que no pueden fungir, propiamente, como un
predicado universal de ninguna otra (Cleén, Calias, lo singular y lo sensible, por ejemplo),
pero desempeiian el papel de sujeto de otras mas (en efecto, Cleon y Calias son hombres y
animales); otras hay [como las cualidades] capaces unicamente de predicar; [por ultimo,]
estan las cosas que pueden cumplir ambas funciones, como <hombre> de Calias y <animal> de
hombre. Asi pues, es evidente que, de suyo, algunas cosas no se atribuyen a nada, porque casi

173 Sext. Emp., Hyp. Pyrrh., ii, 164. Para el problema de lo singular en Aristoteles, cfr. las clasicas paginas de J. Lukasiewicz,
Aristotle’s Syllogistic from the Standpoint of Modern Logic, §§ 1-3, pp. 1-7.

174 Alex. Aphr., In Arist. An. pr., 100, 11-14: «xotd yap aicOntod Kol vog kot aptfpov ovkEd” appolel 10 katd Tavtog 0VOE
0 d1optopog OAMG O Yap SLOPIOHOG TMV TPOTACEWV £ML TAV KaHOAo Ympav Exel T0 6¢ Gropa oV Kabolovy.
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cada una de las cosas sensibles es de tal manera que, salvo por accidente, no puede predicarse
de nada mas: en efecto, decimos que lo blanco es Socrates y que lo proximo es Calias.
Volveremos a hablar sobre el hecho de que aquello que adquiere mayor generalidad se detiene
en algin punto, pero baste ahora con lo establecido. [En cualquier caso,] aunque ellos puedan
predicarse de otro ente, lo que de ellos se predique sera s6lo una opinion. Los singulares, en
fin, no pueden predicarse de otros, pero si otros de ellos. Evidentemente, los entes intermedios
admiten ser sujeto y predicado a la vez (en efecto, se dirdn unos de otros y otros de ellos).
Casi todos los argumentos y las consideraciones versan sobre estas cosas.'”

A partir de este pasaje, Lukasiewicz demuestra que, pese a basar esta clasificacion en
supuestos objetables, la logica aristotélica s6lo admite los entes que pueden ser sujeto o
predicado de una aseveracion, puesto que su sistema demostrativo exige que los términos
tengan la capacidad de intercambiarse para manifestar su valor tautologico.!’® En efecto, los
juicios deben ser convertibles de suyo o per accidens para poder reconducirse a una matriz o
oynuoa, la llamada «primera figura» (todo x se predica de y; todo y se predica de z; todo x se
predica de z), y exhibir asi toda su fuerza demostrativa. Este requisito lo cumple, en la primera
figura —y la cuarta si se considera la posterior inclusion y correccion de Teofrasto—, el
término medio (M); en la segunda, el término mayor (P); y en la tercera, el menor (S); como

lo muestra el cuadro a continuacion:

1* figura 2% figura 3% figura
PM MP PM
MS MS SM
PS PS PS

Fig. 3. Cuadro de figuras de los juicios

175 Arist., An. pr., 1, xxvii, 43a25-43: «ATdvtov o1 TV dvteov Td HéEv £6TL TolodTo. HOTE KAt UNdEVOG GALo Katnyopeichat
aAn0dC kaBorov (olov Kiéwv kol Koliog kai o ko’ éxactov kai oicOnTdv), katd 8& tovtmv dAla (kai yop dvOpomog
Kol {Mov EkAtepog TOOTMV €0Ti)" TG & ATA HEV KAT’ BAAMV KATYOPETTaL, KaTd 6€ TOVTOV GAAX TPOTEPOV OV KOTIYOPETTAL
T8 88 ki adTd BV Kol odTdY Etepa, olov dvBpamog Kodiiov kai dvOpdmov {MHov. dTL pév oby &via Tdv Sviav Kat’
000eVOG TEPLKE Afyeabat dfilov: T@V yap aicOnT@v oyedov Ekaotdv £ott TolodTOV MOTE P KoTnyopeichot katd undevoc,
MV @G Katd GLUPEPNKOG PUUEY Yap TOTE TO AEVKOV EKelvo Tmkpdny eivar koi T tpoctov Kadriov. &1t 88 kol énl 10
&ve mopgvopévorc iotatai mote, TEAY £poduey: Vv 8’ EoTm TobTo Keipevoy. Katd HEV oDV ToVTeV 0VK 6Tty dmodsifo
KOTNYopovpEVOV £Tepov, ATV €l pr) katd d0&av, GALG Tabto Ko’ GAA@v: 00dE 10 kob’ Ekacta Kot’ GAAw@V, GAN’ Etepa kot
Exetvav. Ta 8¢ peta&d dMAov Og AUEOoTEP®G EvOEyeTal (kai yap avtd Kot dAAmv Kol dAAo Kot tobtmv Aeydnoetar) kai
o)ed0V 01 AOyoL Kai ai GKEWYELG EIG1 LAMOTO. TEPL TOVTOVY.

176 J. Lukasiewicz, op. cit., p. 7.
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La conversion unicamente puede realizarse naturalmente (comnversio simplex) en las
universales negativas y en las particulares afirmativas, la conversion accidental, en cambio,
por sub o superalternacion entre los juicios afirmativos universales y los particulares.!”” Para
destacar esta restriccion en la convertibilidad de las aserciones o, en otras palabras, la no
simetria entre sujeto y predicado, Aristoteles desecha la construccion proposicional
nominativa «S es P» y emplea en su lugar dos verbos que exigen, respectivamente, dos
regimenes preposicionales distintos, uno en genitivo y otro en dativo, a saber, Kot yopgicOot
(«P es predicado de S» o «P es atributo de S» y Ondpyewv («P se da en S» o «P es inherente
o pertenece a S»).!”® Quiza, todas estas precisiones tenian un propdsito polémico: exhibir,
contra la escuela megarica, las diferentes funciones que desempefiaban el sujeto y el
predicado, enmascaradas en una sola bajo las construcciones con givat, <ser>. Mientras que
las aserciones con el verbo ser son simétricas, reflexivas y expresan identidad, las no
simétricas y no reflexivas en dativo o genitivo manifiestan la relacion de pertenencia ya sea
de un elemento a una clase o de una clase a otra. Esta cuestion fue posteriormente zanjada o,
mejor dicho, elidida tanto por la logica de los estoicos como por el calculo proposicional
moderno (de orden cero o carente de cuantificadores) que, al tomar como unidad elemental
no los términos sino las proposiciones, trivializan su anélisis interno.!” El ejemplo mas
eminente de ello es el modus ponens: «Si Dion pasea, Dion se mueve; ahora bien, Dion pasea,
luego Dion se mueve», donde las elementos del analisis son las sentecias y los nexos que las
conectan.

Asi pues, no todos los términos pueden desempefiar, segin Aristoteles, el papel de

predicado en una proposicion y el de sujeto en otra. Esto es lo que en el lenguaje de las

177 Cfr. Arist., An. pr., 1, i, 25a1-b26. La conversio per accidens —inadmisible en la interpretacién booleana porque solo
admite la oposicion por contradictoriedad— se lleva a cabo en las universales afirmativas por subalternacion a través de la
particular afirmativa.

178 Tal como meridianamente lo muestra el paso donde se formula el modo Celarent (An. pr, 1, iv, 25b40-26a2), las
expresiones construidas con kateyopeichat son exactamente equivalentes a las aserciones con Vapyew: «Opoing 8¢ Kol &
70 pev A kotd undevog tod B [raryyopeiobai], 10 8¢ B katd mavtog 100 I [rkazyyopeiofai], 6t 10 A 00devi 1@ I dmdpler
[de igual manera, si A (no se predica) de ningtin B y B de todo I', A no se da en ningun I']». Por otra parte, con respecto al
problema de la intercambiabilidad de estos verbos por givor, debe tenerse presente la doctrina de los antepraedicamenta
expuesta en Top., 1 v, 101637-102626 y 11, i, 109a10-26: los unicos predicados que admiten una transformacion de las
construcciones en vrapyew a una formulacion copulativa (por ejemplo, de «ser animal le conviene a alguien» a «[alguien]
es animal») son las que cumplen con las funciones que expresan o identidad o necesidad, a saber, las definitorias y las
propias (a la par que las genéricas), pero no las accidentales, cuya relacion es de no-identidad o inherencia y no-necesidad.
En efecto, la complementariedad de ambas doctrinas (la de los antepraedicamenta y la los Analiticos) es la que permite
solucionar el fundamental problema de la inventio medii y de su esquematizacion en el pons asinorum medieval: cfi. E.
Melandri, Alcune note in margine all’Organon aristotelico, pp. 127-133 (Sedicesima nota. Sulla «metalogica» aristotelica).
179 Cfr. 1. M. Bochenski, Formale Logik, pp. 124-125 (111, § 18, C) y, para el origen proposicional u holistico del logicismo,
la Introduccion de G. Ryle, A. J. Ayer, et al., The Revolution in Philosophy, pp. 1-11.
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Categorias se elucida a través del desdoblamiento de las ovciot en mpdtat o primeras, que
solo pueden ser sujetos (precisamente los singulares o deicticos), y devtepat o segundas, que
pueden fungir alternativamente como sujetos o predicados en un ordenamiento de creciente
generalidad cuyo limite est4 establecido por las categorias propiamente dichas, es decir, los
predicados indefinibles (el segundo grupo del pasaje arriba citado de los Analiticos).'*® Es
entre estos dos extremos donde son legitimas las operaciones silogisticas mediante un
encadenamiento continuo de sujetos y predicados o de especies y géneros.!8! En vista de esta
jerarquizacion, resulta patente el isomorfismo entre la 16gica aristotélica y su metafisica: a la
estructura predicativa «sujeto-predicado» le corresponde la ontologica «substancia-
accidentey.

Ahora bien, la ambivalencia de la ovoia, entendida ora materialiter (la substancia
primera o Vrmokeipevov), ora formaliter (la substancia segunda o €180¢), recubre la totalidad
del problema del estatuto de lo singular. Este tltimo se halla en el umbral (el cHhvorov)'’?
entre la materia, la causa essendi o la existencia, y la forma, la causa intelligendi o la esencia.
Es aqui donde se reproduce el nucleo aporético de la relacion platonica entre idea y
fenémeno. En efecto, la doctrina aristotélica de las dos substancias es producto de la critica
y, simultdneamente, del desarrollo de la teoria platonica de las ideas: Aristoteles transformoé
los juicios intensionales (de mayor o menor semejanza, opoinotg) que Platon fundaba en la
relaciébn eminentemente paradigmatica de la pipunoig, en aserciones extensionales de
universalidad o particularidad basadas en un nuevo vinculo, el del género y la especie. Para
Platon, la predicacion se desplegaba a través de un criterio basado en mapadeiypota o
exempla, es decir, «inferencias [...] de particulares a particulares, de cosas semejantes a cosas
semejantesy, '3° que impedia discriminar con claridad lo particular y lo universal (la
extensionalidad) e inevitablemente terminaba por producir aporias como la del tpitog

184

advOpomog o «tercer hombrey: una suerte de Caribdis logica que, a partir de

180 Cfy. Arist., Cat., 2al1-19.

181 Cfi. id., An. post., 1, xx, 82a21-24: «Ot1 p&v obv T& petafd ovk dvdéyeton dmetpa stvar, £l &l 10 Kkt Kol T dvo ioTovTon
at karnyopiat, dfjlov. Aéyw &’ dve pev v €mi 10 kaboAoL paAAov, Katm & TV £ml 10 Katd puépog [De esta manera, resulta
evidente que los medios no pueden ser infinitos, si las predicaciones se detienen tanto arriba como abajo. Con arriba me
refiero a lo mas universal, con abajo, a lo particular]».

182 Cfy. id., Met., V11, xi, 1037a21-b6.

183 Id., Rhet., 1, ii, 7, 1357b26-30: «wapdderyua 8¢ 1L pév donrv émaywyn kol mepl moio, Emoywyn, eipntol ot 8¢ olte MG
HEPOG TPOg dAov 018’ og dAov mpog uEPog 010’ Mg GAoV TPOG SAOV, GAN ¢ UEPOS TPOS UEPOG, G010V TPOG GloLoY — bTOV
Suem pgv 1 Yo T avTd YEvog, yvopudtepov 8¢ Bdtepov 1) Batépov, TapEderyud £6Ttvy; cfi. también, An. pr, I, xxiv,
69al3-16.

184 Sobre la aporia del «tercer hombre» y su relacion con la nocion de individual en Aristoteles, cfi-., Met., V1L, xiii,1039a1-
3. Puede consultarse, ademas, J. Stenzel, Studien zur Entwicklung der Platonischen Dialektik von Sokrates zu Aristoteles.
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correspondencias y afinidades, va y viene continuamente sin poder detenerse. Era una logica
incapaz de sobrepasar los limites del razonamiento analdgico o proporcional (la
intensionalidad), tal como se manifiesta en las operaciones del Politico (266a9-¢11) y del
Sofista (218e4-221c3). En este ultimo dialogo, por ejemplo, la figura del pescador de cafia
(un modelo sencillo) se presenta como ejemplo y simil de la figura del sofista (el objeto
mayor) para posteriormente examinar y desarrollar sus puntos en comun a través de
bifurcaciones cada vez mas especificas que fungen como parangén del objeto principal: tanto
el sofista como el pescador de cafia realizan actividades de orden no productivo sino
adquisitivo; dentro de estas ultimas, las més afines corresponden no a las que se llevan a cabo
por intercambio sino mediante captura, y asi sucesivamente. En el fondo de ese espiritu
teosofico y simbolista que, desde Baudelaire y los interlocutores de Stephen hasta la Bauhaus
de Itten y Kandinsky, goz6 de tanta fortuna en Europa, se halla precisamente este esquema
de pensamiento analdgico derivado de la logica platonica: «La analogia ontoldgica atraviesa
la naturaleza, haciendo de ella un todo, un Pléroma, un organismo unitario y diverso donde
la totalidad de sus partes estan vinculadas por la solidaridad, la semejanza y una relacion de
proporcion. Lo mas pequefio es como lo mas grande, lo mas grande como lo mas pequefio».
La analogia sirvi6 al poete maudit como paliativo holistico y tetrgico ante esas presiones
laicas, cientificas y técnicas que lo habian ido marginando del saber y la sociedad, para
recuperar asi los ropajes de sacerdote de los que tanto se habia jactado.!®3

Ahora bien, la dwipeoig supuso el establecimiento de la dialéctica como una t€yvn cuyo
propdsito consistia en moldear el lenguaje por medio de una serie de alternativas
concatenadas de creciente precision para adecuarlo a una verdad que, al fin y al cabo, debia
producirse en el propio pensamiento: el nacimiento de la dialéctica socratico-platonica es, en
este sentido, contemporaneo de la concepcidon organologica o instrumental del lenguaje.
Como se ha visto, la lengua de Platon tiene una consistencia doble: en la medida en que
pretende establecer una homologia sin residuos con la realidad, es radicalmente mimética
pero, al mismo tiempo, entusiastica, pues infunde y crea esa misma realidad desde el trabajo
de la palabra. Esta ambivalencia se refleja en lo que dos de los més eximios estudiosos del

Académico, Julius Stenzel y Victor Golschmidt, localizaron en la nocién de étopov &idog y

Arete und Diairesis. Mit einem Anhang, Literarische Form und Philosophischer Gehalt des Platonischen Dialoges, pp. 30-
34y, particularmente, p. 55.

185 Cfr. la seccion sobre «La religiosité symboliste» (pp. 394-422.) en A. Besangon, op. cit., especialmente pp. 410-425,
ademas del apartado 2.2 del presente ensayo.
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«formas-elementos» respectivamente, vale decir, particulares trascendentes, por un lado, y

universales inmanentes, por el otro.!8¢ En efecto, esta teoria suponia:

una doctrina objetivamente fundada del juicio o, si se prefiere, de la predicacion, cuya ley
principal rezaba: aquello que parece desplegarse en la particularizacion individual esta ya
siempre contenido en las ideas generales de mayor capacidad comprensiva, pues se deriva a
través del mero empleo de la dualidad, de la division y de la duplicacion. En la unidad de
orden superior esta abarcado simultaneamente lo «comprendido» de orden inferior, aunque
no se halle desplegado sino, en sentido literal, «implicado», es decir, «envuelto». En este
«comprender», en esta originaria cOvoy1g, se muestra claramente lo que podria denominarse
«sentido»: relaciones conceptuales que apuntan desde la llamada logica formal a otra, plena
de significado, donde no existe «concepto vacio» ni «percepcion ciega», una logica en la que
pueden observarse todos los conceptos en un sistema de significaciones objetivas
determinadas.'®’

Lo que estaba en juego con el empleo de la diaipeoig, tal como se muestra hacia el final del
Sofista,'®® era nada mas y nada menos que la critica de la tesis parmenidea de la identidad de
lo que es y la gorgiana de la incognoscibilidad de lo que no es en cuanto inexistencia absoluta

,182 abandonandolas en favor de

—ambas complementarias y estructuralmente idénticas—
una comprension ya no existencial sino predicativa del ser y del no-ser, donde el devenir
sabio del ignorante, por ejemplo, no significaba ya su muerte, tal como ocurria en el
Eutidemo,' sino aquello que existe logica y ontologicamente como diferencia y privacion.

El lenguaje, tanto como la realidad, asumen una condicion pléstica. Dicho en otros términos:

186 Cfr. el pasaje sobre las reciprocas determinaciones de los péyiota yévn en Plat., Sph. 254b-257b 'y 259e. Acerca del papel
decisivo que juega el paradigma en la rectificacion de la teoria es indispensable V. Goldschmidt, Le paradigme chez la
dialectique platonicienne, en especial, cap. 11, ii, 3, pp. 72-98; puede también consultarse el articulo de E. D. Perl, «The
Presence of the Paradigm: Immanence and Transcendence in Plato’s Theory of Forms», The Review of Metaphysics, vol.
53, no. 2, 1999, pp. 339-362. Sobre la «organologizacion» del lenguaje, cfi: L. Guidetti., «Forme della logica arcaica» —
que figura como apéndice de la traduccion italiana del clasico texto de E. Hoffmann, Die Sprache und die archaische
Logik— en 1l linguaggio e la logica arcaica, pp. 121-162 (en especial § 1, pp. 127-130; § 4, pp. 145-149; § 6, pp. 159-161).
187 J. Stenzel, Zahl und Gestalt bei Platon und Aristoteles, p. 115: «Die Theorie des Begriffes, die hier vorliegt, arbeitet mit
einem methodisch nicht einfachen Apparat; es liegt eine sachlich begriindete Lehre vom Urteil, wenn man will, von der
Préadikation zugrunde, deren Hauptgesetz ist: was in den einzelnen Besonderungen entfaltet erscheint, liegt in den oberen,
hoheren zusammenfassenden Ideen bereits darin; denn es wird ja durch die bloe Anwendung der Zweiheit, Teilung und
Verdoppelung zugleich, abgeleitet; es ist in der Einheit der oberen Stufe zugleich die niedere »mitgemeint<, nur nicht
entfaltet, sondern >impliziert« im wortlichen Verstande, »eingewickelt(, umfaf}t; in diesem »Mitmeinenc, dieser urwiichsigen
cuvow1g, ist das, was man >Sinn< nennen kann, nunmehr deutlicher bezeichnet: Begriffsverhéltnisse, die aus der sogenannten
formalen Logik auf eine andere, bedeutungserfiillte Logik weisen, in der es keinen jleeren Begriff« und keine >blinde
Anschauung« gibt, sondern alle Begriffe in einem System gegensténdlicher bestimmter Bedeutungen gesehen werden».

188 Plat., Sph., 257a-258¢; 260b-263b.

189 Para la derivacion de las posturas gorgianas del poema de Parménides, cf. E. Hoffmann, Die Sprache und die archaische
Logik., pp. 17-19 y E. Melandri, La linea e il circolo, 1, iv, § 33, pp. 175-179.

190 Plat., Euthd., 283c-d: «Opgic 8¢, Eon, PovAecOe yevéshHar adTOV copov, auadfi 88 pm eivay; [...] odkody 8¢ pév odk Eott,
BovrecBe odTov yevéaBor, O¢ & EoTL ViV, unKkéTt etvar. [...] &ho Tt oDV, E¢n, &nel BovreoBe odTdV OC VIV 0TIV pmKETL sivan,
BovieoBe avtdv, wg Eowkev, anolwiévay; [;Queréis, dijo, que se vuelva sabio y no sea un ignorante? (...) Entonces no
queréis su ser, sino que devenga, y que lo que ahora es, ya no sea mas. (...) Y, puesto que ninguna otra cosa queréis mas que
su ser actual deje de ser, dijo, /desedis, por lo visto, su muerte?]».
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llevada hasta sus ultimas consecuencias, la predicacion continua por medio de paradigmas o
exempla implicaba, de suyo, la crisis del monismo eleatico (univoco) y del monismo sofistico
(equivoco), puesto que si se admitia una relacion asimétrica fundamental, por fuerza habia
de reconocerse mas de un summum genus pero no un sinnimero de ellos: ademas del ser, por
ejemplo, era imperioso aceptar al menos otra categoria complementaria, la del no-ser
conviviendo simultaneamente con ella como diferencia. De esta manera, la diaipgoic permitid
abrigar la vida y el devenir —esos viejos desterrados del ser en la metafisica eleatica— en el
seno del mundo eidético.!”! Mediante ella, se dié finalmente el paso hacia una primera y
rotunda disociacion entre las palabras y las cosas: precisamente el acontecimiento que Ernst
Hoffman denominé «disolucion de la 16gica arcaica»;!'®? una disolucion que, en el presente
caso, ha de ponerse en estricta relacion con la ruptura entre KaAog kayaBd6c. Aristoteles la
reformulara con su doctrina de las dos substancias y de sus respectivos procesos
gnoseoldgicos. A la segunda substancia le corresponde el conocimiento demostrativo —la
genuina émotiun— que parte discursivamente del €idoc, la especie aristotélica o unidad
minima de inteligibilidad, hacia una generalizacion creciente calado. La primera, por su
parte, queda relegada a un orden inferior, prelogico o psicoldgico, donde la emergencia de
ese £160g debe garantizarse como el producto de la dinidmica entre potencia y acto llevada a
cabo en el transito de la aicOnoic a la vonoic, de la sensacion al pensamiento: una operacion
que, para eliminar la anomalia del caso puramente individual, irremediablemente dejaba

193 En efecto, «la sensacion es la

como resto una «materia incognoscible por si mismay.
capacidad de recibir las formas sensibles sin la materia, tal como la cera [marcada] por el
anillo recibe el sello sin el hierro ni el oro [...]; de manera similar, la sensacion de cada objeto
se percibe por lo que tiene color, sabor o sonido, pero no se caracteriza como si fuese cada
uno de estos ultimos [por si mismos], sino como una cualidad que estd, ademds, en

determinada proporcion».!** Asi, aunque segun la teoria aristotélica de la ovcia «toda esencia

191 Para un examen de los problemas que plantea el periodo de madurez de Platon, c¢fi: F. M. Cornford, Plato’s Theory of
Knowledge, pp. 243 y ss.

192 Cfy. E. Hoffmann, op. cit., pp. 73-79 (vi. «Die Auflésung der archaischen Logik»).

193 Arist., Met., V11, x, 1036a8-9: «1 &’ VAN dyvwortog ko’ avtivy. Como se vera proximamente, la incognoscibilidad de la
UAn tendrd, luego de un par de milenios y de su antropomorfizacion, un fiel compafiero en el genio y su determinacién como
natura naturans, razén por la cual, no debe sorprender que dos dmbitos tan aparentemente ajenos como lo son el arte y la
naturaleza considerada desde el punto de vista de sus —misteriosos— fines, coincidan en la Kritik der Urteilskraft como el
lugar apropiado para su tratamiento.

194 [d., De an., 11, xii, 424a17-24: « pév aicOnoic ott 10 SekTikOV TV 0icOnTdv £id@V dvev Tiic DA, olov 6 Knpdg Tod
SaxTuAiov dvev oD c1dNPoL Kol ToD XpLood déxetar TO onueiov [...]- Opoing 8¢ kai 1) aicOnoig Ekdotov V7o Tod Eyoviog
xP®uo { YOROV T YooV Thoyel, GAL’ ovy T EKacTov EKeivav Aéyetar, AL’ 1) To10vdi, Kai kotd TOV Adyov». La segunda
clausula presenta ciertas dificultades. La interpretacion que aqui se ofrece debe contrastarse, por una parte, con la critica
aristotélica a Platon en el pasaje «6tt 003V TV kaBOAOVL VraPYOVTOVY ovoin £0ti, Kol 6Tl 0DOEV oNpaiveL TOV KOWT]
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parece significar un individuo determinado»!®> —el 168¢ 11, cuyo equivalente en Tomas de
Aquino serd la materia signata—, resulta «inadmisible que lo singular pueda ser considerado
cientificamente pues, a lo sumo, pertenece al orden de los datos perceptivos»,'”® vale decir,
a esos moOnuota The woyic sustituibles, en todo caso, por nombres arbitrarios de por si
generales, sujetos también a posteriores cualificaciones.!®” En la semiologia de Aristoteles,
los maBnpata son efectivamente el punto de engarce y la resolucion «psicologista» de la
fundamental oposicion arcaica entre ¢Oo1gy vopoc.!*®

De hecho, la distincion entre substancias primeras y segundas es tan tenaz que
reaparece incluso en la doctrina de las «descripciones» de Bertrand Russell: los nombres
propios (tpdtat ovoiat) so6lo pueden tener una funcion deictica (t6d¢ T\, nomina significantia
in concreto) cuyo estatuto de realidad —por cierto, irremediablemente fugaz como cualquier
aicOntov— estd garantizado, como en el caso de Adian denominando cada uno de los
animales, por lo que ¢l llama acquaintance, pero, por otro lado, aquellos particulares con los
que no tenemos una relacion directa pertenecen al orden de los adjetivos o las descripciones
de propiedades (8gvtepoan). ' He aqui, por lo tanto, el solariego origen de la célebre
controversia entre la interpretacion descriptiva o intensional de Frege, Russell y Wittgenstein
y la interpretacion estrictamente denotativa de Stuart Mill y de Kripke, quienes consideran

los nombres propios respectivamente como «etiquetas» vacias de sentido o «designadores

KOTNYOPOLUEVOVY TOJE TL, GALG TO10VOE [que ninglin concepto general es una substancia efectivamente existente y que nada
de lo que se predica en comun significa (algo singular,) un esto, sino una cualidad]» de Met., V11, xiii, 1038535-1039a1 vy,
por otra, con la critica a la doctrina de Empédocles, segun la cual «yain pév yap yaiov ondmapey, Hdatt 8 Hdwp, aifépt 8’
aibépa diav, atap mopi wdp didniov, otopyii 8¢ otopynyv, velkog d¢ te veikel Avypd [vemos la tierra con la tierra, el agua
con el agua, el divino éter con el éter y con el fuego el fuego destructor, el amor con el amor y el odio, en fin, con el dafiino
odio]» en De an., 1, ii, 404b13-15.

195 14., Cat., 3b10: «ndoa 8¢ ovoio SOKEL TOOE TL CNUAIVELVY.

196 1d., An. post., 1, xiii, 81b6-7: «t@Vv yop kof’ Exactov 1 aicOnoig” ob yap Evoéyetar Aofeiv avtdv v émotipuevy. Cfi-,
ademas, los célebres pasajes de Met., VI, x, 1035b33- 1036a8 y xv, 1039527-1040a7.

197 Cfr ibid., v11, iv, 1030a3-17: «onsp vap ti €0t 10 T nv givaw 6tav & ALo kat SAAOL 7\.8YT]‘C(XL 00K 8cmv onep 6d¢ 11,
olov 6 }»snKog owepwnog ovk €0tV onsp T00¢ T, €lmep 10 T6de wtg ovcioug vVapyeL povov: a)csta 70 i v etvai otV SV
0 Xoyog £oTiv opwuog oplcpog & €otiv oK Gv dvopa Xoya) TaUTO csnuawn (mévteg yap Bv glev oi Adyot dpor Ectar yop
ovopa 0TV AOY®, dote kai 1) TAag 0plopog Eotar), GAL" €av npwron woe ' rowww &’ éotiv 6oa Aéyetan pn) @ GAlo
Kot GAlov }usyscem ovk £oTol apa 00dEVL TV W) YEVOLG E16®V VITapyov TO Ti nv givau, ALY romotg pudvov (rowm yap
Sokel o0 kata petoynv Aéyeobon Kol mé0og 008 Mg cupPePnKog): AALA AOYOg HEV E6TOL EKAGTOV KOl TAV GAA®Y Ti GNUaivEL,
£av 1) dvopia, 811 TOdE TMSE VTAPYEL, T AvTi Adyov amhod dicpiBéotepoc OpIopdg & ovk Eotar 0vSE To Ti fjv ivon [La esencia
consiste en lo que es precisamente esto, lo singular, pero si es verdad que lo individual inicamente pertenece a las esencias,
no lo es cuando cualquier cosa se predica de cualquier otra, tal como sucede con <hombre blancoy. Por lo tanto, la esencia
es en la medida en que una frase sea una definicion. Esta tlltima se da no cuando un nombre y un discurso significan lo
mismo (pues todos los discursos serian definiciones: hay un nombre para cualquier frase o discurso y, de esta manera, la
1liada seria una definicion), sino cuando se refiere a algo primario: de ellos no se predica cualquier cosa de cualquier otra.
La esencia, entonces, no sera de nada mas que del género de la especie, y sélo de ello (pues no parece que se prediquen ni
por participacion ni afeccion ni accidentalmente). Para todo lo demds habréa una frase que sefiale qué es, si tiene nombre,
como «esto es estoy» o alguna otra mas precisa, pero no serd una definicion ni una esencia]».

198 Cfy. id., De int., i, 16al-18.

199 B. Russell, «The Philosophy of Logical Atomism» en Logic and Knowledge, pp. 200-202 («Particulars, Predicates and
Relationsy).
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rigidos» que invariablemente persisten pese a situaciones contrafactuales, esto es, a través de
distintos mundos posibles (recuérdese también la vieja leccion de Aristoteles sobre la
preeminencia de la poesia y los nombres parlantes con respecto a la historia).2%° Incluso la
solucion con cuantificadores que Russell da a los singulares descritos, reduplica en un nivel
superior al del umbral de la denotacion su caracter anfisbénico: la expresion «Scott es el autor
de Waverley» se descompone en una proposicion particular y otra universal, a saber, no
siempre es falso de x que x escribié Waverley> cuando «siempre sea verdad de y que si y
escribio Waverley, x sea idéntico a y» y «Scott sea x»2°! 0, formulariamente, (3x) [Vy (Wy =y
=x) A Sx].2°2 Dicho de manera un tanto brutal: desde una interpretacion logicista, lo singular
debe entenderse como el producto 16gico o la interseccion de una proposicidon particular o
existencial y otra universal o hipotética. Por su parte, desde el punto de vista de la 16gica de
términos, es decir, la ldgica aristotélica, los resultados no son menos sorprendentes: s6lo
hasta los siglos XIII y XX, William of Shyreswood y Tadeusz Czezowski dieron carta de
ciudadania a lo singular —«el defecto mas grave de la logica de Aristoteles», segin
Lukasiewicz—2% reconociendo aquella «cosa sin nombre»*** como una nueva arista en el

clasico cuadrado de oposiciones entre universales y particulares afirmativas y negativas:

si cada uno de los dos [miembros] es singular y de cualidad distinta —escribe William of
Shyreswood— no seran subcontrarios [a saber, la relacion entre particular afirmativa y
particular negativa], sino contradictorios [esto es, la relacion entre universal afirmativa y
particular negativa], tal como lo que ocurre entre <Socrates corre> y <Socrates no correy. Debe
notarse, ademas, que tanto la universal afirmativa y la singular negativa como la universal
negativa y la singular afirmativa son —al menos seglin la ley— contrarias, porque ambas
pueden ser a la vez falsas pero no verdaderas. Supongase que Socrates corre pero nadie mas
lo hace y que ambas proposiciones sean falsas: <todos los hombres correny y <Sécrates no
correy. Supongase ahora que Socrates no corre pero todos los demas a excepcion de €l lo
hacen y que ambas sean falsas: ningin hombre corre> y «Sdcrates corre».>*

200 Cfir. S. Kripke, Naming and Necessity.

201 B, Russell, «On Denoting» en Logic and Knowledge, p. 51: «It is not always false of x that x wrote Waverley, that it is
always true of y that if y wrote Waverley y is identical with x, and that Scott is identical with x».

202 Se trata de la formula que compendia el operador 1 (icog) de Peano (cfi. I. M. Bochenski, op. cit., pp. 432-433), siguiendo
—aunque con notacion remozada— a A. Whitehead, B. Russell, Principia mathematica, vol. 1, *14. «On Descriptions», pp.
172-173.

203 J. Lukasiewicz, op. cit., p. 6.

204 Arist., An. post., 74a8.

205 G. de Shyreswood, Introductiones in logicam, pp. 35, 20-29: «si utraque [membra] sit singularis et diverse qualitatis,
non erunt subcontrarie, sed ratione contradictorie ut sunt hee: Sortes currit, Sortes non currit. Item notandum, quod
universalis affirmativa et singularis negativa et etiam universalis negativa et singularis affirmativa contrariantur ad minus
quantum ad legem, quia possunt simul esse false et non simul vere. Posito, quod Sortes currit et nullus alius, hee sunt tunc
false: omnis homo currit, Sortes non currit. Item posito, quod Sortes non currit, sed omnes alii ab ipso, tunc iste sunt false:
Nullus homo currit, Sortes currity.
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O, esquematicamente, de acuerdo con la nomenclatura tradicional (a = universal afirmativa,
e = universal negativa, i = particular afirmativa, o = particular negativa) y afladiendo con
Czezowski y para la singular negativa y u para la afirmativa, se obtendria el siguiente

hexagono:

Subalternacion:
a-uu-ia-1
e-y, y—-o,e-o.

Contrariedad:

a-ee—-ua-y.
Subcontrariedad:
i-o,0-ui-y.

Contradiccion:

a-oe-jLu-y.

o
Fig. 4. Hexagono de oposiciones logicas de Tadeusz Czezowski

Puede decirse que las proposiciones singulares son una suerte de hibridos: se parecen a las
proposiciones universales por el hecho de que son subalternas con las proposiciones
particulares y pertenecen al campo de la relacion de contrariedad; mientras que por su
subalternidad con las proposiciones universales y por pertenecer al campo de la relacion de
subcontrariedad, son semejantes a las proposiciones particulares.

El hexagono de oposiciones contiene tres cuadros logicos: en primer lugar, el clasico a-e-
i-o; en segundo lugar, u-e-i-y; y, finalmente, a-y-u-o. El segundo y el tercero difieren del
primero por el hecho de que una de sus proposiciones singulares desempefia el papel de la
universal y la otra el de la particular. Esta situacion es el fundamento de la regla para
enmendar la interpretacion clasica que toma las proposiciones singulares como universales:
[...] Una proposicion singular puede ser interpretada como universal, toda vez que sea
subalterna de la particular, o como particular si es subalterna de la universal. Si una de las
dos proposiciones singulares contradictorias asume la primera interpretacion, la otra debera
asumir la segunda.?*

206 T. Czezowski, «On Certain Peculiarities of Singular Propositions», Mind, vol. 64, no. 255, p. 394: «Thus singular
propositions may be said to be a kind of hybrids: they have that in common with universal propositions that they are
subalternant to particular propositions and belong to the field of the relation of contrariety; while by their subalternation to
universal propositions and by belonging to the field of the relation of subcontrariety they are akin to particular propositions.

In the hexagon of opposition three logical squares are contained: First, the classical a-e-i-o, then the u-e-i-y, and the third,
a-y-u-o. The second and third squares differ from the first one by that one of their singular propositions takes the place of
the universal, and the other that of the particular. This state of affairs serves as basis for the following rule correcting the
classical interpretation of singular propositions as universal: [...] A singular proposition may be interpreted either as
universal, in view of its being subalternant to the particular, or as particular, in view of its subalternation to the universal. If
one of the two contradictory singular propositions is interpreted in the first manner, then the other must be interpreted in the
second».
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Es aqui, pues, en el rincén de la singularidad donde Aristételes arroja los cachivaches
presocraticos e, incluso, platonicos,?’’ articulando el problema de la confusion entre pensar
y percibir en la doble faz de la o0cio como primera y segunda, en el cuvorov o el compuesto
materia-forma, y en la pavtacio como el supuesto semidtico de la convertibilidad entre los
ordenes logico y prelogico. Como puede verse, se encuentran aqui los origenes y las
dificultades de esa «gramatica de la imagen» ignaciana. También es aqui, ademas, en el crisol
de la materia y las palabras, donde Stephen Dedalus —a través del giro aristotélico de Tomas
y los aderezos teoldgicos, particularmente escotistas, que inadvertidamente recubren el
estatuto de lo singular— forj6 dos nociones fundamentales en sus teorias del arte y de

Shakespeare: la epifania determinada como claritas-quidditas y la relacion creador-creatura.

207 Cfy. Arist., Met., V11, xv, 1039531-1040a4.
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3.2

La fantasia y el vinculo entre quidditas y claritas

«He is a ghost, a shadow now,
the wind by Elsinore’s rocks or what you will»

La quidditas como fundamento extensional de la critica aristotélica al platonismo y la joyceana al
simbolismo — Fuentes de los conceptos de claritas y quidditas — El Hijo y la belleza en Tomas de
Aquino — Integritas, consonantia y claritas — La epifania joyceana y el traslado de la visio beatifica a
lo mundano — Psicologizacion del estatuto de la belleza y su moderna localizacion en el campo de la
fantasia — La quidditas y la conversio ad phantasmata: la doble faz de la obcio — Autonomia de la
imaginacion en los albores de la Modernidad: una vuelta al platonismo — El fantasma del rey

En este punto es necesario examinar la alternativa que despliega Stephen ante el simbolismo
platonizante. Reflexiona, a través de una extrafia desviacion, sobre una de las contribuciones
mas significativas de Aristoteles para caracterizar la esencia de las cosas: 10 ti fv eivau,
posteriormente latinizado mediante el neologismo quidditas, algo que podria traducirse
literalmente con los esperpentos <el qué que era el ser> o <el ser aquello que ya eray. De
acuerdo con la seccidon anterior, no se trata ya del limite intensional y analdgico que
desempefiaba la nocion de idea en Platon, sino de uno quasi extensional que estabiliza tanto
temporal como logicamente la definicién de un &idoc o una species en el proceso de
abstraccion de la realidad mediante el Aoyog: el arrancancamiento de las palabras, su fijacion
y diferenciacion, a una materia muda y en constante mutacion. De esta manera, el bachiller
aprovecha el sintagma aristotélico para interpretar la claritas, un vocablo paraddjicamente
obscuro que figura en uno de los pocos pasajes donde Toméas de Aquino abordo la belleza.
En la mas pura vena del psicologismo ilustrado, Stephen caracteriza las operaciones
pretendidamente subjetivo-universales de la aprehension estética, es decir, el proceso
cognitivo que cumple la imaginacion al enfrentarse con un objeto bello, a través de las tres
cualidades objetivas de la belleza que Tomds desarrolld en el articulo octavo de la
trigesimonovena quaestio, dedicado a las appropriationes de la Trinidad. Estas corresponden
a los nombres comunes que, por antonomasia —como sucede con la palabra urbs para hacer

exclusiva referencia a Roma—, les son asignados por separado a cada una de las Personas
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divinas, aunque a Dios se le atribuyan, en realidad, de manera unitaria.??® El bos mutus las
distribuye, asi, en cuatro grupos dentro de los cuales cada Persona recibe un rasgo especifico:
(i) consideradas absolutamente, (ii) en su unidad, (iii) en su capacidad para obrar y,
finalmente, (iv) en la relacion que guardan con lo causado. Las subdivisiones de este tltimo
grupo pueden reconducirse a tres de las cuatro causas aristotélicas: al Padre, por ejemplo, le
corresponde la relacion de causa efficiens o ex quo, al Hijo, la causa formalis o per quem 'y
al Espiritu Santo, una suerte de causa finalis o in quo. Ahora bien, en la primera distincion,
Deus absolute consideratus, al Padre le corresponde la aeternitas, al Hijo, la species sive
pulchritudo y al Espiritu Santo, el usus o la fruitio. La belleza, en este sentido, esta
intimamente ligada a una perspectiva formal y al conocimiento (sapientia 'y vis cognoscitiva),
distinguiéndose tanto de la potentia o causa eficiente del Padre como de la bonitas o causa
final referida al Espiritu Santo. Como se vera mds adelante, la importancia de la pulchritudo
y la fruitio sera capital en la conformacion de las ideas de arte y de estética en la Modernidad
(vid. infra 4.1-4.2). Por lo demas, hasta este punto contintia incolume el ntcleo de la
separacion y union platonico-aristotélica de la kaAokdyoBia, donde lo bello tiende a ocupar
el ambito del orden, la proporcion y la estructura, mientras que el bien se concibe
primordialmente en los términos de la finalidad o la funcion (vid. supra 1.1, n. 4).

Ahora bien, es en la breve explicacion de la pulchritudo donde aparecen las

caracteristicas de la belleza que Stephen invoca:

La forma o la belleza, por su parte, se asemeja a lo propio del Hijo, pues la belleza requiere
tres [caracteristicas]: en primer lugar, la infegritas o perfeccion, puesto que aquello que se
encuentra maltrecho es feo; en segundo lugar la comsomantia o proporcion justa; y,
finalmente, la claritas, porque aquello que tiene un color nitido se denomina bello.? Asi,
con respecto a la primera, es similar a lo propio del Hijo, puesto que es precisamente el Hijo
quien tiene la naturaleza del Padre de manera verdadera y perfecta. [...] En lo que respecta a
la segunda, conviene a lo propio del Hijo porque es la imagen manifiesta del Padre. Por esta
razon, juzgamos que una imagen es bella si representa el objeto perfectamente, incluso si éste
es feo. [...] Finalmente, en lo que se refiere a la tercera, conviene a lo propio del Hijo en la
medida en que es el Verbo, esto significa, en efecto, luz y esplendor del intelecto.

208 Para la aclaracion del uso del término appropriatio en el siglo XII, cfr. H.-F. Dondaine, Appendice I de La Trinité, pp.
347-348,1n.90 ad q. 39, a. 7.

209 Tomas de Aquino, Summa Theol., 1, q. 39, a. 8, corp.: «Species autem, sive pulchritudo, habet similitudinem cum propriis
Filii. Nam ad pulchritudinem tria requiruntur. Primo quidem, integritas sive perfectio: quae enim diminuta sunt, hoc ipso
turpia sunt. Et debita proportio sive consonantia. Et iterum claritas: unde habent colorem nitidum, pulchra esse dicuntur.
Quantum igitur ad primum, similitudinem habet cum proprio Filii, inquantum est Filius habens in se vere et perfecte naturam
Patris. [...] Quantum vero ad secundum, convenit cum proprio Filii, inquantum est imago expressa Patris. Unde videmus
quod aliqua imago esse pulchra, si perfecte repraesentat rem, quamvis turpem. [...] Quantum vero ad tertium, convenit cum
proprio Filii, inquantum est Verbum, quod quidem /ux est, et splendor intellectus».

79



«A mixture of theolologicophilolological». Joyce y la odisea de la kxaloxdyabio

Traducidas como «wholeness, harmony and radiance», estas caracteristicas —en las que
confluyen tanto la dupla griega ypdua koi coppetpio (color y proporcion) como la triada
catélica de la «estética sapiencial» (numerus, pondus, mensura o modus, species, ordo)—?>'°
son elucidadas por Stephen mediante el ejemplo voluntariamente anodino de una canasta. Su
exégesis no obedece propiamente a una lista de caracteristicas con un orden irrelevante, sino
a una serie de momentos psicoldgicos cuya secuencia inexorable es necesaria para la
constitucion del objeto estético. En el primero de ellos, correspondiente a la integritas, la
canasta se «separa del resto del universo visible» mediante un limite; se trata de una totalidad,
una unidad autocontenida que emerge desde el «fondo inconmensurable del tiempo o del
espacio que no es ella». En el segundo momento, esto es, la consonantia, la canasta aparece
como «una serie de partes balanceadas entre si dentro de sus limites», germina «el ritmo de
su estructura. En otras palabras, a la sintesis de percepcion inmediata le sigue el analisis de
la aprehension».?!! Recuérdese aqui la critica joyceana a la concepcion exclusivamente
sintética de la tarea del poeta en Shelley (vid supra 2.1). Estas dos cualidades, hasta cierto
punto complementarias (ambas representan un principio de divisibilidad, la integritas
respecto del exterior, la consonantia respecto del interior), 212 parten del principio
especificamente heleno de ovupetpia: «No debe considerarse que lo bello reside en los
elementos sino en la armonia de los miembros, a saber, del dedo con respecto a otro dedo, de
todos ellos con respecto a la mano, de la mufieca y de los anteriores con respecto al antebrazo,
del antebrazo con respecto al brazo, de todo, en fin, con respecto a todas las cosas, tal como

afirma Policleto en su Canon».?!3 La idea de proporcion es fundamental en la filosofia y la

210 Para la «estética sapiencial», cfi. E. De Bruyne, L esthétique du Moyen age en Etudes d’esthétique médiévale, tomo 11,
pp. 375-380; para algunos /oci de la tradicion cldsica donde el color y, en especial, la proporcion son caracteristicas de la
belleza, cfi. U. Eco, Il problema estetico in Tommaso d’Aquino en Scritti sul pensiero medievale, pp. 360-366. Cfi:, ademas,
Arist., Metpah., X111, iii, 1078a36-b1: «t0d 8¢ kohod péyiota €idn 1a€ic Kol cuppeTpia kol 0 dpiopévovy, vale decir, «los
géneros supremos de lo bello son el orden, la simetria y la delimitaciony.

211 J. Joyce, A Portrait of the Artist as a Young Man, pp. 178-179: «In order to see that basket, said Stephen, your mind first
of all separates the basket from the rest of the visible universe which is not the basket. The first phase of apprehension is a
bounding line drawn about the object to be apprehended. An esthetic image is presented to us either in space or in time.
What is audible is presented in time, what is visible is presented in space. But, temporal or spatial, the esthetic image is first
luminously apprehended as selfbounded and selfcontained upon the immeasurable background of space or time which is
not it. You apprehend it as one thing. You see it as one whole. You apprehend its wholeness. That is integritas. [...] Then
[...] you pass from point to point, led by its formal lines; you apprehend it as balanced part against part within its limits;
you feel the rhythm of its structure. In other words the synthesis of immediate perception is followed by the analysis of
apprehension. Having first felt that it is one thing you feel now that it is a thing. You apprehend it as complex, multiple,
divisible, separable, made up of its parts, the result of its parts and their sum, harmonious. That is consonantiay.

212 Cfir. E. De Bruyne, op. cit., p. 302.

213 Gal., De placitis Hippocratis et Platonis libri nouem, V, iii, 15, 6-16, 1: «t0 8¢ KGAA0og 00K €V Tf] TOV cToryeiov GAL’ &v
T @V popiov cvppetpio cvvictacbor vopilel, daktOAOL TPOG SAKTLAOV SNAOVOTL KOl GUUTAVIOV aVTOV TPOG TE
HETOKAPTIOV KOl KApTOV Kol ToOT@V TTPpog TV Kol TXE®g TTpog Ppayiova kol méviwv mpog mavta, kabdmep &v @
[MoAvicheitov KavovL YéypomTay.
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metafisica tomista. De hecho, es el concepto que articula la realidad en su conjunto, tanto
desde el punto de vista de las relaciones entre las cosas como desde la perspectiva de su
conocimiento: por una parte, relaciones cuantitativas como la analogia de proporcionalidad
(la continua entre tres términos o disiuncta entre cuatro); por otra, las relaciones cualitativas

o analogias de proporcion entre dos términos como la de potencia y acto, género y especie o

Creador y creatura).?!*

Sin embargo, el momento clave de la argumentacion dedalusiana lo constituye la
exposicion sobre la claritas. Es alli donde inscribe precisamente su critica al simbolismo en
un tour de force que —con una arrojo filologico apabullante aunque quizé ingenuo— revierte

el origen platénico del término en uno aristotélico.

La connotacion de la palabra —dijo Stephen— es relativamente vaga. Aquino utiliza un
término que parece inexacto. Durante mucho tiempo me desconcert6. Podria llevarte a pensar
que tenia en mente [una suerte de] simbolismo o idealismo, en la medida en que la cualidad
suprema de la belleza consiste en una luz proveniente de otro mundo, la idea de la cual la
materia es Unicamente la sombra, y cuya realidad es so6lo el simbolo. Pensé que intentaba
decir que la claritas era el descubrimiento artistico y la representacion del proposito divino
en cualquier objeto, o una fuerza de generalizacion que haria de la imagen estética una imagen
universal eclipsando sus condiciones propias. Pero eso es chachara literaria. Asi lo entiendo.
Una vez que has aprehendido la canasta como un tnico objeto, que la has analizado segiin su
forma y la has aprehendido también como una cosa especifica, llevas a cabo la tnica sintesis
logica y estéticamente admisible. Ves que esa cosa es la que es y ninguna otra. El resplandor
del que habla es la quidditas escolastica, el qué es la cosa. Esta cualidad suprema es percibida
por el artista cuando la imagen estética es concebida por primera vez en su imaginacion. La
mente en ese misterioso instante que Shelley parangon6 a un carbon que se apaga. El instante
en el que aquella suprema cualidad de la belleza, el diafano esplendor de la imagen estética,
es aprehendida luminosamente por la mente que ha sido capturada por su integridad y
fascinada por su armonia es la refulgente stasis silenciosa del goce estético, un estado
espiritual muy cercano a aquella condicion cardiaca que el fisidlogo italiano Luigi Galvani,
utilizando una frase casi tan hermosa como la de Shelley, llamé encantamiento del corazon.?'®

214 Para la analogia en Tomas, cfi-. F. Kovach, Die Asthetik des Thomas von Aquin, pp. 118-120 y H. Lyttkens, The Analogy
between God and the World. An Investigation of its Background and Interpretation of its Use by Thomas of Aquino. Para la
importancia de la nocioén de orden, cfi~., A. de Silva Tarouca, «L’idée d’ordre dans la philosophie de saint Thomas d’Aquiny,
Revue néo-scolastique de philosophie, 40¢ année, 2¢ série, n° 55, 1937, pp. 341-384. Para la analogia entre Creador y creatura
puede consultarse ademas de la q. 14 de la Summa sobre los nombres divinos, la q. 39, a. 7, corp.: «similitudine vestigii vel
imaginis in creaturis inventa utimur ad manifestastionem divinarum Personarum, ita et essentialibus attributis».

215 J. Joyce, A Portrait of the Artist as a Young Man, pp. 178-179: «The connotation of the word, Stephen said, is rather
vague. Aquinas uses a term which seems to be inexact. It baffled me for a long time. It would lead you to believe that he
had in mind symbolism or idealism, the supreme quality of beauty being a light from some other world, the idea of which
the matter is but the shadow, the reality of which it is but the symbol. I thought he might mean that claritas is the artistic
discovery and representation of the divine purpose in anything or a force of generalisation which would make the esthetic
image a universal one, make it outshine its proper conditions. But that is literary talk. I understand it so. When you have
apprehended that basket as one thing and have then analysed it according to its form and apprehended it as a thing you make
the only synthesis which is logically and esthetically permissible. You see that it is that thing which it is and no other thing.
The radiance of which he speaks is the scholastic quidditas, the whatness of a thing. This supreme quality is felt by the artist
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En efecto, aunque Tomas extrae directamente del De divinis nominibus de Pseudo-Dionisio
Areopagita la nocidon —féacilmente rastreable tanto en Plotino como en Platon—?2!'® de
claritas (p&¢ o dyiain), donde la belleza suprema adquiere un estatuto «superior al ser» y se
considera «causa de la feliz armonia y del esplendor, semejante a la luz que irradia en todo

la semilla de la belleza, desparramandola desde los manantiales de sus rayosy,2!’

su

comentario tiene una tendencia marcadamente aristotélica, cuyo fundamento, tal como

observa Stephen, se encuentra en el concepto de quidditas o forma substantialis: «toda forma,

por la que las cosas tienen ser, —escribe Tomas en su comentario al De divinis nominibus—

es la participacion de la claritas divina; y lo primordial es que cada cosa singular es bella

segun su propia razon de ser o, en otras palabras, seglin su propia formay.!8 La teoria de la
b b .

forma en Tomas es capital,>!®

pues desempeia un papel especifico en cada uno de los niveles
de la creacion. «Los entes que habitan el cosmos tomista no son manifestaciones simbolicas
de la creatividad divina, son realidades concretas que pueden entenderse como formas»??° en
las que cada ser tiende a su propia perfeccion y la adquiere. Es en este sentido que la doctrina
tomista de la pulchritudo se halla en estrecha relacién con las dos operaciones de la vis
cognoscitiva. En efecto, la integritas y la proportio tienen su correlato en la veritas o
conformitas, mientras que la claritas esta rigurosamente vinculada a la quidditas, pues la luz
es la metafora fundamental, absoluta diria Blumenberg, de la facultad de manifestacion en
las cosas. Pero ello se discutird unas paginas mas adelante, a propdsito de su controversia con
la interpretacion averroista del De anima. Comoquiera que sea, esta concepcion, derivada de
los cruciales pasajes de la Metafisica y la Etica eunomia referidos al comienzo de la presente

investigacion, donde Aristoteles concibe lo bello como «inmutabilidad» y «finalidad

laudable por el solo hecho de existir» por un lado, y lo bueno, por el otro, como «actividad»

when the esthetic image is first conceived in his imagination. The mind in that mysterious instant Shelley likened beautifully
to a fading coal. The instant wherein that supreme quality of beauty, the clear radiance of the esthetic image, is apprehended
luminously by the mind which has been arrested by its wholeness and fascinated by its harmony is the luminous silent stasis
of esthetic pleasure, a spiritual state very like to that cardiac condition which the Italian physiologist Luigi Galvani, using a
phrase almost as beautiful as Shelley’s, called the enchantment of the heart».

216 Cfy., por ejemplo, Plot., Enn., 1, vi, 3; 1, vi, 9 y Plat., Phdr., 250b-d; Resp., V1, 508a-d.

217 Dion. Ar., DN, 1v, 7 (151, 5-10): «Td 8¢ dmepodoiov koldV kGAAoC pév Aéyston Sid TV am’ otod mict Toig odot
petaddopévny oikeing £KAoTO KOAAOVI)V KOl &¢ Ti¢ TAVTWY ebopuroatiog kol Gylaiag aitiov Jikny pwTog évooTpamTov
Ao 106 KOAAOTOL00G TG TYaI0S GKTIVOS 0DTOD HETOOOTEIS KO MG TTAVTO TPOG £0VTO KaAodv, H0ev kol KAALOG AéyeTow.
218 Tomas de Aquino, In De div. nom., 4, 5: «omnis autem forma, per quam res habet esse, est participatio quaedam divinae
claritatis; et hoc est quod subdit, quod singula sunt pulchra secundum propriam rationem, id est secundum propriam
formamy».

219 Cfi, al respecto, F. Kovach, op. cit., pp. 139-143; 166-172 («Die &sthetische Formenlehre des Thomas») y U. Eco, op.
cit., pp. 353-360 (4.2 «Precisazioni sul concetto di formay).

220 U. Eco, op. cit., p. 360: «Gli entia di cui ¢ popolato il cosmo tomista non sono pure manifestazioni simboliche della
creativita divina; sono realta concrete, e possono essere intesi come forme.
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y posible finalidad no necesariamente laudable por si misma, 22! constituyen los insoslayables
eslabones de la controversia moderna entre la autonomia y la heteronomia del arte.???

Por medio de la contemplacion absorta de una materia hablante en su mutismo como
si se tratase de un mundo ora redimido ora condenado,??® Joyce encuentra el principio de la
nocion de epifania. Un ejemplo de ello —que sobrevivira en Ulysses para entretejer el
motivo, no muy lejano a la intencidn epifanica, de la paralaje (vid. infra 5.2)— lo ofrece el
reloj de las oficinas de operaciones y servicios portuarios de Dublin. En efecto, Stephen le
asegura a Cranly que, para saber qué es (quid est), debe contemplarlo «una y otra vez,
refiréndose a ¢, aludiéndolo», «como si se tratase de los tanteos de un ojo espiritual que
procura ajustar su vision hasta enfocarlo con exactitud». En esta prueba y error, en esta
frecuentacion de lo sensible se halla insita la oportunidad de entresacar una epifania y, con
ella, la posibilidad misma de revelar «la cualidad suprema de la belleza».?** Asi, el artista
debe descubrir mediante el ineluctable concurso de lo visible, de acuerdo con una hipérbole
joyceana francamente decadentista, una suerte de visio beatifica en la materialidad mas
baladi; pero también habra de acatar la «ineluctable modalidad de lo audible»??° en la
reconstruccion de esa suerte de lengua divina, sin lugar a dudas heraclitea, que terminara
configurandose a través de Finnegans Wake.

La importancia de estas nociones, de cariz aparentemente teoldgico, no deben
menoscabarse: se ramifican no s6lo en el pensamiento de Joyce sino, incluso, a través de la
mas ilustrada tradicion filosofica. La distincion, por ejemplo, entre la vision humana y la de
las «almas separadas», anterior a la contemplacion bienaventurada, prometida al hombre
luego de la resurreccion, precisamente en el reencuentro del alma con su cuerpo al final de

los tiempos, recubre toda la teoria del conocimiento: «el estado del alma unida al cuerpo en

221 Arist., Metaph., X111, iii, 1078a31-32: «10 p&v yap [ayabov] del &v mpaet, 10 8¢ KaAov kai v toig akwvitolg [lo (bueno)
siempre esta en accion, lo bello, en cambio, también se encuentra en lo inmutable» e id., EE, V111, iii, 1248518-20: «t@v yop
ayafdv mavtov Tk éotiv, 6 adTd aNTAV Evekd £0TIV aipeTd. TOVTOV O¢ KaAd, doa d1” avTo GvTo TAvTa EXOVETH 0TIV
[existen fines de todas las cosas buenas que se eligen en razdn de si. De estas, son bellas todas los que son laudables por el
so6lo hecho de existir]».

222 Respecto del despligue moderno de esta polémica, cfi~ la tesis doctoral de L. Anceschi, Autonomia ed eteronomia
dell’arte. Sviluppo e teoria di un problema estetico.

223 W. Shakespeare, The Winter's Tale, cit., V, ii, 10-14, pp. 2966-2967: «There was speech in their dumbness, language in
their very gesture. They looked as they had heard of a world ransomed, or one destroyed. A notable passion of wonder
appeared in them, but the wisest beholder, that knew no more but seeing, could not say if th’importance were joy or sorrow».
224]. Joyce, Stephen Hero, pp. 216-217: «He told Cranly that the clock of the Ballast Office was capable of an epiphany.
[...] I will pass it time after time, allude to it, refer to it, catch a glimpse of it. It is only an item in the catalogue of Dublin’s
street furniture. Then all at once I see it and I know at once what it is: epiphany. [...] Imagine my glimpses at that clock as
the gropings of a spiritual eye which seeks to adjust its vision to an exact focus. The moment the focus is reached the object
is epiphanised. It is just in this epiphany that I find the third, the supreme quality of beauty».

225 Cfy. id., Ulysses, iii, 1-28.
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el homo viator y el estado del alma separada del cuerpo en el hombre justo, antes de la
resurreccion, es, mutatis mutandis, el mismo tipo de modelo que le permite a Kant formular
la cuestion de la moral estableciendo una distincion entre el hombre como un ser razonable
cuyo entendimiento esta sujeto a la sensacion, por un lado, y, por el otro, el hombre como un
«ser razonable en generaly, vastago secularizado del alma separada y del angel». 2
Posteriormente (vid. infra 3.3-4.1), habra de clarificarse el estrecho parentesco que conserva
la visio beatifica con la determinacion de la experiencia estética desde el siglo XVIII. Por
continuar con el caso de Kant, los juicios estéticos, que no son mas que las categorias de la
analitica trascendental girando en el vacio o determinadas negativamente, como el
Wohlgefallen ohne alles Interesse (placer desinteresado) para la cualidad y la subjektive
Allgemeinheit ohne Begriffe (universalidad subjetiva y sin concepto) para la cantidad, no
distan mucho, respectivamente, de la fruitio Dei agustiniana y de la célebre antitesis paulina
en la primera epistola a los corintios: «ahora vemos en acertijos a través de un espejo, después
veremos cara a cara; ahora conocemos parcialmente, después, siendo reconocido, reconoceré
completamente».??” Esto no es todo: incide también, por extension, en la crucial alternativa
entre realismo y simbolismo que Joyce intenta superar.??3

En este sentido, «el primer paso hacia la belleza —afirma el bullockbefriending bard—
debe ser el de la comprension del campo y la funcion de la imaginacion» y, con ese proposito,
«podemos retornar a nuestro viejo amigo santo Tomas por unas migajas de sabiduria».??
Para el bos mutus, «resulta imposible que nuestro intelecto, irremediablemente unido en esta
vida al cuerpo pasible, pueda conocer algo en acto sin recurrir a las imagenes o
phantasmata». A diferencia del entendimiento angélico, totalmente separado del cuerpo,
cuya competencia es la substancia inteligible e inmaterial, el entendimiento del hombre,
ligado a lo corporal, tiene por objeto propio la quidditas o naturaleza existente en la materia,

y es Unicamente por medio de ella y de las imagenes que puede ascender de lo visible a lo

226 A, de Libera, La querelle des universaux, pp. 338-339: «Il faut cependant bien comprendre le réle de modeéle joué par
cette dissociation entre deux états de la connaissance humaine: 1’état de ’ame unie au corps, dans I’homme viateur; I’état
de I’ame séparée du corps, chez le juste antérieurement a la résurrection. C’est, mutatis mutandis, le méme type de
modélisation que celui qui permet a Kant de poser la question de la morale en distinguant I’homme, €tre raisonnable dont
I’entendement est assujetti a la sensation, et 1’«étre raisonnable en généraley, rejeton sécularisé de I’ame séparée et de
I’Ange».

271 Cor, 13, 12: «BAémopev yap GptL 61 £00TTPOL €V aiviypartt, TOTE 68 TPOCOTOV TPOG TPOCOTOV: (PTL YIVOOK® €K
UEPOVG, TOTE O EMyvdoopat Kabmg Kol EneyvdcOnvy.

228 Sobre esta cuestion, c¢fi. S. L. Goldberg, The Classical Temper. A Study of James Joyces Ulysses, pp. 211-247 (cap. vi:
Symbolism and Realism: A Digression).

229 J. Joyce, Portrait of the Artist as a Young Man, pp. 175-176: «The first step in the direction of beauty is to understand
the frame and scope of the imagination [...]. Now, we can return to our old friend saint Thomas for another pennyworth of
wisdomy.
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invisible y reflejar lo universal en lo particular.?’® De esta manera, el conocimiento humano
en Tomads precisa la mediacion de la imagen: la conversio ad phantasmata. El proceso
gnoseoldgico del Aquinate puede resumirse mediante la sucesion de las siguientes
operaciones: en primer lugar, nuestros sentidos reciben, a través de una immutatio o
alteracion, las impresiones o qualitates sensibiles de los objetos como species sensibilium,
es decir, formas inmediatamente separadas de la materialidad de estos ultimos;?*! en segundo
lugar, los sentidos externos transmiten la species a los sentidos internos: el sensus communis
—entendido no con el significado moderno de «sentido comtiny, sino como facultad sintética
de lo sensorial, sin la cual la experiencia seria una suerte de rapsodia de percepciones
desvinculadas—23? retine los datos en una imagen sensible y paradigmatica del objeto
llamada phantasma, depositada en el acervo o thesaurus formarum de la phantasia®>® para
que, posteriormente, el intelecto agente constituya species intelligibiles en acto, despojando
las imagenes de sus condiciones materiales individuales mediante la abstraccion de las
formas moldeadas en el intellectus possibilis y recabadas por €1.23* De esta manera, el
intelecto no piensa las formas (quod), sino, mas bien, a través de (quo) ellas, tal como los
sentidos sienten los objetos mediante las formas sensibles (el sello impreso por el anillo de
hierro) y no las formas en si mismas (el anillo de hierro).?*

Esta ultima precision no tiene otro propodsito que el de asegurar la posibilidad de un
conocimiento auténtico de la realidad material por parte del hombre, desacreditando la tesis
averroista que confunde en la imagen dos nociones distintas: tanto el objeto ultimo (quod) al
que el alma humana (en cuanto teoria o intellectus speculativus) puede aspirar, como el medio
(quo) a través del cual los intelectos paciente y agente llevan a cabo el pensamiento

abstracto.?*¢ Seglin las palabras de Sigerio de Brabante, «sera falso decir que el hombre

230 Tomas de Aquino, Summa theol., 1, q. 84, a. 7, corp.: «impossibile est intellectum nostrum, secundum praesentis vitae
statum, quo passibili corpori coniungitur, aliquid intelligere in actu, nisi convertendo se ad phantasmata. [...] intellectus
angelici, qui est totaliter a corpore separatus, obiectum proprium est substantia intelligibilis a corpore separata; et per
huiusmodi intelligibilia materialia cognoscit. Intellectus autem humani, qui est coniunctus corpori, proprium obiectum est
quidditas sive natura in materia corporali existens; et per huiusmodi naturas visibilium rerum etiam in invisibilium rerum
aliqualem cognitionem ascendit. [...] Et ideo necesse est ad hoc quod intellectus actu intelligat suum obiectum proprium,
quod convertat se ad phantasmata, ut speculetur naturam universalem in particulari existentem.

Bl Ibid., q. 78, a. 3, corp.

2 Jbid., q. 78, a. 4,ad 1, ad 2.

233 Ibid., q. 78, a. 4, corp.

4 Ibid., q. 79, a. 3, corp.; a. 7, corp.

235 Ibid., q. 85, a. 2, corp.

236 Cfir. Averr., In De an., 111, passim, pero he aqui un buen ejemplo extraido del importantisimo comm. 36, 591-598, p. 500:
«Et nullus modus est secundum quem generetur forma in nobis nisi iste. Quoniam, cum intellecta speculativa copulantur
nobiscum per formas ymaginabiles, et intellectus agens copulatur cum intellectis speculativis (illud enim quod comprehendit
ea est idem, scilicet intellectus materialis), necesse est ut intellectus agens copuletur nobiscum per continuationem
intellectorum speculativorum [éste es el tnico modo en el cual se produce la forma en nosotros, ya que, cuando los
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piensa, a no ser que el pensar est¢ de algin modo enlazado al cuerpo», y «ya que el
pensamiento [abstracto] depende del cuerpo en la medida en que depende de los phantasmata
para pensar, no precisa de ¢l como si se tratase de un sujeto [sc. que padece] donde se lleva
a cabo el pensamiento, sino de un objeto [sc. al que se dirige]» para meditar, en otras palabras,
su relacidon no es como la de la figura con respecto a la cera, sino como la del piloto con
respecto al navio.?3” Conclusion por lo demas inaceptable para Tomas, quien se esfuerza en
salvaguardar la concepcion unitaria e hilemorfista del intelecto como «forma del cuerpo»
frente a las doctrinas dualistas que lo conciben como motor de un mévil.>*® Asi, lo que para
el Commentator es el punto de convergencia entre lo pensante, el pensar y lo pensado, para
el Aquinate resulta un absurdo fundamentalmente platonizante que, al desgajar el proceso
abstractivo en dos partes irreconciliables —la imagen corruptible del alma particular, por un
lado, y la imagen eterna y universal del intelecto separado, por otro—, exilia con un mismo
gesto la posibilidad misma del pensamiento y el acceso a la realidad para los hombres.

Pues bien, con el fin de disipar el ambiguo estatuto de las imagenes, Tomads extrae de
De anima, 111, vi un firme criterio de clasificacion que le permite establecer la diferencia entre
el objeto (obiectum) y el fin (terminus) del conocimiento humano. Al primero le corresponde
la quidditas o quod quid erat esse, traducciones del sintagma aristotélico «td i v eivow, a
saber, «el pensamiento de objetos indivisibles en los cuales no cabe lo falso»; y al segundo
le atafie, en cambio, «cierta sintesis de pensamientos que los constituye como una unidad
susceptible tanto de lo verdadero como de lo falso». «Existen, pues —contintia Aristoteles
hacia el final del capitulo—, enunciados y negaciones respecto de algo: todos ellos son o
verdaderos o falsos; pero no ocurre lo mismo con todos los pensamientos: son verdaderos
aquellos de los que se dice qué son segiin el ser que ya eran (T ti 1jv €ivar), y no con respecto
a algo».?? El Doctor Angelicus sencillamente afiade que «el fin del conocimiento [...] es la

verdad» y que ésta, «propiamente hablando, no reside en los sentidos ni tampoco en el

inteligibles abstractos se unen a nosotros a través de las formas de la imaginacion y el intelecto agente se une a los inteligibles
abstractos (pues el que los aprehende es el mismo, esto es, el intelecto material), es necesario que el intelecto agente se una
anosotros por la continuidad de los inteligibles abstractos]»; o, si se prefiere, un epitome del comm. 36 en Tomés de Aquino,
Summa theol., 1, q. 88, a. 1, corp.

237 Sigerio de Brabante, De anima intellectiva en Quaestiones in tertium De anima, De anima intellectiva, De aeternitate
mundi, p. 80: «nisi enim intelligere esset unitum aliquo modo ad materiam, non esset verum dicere quod homo ipse
intelligit»; p. 84: «cum intellectus dependeat ex corpore quia dependet ex phantasmate in intelligendo, non dependet ex eo
sicut ex subiecto in quo sit intelligere, sed sicut ex obiecto».

238 Cfi: Tomas de Aquino, Summa theol., 1, q. 76, a. 1, corp.

239 Arist., De an., 11L, vi, 430a 26-28: «H p&v obv 1@V adtaipétav voneig &v 1o0Tolg mepi & ovk E6TL 10 Weddoc, &v oig 88 Kol
70 waoSog Kol 0 dAnbég cmvesotg g non vonparu)v domep Ev dvimvy; 430h26-29: «Eott &’ f] uev (pacng Tl KoTd Twoc,
u)cmsp Kol 1] AmOQooIC, Kol 6ANONG 1| weudng miica: 6 8& vodg o mic, AL’ O Tod Ti £6Tt KaTd TO Ti v etvar dANOMC, Kai o
1 KOTd TIVOCY.
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intelecto que conoce lo que es —a saber, la quidditas—, sino en el intelecto que compone y
divide», «porque en toda proposicion, cierta forma indicada por el predicado se aplica o se
separa de algo que el sujeto significa». De hecho, inicamente «es en este sentido que se habla
de la verdad como conformidad entre objeto y pensamiento».?*? Las quidditates, solo
accesibles a través de la conversio ad phantasmata, son los objetos propios (obiecta) e
indivisibles (ddiaipetot es el término del Estagirita) del intelecto humano,?*! que luego se
aplicaran a los juicios para conocer la verdad (ferminus). En otras palabras, la quidditas es,
entonces, en cuanto objeto —quasi objeto, diria Carnap—,2*? una suerte de abstraccion
tipoldgica (el conjunto de propiedades Pi, P> ... P, o humano, animado, bipedo, racional,
etc.) que debe someterse luego a los requisitos de formalizacion proposicional y a su
aplicabilidad real para poder producir un juicio verificable (sera verdad que «x es P, P> ...
P.» u «hombre es un animal bipedo racional» siempre y cuando haya una similitudo, una
reciprocidad formal o conformitas, entre «x» y «Pi, P2 ... Py»). El proceso abstractivo
consiste fundamentalmente en la transformacion de adjetivos en sustantivos y su vinculacion
verbal.2* Asi, al contrario de Averroes, para quien «el intelecto material [y a fortiori también
el agente] no esta mezclado con la materia en absoluto»,?** para Tomas, el intelecto humano,
«ocupa un puesto intermedio: no se trata propiamente del acto de un 6rgano determinado,
sino de cierta facultad del alma que es la forma del cuerpox».?#®

«La quidditas presenta una doble faz: una en las cosas singulares y otra en el alma .2
Es solo en esta ultima donde adquiere cierto rango de universalidad, la capacidad de
predicarse de distintos objetos, porque se despoja de la condicion individuante que supone la
materia.?*’ Por esta razon, para Tomas, como para Aristoteles, tampoco existe un acceso

propiamente intelectual a lo singular. En efecto, «el principio de singularidad en las cosas

240 Tomas de Aquino, Summa theol., 1, q. 16, a. 1, corp.: «terminus cognitionis, quod est verum, est in ipso intellectu; ibid.,
q. 16, a. 2, corp.: «Et ideo, proprie loquendo, veritas est in intellectu componente et dividente, non autem in sensu, neque in
intellectu cognoscente quod quid est»; «et hoc facit componendo et dividendo, nam in omni propositione aliquam formam
significatam per praedicatum, vel applicat alicui rei significatae per subiectum, vel removet ab ea»; «Et propter hoc per
conformitatem intellectus et rei veritas definitur».

241 Ibid., q. 84, a. 7, corp.

242 Cfir. R. Carnap, Der logische Aufbau der Welt, pp. 35-37 (§ 23. «Die Quasigegenstinde»).

243 Sobre la abstraccion tipologica y su relacion con las categorias lingiiisticas, cfi. E. Melandri, La linea e il circolo, pp.
619-650 (111, xvii, «La tipologia»). Para una exposicion sucinta de este proceso en Tomas, cfi. A. de Libera, op. cit., pp. 350-
363.

244 Averr., In De an., 111, comm. 4, 78-80, pp. 385-386: «intellectus materialis neque est corpus neque forma in corpore; est
igitur non mixtum cum materia omnino».

245 Tomas de Aquino, Summa theol., 1, q. 85, a. 1, corp.: «Intellectus autem humanus medio modo se habet: non enim est
actus alicuius organi; sed tamen est quaedam virtus animae, quae est forma corporisy.

246 Id., De ente et essentia (Leonina XLIII), cap. iii, p. 374, 52-53: «Hec autem natura [sive quiditas] habet duplex esse: unum
in singularibus et aliud in animay.

247 Ibid., p. 374, 88-90: «ratio speciei accidat nature humane secundum illud esse quod habet in intellectu».
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materiales es la materia individual; nuestro intelecto comprende abstrayendo la species
inteligible de la materia, [...] y lo que abstrae de esta manera es universal. Por lo tanto, puede
conocer lo singular de manera indirecta a través de cierta reflexion, porque una vez abstraidas
las species, no puede comprenderlas en acto salvo dirigiéndose a los phantasmata. Es asi que
conoce inmediatamente lo universal a través de la species inteligible e indirectamente las
cosas singulares de las que provienen los phantasmata».>*® Asi pues, las imagenes son el
ombligo de las operaciones cognitivas inmanentes a la inextricable unidad que supone el
compositum: precisamente los vestigios materiales (en el sentido etimolédgico del término) y
los fetos inmateriales del pensamiento.

Pero, ;qué tiene todo esto que ver con la nocion de belleza que intenta establecer
Stephen? En realidad, no mucho, al menos desde el punto de vista escolastico. Que, pese a
sus ropajes aquinatenses, el cardcter y consistencia de lo bello tengan una raigambre
psicologica en el discurso del Portrait, le es hasta cierto punto ajeno a Tomas. La teoria
literaria de Joyce obedece, en realidad, al horizonte estético moderno, donde la imaginacion,
el arte y la belleza se vinculan estrechamente. Una ecuacién que, anclada cada vez mas
resueltamente en el problema subjetivo-antropologico desde la baja Edad Media y el
Renacimiento a partir de las inercias del neoplatonismo y del empirismo, culminaré en la
psicologizacion estética de Edmund Burke y, en especial, en la gran sintesis kantiana, donde
se desplegara la mas solida tentativa de concordia llevada a cabo hasta entonces entre la
tradicion aristotélico-cientifica (Tomds incluido), que consideraba la fantasia como un
organo del conocimiento objetivo, y la platonico-poética que, mediante la doctrina del
gvBovctoopdg, le reconocia un estatuto autdnomo, una suerte de «pendant de la razony».>*

La primera quedaba caracterizada asi, en el ambito de la Critica de la razon pura, como la

248 Id., Summa theol., 1, q. 86, a. 1, corp.: «Singulare in rebus materialibus intellectus noster directe et primo non potest.
Cuius ratio est, quia principium singularitatis in rebus materialibus est materia individualis: intellectus autem noster |...]
intelligit abstrahendo speciem intelligibilem ab huiusmodi materia. Quod autem a materia indivduali abstrahitur, est
universale. [...] Indirecte autem, et quasi per quandam reflexionem, potest cognoscere singulare: quia |...] etiam postquam
species intelligibiles abstraxit, non potest eas actu intelligere nisi convertendose ad phantasmata, in quibus species
intelligibiles intelligit [...]. Sic igitur ipsum universale per speciem intelligibilem directe intelligit; indirecte singularia,
quorum sunt phantasmata. Et hoc modo format hanc propositionem, Socrates est homo.

249 Sobre la funcion de la fantasia en el empirismo inglés puede consultarse L. Anceschi, L’idea del barocco. Studi su un

problema estetico, pp. 135-142; y para una genealogia medieval y renacentista de la imaginacion que podria remontarse a la
fusion de una tradicion aristotélica (facultad transitoria) y una «mdas o menos platonica» (facultad auténoma), «un pendant
de la raison», cfr. R. Klein, «L’imagination comme vétement de I’dme chez Marsile Ficin et Giordano Bruno» en La forme
et lintelligible, pp. 65-88. En realidad, la funcién auténoma de la @avtacio como facultad creadora y alternativa de la
pipnoig esta atestiguada por primera vez en un texto bastante tardio (s. 111 d. C.): el Vita Apolloni de Flavio Filostrato (VI,
xix, 23-26). Alli se afirma que «pavtacia [...] Tadta gipydoato coe®TEPD HUACEDMG SNUOVPYOS HIUNOLG HEV Yap
dnuovpyrioet, O gidev, povtacio 8¢ kol O uy €idev [fantasia (...) cred estas obras, un artesano mucho mas sutil que la
imitacion; porque la imitacion solo puede crear lo que ha visto, pero la fantasia lo que no ha visto]».

88



111. Logica: Escila. Ni lo uno ni lo otro... Esto

fuente del esquematismo trascendental, es decir, la garantia de transito entre la percepcion y
las categorias; la segunda, por su parte, desde la perspectiva de la Critica del juicio —y a
través, quiza, de la nocion preliminar de Gedankenspiel, es decir, wit o ingegno—>>° como
el libre juego de las facultades subjetivas, esto es, como el eslabon que vinculaba la razén en
su funcion cientifica y ostensiva (entendimiento) con la razén en su caracter regulativo (moral
o razén propiamente dicha).?’! Pero para que ocurriese tal armonia, antes tuvo que existir una
profunda desavenencia: dos siglos antes de Kant, en los albores de la Modernidad, el
empirismo inglés desempefid un papel determinante para consolidar la lucha intestina de la
fantasia mediante su clara distincién entre ciencia y arte; una oposicion que —es oportuno
recordar— no existia en Tomads, pues para ¢él, la poesia, pese a ser la mas infima de todas,
todavia mantenia la indiscutible dignidad de doctrina, al mismo titulo que la teologia.?>?
Paulatinamente, la fantasia y el wit adquirieron una creciente independencia (una utilidad,
podria decirse) en el sistema de las facultades psicologicas —y no ya, como en el Aquinate,
campeon del aristotelismo desplatonizante, una funcidon de mero puente entre los sentidos y
el intelecto—, de tal suerte que, desde el Renacimiento, aquel thesaurus formarum comenzd
a acercar con celeridad tierras lejanas, volando de una India a otra para terminar volcandose
sobre si mismo y producir libremente obras de arte donde se condensaban los copiosos
materiales e imagenes diligentemente registrados en la memoria.?>® En realidad, esta idea de
wit constituye la prehistoria de la idea de genio, cuyos derroteros se intentaran trazar mas
adelante a propdsito del apostolado shakespeariano (vid. infra 4.3). A diferencia de los
modernos, para el Doctor Angelicus, a pesar de presentar un giro subjetivista en el que la
proporcion de lo bello se reduplica por asimilacion a la armonia de la vis cognoscitiva como
adecuacion,?* la idea de belleza, guardaba, no obstante, la cualidad preeminentemente

objetiva aun presente en la doctrina de su preceptor Alberto Magno y en buena parte de la

250 Cfir. R. Klein, «Giudizio et Gusto dans la théorie de I’art au Cinquecento» en op. cit., pp. 341-352.

251 Para la primera funcion, cfi: Kritik der reinen Vernunft, A 123, B 181; para la segunda, Kritik der Urteilskraft, § 9, § 54.
252 Cfy. Tomas de Aquino, Summa theol., 1, q. 1, a. 9, arg. 1. En lo referente al estatuto de las artes en el medievo, en general,
y especificamente en Tomas, puede consultarse U. Eco, Il problema estetico in Tommaso d’Aquino en Scritti sul pensiero
medievale, pp. 470-502 (vi, «La teoria dell’arte»).

253 Th. Hobbes, Answer to Davenant s Preface to Gondibert, en J. E. Spingarn, Critical Essays of the Seventeenth Century,
vol 11 (1650-1685), p. 59-60: «The fancy, when any work of Art is to be performed, findes her material at hand and prepared
for use, and needs no more than a swift motion over them, that what she wants, and is there to be had, may not lie too long
unespied. So that when she seemeth to fly from one Indies to the other , and from Heaven to Earth, and to penetrate into the
hardest matter and obscurest places, into the future and into her self, and all this in a point of time, the voyage is not very
great, her self being all she seeks; and her wonderful celerity consisteth not so much in motion as in copious Imagery
discreetly and perfectly registered in the memory».

254 Tomas de Aquino, Summa theol., 1, q. 5, a. 4, ad 1: «Pulchrum autem respicit ad vim cognoscitivam. Pulchra enim
dicuntur quae visa placent. Unde pulchrum in debita proportione consistit, quia sensus delectatur in rebus debite
proportionatis, sicut in sibi similibus; nam et sensus ratio quaedam est, et omnis virtus cognoscitivay.
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tradicion anterior:2>® «algo no es bello porque lo amamos, sino, al contrario, por el hecho de
que es bello y bueno, por esa razéon es amado por nosotros; pues nuestra voluntad no es causa
de las cosas, es movilizada, mas bien, por las cosas» .2

A causa de la exigencia historica de la Modernidad, que encuentra en Ia
conmensurabilidad entre la fantasia productiva y el arte el fundamento de lo bello, y de que
los escritos de Tomas no establecen un vinculo explicito entre este subjetivismo autonomo
de la imaginacion y la idea de belleza, Stephen postula un proceso psicoldgico de aprehension
estética en clave tomista como correctivo al platonismo de sus interlocutores. Un modelo
que, de haber reconocido las razones platonicas de su propio psicologismo, quizé habria
logrado desterrar de una vez por todas al Académico. «;Qué es un fantasma? —dijo Stephen
con hormigueante energia—. Alguien que se ha desvanecido en la impalpabilidad a través de
la muerte, de la ausencia, del cambio de maneras»:>*’ «una sombra ya, €l viento a través de
las rocas de Elsinore, o lo que querdis»... Or what you will: en la pregnancia de este ultimo
sintagma se halla la signatura de la exégesis dedalusiana de Hamlet. Se trata del subtitulo de
la comedia Twelfth Night —precisamente, la noche de epifania— y, a la vez, mediante la
homofonia entre «will» y Will, del apocope del nombre de pila de Shakespeare, quien —y
aqui radica todo el meollo de la interpretacion de Stephen— es tanto el fantasma de Hamlet
pere como Hamlet fils, de Hamnet y de Will: «la voz del mar, una voz que sélo puede
escucharse en el corazon de aquel que es la substancia de su sombra, el hijo consubstancial
con el padre».>® En efecto, los giros de orden gnoseoldgico en la concepcion aristotélico-
tomista de la fantasia (el desvanecimiento en la impalpabilidad a través de la ausencia) se
mezclan con la terminologia prestada del apartado que Tomas no dedica ya al hombre sino

al Dios Trino (la consubstancialidad del Padre y el Hijo) (vid. infra 4.2 y 5.2).

255 En lo que se refiere a los loci de interpretacion objetivista de la Antigiiedad, cfr. F. J. Kovach, op. cit., pp. 2-3,n. 1 y, en
general, la Einleitung, donde se enfatiza como rasgo definitorio de la estética tomista el equilibrio entre las posturas antigua
y moderna. Cfi: también U. Eco, op. cit., pp. 340-350 (3.4-3.5), quien aborda y critica el supuesto moderno, es decir,
subjetivista e intuicionista de las interpretaciones de J. Maritain y E. De Bruyne.

256 Tomas de Aquino, In De div. nom., 4, 10: «non enim ideo aliquid est pulchrum quia nos illud amamus, sed quia est
pulchrum et bonum ideo amatur a nobis; voluntas enim nostra non est causa rerum, sed a rebus movetur».

257 J. Joyce, Ulysses, ix, 147-149: «What is a ghost? Stephen said with tingling energy. One who has faded into impalpability
through death, through absence, through change of mannersy.

258 Ibid., ix, 478-481: «He is a ghost, a shadow now, the wind by Elsinore’s rocks or what you will, the sea’s voice, a voice
heard only in the heart of him who is the substance of his shadow, the son consubstantial with the father».
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33

La haecceitas y la irrupcion de lo singular

«O Lord, help my unbelief. Who helps to believe? Egomen»

Los escollos de la gnoseologia aristotélica implicita en la nocion de quidditas y de la conversio ad
phantasmata — Solucion escotista mediante el concepto de intuitio y consecuente reintroduccion de
lo singular — La visio beatifica como garante teologico de la posibilidad de la intuicion — El «objeto
proximoy de la memoria como garante gnoseologico del conocimiento intuitivo — La teoria de los
actos cognitivos de Duns Escoto — Recapitulacion — La haecceitas: substrato conceptual de las
expectativas subjetiva y objetiva del arte en la Modernidad — La deriva subjetiva: el cogito cartesiano

La quidditas joyceana y, consiguientemente, su nocion de epifania suele interpretarse, no sin
cierta razon, a partir de la haecceitas de la tradicion escotista.?>® Se trata de una confusion
propiciada no solo por su caracterizacion en A Portrait of the Artist as a Young Man, sino
también por la furtiva genealogia de la nocién moderna de estética, cuya deuda con la obra
del Doctor Subtilis es innegable.

Hacia finales del siglo XIII resultaba cada vez mas evidente que los principios de la
ciencia aristotélico-tomista —a saber, (7) la materia es el principio de individuacion; (ii) el
intelecto es inmaterial; (iii) el origen de todo conocimiento reside en la percepcion; (iv) la
produccion de los universales la lleva a cabo la abstraccion del intelecto agente— conducian
a enormes dificultades filosoficas y teoldgicas. Sus postulados enmascaraban un
infranqueable hiato entre el intelecto y la percepcion. En efecto, ;como podria admitirse, de
acuerdo con ellos, que el conocimiento partia de lo sensible y de la materia (ii7), vale decir,
de los individuos (i), si el intelecto era incapaz de captarlos directamente (ii)? La solucion
convencional de la conversio ad phantasmata, esto es, la reversion del proceso abstractivo,
era ya problematica incluso desde el propio Aristoteles: «con la percepcion —escribe en De
anima—, [el alma] discierne lo caliente y lo frio o cierta proporcion de aquello que esta en
la carne; pero distingue el ser propio de la carne [sc. su quidditas] con otra [facultad], ya sea
separada, o bien como si se tratase de una linea vuelta sobre si misma cuando se prolongax .26

Este pasaje —Ila fuente de la nocion de conversio— deja en suspenso si la facultad que abstrae

259 Por ejemplo, W. T. Noon, Joyce & Aquinas, pp. 51, 72; y R. Kearney, op. cit., pp. 132-135.
260 Arist., De an., 111, iv, 429b14-18: «t6 p&v obv aicOnTued T Oeppov Kol T Yyoyxpdv Kpivel, Kol GV Adyog TiC 1) 6apE: A
3¢, itol Yop1oTd §| MG 1 Kekhaopévn Exetl Tpog adtnV Stav éxtadf, TO copki stval Kpivew.
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los datos de la percepcion es absolutamente autdnoma (tesis @) o una suerte de extension
reflexiva de la sensibilidad (tesis ). De esta manera, al duplicar el escollo en el nivel de la
imaginacion, restaban solo dos alternativas: si los phantasmata se caracterizaban como
unidades sensibles (b), una aprehension directa intelectual de lo singular material debia
admitirse por fuerza; si se los colocaba en el costado de una quidditas independiente (a), la
fractura entre intelecto y sensacion desde el punto de vista psicoldgico, o entre forma y

I «Dicho de otra manera, en la

materia desde el ontologico, se tornaba inevitable. 26
imaginacion se encuentran confundidos la substancia y los accidentes, o bien, muchos de
estos ultimos condensados entre si: para comprender lo universal, el intelecto prescinde de
cada uno de ellos y, para pensar lo singular segtin la naturaleza [comUn], a saber, para pensar
esto (haec) pero no en cuanto esto [inmediatamente], compone un substrato con aquellos
accidentes que le son propios, de tal suerte que los términos a quo [los accidentes abstraidos
de las substancias] y ad quem [las substancias compuestas con los accidentes abstraidos] de
la reflexion se confunden, mientras que el que yace en medio se escinde [en substancias
primeras y segundas]».?®?> Ademads, si el principio de individuacion fuese, como sostiene
Tomas, la materia quantitate signata, los angeles, entes inmateriales, jamés podrian
discernirse, y todos ellos serian el mismo o, peor aun, incluso Dios dejaria de ser Uno. Por
estas razones, Escoto examina en el Opus Oxoniense u Ordinatio, a proposito de los angeles,
este doble problema: el principio de individuacion, por un lado, la posibilidad del
conocimiento directo de lo singular, por el otro.?%3

Distingue asi dos modalidades cognoscitivas distintas: la abstractiva y la intuitiva. La
cognitio abstractiva debe ser indiferente ante la existencia o inexistencia de su objeto para
poder establecer un saber cierto y permanente que conste de verdades necesarias: «en efecto,
la ciencia de un objeto es tal, cuando prescinde [hace abstraccion] de su existencia, pues, de

otra manera, habria ciencia <unas veces y otras no», razon por la cual no seria eterna sino que

261 Respecto de los graves problemas de esta teoria y del circulus in probando que supone, cfi-. S. J. Day, Intuitive Cognition.
A Key to the Significance of the Later Scholastics, pp. 3-36; pp. 114-115. En este estudio, ya clasico, se retine y discute la
coleccion mas exhaustiva de loci sobre la cognitio intuitiva desperdigada por toda la obra de Duns Escoto. Puede consultarse,
ademas, el articulo de G. Sondag, «Jean Duns Scot sur la connaissance intuitive intellectuelle (cognitio intuitiva)», Veritas,
vol. 53, n. 3, pp. 32-58.

262 Duns Escoto, In Metaph., V11, q. 15, § 8: «Aliter exponitur, quod in phantasia confusum est substantia cum accidentibus,
vel multa accidentia mutuo se contrahentia: intellectus intelligendo universale, abstrahit quodcunque illorum; intelligendo
tandem ut intelligat singulare secundum naturam, quae est haec, non inquantum haec, sed cum accidentibus propriis huic
componit subiectum cum accidentibus; et ita terminus a quo, et ad quem reflexionis, est confusum, et in medio est
distinctump».

263 Para el principium individuationis, cfr. Duns Escoto, Ord., 11, d. 3, p. 1, qq. 1-6; y para el problema del conocimiento
directo de lo singular, cfr., por ejemplo, ibid., 11, d. 3., p. 2, q. 2, especialmente, §§ 318-323 y Quaestiones quodl., V1, §§ 7-
8, (Olms, p. 145).
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al perecer el objeto, pereceria también su conocimiento».2%* Las quiditates en sentido
«absoluto» o estrictamente tomista, vale decir, las species o similitudines, constituyen su
punto de partida.?®> Ademas de la cognitio abstractiva, Duns postula otra, trasladando hasta
el intelecto —he aqui la novedad— las capacidades especificas de la percepcion, extrapolada
del mismo contexto aristotélico donde se hallaba justamente la divisa del problema:
intellectus est universalium, sensus autem particularium. «La percepcion activa —afirma el
Estagirita— corresponde a los objetos singulares, y la ciencia, por su parte, a los universales;
estos ultimos se hallan de alguna manera en el alma misma. Por ello, cuando asi lo desea, el
pensamiento tiene por si mismo el poder de pensar, mientras que la percepcion no, pues es
necesaria la presencia del objeto de la percepcion».?6 De esta forma, Escoto caracteriza la
cognitio intuitiva como «el conocimiento de las quiditates de los objetos de acuerdo con su
existencia en acto (o del objeto presente segun su existencia)».?¢” Se dirige a singulares
existentes aprehendidos directamente y sin mediacion alguna. Esta modalidad garantiza la
posibilidad del conocimiento de las verdades contingentes.?®8

Desde el prisma de la sensacion, la distincion entre ambos conocimientos puede
comprenderse con facilidad a través de la diferencia entre la imagen de un color que persiste
aun cuando ha dejado de percibirse (abstractiva) y la vision directa y presente de éste
(intuitiva). Sin embargo, pese a que tal distincion puede —y, segun Escoto, debe— inferirse
por analogia hasta el campo de lo puramente intelectual, el hombre pro statu isto, es decir,
en el estado postlapsario, jamas experimenta un conocimiento intuitivo con la misma certeza
con la que advierte el abstractivo:2%° ello solo puede esperarlo cabalmente como la vision

«facial», esto es, presente de Dios, prometida al Bienaventurado tras la muerte.?’® La visio

264 Duns Escoto, Ord., 11, d. 3., p. 2, q. 2, § 319 (Vat. VII, p. 552): «scientia autem est obiecti secundum quod abstrahit ab
exsistentia actuali, alioquin scientia <quandoque posset esse et quandoque nomny, et ita non esset perpetua, sed corrupta re
corrumperetur scientia illius rei».

265 Cfir. id., Ord., 111, d. 14., q. 3, § 117 (Vat. IX, p. 470).

266 Arist., De an., 11, v, 417b22-25: «tdv kof’ £xactov 1 kat’ évépyelav aiobnoig, 1 &’ Emothun Tdv kaborov' tadta &’ &v
avT] TOG €0TL T WO)Ti. 510 vofjoar pev €’ adtd, omdtav Podintar, aicBdveshat 8’ ovk €n’ adT@® dvaykaiov yap vTApYEWV
70 oioOnToOVY.

267 Duns Escoto, Ord., 11, d. 3., p. 2, q. 2, § 321 (Vat. VII, p. 553): «Et ut brevibus utar verbis, primam voco <abstractivamy,
quae est ipsius quiditatis, secundum quod abstrahit ab actuali exsistentia et non exsistentia. Secundam, scilicet quae est
quiditatis rei secundum eius exsistentiam actualem (vel quae est rei praesentis secundum talem exsistentiam), voco
cntellectionem intuitivamy.

268 Id., Ord., 1v, d. 45, q. 3, § 137 (Vat. X1v, p. 181): «et utrumque probatur per hoc quod cognoscit propositiones
contingenter veras, et ex eis syllogizat; formare autem propositiones et syllogizare proprium est intellectui; illarum autem
veritas est de objectis ut intuitive cognitis, sub ratione scilicet existentiae, sub qua cognoscuntur a sensu».

269 Cfi. id., Quaest. quodl., V1, § 8 (Olms XII, p. 145): «Alius autem actus intelligendi [sc. intuitivus] est: quem tamen rnon
ita certitudinaliter experimur in nobis», donde el énfasis recae en el comparativo «ita» con respecto al «actus abstractivus
intelligendi».

270 Ibid., X111, § 8, (p. 309): «Aliqua ergo cognitio est per se existentis, sicut quae attingit obiectum in sua propria existentia
actuali. Exemplum de visione coloris [...]. Aliqua etiam est cognitio obiecti, non ut existentis in se, sed vel obiectum non
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beatifica se erige asi en paradigma ko1’ e£oynv del conocimiento intuitivo. Ahora bien, seria
incorrecto considerar que en esta vida no ocurra tal tipo de aprehension. De hecho, existen
algunos indicios de ella y Duns los despliega en su teoria de la memoria.?’! «En el intelecto
restan muchas experiencias y recuerdos con los que pueden conocerse objetos (en lo que a
sus condiciones de existencia respecta) no como algo pasado sino presente».?’? La memoria
no solo alberga recuerdos despojados de todo rastro temporal y espacial (obiecta remota), a
saber, lo que esos objetos son, sus quiditates, sino también el acto, el hecho mismo de
haberlos aprehendido en un contexto determinado, en un espacio y un momento especifico e
irrepetible (obiecta proxima), de tal manera que de este recuerdo del acto cognoscitivo,
desprovisto ya de su objeto (la cognitio intuitiva habitualis sive imperfecta) puede inferirse
la existencia de otro conocimiento intuitivo inmediato, actual o perfecto (la cognitio intuitiva
actualis sive perfecta), necesariamente pasado.?”?

A riesgo de parecer redundante, no sobrara sintetizar y complementar lo anterior. El
intelecto, y no sdlo la percepcion, es, por hipotesis, dada su mayor dignidad, capaz de
comprender inmediatamente un objeto en su presencia, vale decir, en su singularidad. Esta
no puede determinarse, como sostenia Tomas, a partir de la individuacion material pues, de

ser asi, la percepcion tendria que intervenir en todo momento, y entes inmateriales como los

existit: vel saltem illa cognitio non est eius ut actualiter existentis. Exemplum, ut imaginatio coloris [...]. Consimilis
distinctio probari potest in cognitione intellectiva [...] quia patet quod aliqua potest esse intellectio non existentis; aliqua
etiam potest esse obiecti existentis, ut existentis: quia talem habebit Beatus de obiecto beatifico alioquin posset aliquis esse
beatus in obiecto, esto per impossibile, ipsum non esset existens, de quo dicitu habere claram visionem, sive facialem» o,
también, id., Ord., 11, d. 3, p. 2, q. 2, § 322 (Vat. V11, p. 553): «Istud etiam secundum membrum declaratur per hoc quod non
exspectamus cognitionem de Deo, qualis possit haberi de eo —ipso per impossibile— non exsistente vel non praesente per
essentiam, sed exspectamus intuitivam, quae dicitur facie ad faciem, quia sicut sensitiva est «facialiter> rei secundum quod
est praesentialiter exsistens, ita et illa exspectatio».

271 Para la teoria de la memoria de Duns Escoto, cfi. Ord., 1V, d. 45, q. 3, especialmente §§ 94-96, 117-149 (Vat. X1V, pp.
167-168, 174-185); S. J. Day, op. cit., pp. 77-81; G. Sondag, art. cit., pp. 44-46; y A. de Libera, op. cit., 418-424.

272 Duns Escoto, Ord., 111, d. 14, q. 3, § 115 (Vat. IX, p. 469): ad quantum ad intuitivam cognitionem imperfectam qualis est
opinio de futuro vel memoria de praeterito, quae relinquitur ex ista perfecta, quia de talibus pluribus, perfecte intuitive
cognitis, derelicta sunt plura experimenta et plures memoriae in intellectu, quibus cognosci possunt illa obiecta (quantum
ad condiciones exsistentiae) non ut praeterita, sed ut praesentiay.

273 Ibid., §§ 116-117 (Vat. 1X, pp. 469-470): «Et si obiciatur quod ex re praesente non derelinquitur nisi species intelligibilis
impresa in intellectu et in parte sensitiva (ut in virtute phantastica) species imaginabilis, — hoc falsum est, quia de re
praesente non tantum derelinquitur species intelligibilis in intellectu qua cognoscitur sub nulla differentia temporis, sed
alia in potentia memorativa; et istae potentiae cognoscunt obiectum sub alia et alia ratione: una cognoscit obiectum ut
exsistit praesentialiter, alia cognoscit ipsum ut in praeterito apprehensum, ita quod apprehensio praeteriti est immediatum
obiectum memoriae et immediatum illius apprehensionis praeteritae est obiectum mediatum recordationis. Ita etiam
praesente aliquo sensibili sensui, potest virtute illius causari in intellectu duplex cognitio: una abstractiva, qua intellectus
agens abstrahit speciem quiditatis, ut quiditas est, a specie in phantasmate, quae repraesentat obiectum absolute (non ut
exsistit hic et nunc vel tunc); alia potest esse in intellectu cognitio intuitiva, qua cooperatur intellectui ut exsistens, — et ab
hac potest derelinqui habitualis cognitio intuitiva importata in memoria intellectiva, quae non sit quiditatis absolute (sicut
fuit in alia prima abstractiva), sed cogniti ut exsistens, scilicet quomodo in praeterito apprehendebatur». Id., Ord., 1v, d. 45,
g. 3, especialmente § 94 (Vat. X1v, p. 167): «Primum est quod recordatio erit duplicis obiecti: unius remoti vel ultimi,
scilicet alicuius circa quod recordans quandoque habuit actum humanum, — et alterius ut proximi, scilicet actus humani et
praeteriti tendentis in illud obiectumy.
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angeles o incluso Dios perderian su unidad real desparramdndose en una confusion
susceptible de remediarse so6lo formalmente a condicion de que el intelecto abstractivo vuelva
sobre sus propios pasos (la famosa conversio ad phantasmata). Para evitar esta conclusion,
inadmisible desde el punto de vista teoldgico, es preciso postular un singular no definido ya
como materia quantitate signata o, en otras palabras, un singular definido mediante su
instanciacion material u otra atribucion accidental como, en este caso, la numérica (la
unidad). Ello equivale a decir que es necesario admitir una singularidad determinada de
manera substancial. Esta funcion es precisamente la que cumple la haecceitas, entendida
como individuacion «menos que numéricay», es decir, un «esto» o una singularidad
individuada por algo mas primitivo que su mera cualidad de «ser uno». He aqui la diferencia
respecto de la quidditas aristotélico-tomista: mientras que esta ultima se refiere a un concepto
formal o nominal dirigido a la species o, por decirlo asi, «al caballo» o a «la caballidad» y es
incapaz de exceder los limites de la cognitio abstractiva, la primera se establece como un
supuesto real, «este caballo de carne y hueso», aprehendido directamente mediante la
cognitio intuitiva.>’* Ahora bien, dos son las pruebas que Escoto aduce para demostrar la
existencia de la intuicion intelectual: la primera, de orden teoldgico, es la visio beatifica; la
segunda, de orden psicologico, corresponde al recuerdo de haber conocido o experimentado
algo inmediatamente y como tal. Por ejemplo: un sujeto a aprehende en un tiempo ¢ la
quidditas de un triangulo, a saber, que todo tridngulo consta de tres lados; este acto de
conocimiento es abstractivo, indiferente a la presencia del objeto. La tesis de Escoto consiste
en postular que en cualquier instante ulterior a £, a tiene la capacidad de recordar este acto
de aprendizaje. Tal memoria no reside en recordar el hecho de que todo triangulo
necesariamente posea tres lados, el obiectum remotum de la cognitio abstractiva, sino el acto
por medio del cual el espiritu lo aprehendio asi en el pasado, el obiectum proximum, que no
es otra cosa que el pavtacpa de la cognitio intuitiva.?’> De esta manera, el conocimiento
inmediato y simultdneamente reflexivo de los actos del alma, su despliegue y diferenciacion
temporal en la memoria es el garante, al menos psicoldgico, de la realidad de la intuicion

intelectual.

214 Cfir. Ord., 11, d. 3, p. 1, q. 6, § 172 (Vat. VI, p. 476): «In eodem igitur quod est unum numero, est aliqua entitas, quam
consequitur minor unitas quam sit unitas numeralis, et est realis; et illud cuius est talis unitas, formaliter est «de se unum»
unitate numerali».

275 Este ejemplo es una traduccion resumida del que propone A. de Libera, op. cit., pp. 421-422.
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La teoria del conocimiento intuitivo de lo singular constituye asi un cambio de
paradigma. Escoto no cuestiona la doctrina aviceniana de la «naturaleza comuny, es decir, la

indiferencia de la esencia con respecto a lo particular y lo universal, 276

sino que la extiende
y disgrega en tres modalidades distintas, a saber, la esencia (7) en si misma como indiferente
(la «naturaleza comun» de Avicena), (ii) en los individuos como una unidad menos que
numérica (la haecceitas), y (iii) en el intelecto como universal, «trastocando la economia del
discurso aristotélico sobre el vinculo entre la captacion de lo universal y la percepcion. [...]
Al postular que la sensacion conducia <al hombre y no al hombre Caliasy, Aristoteles se
conformaba con revertir la tesis de Antistenes quien afirmaba «veo un caballo, no la
caballidad>. Con la teoria del conocimiento intuitivo de los actos del conocimiento
abstractivo, Escoto explica como veo simultdneamente la caballidad, el caballo y como veo
que veo tanto el caballo como la caballidad. La teoria de los universales y la teoria de la
percepcion se articulan asi en la teoria unificada de los actos cognoscitivos».?”’

La recapitulacion anterior tuvo el proposito de clarificar y reunir la doctrina escotista
de los actos de conocimiento mediante los goznes de la haecceitas y la cognitio intuitiva
debido principalmente a dos razones. En primer lugar, el apelativo subtilis del Doctor escocés
no es fortuito: no sélo las sofisticaciones técnicas de su lenguaje, sino lo que incluso al lector
actual mas aguerrido podria parecerle una tremenda dispersion tematica —justificada, no
obstante, por el ordenamiento escoléstico de las Sententiae de Pedro Lombardo— produce
enormes dificultades de comprension y sistematizacion. En segundo lugar, es imprescindible
su inteligibilidad para apreciar la incalculable relevancia que estas ideas tuvieron en la
constitucion de la Modernidad, tanto ontoldgica como estéticamente. De manera oblicua,

sera ademas la responsable de que Joyce pueda pasar de contrabando la nocion de quidditas

276 Avicena, Met., V, i, 228-229: «Equinitas etenim habet definitionem quae non eget universalitate, sed est cui accidit
universalitas. Unde ipsa equinitas non est aliud nisi equinitas tantum: ipsa enim in se nec est multa nec unum, nec est existens
in his sensibilibus nec in anima, nec est aliquid horum potentia vel effectu, ita ut hoc contineatur intra essentiam equinitatis,
sed ex hoc quod est equinitas tantum. Unitas autem est proprietas quae, cum adiungitur equinitati, fit equinitas propter ipsam
proprietatem unum. Similiter etiam equinitas habet praeter hanc multas alias proprietates accidentes sibi. Equinitas ergo, ex
hoc quod in definitione eius conveniunt multa, est communis, sed ex hoc quod accipitur cum proprietatibus et accidentibus
signatis, est singularis. Equinitas ergo in se est equinitas tantum». «La caballidad tiene una definicion a la que no le es
necesaria la universalidad, sino solo le sobreviene de manera contingente. La caballidad no es otra cosa que caballidad: en
si misma no es ni uno ni muchos, no existe ni en las percepciones concretas ni en el alma, tampoco pertenece a los entes en
potencia o en acto, de tal manera que ello, y no lo que la caballidad es en si misma, estuviese contenido en la esencia de la
caballidad. Incluso la singularidad es una propiedad que, al adscribirse a la caballidad, hace de ella una. Anadlogamente, la
caballidad tiene muchas otras propiedades accidentales ademas de ésta. Por lo tanto: la caballidad es general cuando se le
atribuyen muchas propiedades, y es singular cuando asume propiedades y accidentes designados ostensiblemente. La
caballidad en si es, de esta forma, s6lo caballidady.

277 Nuevamente, salvo por ciertas aclaraciones, se trata de una traduccion abreviada de A. de Libera, op. cit., pp. 424 y 433.
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al momento de caracterizar y comprender la idea de claritas en Tomés de Aquino como una
epifania o una iluminacion de lo baladi, de lo material o sencillamente de lo que desaparece.

Asi pues, si la interpretacion es correcta, las derivas que se han delineado hasta aqui
deberian ser capaces de explicar la articulacion, desde el punto de vista de la estética, entre
(if) res videns o sujeto (especialmente como genio) y (i) res visa u objeto (obra de arte)
especifica de la Modernidad.

(7) La consistencia intuitiva del sujeto cartesiano constituye el substrato del yo soberano
e indeducible del genio.?’® Luego de suspender todo juicio y todo conocimiento adquirido
llevando al extremo la posicion escéptica,?’® Descartes encontrd una sola certeza. La formulo
como el principio fundamental de la filosofia: «cogito, ergo sumy».?*® Este axioma,
ampliamente reconocido como el origen del sujeto moderno, resulta sorprendente por
diversas razones: aunque tiene una pretension formal y universalizante, no es propiamente
un silogismo. Estd constituido, ademas, por dos enunciados singulares (vid. supra 3.1).
«Leibniz ciertamente advirtié el hiato existente entre el nuevo concepto de axioma y el
clasico-aristotélico tras la axiomatizacion del sum res cogitans»: «Podria excluirse esta
proposicion del conjunto de los axiomas no sin cierta razon, puesto que se trata de una
proposicion de hecho, fundada sobre una experiencia inmediata, y no de una proposicion
necesaria, cuya necesidad se aprecie en la conveniencia inmediata de las ideas... Pero si el
axioma se asume de manera mas general como una verdad inmediata o indemostrable, podria
decirse que tal proposicion, <yo soy», es un axiomay. «;,Una proposicion singular como un
axioma? ;Y un axioma de la metafisica? Aristoteles se habria persignado ante tamafa
barbaridad, si tal gesto de terror ya hubiese existido en su época».?8! Como lo confiesa el

propio Descartes en su Segunda respuesta a las objeciones sobre sus Meditaciones

278 Cualquier parentesco con la indeducibilidad del Dasein no es mera coincidencia, cfr. M. Heidegger, Sein und Zeit, §§ 1-
4, pp. 3-20. Las categorias en Duns Escoto fueron el objeto de su tesis doctoral.

279 Cfi. R. Descartes, Discours de la méthode, (AT V1), p. 18: «Le premier [precept] estoit de ne recevoir jamais aucune
chose pour vraye, que je ne la connusse evidemment estre telle». «El primer precepto consistia en nunca admitir como
verdadera ninguna cosa que yo no conociese evidentemente como tal».

280 Id., Meditationes de prima philosophia, (AT VII), p. 7: «Haec cognition ego cogito, ergo sum est omnium prima &
certissima, quae cuilibet ordine philosophanti occurraty.

281 H, Scholz, «Uber das Cogito, ergo sum» en Mathesis universalis, p. 78: «Cependant vous pouvez exclure cette
proposition du nombre des Axiomes avec quelque raison, car c’est une proposition de fait, fondée sur une expérience
immédiate, et ce n’est pas une proposition nécessaire, dont on voit la nécessité dans la convenance immédiate des idées ...
Mais si I’ Axiome se prend plus généralement pour une veérité immédiate ou nonprouvable, on peut dire que cette proposition
«Je suis» est un Axiome. Leibniz hat also jedenfalls den Hiatus gesehen, der nach der Axiomatisierung von Sum res cogitans
zwischen dem klassisch-aristotelischen und dem neuen Begriff des Axioms existiert. Ein singulérer Satz ein Axiom? Und
ein Axiom der Metaphysik? Aristoteles wiirde sich bekreuzigt haben, wenn dieser Ausdruck des Entsetzens fiir ihn schon
existiert hétte». Este articulo de Scholz, por lo demés imprescindible, demuestra el caracter primordialmente asilogistico
del cogito cartesiano y la posibilidad restringida de reconstruirlo silogisticamente mediante la duda metddica.
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metafisicas, la certeza cientifica debe fundarse —con un decidido revés epistemologico— no
ya sobre los presupuestos aristotélicos de la validez formal de la deduccion (vid. supra
nuevamente 3.1), sino sobre el reconocimiento intuitivo, es decir, asilogistico de un «yo que
piensa» entendido como paradigma: «Cuando advertimos que somos cosas pensantes,
encontramos una nocioén primera que no se concluye de ningun silogismo; pues cuando
alguien dice «Pienso, entonces soy o existo», no deduce su existencia del pensamiento a través
de un célculo, sino que la reconoce por una simple intuiciéon de la mente, tal como resulta
evidente por el hecho de que si la dedujese mediante un silogismo, habria tenido que conocer
antes la premisa mayor <Todo aquello que piensa es o existey; pero, en realidad, ésta se le
manifiesta porque experimenta en si mismo que no podria pensar si no existiese. Es propio
de nuestra mente formar proposiciones generales a partir de conocimientos particularesy.??
El argumento de Descartes cuenta con antecedentes tan célebres como el «si enim fallor, ergo
sum» de san Agustin, donde, sin embargo, no desempefa una funcién axiomatica sino s6lo
eristica o apologética.?®> Como mostro Etienne Gilson, el desarrollo del pensamiento de
Descartes, a contrapelo del tomismo, estuvo marcado por un gran influjo platonico, en
especial, su doctrina innatista de las ideas.?®* A partir de ella, fue posible poner en tela de
juicio la existencia del cuerpo, desmaterializar la res cogitans y otorgarle a la duda un estatuto
metddico como Unico pilar de la certeza y remedio efectivo contra el escepticismo

personificado en «algun genio maligno» o «algin poderosisimo embaucador»:

Supongo entonces que todo lo que veo es falso; creo que jamas ha existido nada de lo que la
embustera memoria representa; estoy completamente privado de percepciones; el cuerpo, la
figura, la extension, el movimiento y el espacio son quimeras. ;Qué sera entonces verdadero?
Quiza unicamente esto: que nada es cierto. [...] Sin embargo, insisto, ;y luego qué? [...] Hay
un embaucador, no s¢ quién, sumamente poderoso y astuto, que siempre me engafia
intencionalmente. Por lo tanto, si me engaifia, es indudable que yo existo; y aunque me engaie
cuanto pueda, nunca lograra que no sea nada mientras piense algo. Tanto es asi que, luego de
aquilatar suficientemente todo, debe finalmente establecerse que esta afirmacion <yo soy, yo

282 R. Descartes, /I resp. en Meditationes de prima philosophia (AT V1I), pp. 140-141: «Cum autem advertimus nos esse res
cogitantes, prima quaedam notio est, quae ex nullo syllogismo concluditur; neque etiam cum quis dicit, ego cogito, ergo
sum sive existo, existentiam ex cogitatione per syllogismum deducit, sed tanquam rem per se notam simplici mentis intuitu
agnoscit, ut patet ex eo quod, si eam per syllogismum deduceret, novisse prius debuisset istam maiorem, illud omne, quod
cogitat, est sive existit, atqui profecto ipsam potius discit ex eo apud se experiatur fieri non posse ut cogitet, nisi existat. Ea
enim est natura nostrae mentis, ut generales propositiones ex particularium cognitione efformet».

283 Aug., Civ., X1, xxvi: «Quid si falleris? Si enim fallor, sum. Nam qui non est, utique nec falli potest, ac per hoc sum, si
fallor».

284 £ Gilson, Etudes sur le réle de la pensée médiévale dans la formation du systéme cartésien, pp. 9-50 (1, i: «L’innéisme
cartésien et la théologie»).
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existo», cuantas veces sea proferida por mi o concebida por la mente, es necesariamente
verdadera.?®
De esta forma, Descartes desmantela la nocion tomista de forma substantialis y desplaza la
posibilidad del conocimiento, entendida previamente como adaequatio entre sujeto y objeto,
a otra comprendida como proyeccion de las ideas del ego sobre una res extensa puramente
cuantitativa. Se trata de dos tipos de gnoseologias incompatibles entre si. La aristotélica, tal
como esta expuesta en De interpretatione y los Analitica posteriora, procede por abstraccion
y de manera continua, presuponiendo un isomorfismo entre realidad y pensamiento, entre ese
micro y macrocosmos, con el que el pensamiento «arcaico» pudo hacer de la psicologia una
ontologia del alma y de la fisica una psicologia del universo, y cuyo vinculo estaba
garantizado por la naturaleza anfibia, a la vez subjetiva y objetiva, del Adyoc, del lenguaje.?8¢
La cartesiana, por su parte, encuentra entre ambas regiones una separacion practicamente
infranqueable y concibe el pensamiento o el Adyog no como substancia sino como funcidén
conectiva entre signos que moran en una region heteromorfa con respecto a la realidad. De
esta manera, no solo se invierte el orden de fundamentacion escoléstico-aristotélico en el que
la fisica antecede a la metafisica, sino que en un esfuerzo por establecer un sistema deductivo
global como un auténtico «arbol» cosmico y unitario ya muy lejano a las ontologias
regionales —las categorias— de Aristoteles, Descartes prescinde de la piedra de toque de la
experiencia.??’
Asi, la diferencia estriba en que el cogito cartesiano funda, sobre un enunciado intuitivo
y contingente, la representabilidad del mundo: ni mas ni menos que la condicion de
posibilidad de las verdades necesarias.?®® Llevada hasta sus consecuencias extremas —tal
como se abordard mas adelante a propdsito de la recepcion y la posteridad de Shakespeare
(vid. infra 4.3)—, la indeducibilidad del sujeto cartesiano conduce invariablemente a la
nocion de genio, a saber, un sujeto capaz de establecer, ex nihilo y sin consideraciones

externas, sus propias reglas como verdades necesarias.

285 R. Descartes, Meditatio II de prima philosophia, cit., pp. 24-25: «Suppono igitur omnia quae video falsa esse; credo nihil
unquam extitisse eorum quae mendax memoria repraesentat; nullos plane habeo sensus; corpus, figura, extensio, motus,
locusque sunt chimerae. Quid igitur erit verum? Fortassis hoc unum, nihil esse certi. [...] Haereo tamen; nam quid inde?
[...] Sed est deceptor nescio quis, summe potens, summe callidus, qui de industria me semper fallit. Haud dubie igitur ego
etiam sum, si me fallit; & fallat quantum potest, nunquam tamen efficiet, ut nihil sim quamdiu me aliquid esse cogitabo.
Adeo ut, omnibus satis superque pensitatis, denique statuendum sit hoc pronuntiatum, Ego sum, ego existo, quoties a me
profertur, vel mente concipitur, necessario esse verumy.

286 E. Melandri, Alcune note in margine all’Organon aristotelico, pp. 29-31 («Terza nota: Sulla ontologia dell’ Organony).
287 B, Gilson, op. cit., (1L, i, 3: «Physique et métaphysique dans le systéme cartésien»), especialmente pp. 179-184.

288 Cfy. E. Melandri, La linea e il circolo, 11, viii, § 61, p. 334.
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IV. Teologia

Iterum limbo patrum
El porvenir de un {6sil

4.1

Epifania y visio beatifica

«The playwright who wrote the folio of this world and wrote it badly
gave us light first and the sun two days later»

La deriva objetiva de la haecceitas: la visio beatifica — Disyuntiva entre la visibilidad y la
invisibilidad de Dios: la tradicion agustiniana y la dionisiana — Agustin y la fruitio Dei — Rasgos y
fuentes de la intuicion — Desdoblamiento de la caracterizacion moderna de la obra de arte en
aprehension (visio) y voluntad (fruitio) — Leibniz y la estructura del conocimiento — El arte como
cognitio clara et confusa — Posteriores desarrollos de la teoria leibniziana en Mendelssohn y
Baumgarten — Fundacion de la Estética — Estructura de la semiologia ilustrada — Lo «sensible
suprasensibley: duplicacion del conocimiento estético en el nivel simbolico — La solucion kantiana —
Consecuencias de la doble constitucion del arte en cuanto visio y fruitio — El aura y la vigencia de
la docrina escotista de la memoria en Proust

Antes de abordar la genealogia del genio, es oportuno clarificar el inciso (ii), a saber, el
problema del objeto o la res visa. La visio beatifica escotista es el arquetipo fosilizado de la
experiencia estética tal como se elabor¢ a partir del siglo XVIII. Ante la aporia cristiana entre
la visibilidad (7 fo., 3, 2: «dyoueba avtov kabmg €otv [lo veremos tal como es]») y la
invisibilidad de Dios (I Tim., 6, 16: «&v €1dev 003&i¢ avOpmmov 00E 18eiv dHvatol [a quien
ninguno de los hombres ve o puede ver]»), surgieron dos soluciones que con el tiempo
desembocarian en la Gltima discrepancia doctrinal entre la Iglesia occidental y la oriental. La
primera, siguiendo a san Agustin, admitié francamente la posibilidad de ver «cara a cara» a
Dios; la segunda, de acuerdo con la teologia negativa de Dionisio Areopagita, desestimé su
vision inmediata, difractandola en teofanias indirectas a través de toda la creacion.?®® En un
estudio ejemplar, Alain Besancon ha trazado, por cierto, los insospechados cauces de ambas

tradiciones hasta las rias de la figuracion y la abstraccion de las escuelas pictoricas francesa

289 Para los derroteros de la visio hasta la primera mitad del siglo XI1, ¢fi. H.-F. Dondaine, «L’objet et le <medium> de la
vision béatifique chez les théologiens du Xiile siécle», Recherches de théologie ancienne et médiévale, vol. 19, 1952, pp.
60-130.
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y rusa durante la primera mitad del siglo XX.2°° Hasta 1241 y pese a las enormes dificultades
tedricas que suponia, hubo redoblados esfuerzos por conciliar las vetas agustiniana y
dionisiana. Ese mismo afio, la Universidad de Paris condend definitivamente la segunda. Uno
de los componentes mas relevantes para la caracterizacion de la visio beatifica debe atribuirse
a la reintroduccion del pensamiento aristotélico en Europa a través de la filosofia arabe y su
correspondiente confrontacion. Guillermo de Auvernia cuestion6 y rechazd, en esta linea, el

principio aristotélico seguin el cual el intelecto es incapaz de conocer los singulares:

Ya os libré del error, refutandolo, de quienes afirman que el intelecto es una potencia
aprehensiva so6lo de universales; y os hice saber que estos errores despojan al intelecto de la
operacion para la que fue especialmente creado, a saber, la lucentisima e inmediata vision del
Creador. Porque es manifiesto que el Creador es uno esencialmente en la unidad tGltima e
igualmente incomunicable en la singularidad tltima. Luego, si por naturaleza el intelecto s6lo
aprehendiese los universales, la comprension del Creador le estaria vedada. Pero la
aprehension lucentisima e inmediata del Creador es la operacion mas importante y noble del
intelecto. Si alguien sostiene que para el intelecto es imposible captar al Creador sin un medio,
debe confesar que el Creador es inaprehensible por si mismo: y con por si mismo me refiero
a (por naturaleza> o <por su propia esencia>. Pero ello equivaldria a decir que solo es
aprehensible mediante el testimonio de las creaturas o de los inteligibles [...] y habria que
concluir, evidentemente, que la facultad intelectual no es verdadera y propiamente perfectible
0, en otras palabras, no es beatificada, ni puede ser glorificada.”"

En este sentido, Juan Duns Escoto postuld la vision bienaventurada como una suerte de
aprehension sensible de orden superior, andloga a la percepcion sensorial de lo singular,
infundida de dicha y plenitud.?®> Asi, conjugando las doctrinas de la visio beatifica y la fruitio

293

Dei, de cufa genuinamente agustiniana,~’- articuld en una sola experiencia las distintas

facultades del alma, a saber, la voluntad y la inteligencia. «Debe concederse —escribe— que

290 Cfi. A. Besangon, op. cit.

291 Guillermo de Auvernia, De an., vii, p. 1 (Rouen, 1674, tomo 11, supl., p. 203), citado por H.-F. Dondaine, art. cit., pp. 92-
93: «Et iam removi tibi atque destruxi errorem eorum qui dixerunt intellectum virtutem esse apprehensivam universalium
tantum; fecique te scire quod errores isti auferunt intellectui operationem propter quam potissimum creatus est. Haec autem
est visio lucidissima et immediata Creatoris. Manifestum enim est Creatorem unum esse essentialiter in ultimitate unitatis
et incommunicabilem per eumdem modum in ultimitate singularitatis. Quapropter, si intellectus de natura sua apprehensivus
esset solummodo universalium, inapprehensibilis esset ei Creator. Apprehensio autem Creatoris, videlicet lucidissima et
immediata, praecipua est ac nobilissima operatio intellectus. Quod si dixerit quis quod non est possibile intellectum
apprehendere absque medio Creatorem, necesse habet confiteri Creatorem per se inapprehensibilem esse: et intendo <per
se», per naturam scilicet vel per essentiam suam. Hoc autem esset ac si diceretur quoniam non est apprehensibilis nisi ex
testimoniis creatorum vel intelligibilium [...] Ex quo sequitur evidenter virtutem intellectivam non esse vere ac proprie
perfectibilem: et propter hoc nec vere beatificabilem, nec vere glorificabilemy.

292 Un excelente y clasico analisis de la visio beatifica y la belleza en Duns Escoto se encuentra en E. De Bruyne, op. cit.,
vol. 11, pp. 347-370.

293 Al respecto, cf. El apéndice de H. Scholz, «Fruitio Dei. Ein Beitrag zur Geschichte der Theologie und der Mystik» en
Glaube und Unglaube in der Weltgeschichte. Ein Kommentar zu Augustins De civitate Dei, pp. 197-235.
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tanto el intelecto como la voluntad son beatificados, porque el limite mas inmediato de la
operacion de ambas potencias es el objeto mismo, de modo que ninguno media respecto del
otro ni desde el punto de vista del objeto, ni desde la perspectiva del acto de aprehension del
objeto».2?* Hacia el final del libro XXII del De civitate Dei*** y en el primero de De doctrina
Christiana, Agustin equiparo la teofania total de la escatologia con un bien sin proposito que
no estd sujeto a los procesos de intercambio de este mundo y, por lo tanto, se encuentra
sustraido de cualquier accidn humana. En efecto, «unas cosas sirven para gozarlas, otras para
usarlas y otras mas para gozarlas y usarlas. Aquellas que gozamos nos hacen felices; las que
usamos nos ayudan a tender hacia la bienaventuranza y sirven como una suerte de apoyo para
conseguir las que nos procuran dicha y unirnos a ellas. [...] Gozar es unirse a una cosa por
amor, en razon de si misma. Usar es emplear lo que se encuentra a disposicion para conseguir
lo que se ama. [...] De lo que ha de gozarse es el Padre, el Hijo y el Espiritu Santo, vale decir,
la misma Trinidad».?%¢

Ahora bien, la modalidad gnoseoldgica de la fruitio Dei, del gozo de Dios, es
precisamente la cognitio intuitiva. Siguiendo el dictum paulino segln el cual «ahora vemos
a través de un espejo, en forma de enigmas, después, sin embargo, veremos cara a cara; ahora
conozco en partes, pero después conoceré cabalmente, tal como yo seré cabalmente
conocido»,?” la presencia y singularidad de Dios aprehendida en su totalidad, solo puede
apuntalarse en esa comprension intantanea y global que Plotino denominé d0po6a émiforn) (la
aprehension condensada del intelecto) y traducida luego como intuitio, transformando una
expresion meramente didactica de Epicuro (la comprension sintética de su doctrina) en una

nocion francamente metafisica.?’® Para el Doctor Subtilis, este tipo de noticia, desprendida

294 Duns Escoto, Ord., 1V, d. 49, q. 3, § 158 (Vat. X1V, p. 328): «concedendum est quod tam intellectus beatificatur quam
voluntas, quia immediatius terminus operationis utriusque potentiae est ipsum obiectum, ita quod neutra mediat respectu
alterius in ratione obiecti, nec in ratione attingendi obiectum ut attingitur per illum actumy».

295 Cf: Aug., Civ., XXII, XXiX-XXX.

296 [d., Doctr. chr., 1, iii-v: «Res ergo aliae sunt quibus fruendum est, aliae quibus utendum, aliae quae fruuntur et utuntur.
Illae quibus fruendum est nos beatos faciunt; istis quibus utendum est tendentes ad beatitudinem adiuvamur et quasi
adminiculamur, ut ad illas quae nos beatos faciunt, pervenire atque his inhaerere possimus. [...] Frui est enim amore
inhaerere alicui rei propter seipsam. Uti autem, quod in usum venerit ad id quod amas obtinendum referre. [...] Res igitur
quibus fruendum est, Pater et Filius et Spiritus Sanctus, eademque Trinitas, una quaedam summa res, communisque omnibus
fruentibus ea.

297 1 Cor, 13, 12: «PAémopey yap Gpti 81’ E60mTPOL £V aiviypoTl, TOTE 6€ TPOCOTOV TPOG TPOGMROV* GPTLYIVOOK® EK UEPOVC,
101€ 8¢ Emyvidoopot Kabag kai Exeyvacinvy.

298 Cfr. A. Cornea, «Athroa epibolé. On an Epicurean formula in Plotinus’ work» en Plotinus and Epicurus. Matter,
Perception, Pleasure, pp. 177-188. Los pasajes en cuestion son: Ep., Hdt., 35, 9-10: «tfig yop abpdag émPolilg mukvov
dedpeba, tig 8¢ kotd pépog ovy Opoiwg [pues frecuentemente es necesaria una aprehension concisa y no tanto una
pormenorizada]»; Plot., Enn. 1V, iv, 1: «Ti 00v koAbl koi oty ThHv EmBoAiv a0pdov dOpdmv yiyvesbou [;Qué impide a
esta intuicion (del Alma referida a la divisién en géneros y especies) de formas concisas (en el Intelecto, i. e. GOpowV)
devenir también ella concisa (40poav)?]»; id., Enn. 111, viii, 9: «OmepPePnkog todto tiv vod @Gty Tivt v drickotto mtBoAfi
a0poq; [;con qué clase de intuicion concisa podria comprenderse esto que trasciende la naturaleza del Intelecto (sc. el
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directamente de la haecceitas, no es distinta sino confusa: «el primer objeto conocido en acto
de manera confusa es la especie mas especifica, cuyo singular mueve la percepcion con mas
fuerza y eficacia». «Se dice que algo es conocido confusamente cuando se expresa a través
de un nombre; se dice que un conocimiento es distinto cuando se expresa a través de una
definiciony».?%?

Esta constelacion de ideas prefigura la determinacion de la estética en la Ilustracion
desde dos flancos: @) desde el punto de vista gnoseoldgico como visio, una aprehension
sensible e intelectual correspondiente al orden de la belleza; y b) desde la perspectiva de la
voluntad como fruitio, el cuamplimento y el reposo del deseo en el &mbito de 1a bondad divina.
Alli, la kaAokdyoBia se reformulara mediante el sintagma con el que Kant caracteriz6 lo bello
(xoAdc) como Simbolo de la Moral (&ya806g).

Uno de los textos decisivos para la fundacion y la genealogia de la estética como
disciplina autonoma es, sin lugar a dudas, el de las Meditationes de cognitione, veritate et
ideis de Leibniz. Se trata, por decirlo asi, del punto de inflexion entre la escolastica jesuitica
—especialmente la de Francisco Suarez, quien asimil6d plenamente las tesis de Escoto—y la
nueva filosofia de Descartes. Basandose en la gnoseologia cartesiana, aunque en polémica
con ella, Leibniz distinguid, en primer lugar, entre conocimiento obscuro y claro (cognitio
obscura y clara) para posteriormente dividir el segundo en confuso y distinto (cognitio
confusa y distincta); bifurcé este ultimo en inadecuado y adecuado (cognitio inadaequata 'y
adaequata); y de éste derivo, finalmente, el conocimiento simbdlico y el intuitivo (cognitio
symbolica e intuitiva). Si el conocimiento fuese simultdneamente intuitivo y adecuado, seria
el mas perfecto.’* El conocimiento claro y confuso es propio del arte. En efecto, «vemos a
los pintores —escribe Leibniz— y a otros artistas reconocer a la perfeccion cuando algo ha
sido realizado correcta o defectuosamente, pero suelen ser incapaces de explicar su juicio y,
a quien los interroga respecto de algo que no es de su gusto, responden que echan en falta

cierto no sé qué».*! Ahora bien, es intuitiva una nocion cuando todos los elementos que la

Uno)?]»; e id., Enn. 111, vii, 1: «a0tdBev pev xai domnep taig thg Evvoiag aBpomtéparg EmBoraig [como si fuese a través de
intuiciones mas concisas (del tiempo y la eternidad) en nuestra mente]».

299 Duns Escoto, Ord., 1, d. 3, q. 2, §§ 72-73 (Vat. 111, p. 50): «Sed confuse aliquid dicitur concipi quando concipitur sicut
exprimitur per nomen, distincte, quando concipitur sicut exprimitur per definitionem. [...] quoad hoc dico quod primum
actualiter cognitum confuse, est species specialissima, cuius singulare efficacius et fortius primo movet sensum, et hoc,
supposito quod sit in debita proportione pracsens sensui».

300 G. Leibniz, Meditationes de cognitione, veritate et ideis en Philosophische Schriften, vol. IV (Gerhardt), p. 422: «Est
ergo cognitio vel obscura vel clara, et clara rursus vel confusa vel distincta, et distincta vel inadaequata vel adaequata, item
vel symbolica vel intuitiva: et quidem si simul adaequata et intuitiva sit, perfectissima est».

301 Ibid., p. 423: «Similiter videmus pictores aliosque artifices probe cognoscere, quid recte, quid vitiose factum sit, at judicii
sui rationem reddere saepe non posse, et quaerenti dicere, se in re quae displicet desiderare nescio quid».
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componen pueden pensarse a un mismo tiempo. El conocimiento de una nocion primitiva,
por ejemplo, solo se da de forma intuitiva, mientras que los pensamientos de las cosas
compuestas o multiples son exclusivamente simbdlicos.?*? En el sistema leibniziano, el
conocimiento simbolico corresponde a la cognitio abstractiva de raigambre escotista, con la
diferencia de que la ausencia del objeto no se produce por abstraccion o por un vinculo
necesario de derivacion o inferencia, sino por uno arbitrario como en el caso de las palabras:
«a menudo [...] no intuimos la naturaleza total de la cosa, sino que, en su lugar, utilizamos
signos, cuya explicaciéon solemos omitir por economia al hilo de una meditacion,
considerando o creyendo que la poseemosy.**

Para la Aufkldrung, la fortuna de esta jerarquizacion fue incalculable. No s6lo permitid
clasificar las funciones cognitivas y asignarles sus respectivos dmbitos de aplicacion, sino
incluso explicar, en el umbral entre la cognitio clara (correspondiente a las facultades
inferiores de los sentidos) y la distincta (patrimonio de las superiores o propiamente
intelectuales), el proceso de antropogénesis, es decir, la delgada linea existente entre la
naturaleza y la cultura. Antes del siglo XVIII la poesia y el arte pertenecian primordialmente
al reino de la retdrica. Gracias al abandono del modelo aristotélico de adecuacion entre
realidad y pensamiento en favor del cartesiano de representacion, esto es, presuponiendo una
franca discontinuidad entre los sentidos y el intelecto (vid. supra 4.1), asi como al
consecuente establecimiento de la percepcion, de la aicOnoig, como facultad independiente,
Baumgarten intent6 darles por primera vez un fundamento y una consistencia gnoseologica

mediante la invencidn de la Aesthetica.’** La semiosis cartesiana resulta inconcebible si antes

302 Jpid., p. 424: «Et certe cum notio [sc. symbolica] valde composita est, non possumus omnes ingredientes eam notiones
simul cogitare: ubi tamen hoc licet, vel saltem in quantum licet, cognitionem voco intuitivam. Notionis distinctae primitivae
non alia datur cognitio, quam intuitiva, ut compositarum plerumque cogitatio non nisi symbolica est».

303 Ibid., p. 423: «Plerumque autem [...] non totam simul naturam rei intuemur, sed rerum loco signis utimur, quorum
explicationem in praesenti aliqua cogitatione compendii causa soleus praemittere, scientes aut credentes nos eam habere in
potestatey.

304 A continuacion se transcriben algunos de los pasajes nodales en el argumento de la tesis doctoral de A. G. Baumgarten,
Meditationes philosophicae de nonnullis ad poema pertinentibus, quas ad poema pertinentibus: «§ 3. Repraesentationes per
partem facultatis cognoscitivae inferiorem comparatae sint sensitivae. Quoniam appetitus quam diu ex confusa boni
repraesentatione manat, sensitivus appellatur [Las representaciones juzgadas a través de la parte inferior de la facultad
perceptiva son sensaciones. Siempre que el apetito surge de una representacion confusa del bien, se llama por ello sensible]»;
«§ 9. Oratio sensitiva perfecta est Poema [Un discurso sensible perfecto es un poemal»; «§ 14. Repraesentationes distinctae
completae adaequatae profundae per omnes gradus non sunt sensitivae, ergo nec poeticae [Las representaciones distintas,
completas, adecuadas y profundas en todos los grados no son sensibles, por lo tanto tampoco poéticas]»; «§ 19. Individua
sunt omnimode determinata, ergo repraesentationes singulares sunt admodum poeticae [Los individuos son determinados
de todo punto, por esta razon las representaciones singulares son sumamente poéticas]»; «§ 115. Philosophia poetica est per
§ 9 scientia ad perfectionem dirigens orationem sensitivam. Quum vero in loquendo repraesentationes eas habeamus, quas
communicamus, supponit philosophia poetica facultatem in poeta sensitivam inferiorem [Segun el § 9, la filosofia poética
es la ciencia de dirigir a la perfeccion el discurso sensible. La filosofia poética presupone una facultad sensitiva inferior en
el poeta, cuando al hablar percibimos precisamente este tipo de representaciones]»; «§ 116. Graeci iam philosophi et patres
inter aicOntd et vontd sedulo semper distinxerunt, satisque apparet aicOntd iis non solis aequipollere sensualibus, quum
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no se libera el lenguaje de la esfera de lo natural (el célebre engano de los sentidos) postulando
una cognitio symbolica, cuyo proyecto limite imagina el joven Leibniz —anticipando la l6gica
simbdlica— como la lengua perfecta del ars combinatoria characteristica. El orden natural,
la realidad, se considera también un sistema signico elegido arbitrariamente por Dios como
el mejor de los mundos posibles o, sencillamente, como una suerte de alucinacion divina al
estilo de Berkeley. David E. Wellbery ha caracterizado magistralmente el régimen
semioldgico de la Aufklirung en la estela de la doctrina de Leibniz y Wolff: «EI télog del
sistema de signos naturales es el t1élog de todos nuestros sistemas de signos arbitrarios
culturalmente instituidos. El punto donde ambos sistemas coinciden, donde los signos
naturales y los arbitrarios devienen indiscernibles, es la mente de Dios». De esta manera, la
Tlustracion coloca el signo en una posicion intermedia entre dos tipos extremos de intuicion:

la percepcion sensorial y el conocimiento divino.

Desde una perspectiva puramente sincronica, puede decirse que el empleo de signos marca
la posicion del hombre dentro de una jerarquia psiquica. El hombre se distingue de los
animales porque posee una capacidad de atencion suficiente como para establecer signos e
investigar de manera racional. Sin embargo, se distingue de Dios porque carece de la aptitud
de representacion necesaria para acceder a una comprension a la vez intuitiva y
exhaustivamente distinta de todas las cosas. [...] Por otro lado, esta misma estructura puede
proyectarse sobre un eje diacronico. Semejante proyeccion produciria una interpretacion
filosofica de la historia (una Geschichtsphilosophie) como semiosis progresiva. En este
esquema, el uso de signos arbitrarios es precisamente el que le permite al hombre liberarse
de la naturaleza y embarcarse en la historia de su propia perfeccion. [...] Tal sistema de signos
plenamente perfeccionado o ars characteristica combinatoria seria equivalente al nexo de
signos divinamente instituido, a la naturaleza misma. A través de la semiosis progresiva se
lleva a cabo una recuperacion de la naturaleza bajo la guisa de un lenguaje absolutamente
transparente, homologo al conocimiento divino. Asi, los signos convencionales instituidos
por la humanidad ocupan ese término medio del discurso que emerge del conocimiento
presemiotico del hombre en la intuicion y termina retornando a ella en la forma de una

experiencia postsemiotica del mundo como estructura 16gica.**

absentia etiam sensa (ergo phantasmata) hoc nomine honorentur. Sint ergo vonté cognoscenda facultate superiore obiectum
Logices; aicOntd, émotiung aicOntikijg sive Aestheticae [Los filosofos griegos y los padres siempre distinguieron
cuidadosamente entre aicOntd y vontd o sensibles e inteligibles, ademas, es evidente que los aicbntd no solo equivalen a
las percepciones, dado que la ausencia de los sentidos (fantasia) también recibe este nombre. Asi, los vontd deben ser
conocidos por una facultad superior, cuyo objeto es la Logica; los aicOntd, por una émotiung aicOntikic o Estética]».

305 D. E. Wellbery, Lessing s Laocoon. Semiotics and aesthetics in the Age of Reason, p. 28: «The system of natural signs is
the telos of all our culturally instituted systems of arbitrary signs. The point where the two systems coincide, where natural
and arbitrary signs become indistinguishable, is the mind of God»; pp. 40-42: «The Enlightenment myth of the sign, then,
positions sign-use between two forms of intuition, perception and divine cognition. Considered in a purely synchronic
fashion, sign-use can therefore be said to mark the position of man within a hierarchy of souls. Man is distinguished from
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Fig. 5. Esquema semiético de la Aufkldrung segiin David E. Wellbery

La recién fundada estética se ocupa, pues, de la belleza o, en palabras de Moses Mendelssohn,
«del conocimiento de esta perfeccion intuida. Es intuitivo el conocimiento cuando su objeto
estd presente inmediatamente ante los sentidos o representado por signos que nos permiten
ver con mayor claridad las ideas de lo significado que el propio signo. El anhelo de semejante
representacion es mas ardiente, y mas abrasadora también la satisfaccion con su posesion real
que mediante un conocimiento simbolico».3% En este momento, el concepto de intuicion ya
se ha ensanchado lo suficiente como para cubrir el reino de la imaginacion. Pues bien, la
pipunoig de la naturaleza, como origen del arte, exige un retorno del orden simbolico del
lenguaje a las representaciones sensibles: el pasaje leibniziano entre cognitio confusa

(sensibilidad) y distincta (intelecto) que marca el umbral entre lo natural y lo cultural, se

the animals because he has the requisite strength of attentiveness to form signs and to inquire rationally. Yet he is
distinguished from God because he lacks the representational capacity sufficient for an intuitive and thoroughly distinct
grasp of all things. [...] The same structure, however, can also be projected onto a diachronic axis. Such a projection would
yield a philosophical interpretation of history (a Geschichtsphilosophie) as progressive semiosis. In this scheme, it is the use
of arbitrary signs which allows man to extricate himself from nature and to embark upon the history of his own self-
perfection. [...] This fully perfected sign system or ars characteristica combinatoria would be equivalent to the divinely
instituted nexus of signs that nature itself is. Through progressive semiosis nature is recovered in the form of a completely
transparent language that is equivalent to divine cognition. Thus, the conventional signs of human institution occupy that
middle ground of discourse that emerges out of man’s pre-semiotic knowledge in intuition and that eventually returns to
intuition in the form of a post-semiotic experience of the world as a logical structure».

306 M. Mendelssohn, «Betrachtungen tiber die Quellen und die Verbindungen der schonen Kiinste und Wissenschaften» en
Gesammelte Schriften, vol. 1, p. 169: «Ist nun die Erkenntnif} dieser Vollkommenheit anschauend; so wird sie Schonheit
genannt. Man nennt aber eine Erkenntnif3 anschauend, wenn der Gegenstand derselben unsern Sinnen entweder unmittelbar
gegenwartig ist, oder durch solche Zeichen vorgestellt wird, die uns die Ideen des Bezeichneten deutlicher einsehen lassen,
als des Zeichens selbst. Das Verlangen nach einer solchen Vorstellung wird sehnlicher, und die Zufriedenheit beym
wirklichen Besitze feuriger, als bey einer symbolischen Erkenntnif3».
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duplica en el nivel superior de la cognitio symbolica y la cognitio intuitiva como resolucion
de las instituciones humanas en la naturaleza y en Dios. No debe olvidarse el adagio paulino,
pasado ya por el tamiz spinozista: «Ahora vemos en simbolos (&v aiviypatt), luego veremos
cara a cara (mpdo®mov TPOg TPOSMTOV)», sub quadam specie aeternitatis. El transito entre
el simbolo (la cultura) y la intuicion (la naturaleza) ocurre a través de los elementos mas
concretos del lenguaje, en especial, el nombre propio y la metafora. En efecto, «el medio para
volver sensible un discurso consiste en elegir expresiones que recuerdan simultaneamente
una multitud de propiedades y nos hacen sentir una experiencia mas vivida del significado
en comparacion con el signo. A través de ello nuestro conocimiento se vuelve intuitivo. Los
objetos se presentan ante nuestros sentidos como si fuesen inmediatos y las facultades
psiquicas inferiores se engafian, olvidando frecuentemente los signos y creyendo ver la cosa
misma. Es a partir de esta maxima general que debe juzgarse el valor de las imagenes
poéticas, los similes y las descripciones, € incluso las palabras poéticas individuales».’*” En
este sentido, la renovada estima por el lenguaje transparente y directo, por la literatura
«ingenuay» o natural, obedece al abandono del paradigma retdrico en el arte y al rechazo del
gusto rebuscado, caracteristico del régimen aristocratico (vid. infra 4.3).3%

Posteriormente, con la publicacion de la Kritik der Urteilskraft en 1790, la antitesis

309 Para Kant, a

entre cognitio symbolica e intuitiva sufrié una rotunda modificacion.
diferencia de la tradicion cartesiana, la falta de una intuicion sensible directa de los objetos
inteligibles no puede ser sustituida por una intuicién intelectual, pero tampoco puede, en
contraste con la version wolffiana del conocimiento simboélico, compensarse mediante signos

lingiiisticos o simbolos. A través de una nueva configuracion del arbol gnoseoldgico de

307 Id., «Uber die Hauptgrundsitze der schénen Kiinste und Wissenschaften» en Philosophische Schriften 11, pp. 120-121:
«Das Mittel eine Rede sinnlich zu machen, bestehen in der Wahl solcher Ausdriicke, die eine Menge von Merkmalen auf
einmal in das Gedéchtnis zuriick bringen, um uns das Bezeichnete lebhafter empfinden zu lassen, als das Zeichen. Hierdurch
wird unsere Erkenntnis anschauend. Die Gegenstéinde werden unsern Sinnen, wie unmittelbar vorgestellt, und die untern
Seelenkréfte werden getduscht, indem sie 6fters der Zeichen vergessen, und der Sache selbst ansichtig zu werden glauben.
Aus dieser allgemeinen Maxime muf3 der Werth der poetischen Bilder, Gleichnisse und Beschreibungen, und so gar der
einzelnen poetischen Worte beurtheilet werden».

308 Otras razones de orden politico, no menos importantes para este cambio, pueden consultarse en el clasico ensayo de L.
Strauss, «Persecution and the Art of Writing» en Persecution and the Art of Writing, pp. 22-37; razones de orden técnico
igualmente significativas como la privatizacion de la lectura, la psicologizacion de la retérica y la invencion de la autonomia
del arte se encuentran en el articulo de D. E. Wellbery, «The Transformation of Rhetoric» en The Cambridge History of
Criticism, vol. V (Romanticism), pp. 185-202. Sobre la importancia de la poesia ingenua o antirretérica para el romanticismo,
basta recordar Uber naive und sentimentalische Dichtung de Schiller y el prefacio de Wordsworth a sus Lyrical Ballads.
Para las enormes y en ocasiones terribles consecuencias de la idealizacion de lo ingenuo en la cultura alemana hasta el
nazismo, cfi. R. Sala Rose, El misterioso caso aleman. Un intento de comprender Alemania a través de sus letras, pp. 217-
284 (cap. v: «En torno al ideal clasico»).

309 Un compendio de los avatares de esta tranformacién se encuentra en el articulo de S. Meier-Oeser, «Kant’s
Transformation of the Symbol-Concept» en Symbol and Intuition. Comparative Studies in Kantian and Romantic-Period
Aesthetics, pp. 21-43.
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Leibniz, asigno a la facultad del juicio un papel mediador entre el uso empirico o cognitivo
(Verstand, comiinmente traducido como <entendimientoy) y el uso regulativo (Vernunft) de
la razén. «El género mas amplio es la representacion (repraesentatio). Debajo de ella se
encuentra la representacion consciente (perceptio). Una percepcion que se refiere inicamente
al sujeto como modificacion de su estado es sensacion (sensatio), una percepcion objetiva es
conocimiento (cognitio). Este es o una intuicién o un concepto (intuitus vel conceptus); la
primera es singular y se refiere directamente al objeto, el segundo, indirectamente mediante
un rasgo que puede ser comun a varias cosas. El concepto es empirico o puro,y el concepto
puro, en cuanto tiene su origen unicamente en el entendimiento (no en la imagen pura de lo
sensorial), se llama notio. Un concepto de nociones que trasciende la posibilidad de la
experiencia es la idea o el concepto de la razon».3!® A cada uno de los conceptos le
corresponde un tipo de intuicion capaz de trasladarlo al &mbito de la percepcion. «Cuando se
trata de conceptos empiricos, las intuiciones se denominan ejemplos. Si los primeros son
conceptos puros del entendimiento, las segundas se llaman esquemas. Cuando se exige que
la realidad objetiva de los conceptos de la razon, vale decir, las ideas, se presente para el
conocimiento teodrico, se pide algo imposible, simplemente porque no puede asignarsele
ninguna intuicion adecuadax».’!! A esta Giltima se la denomina simbolo. Tanto los esquemas
como los simbolos son hipotiposis, Versinnlichungen o transformaciones de un objeto
inteligible al ambito de los sentidos. Los esquemas exhiben directa y demostrativamente los
conceptos; los simbolos muestran las ideas de manera indirecta y por medio de una analogia
en la que el juicio desempefia un doble papel: en primer lugar, aplica el concepto al objeto
de una intuicion sensible y, en segundo lugar, aplica la regla de la reflexion sobre aquella
intuicion a un objeto completamente distinto, del que el primer objeto es s6lo un simbolo.
Por ejemplo: un Estado monarquico regulado por leyes populares internas se representa

simbolicamente a través de un cuerpo animado; cuando esta regido por una voluntad absoluta

3101, Kant, Kritik der reinen Vernunft, B 377 = A 320: «Die Gattung ist Vorstellung tiberhaupt (repraesentatio). Unter ihr
steht die Vorstellung mit Bewultsein (perceptio). Eine Perzeption, die sich lediglich auf das Subjekt als die Modifikation
seines Zustandes bezieht, ist Empfindung (sensatio), eine objektive Perzeption ist Erkenntnis (cognitio). Diese ist entweder
Anschauung oder Begriff (intuitus vel conceptus). Jene bezieht sich unmittelbar auf den Gegenstand und ist einzeln, dieser
mittelbar, vermittelst eines Merkmals, was mehreren Dingen gemein sein kann. Der Begriff ist entweder ein empirischer
oder reiner Begriff, und der reine Begriff, so fern er lediglich im Verstande seinen Ursprung hat (nicht im reinen Bilde der
Sinnlichkeit), heifit Notio. Ein Begriff aus Notionen, der die Moglichkeit der Erfahrung iibersteigt, ist die /dee oder der
Vernunftbegrift.

3ILT, Kant, Kritik der Urteilskraft, § 59: «Die Realitdt unserer Begriffe darzutun, werden immer Anschauungen erfordert.
Sind es empirische Begriffe, so heifsen die letzteren Beispiele. Sind jene reine Verstandesbegriffe, so werden die letzteren
Schemate genannt. Verlangt man gar, dafs die objektive Realitdit der Vernunftbegriffe, d. i. der Ideen, und zwar zum Behuf
des theoretischen Erkenntnisses derselben dargetan werde, so begehrt man etwas Unmogliches, weil ihnen schlechterdings
keine Anschauung angemessen gegeben werden kanny.
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su representacion se realiza mediante una maquina, un molino de mano. Entre el Estado
despotico y el molino no hay propiamente ninguna similitud, pero si la hay entre las reglas
para pensarlos. De esta manera, Kant puede afirmar que la belleza es «el simbolo de la
moral»: bello es un objeto para los sentidos como si fuera uno bueno para la razon.*'? La
belleza es una moralidad materializada o, si se prefiere, desde un punto de vista decadentista,
una ética adulterada: la coincidencia analogica entre lo singular y lo universal. Cuando
alguien sanciona algo como bello, espera que toda la humanidad coincida con su juicio. Lo
bello gusta inmediatamente y sin interés alguno (un presupuesto contra el que, como tantos
otros, arremetera Nietzsche un siglo después). En el enjuiciamento de la belleza, la libertad
de la imaginacion se representa de manera armoniosa con las reglas del entendimiento, la
libertad de la voluntad se expresa en los términos de la legalidad de la razon. Estas
determinaciones corresponden exactamente a las de la visio beatifica y son las mismas que
informan la constitucion auratica del arte.*!* Desde el punto de vista intelectual, la cognitio
intuitiva de la haecceitas es la unicidad e irrepetibilidad de una obra aprehendida de forma
sensible e inmediata, asumida, sin embargo, bajo el aspecto de lo universal. Por su parte, la
voluntad solazada gratuitamente en la fruitio Dei tiene su correlato en aquella promesse du
bonheur con la que Stendhal caracteriza el arte. Se trata de ese mismo desinterés con el que
Kant describe la aprehension de lo bello, es decir, la no instrumentalidad de la obra, el libre
juego de las facultades. El arte de nada sirve, se agota en su propia exhibicién como objeto
teurgico del bien absoluto. Es tan tenaz este complejo de ideas que incluso el modelo de
aprehension intuitiva de Duns Escoto —los rasgos del obiectum proximum— puede leerse
en la manera en la que Walter Benjamin elabora su nocion de aura: «la aparicion singular de
una lejania, por cercana que pueda estar. Descansar durante una tarde de verano, siguiendo
una cadena montafiosa en el horizonte o una rama que proyecta su sombra sobre la persona

que descansa, es respirar el aura de estas montafias, de esta ramay».>!* Estas palabras no son

312 Jbid.: «Die erstern [Anschauungen; scil. Schemate] tun dieses demonstrativ, die zweiten [scil. Symbole] vermittelst einer
Analogie (zu welcher man sich auch empirischer Anschauungen bedient), in welcher die Urteilskraft ein doppeltes Geschéft
verrichtet, erstlich den Begriff auf den Gegenstand einer sinnlichen Anschauung und dann zweitens die bloe Regel der
Reflexion iiber jene Anschauung auf einen ganz andern Gegenstand, von dem der erstere nur das Symbol ist, anzuwenden.
So wird ein monarchischer Staat durch einen beseelten Korper, wenn er nach inneren Volksgesetzen, durch eine blofle
Maschine aber (wie etwa eine Handmiihle), wenn er durch einen einzelnen absoluten Willen beherrscht wird, in beiden
Fallen aber nur symbolisch vorgestellt. Denn zwischen einem despotischen Staate und einer Handmiihle ist zwar keine
Ahnlichkeit, wohl aber zwischen den Regeln, {iber beide und ihre Kausalitit zu reflektieren. [...] Nun sage ich: das Schéne
ist das Symbol des Sittlich-Guteny.

313 Es inestimable la deuda de lo que se presenta a continuacion con el magistral articulo de Th. Rentsch, «Der Augenblick
des Schonen. Visio beatifica und Geschichte der dsthetischen Idee» en Transzendenz und Negativitit, pp. 355-379.

314 W. Benjamin, Das Kunstwerk im Zeitalter seiner technischen Reproduzierbarkeit (Dritte Fassung) en Gesammelte
Schriften, tomo 1, parte 2, p. 479: «Diese letztere [sc. die Aura von natiirlichen Gegenstinden] definieren wir als einmalige
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sino una reformulacion tanto de la quinta promenade del Paseante solitario de Rousseau
como un iroénico plagio —debe recordarse el motivo decididamente antiauratico de su
panfleto mediante la reproductibilidad técnica— del siguiente pasaje de E! tiempo

recuperado de Proust:

No me detendré en la extrema diferencia existente entre la impresion verdadera que hemos
tenido de una cosa y la impresion efectiva que de ella nos damos cuando intentamos
representarnosla voluntariamente. [...] Comprendia muy bien que lo que me habia despertado
la sensacion de las baldosas irregulares, la rigidez de la servilleta, el sabor de la magdalena
no tenia relacion alguna con lo que a menudo intentaba recordar de Venecia, de Balbec, de
Combray, mediante una memoria uniforme; comprendia también que la vida puede juzgarse
mediocre, aunque en ciertos momentos haya parecido tan bella, porque en el primer caso es
ante todo algo distinto de si misma, y es por imagenes que no guardan nada de ella que uno
la juzga y menosprecia. A lo sumo, observé de paso que la diferencia entre cada una de las
impresiones reales —diferencias que explican por qué una pintura uniforme de la vida no
puede parecérsele— se debia probablemente a esta causa: que la minima palabra que dijimos
en un momento de nuestra vida, el gesto mas insignificante que hicimos, estaba rodeado,
llevaba en si el reflejo de cosas que no le pertenecian logicamente, se habia separado de ellas
por la inteligencia, que nada tenia que ver con ellos por las necesidades propias del
razonamiento, pero en medio de los cuales —aqui el reflejo rosado del atardecer en la pared
florida de un restaurante campestre, la sensacion del hambre, el deseo de las mujeres, el placer
del lujo; alli, las volutas azules del mar matinal envolviendo frases musicales que emergen
parcialmente de €l como si fuesen hombros de ondinas—, el gesto, el acto mas simple
permanece contenido como en mil jarrones cubiertos, lleno cada uno de cosas de un color, un
olor y una temperatura absolutamente diferentes; por no hablar de que estos jarrones,
dispuestos a lo largo de todos nuestros afios, durante los cuales nunca hemos dejado de
cambiar, aunque solo sea en nuestros sueflos y pensamientos, estan situados a altitudes muy
diferentes, dandonos la sensacion de atmosferas singularmente variadas. Es cierto que estos
cambios los hemos llevado a cabo insensiblemente; pero entre el recuerdo que de improviso
vuelve a nosotros y nuestro estado actual, lo mismo que entre dos recuerdos de afios, lugares
y épocas diferentes, la distancia es tal que ello bastaria, al margen de cualquier originalidad
particular, para hacerlos incomparables entre si. Si, si el recuerdo, gracias al olvido, no ha
podido contraer ningn lazo, arrojar ningun vinculo entre ¢l y el minuto presente, si ha
permanecido en su lugar, en su fecha, si ha conservado sus distancias, su aislamiento en la
hondonada de un valle o en la punta de una cumbre, de pronto nos hace respirar un aire nuevo,
precisamente porque es un aire que ya hemos respirado en el pasado, el aire mas puro que los
poetas han intentado vanamente hacer reinar en el paraiso y que solo podria darnos esta
profunda sensacion de renovacion si ya hubiera sido respirado antes, porque los verdaderos
paraisos son los paraisos que se han perdido.*!?

Erscheinung einer Ferne, so nah sie sein mag. An einem Sommernachmittag ruhend einem Gebirgszug am Horizont oder
einem Zweig folgen, der seinen Schatten auf den Ruhenden wirft — das heif3t die Aura dieser Berge, dieses Zweiges atmen».
315 M. Proust, Le temps retrouvé, tomo 11, pp. 11-12: «Sur ’extréme différence qu’il y a entre I’impression vraie que nous
avons eue d’une chose et I’impression factice que nous nous en donnons quand volontairement nous essayons de nous la
représenter, je ne m’arrétais pas. [...] Je comprenais trop que ce que la sensation des dalles inégales, la raideur de la serviette,
le golit de la madeleine avaient réveillé en moi n’avait aucun rapport avec ce que je cherchais souvent a me rappeler de
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jExtrano el pensamiento que, zarpando de una critica de la quidditas y zarandedndose por
aqui y por alla a través de los meandros de la haecceitas, nos ha conducido hasta un destino
que parece coincidir con las fuentes mismas del problema: una imagen, quiza mas fiel, del

vocablo con el que Aristoteles intentd designar la esencia, to ti fjv etvou!

Venise, de Balbec, de Combray, a I’aide d’une mémoire uniforme; et je comprenais que la vie pit étre jugée médiocre, bien
qu’a certains moments elle parit si belle, parce que dans le premier cas c’est sur tout autre chose qu’elle-méme, sur des
images qui ne gardent rien d’elle, qu’on la juge et qu’on la déprécie. Tout au plus notais-je accessoirement que la différence
qu’il y a entre chacune des impressions réelles —différences qui expliquent qu’une peinture uniforme de la vie ne puisse
étre ressemblante— tenait probablement a cette cause: que la moindre parole que nous avons dite a une époque de notre vie,
le geste le plus insignifiant que nous avons fait était entouré, portait sur lui le reflet de choses qui logiquement ne tenaient
pas a lui, en ont été séparées par I’intelligence qui n’avait rien a faire d’elles pour les besoins du raisonnement, mais au
milieu desquelles —ici reflet rose du soir sur le mur fleuri d’un restaurant champétre, sensation de faim, désir des femmes,
plaisir du luxe; 1a volutes bleues de la mer matinale enveloppant des phrases musicales qui en émergent partiellement comme
les épaules des ondines— le geste, 1’acte le plus simple reste enfermé comme dans mille vases clos dont chacun serait rempli
de choses d’une couleur, d’une odeur, d’une température absolument différentes; sans compter que ces vases, disposés sur
toute la hauteur de nos années pendant lesquelles nous n’avons cessé de changer, flit-ce seulement de réve et de pensée, sont
situés a des altitudes bien diverses, et nous donnent la sensation d’atmospheéres singulierement variées. 11 est vrai que ces
changements, nous les avons accomplis insensiblement; mais entre le souvenir qui nous revient brusquement et notre état
actuel, de méme qu’entre deux souvenirs d’années, de lieux, d’heures différentes, la distance est telle que cela suffirait, en
dehors méme d’une originalité spécifique, a les rendre incomparables les uns aux autres. Oui, si le souvenir, grace a I’oubli,
n’a pu contracter aucun lien, jeter aucun chainon entre lui et la minute présente, s’il est resté a sa place, a sa date, s’il a gardé
ses distances, son isolement dans le creux d’une vallée ou a la pointe d’un sommet, il nous fait tout & coup respirer un air
nouveau, précisément parce que c’est un air qu’on a respiré autrefois, cet air plus pur que les poétes ont vainement essayé
de faire régner dans le paradis et qui ne pourrait donner cette sensation profonde de renouvellement que s’il avait été respiré
déja, car les vrais paradis sont les paradis qu’on a perdusy». El hallazgo de esta fuente de W. Benjamin es mérito del profesor
Eduardo Cadava.
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4.2

Spiritus phantasticus, melancolia y Trinidad

«In the economy of heaven, foretold by Hamlet, there are no more marriages,
glorified man, an androgynous angel, being a wife unto himself»

El obiectum proximum, e/ aura y su afinidad con la melancolia — El problema XXX de Aristoteles —
El pavraotiov avetuo como vinculo sutil entre cuerpo y alma — Saturno, la medicina y la melancolia
en Ficino — Freud, la fabricacion del objeto perdido y el fantasma — El angel de Durero — La
melancolia del principe Hamlet — Genealogia del amor hereos — La polaridad médica y metafisica
del i< o ilisci aviceniano — El origen del amor cortés — Breve consideracion sobre la cosmogonia
y el empirismo aristotélicos — Reflejo de la doctrina del spiritus en la teoria de Stephen — Génesis de
la Trinidad inmanente — El nucleo de la interpretacion de Hamlet — El angel de Rilke y las abejas de
lo invisible

Ejemplos de la persistencia de este complejo de ideas sobran —he aqui el analisis del inciso
(i), de la res videns—: La jetée de Chris Marker, el pasaje sobre la fotografia de Estefania en
Palinuro de México de Fernando del Paso, la «klassische Walpurgisnacht» de Fausto 11, el
arquetipo de la inasibilidad del objeto y de su persistencia fantasmagoérica. En el primer caso,
la obsesion del protagonista con una imagen lo hace el candidato perfecto para ser enviado
al futuro y solucionar asi el pasado; esa fotografia deviene, por un instante, mediante la
aceleracion del ritmo de los fotogramas que conforman la pelicula, el breve y vivido despertar
de su amada, pero también —Ilo sabr4 al final— la imagen de su propia muerte. En el segundo
caso, nuevamente una fotografia, la de Estefania, resulta el mejor pretexto para escribir la
historia del universo: la progresiva construccion de la pared para colgarla, los familiares y
desconocidos para contemplarla o serles indiferentes, ciudades, en fin, o incluso teorias,
simpre y cuando le hagan juego. Con Goethe, una proyeccion de Helena, a través de una
lampara magica que estalla ante la mirada prendada de Fausto, lo sume en un espasmo casi
irreversible y le permite viajar a través de los tiempos —en Nachbilder o imagenes
remanentes, como las que restan en negativo luego de observarlas largo rato— hasta Tesalia
y la misma horripilante fiesta clasica repitiéndose una y otra vez: un momento que, por
supuesto y a pesar de su persistencia, Fausto es incapaz de experimentar. «Todo lo pasajero
es solo parabola (<simbolo», escribe sin desatino algun traductor); lo inapropiable, es aqui

acontecimiento (Ereignis, o apropiado»); lo inenarrable, aqui se realiza; lo eterno femenino

113



«A mixture of theolologicophilolological». Joyce y la odisea de la kxaloxdyabio

nos recoge» clama el Coro mistico al final de la obra. Huelga afadir que la identificacion
entre la naturaleza y la mujer, como principio y fin de las cosas es igualmente pertinaz:
Deméter, Maria y Beatriz se metamorfosean en las pérfidas y terribles imagenes y grabados
de Salomé, Judit o Medusa, repetidas hasta la saciedad en la imagineria decadentista, sintoma
del desencanto y la terrible venganza de la naturaleza.’!'® En este sentido tendria que
ponderarse también y sobre todo «Penélope», el ultimo capitulo de Ulysses, una suerte de
Maria-Pandora simultdnea: a la vez bella y mala, fea y buena. Comoquiera que sea, todos
estos hombres estan invadidos por la locura, diriase, de recuperar y gozar el obiectum
proximum de Duns Escoto, bajo la guisa de la visio beatifica. Padecen, en pocas palabras,
una monomania imaginaria incurable.

La melancolia es, siguiendo el Problema XXX de Aristételes, la reformulacion
fisioldgica, en términos de la teoria de los humores, del évBovoiacudc platonico (vid. supra
2.2 y 2.3). Alli, la pavia se explica mediante el exceso de bilis negra (yoAn péiowva) en la
constitucion de ciertos individuos que los vuelve proclives a la tristeza o al éxtasis. «;Por
qué —se cuestiona Aristoteles— todos los hombres que han destacado en la filosofia, la
politica, la poesia o las artes parecen haber sido atrabiliarios?»3!” «La respuesta que
Aristoteles dio a esta pregunta sefiala el punto de partida de un proceso dialéctico en el
transcurso del cual la doctrina del genio se enlaza de forma indisoluble con la del humor
melancolico en la fascinacion de un complejo simbolico cuyo emblema qued6 ambiguamente
fijado en el angel alado de la Melancolia dureriana».’'® Tal como sucede con el vino, «la bilis
negra, fria por naturaleza, cuando aumenta en el cuerpo, produce paralisis, entumecimiento,
desasosiego, desdnimo o terror; pero cuando se calienta, provoca la alegria acompafiada del
canto, el éxtasis y la irrupcion de las aflicciones».?!® Omitiendo la gran cantidad de detalles
que pueden seguirse en Saturn and Melancholy de Klibansky, Panofsky y Saxl, ademads de la
bella e igualmente erudita contribucion de Agamben —sobre todo en lo referente a la acidia

y el «demonio meridiano» de la literatura cristiana—, basta mencionar en este punto que su

316 Con respecto a la idea decadentista de la naturaleza, vid. infra 4.3. Sobre la equiparacion entre la naturaleza y la mujer,
en este caso la femme fatale, cfi: A. Besangon, op. cit., pp. 406-410.

317 Arist., Pr., XXX, 953a10-11: «Auwd ti ndvteg 6o01 mepirtol yeydvaoty Gvopeg i katd griocopiov fj moltiknyv 1 moinow 1
TEYVAG POIVOVTOL LEAOYYOAOKOL BVTEC».

318 G, Agamben, «I fantasmi di Eros» en Stanze. La parola e il fantasma nella cultura occidentale, p. 16: «La risposta che
Aristotele diede a questo quesito segna il punto di partenza di un processo dialettico nel corso del quale la dottrina del genio
si lega indissolubilmente a quella dell’umore malinconico nella fascinazione di un complesso simbolico il cui emblema si
¢ ambiguamente fissato nell’angelo alato della Melencolia diireriana».

319 Arist., Pr., XXX, 954a21-26: «xai 1 xoAn 8& 1 péhawva gvoet yoyp[d] [...], Eav OmepPdrin &v td ocodport, drominéiog 1
vapkog 1 abBvpiog Totel §j pofoug, £av 8¢ VrepBeppavoii, Tag pet’ @OTg evBvpiag Kol EkoTdoels Kol EKCECEL EAKDVY.
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caracterizacion desde el Humanismo coincide con la formula establecida ya a partir de la
teoria de los actos del conocimiento y la visio escotista: «tanto el melancolico como el
humorista se alimentan de la contradiccion entre lo finito y lo infinito, entre el tiempo y la
eternidad [...]. Ambos comparten el rasgo de alcanzar al mismo tiempo el placer y la tristeza
a partir de la consciencia de esta contradiccion».??’ Son deudores de la misma polaridad
fisiologica que describe Aristoteles.

Hasta que William Harvey descubri6 la circulacion de la sangre en el siglo XVII, la
doctrina médica de los humores estuvo ligada, practicamente desde sus inicios, a otra de
origen estoico: la del mvedua, el fuego o espiritu del macrocosmos que entrelazaba las
particularidades del universo en un gigantesco animal, el anima mundi, tal como si se tratase
de un sutil vapor que en los cuerpos microcésmicos tomaba la consistencia de la sangre, la
bilis o el semen.3?! En el neoplatonismo renacentista, particularmente con Ficino, este
«espirituy» cobro gran relevancia para zanjar la distancia que existia entre el mundo intelectual
y el corporal. Se trata del pavtactikdov nvedua o spiritus phantasticus. Su origen se halla en
un pequeflo tratado sobre los suefios de Sinesio de Cirene, contemporaneo de Agustin. En ¢l
se caracteriza este espiritu como una suerte de Acrépolis de las facultades, «la percepcion de
percepciones, porque es el érgano sensitivo mds comun y el primer cuerpo del almay; «la
mas divina y cercana al alma, la percepcion inmediata».3?? Este, no muy distante de la
intuicion —paraiso o infierno de ciegos y miopes— puede ver e incluso vaticinar durante el
suefio, cuando la vista y los demas sentidos estdn dormidos. En efecto, «el intelecto posee las
imagenes de los entes; [...] el alma, a su vez, posee las del porvenir, puesto que la relacion
que el intelecto guarda con el alma, la tienen los entes con el porvenir. [...] El alma tiene las
imagenes del futuro y por lo tanto las posee todas, pero presenta las apropiadas y las refleja

en la fantasiay .’

320 R, Klibansky, E. Panofsky & F. Saxl, Saturn and Melancholy. Studies in the History of Natural Philosophy, Religion and
Art, p. 234 y ss.: «Melancholic and humorist, both fed on the metaphysical contradiction between finite and infinite, time
and eternity [...]. Both share the characteristic of achieving at the same time pleasure and sorrow from the consciousness
of this contradiction».

321 Para una historia de las doctrinas en torno al nvedpa desde Zenodn de Citio hasta Agustin, cfi. G. Verbeke, L évolution
del doctrine du pneuma. Du Stoicisme a S. Augustin, especialmente las ultimas secciones, donde se compendia el exhaustivo
estudio, pp. 511 in finem.

322 Synes., Insomn., v, 16-18: «aicOnoig yap aicOioewv abdtn, 611 10 PavIaoTIKOV TVEDA KOWOTATOV 6TV aicBnTiplov
Kol c@po TpATOV Yuyiiey; v, 33-34: «f Berotépa O¢ Kal Woyli mpooeyns, 1 pecog aicOnoigy.

323 [bid., 4, 3-6: «vodg pev yap Exel T €idn tdV dviaw, [...] TV yvopévav yoyn: €mewdn Aoyog £6Ti V@ Tpog Yoy, 6oTig
¢ SVt Tpdg TO Yvopevov. [...] Té €10 TV yvopévov Exel woyh: Exel p&v obV mhvTo, TPoPAAAel 8 TO TPOCHKOVTH, KOl
&vomtpilel TV povtaciovy.
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Durante el Renacimiento florentino, Marsilio Ficino explicé la constitucion y
comportamiento del spiritus de manera muy semejante a la de Sinesio.*** Las almas «al
descender de la via lactea y pasar por Cancer, son envueltas en un cuerpo celeste y
resplandeciente con el que luego quedan encerradas en cuerpos terrenos. [...] Este
[precisamente el spiritus], dado que es mas denso que el alma pero mas puro y sutil que el
cuerpo, ha sido juzgado por los platdnicos como la uniéon més adecuada entre el alma y el
cuerpo terreno. De ahi que las almas de los planetas reafirmen y fortifiquen las nuestras y sus
cuerpos los nuestros con las siete fuerzas de sus dones, otorgados por Dios desde el principio
e incesantemente».>?> Las almas nacidas bajo el signo de Saturno y que reciben con mayor
vigor su gracia, esto es, la «agudeza de la contemplaciony, tienen una marcada tendencia a
la melancolia. En efecto, que los hombres de letras sean melancdlicos obedece a tres causas,
una de las cuales es celeste, otra natural, y humana la tercera. Con respecto a la primera,
«Saturno, que nos invita a perseverar en la investigacion de las ciencias y las artes y las
conservemos al conocerlas, es un planeta frio y seco, tal como lo es la naturaleza de la bilis

negray. 326

«La causa natural parece deberse a que en la busqueda de las ciencias,
especialmente en las dificiles, el alma tiene que recogerse en si misma apartdndose del
exterior. [...] Asi, la bilis negra continuamente incita al alma tanto a recogerse en unidad
como a morar y contemplarse en ella. Dado que es similar al centro de la Tierra, obliga a
investigar el centro de las cosas singulares, y se eleva hasta la comprension de las realidades
mas sublimes, puesto que, ciertamente, es afin a Saturno, el mas elevado de los planetas».??’
La causa humana, en fin, consiste en que el redoblado esfuerzo por investigar seca el cerebro

y dispersa los espiritus tras una gran movilizacion. Es por lo demas notable como la causa

natural de Ficino coincide topicamente con la descripcion freudiana de la melancolia: ante la

324 La descripcion de Ficino a continuacion puede confrontarse con la seccion novena del texto de Sinesio. Con respecto a
la tradicion de la melancolia en el Humanismo renacentista, cfi., ademas del libro ya citado de G. Agamben (sin olvidar su
tercera parte «La parola e il fantasmay, pp. 71-151), los articulos de R. Klein, «Spirito peregrino» y «L’imagination comme
vétement de 1’dme chez Marsile Ficin et Giordano Bruno» en op. cit., pp. 29-88; y el de M. A. Granada, «Amor, spiritus,
melancolia», Faventia, no. 6, fasc. 1, 1984, pp. 51-72.

325 M. Ficino, Commentarium in Convivium Platonis de amore, Oratio VI, iv, p. 135: «ex orbe lacteo per Cancrum labentes
in corpus celesti quodam lucidoque corpore involvuntur, quo circumdati terrenis corporibus includuntur. [...] Quod cum
animo crassius sit, hoc autem corpore purius et subtilius, commodissima a Platonicis iudicatur anime cum terreno corpore
copula. Hinc itaque fit ut planetarum animi nostris animis, corpora vero corporibus nostris septem illorum munerum vires
a deo datas statim ab initio atque assidue confirment et roborent».

326 Id., De vita, 1, iv: «Saturnus, qui efficit ut in doctrinis investigandis perseveremus inventasque servemus frigidi
quodammodo siccique ab astro ad astronomis dicuntur [...] qualis est natura melancholica apud medicos».

327 [bid.: «Naturalis autem causa esse videtur, quod ad scientias praesertim difficiles consequendas necesse est animum ab
externis ad interna [...] sese recipere. [...] Igitur atra bilis animum, ut se et colligat in unum et sistat in uno contempleturque,
assidue provocat. Atque ipsa mundi centro similis ad centrum rerum singularum cogit investigandum, evehitque ad altissima
quaeque comprehendenda, quandoquidem cum Saturno maxime congruit altissimo planetarumy.
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pérdida aparente de un objeto amado, la psique, en lugar de investir libidinalmente uno
nuevo, se retira del mundo exterior y se retrae en el yo para recubrirlo en una operacion
reflexiva. Para Freud, sin embargo, el objeto del duelo del melancélico no existe: es s6lo una
fabricacion, un fantasma desconocido y ambiguo que se proyecta y sustituye al yo.3?8 «Es
este estado el que genera la gran poesia (furor poeticus) y el del amor en sentido propio (vid.
supra 2.2): el amor divino que —como dice Ficino siguiendo el discurso de Diotima en el
Simposio platonico— vinculado en principio con los sentidos intelectuales de la vista y el
oido, es incitado por las bellas proporciones armodnicas que esos sentidos manifiestan en
direccion a las formas y los arquetipos, y en ultima instancia a Dios como origen de toda

belleza y mediacion de todo amor entre las creaturas».??

Fig. 6. Melencolia 1 de Alberto Durero

328 Cfy. S. Freud, «Trauer und Melancholie» en Gesammelte Werke, vol. X, pp. 428-446.
329 M. A. Granada, art. cit., p. 68.
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En un movimiento que recuerda la descripcion hobbesiana del Wit (vid. supra 3.2), el
melancdlico, como el angel de Durero, «tras desplegar sus alas —canta Tansillo en Los
heroicos furores de Giordano Bruno, cuyo inicio contiene, por cierto, una de las primeras
impuganciones a la imitatio en favor de la invencion genial—, cuanto mas aire bajo sus pies
contempla, mas tiende las veloces plumas al viento. Desprecia el mundo y se eleva hacia el
cielo. Ni del hijo de Dédalo el cruel fin hacia abajo lo inclina; al contrario, sube mas y mas.
Que caerd muerto en tierra, lo sabe bien. Pero, ;qué vida emula su muerte? Escucha la voz
de su corazon a través del aire: —;Adonde me llevas, temerario? jDesciende! Es inusitada
tanta audacia sin dolor. —No temas, respondo yo, la elevada ruina. Surca seguro las nubes,
y muere contento, si tan ilustre muerte el cielo nos deparay.33°

Una efigie mds, esta vez literaria, del temperamento atrabiliario ha sido
indudablemente Hamlet, el melancolico principe de Dinamarca, quien luego de escuchar al
fantasma de su padre, huye del mundo para hundirse en las maquinaciones de su venganza y
despefiarse asi, al final del acto v, en una terrible catastrofe. Aunque el rey Claudius reniega
del diagnoéstico de Polonius —para quien el responsable del padecimiento de Hamlet es el
amor, puesto que «rechazado [por Ofelia], se precipito en la tristeza, después en el ayuno, de
ahi en la vigilia, luego en el vértigo y, a través de esta pendiente, hasta la locura en la que

ahora deliray— 33!

objetandole sencillamente que «algo en su alma atormenta la bilis
negra»,>*? los remedios con los cuales pretende apaciguarlo —entregarse, por ejemplo, a una
larga peregrinacion para observar una variedad de objetos extrafios e insolitos y desviarlo asi
de la fijacion que se ha aduenado de su corazon y su cerebro— corresponden a los que
utilizaban tantos médicos bajomedievales, como Bernardo Gordonio o Arnau de Vilanova,

para tratar una enfermedad especificamente melancolica: el amor heroicus o hereos.>*® La

330 G. Bruno, De gli eroici furori, 1, iii, pp. 143, 145, con ciertas modificaciones: «Poi che spiegato’ho 1’ali al bel desio, /
quanto piu sott’il pie I’aria mi scorgo,/ piu le veloci penne al vento porgo:/e spreggio il mondo, e vers’il ciel m’invio./
N¢ del figliuol di Dedalo il fin rio/fa che giu pieghi, anzi via piu risorgo./ch’i’cadrd morto a terra, ben m’accorgo;/ma qual
vita pareggia al morir mio?/La voce del mio cor pel I’aria sento:/«Ove mi porti, temerario? china,/che raro ¢ senza duol
tropp’ardimento»;/ (Non temer (respond’io) I’alta ruina. /Fendi sicur le nubi, e muor contento:/s’il ciel si illustre morte ne
destinaj».

331 W. Shakespeare, Hamlet, 11, ii (vii, 144-148, pp. 2028-2029): «And he, repelled —a short tale to make—/Fell into a
sadness, then into a fast,/hence to a watch, thence into a weakness,/ Thence to lightness, and by this declension/Into the
madness wherein now he raves».

332 [pid., 111, i: (The New Oxford Shakespeare, viii, 158-159): «There’s something in his soul/O’er which his melancholy
sits on brood».

333 E] antidoto de Claudius (ibid. 163-169) —«he shall with speed to England/For the demand of our neglected tribute. /
Haply the seas, and countries different,/ With variable objects, shall expel/ This something-settled matter in his heart/
Whereon his brain’s still-beating puts him thus/From fashion of himself [se dirigird raudo a Inglaterra para reclamar
nuestro tributo olvidado. Tal vez los mares y los paises diferentes con objetos variados expulsen esta obsesion de su
corazon, sobre el cual su cerebro incesantemente latiendo lo saca de sus cabales]»— es una parafrasis del de Arnau de
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etimologia e historia de esta palabra —cuyo descubrimiento se debe a un feliz accidente
filologico— es, con toda probabilidad, uno de los mas fascinantes malentendidos de la cultura
occidental, pues en su espesor se entrelazan nada mas y nada menos que la ciencia, la poesia
y la metafisica de las tradiciones grecolatina, arabe y cristiana.

A principios del siglo pasado, John Livingston Lowes, un especialista en la obra de
Coleridge y Chaucer, se sorprendi6 al tropezar —hojeando precisamente un libro de Arnau—
con una frase del «Cuento del Caballero» en la que aparentemente nadie habia reparado
antes.>** El fragmento de los Cuentos de Canterbury describia las cuitas de Arcite tras quedar
embelesado por la vision de Emelye: «And in his geere, for al the world he ferde/Nat oonly
lyk the loveres maladye/ Of Hereos, but rather lyk manye/Engendred of humour malencolyk,/
Biforen, in his celle fantastyk».>3*> Hasta ese momento, el sintagma inicamente habia pasado
por una mala transliteracion del griego £pwg («amor») o, a lo sumo, por un traspié tipografico
donde se intercambiaba «Heroes» por «Hereos». No se trataba, sin embargo, de ningun error,
sino de una enfermedad atestiguada como tal al menos desde el siglo XI, con la traduccion
latina del &l 3 3 (Zad al-musafir) o Provision del viajero de Algizar, vertido —astuta pero
deficientemente plagiado, habria que precisar— como Viaticum por Constantino el Africano,
quien, todo parece indicar, tenia ante sus ojos no so6lo el original arabe, sino también una
version griega. 3¢ La comparacion entre ambos ejemplares permite colegir el andmalo

comportamiento del neologismo latino:

Amor qui dicitur hereos morbus est cerebro contiguus [O pev épwg Omapyel vodcog
yeyevvnuévn &v 1® £ykeealw]. Est autem magnum desiderium cum magna concupiscentia et
afflictione cogitationum [£ott 8¢ VepPOAT Epwrog, Petd cLALOYIGHOD Kol aypurviag]. [...]
Aliquando huius amoris causa nimia naturae est necessitas in multa humorum superfluitate
expellenda [ToALakig 6 yiveton 1y aitia 10D épwrog €€ dvaykaiag ypeiag Thg eOoemg €ig TO
anmodchol 10 mepLTTov €k Tod oopatog]: unde Ruffus coitus inquit valere videtur quibus
nigra colera et melancolia dominantur: eis sensus redditur et molestatio hereosis tollitur si

Vilanova, De parte operativa, 143d (Octavianus Scotus, Venetiis 1527 = fol. 129, Lugduni 1532): «Divertatur cogitatio
extraneis et insuetis obiectis: sicut accidit in longa perigrinatione ad partes multum distantes: a loco rei desideratae
occupatione circa diversa negocia sive placentia [Que el pensamiento se distraiga con cosas extrafias e inusitadas, como
sucede en un largo viaje a lugares muy lejanos, (apartandose) del lugar del objeto deseado por otros negocios o
placeres]».

334 Para lo que sigue, cfi: el articulo de J. L. Lowes, «The Loveres Maladye of Hereos», Modern Philology, vol. 11, no. 4
(abril 1914), Chicago University Press, pp. 491-546.

335 G. Chaucer, The Canterbury Tales, vv. 1372-1373. Una traduccion, siguiendo las elucidaciones de Lowes, podria rezar:
«Y su comportamiento no s6lo parecioles a todos como la enfermedad amorosa de Aereos, sino como la locura, engendrada
por el humor melancdlico en el 16bulo frontal, en su fantasiax.

336 Para los detalles de los manuscritos y su examen comparado, c¢fi: Ch. Daremberg, Notices et extraits des manuscrits
médicaux grecs, latins et frangais, des principales bibliothéques de |’Europe, 1» parte, pp. 79-95.
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cum dilectis loquatur [émioTpépet yop TpoOg EavTV TV TOOHTOV PPOVNCLY, Kol SloHhEL TV
ioyvpodTTO TOD EpTOg KAV TdYN £ GLVOVGIAGEL TOV pTy épduevov].?’

El barbarismo hereos podria obedecer a una artimafia de Constantino para borrar por
completo el origen arabe de su texto, reconduciéndolo unicamente a autoridades griegas, o
quiza al empleo ya habitual para su época de un término que trasegaba la nocion de &&= (al-
'iSq), es decir, «el amory, atestiguada en el siglo XII por Gerardo de Cremona como ilisci en
su traduccion del Canon de Avicena, inmediatamente antes de su tratamiento del vértigo,
también invocado en Hamlet: «Sobre el amor [De ilisci]. Esta enfermedad es una desazén
atrabiliaria, similar a la melancolia, en la que el hombre manifiesta el ardor de pensar en la
belleza de determinadas formas que se le presentany.®3®
Pues bien, segun la fisiologia aviceniana —Ia cual, con algunas variantes, prevalecera
hasta el Renacimiento—, los sentidos internos se dividen en cinco y tienen una localizacion
especifica en tres ventriculos del cerebro: el sentido comun, situado biforen, en la celle
fantastyk de Chaucer, es decir, en el 16bulo anterior, reune en una sola imagen las
percepciones del tacto, el gusto, el olfato, el oido y la vista, para quedar fijadas mediante la
fantasia, que opera en el extremo posterior de dicha camara y funge como umbral, a través
del «vermisy, entre ésta y la central, donde se halla la facultad cogitativa para los humanos y
la imaginativa para los animales; alli se mezclan y se separan las imagenes o los conceptos y
se prepara la actividad del juicio; entre esta seccion y el lobulo posterior interviene la facultad
estimativa extrayendo las intentiones de las sensaciones, a saber, aquellas ideas de segundo
orden, no percibidas, como el peligro o la conmiseracién que supone una imagen, para

339

depositarlas finalmente en la celda ulterior, donde reside la memoria.’>” «La facultad animal

337 Segun la transcripcion de Lowes, pp. 515-516, quien remite al Breviarium Constantini dictum viaticum, Lugduni 1510,
lib. 1, cap. xx; las referencias griegas pertenecen al Efodos (traduccién griega del Jiluall 2 3) que figura en Euvres de Rufiss
d’Ephese, p. 582: «El amor denominado hereos es una enfermedad proxima al cerebro [El amor es una enfermedad
producida en el cerebro]. Se manifiesta como un gran anhelo con gran concupiscencia y afliccion en los pensamientos [Es
un exceso de amor acompailado de cavilacion y vigilia]. [...] En ocasiones la causa de este amor es una fuerte necesidad
natural de expulsar un exceso de humores [La causa del amor suele deberse a la necesidad natural de expulsar los excedentes
del cuerpo]. De ahi que Rufo de Efeso diga que el coito parece ser eficaz para aquellos que estan dominados por la colera
negra y la melancolia: recuperan la sensatez y se liberan del hereos si conversan con sus amantes [regresa a ellos el juicio y
se liberan del amor, incluso si acaso tienen relaciones sexuales con personas que no aman]». Puede consultarse también la
edicion critica de los dos primeros libros del tratado de Algizar y la traduccion de Constantino en /bn al-Jazzar s Zad al-
musdfir wa-qiit al-hadire, pp. 176-183; 701-703.

338 Avicena, Liber canonis quem princeps Aboali Abincenni de medicine edidit: translatum a magistro Gerardo Cremonensi
in Toledo ab Arabico in Latinum, Venetiis 1483, 1ib. 111, fen iv, tract. 4, cap. 24: «De ilisci. Haec aegritudo est solicitudo
melancholica similis melancholiae, in quo homo sibi iam induxit incitationem cogitationis super pulchritudine quarundam
formarum quae insunt ei».

339 Cfi- id., De an., 1, v: «Virium autem apprehendentium occultarum vitalium prima est fantasia quae est sensus communis;
quae est vis ordinata in prima concavitate cerebri, recipiens per seipsam omnes formas quae imprimuntur quinque sensibus
et redduntur ei. Post hanc est imaginatio vel formans, quae est etiam vis ordinata in extremo anterioris concavitatis cerebri,
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o vital es la responsable de preservar el spiritus, que es el vehiculo de los sentidos y del
movimiento, permitiéndole [al cuerpo] recibir las impresiones cuando llegan al cerebro y
capacitandolo para dar vida dondequiera que se expanda. La sede de esta facultad y el origen
de su funcion es el corazon».>40

Es en este preciso punto donde el dynua-mvedpa, el bajel y soplo astral proveniente de
Sinesio y del neoplatonismo se funde con la tradicion médica de Aristoteles y Galeno en un
complejo doctrinal donde el spiritus funge como una suerte de bisagra o concepto intersticial
entre el alma y el cuerpo que, aunando las elucubraciones sobre el amor de Avicena,
terminara por producir el dolce stil novo de Guinizelli, Cavalcanti y Dante con su
omnipresente tematica del amor cortés. En efecto, el propio Avicena, en un opusculo mistico,
Gl 8 sy (Risalah fi'l-"iSq) o Tratado sobre el amor, comprendia este fenomeno como
un proceso global que, de acuerdo con la estructura de la psicologia aristotélica pero
utilizando la dinamica expuesta en el Jon, vincula y moviliza el alma vegetativa a la animal
y ésta a su vez a la racional, en un impulso de ascendente perfeccionamiento, como si se
tratase del enamoramiento de un siervo por su amo. De esta manera, la imaginacion, por
ejemplo, azuzada por el amor, busca objetos mas nobles y se solaza en ellos, emulando al
intelecto.>*! La polarizacion del &ie, del ilisci, ora negativamente como desorden morboso
de la fantasia, ora positivamente como principio de cohesion universal, resulta de todo punto
andlogo a la ambivalencia de la melancolia, anteriormente abordada, en cuanto enfermedad
y genialidad. Tal ambigiliedad se encuentra estenografiada en la doble etimologia de hereos
que las fuentes médicas bajomedievales reconducen alternativamente a £pmg (amor) o a fipmwg

(héroe) e incluso al latin erus (sefior o propietario de esclavos): «En griego —escribe Arnau

retinens quod recepit sensus communis a quinque sensibus et remanet in ea post remotionem illorum sensibilium. [...] Post
hanc est vis quae vocatur imaginativa comparatione animae vitalis, et cogitans comparatione animae humanae; quae est vis
ordinata in media concavitate cerebri ubi est vermis, et solet componere aliquid de eo quod est in imaginatione cura alio et
dividere aliud ab alio secundum quod vult. Deinde est vis aestimationis; quae est vis ordinata in summo mediae concavitatis
cerebri, apprehendens intentiones non sensatas quae sunt in singulis sensibilibus, sicut vis quae est in ove diiudicans quod
ab hoc lupo est fugiendum, et quod huius agni est miserendum; videtur etiam haec vis operari in imaginatis compositionem
et divisionem. Deinde est vis memorialis et reminiscibilis; quae est vis ordinata in posteriori concavitate cerebri, retinens
quod apprehendit vis aestimationis de intentionibus non sensatis singulorum sensibiliumy.

340 Id., Canon, lib. 1, fen i, doctr. 6, cap. 1: «Vitalis—id est animalis ab animali— vero virtus est illa quae spiritus esse
conservat qui sensus et motus vehiculum exsistit et ipsum [sc. corpus] reddit aptum ad eorum impressiones recipiendas cum
ad cerebrum pervenerit et facit ipsum potentem dandi vitam ubicumque expanditur. Et huius quidem virtutis sedes et
operationis eius processus est con.

341 Puede consultarse el texto arabe y el resumen de A. F. Mehren, Traités mystiques d’Aboii Ali al-Hosain b. Abdalldh b.
Sind ou Avicenne, 11lieme fascicule, «Traité sur I’amoury, pp. 1-27 o la traduccion inglesa llevada a cabo por E. L. Fackenheim,
A Treatise on Love, Mediaeval Studies, VII, 1946, pp. 208-228, donde también se encuentra el articulo de A. J. Denomy,
«Fin’Amors: the Pure Love of the Troubadours, Its Amorality, and Possible Source», pp. 139-207, que remonta la doctrina
del amor cortés precisamente hasta la 3<2ll & Aluy de Avicena. La transmision indirecta de esta teoria al mundo latino
parece responsabilidad de Alberto Magno, especialmente en los textos reunidos bajo el titulo de Parva naturalia, siguiendo
el comentario del corpus Aristotelicum. Al respecto, cfi: R. Klein, «Spirito peregrino» en op. cit., pp. 44 y ss.
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de Vilanova— se le llama #herois, vale decir, duefia de la razén, porque herois es el
conocimiento adulterado por medio del cual aquello que se aprehende es juzgado mas
delicioso o excelente de lo que en realidad es y, por este motivo, despierta un fuerte deseo de
buscarlo, tornandose mas frecuente la meditaciéon sobre él. Cuando se manifiesta en la
concupiscencia del individuo humano con la que una persona desea copular con otra de
distinto sexo, comtinmente se le llama amor, pero los médicos lo denominan amor heroicus,
esto es, ingente e irracional».>*? Las peripecias que supone el transito de un polo a otro del
hereos son tanto el objeto de la Vita nuova de Dante —desde el frenesi que, en el segundo
capitulo, padecen sus espiritus animal y natural tras captar por primera vez la imagen
beatifica de Beatriz hasta la ascencion del spirito peregrino «sobre la esfera que mas alta
gira» del Gltimo soneto—3* como de su transvaloracion en Los heroicos furores de Bruno,
en cuyo «Argomento» arremete precisamente contra la idealizacion de la mujer como objeto
sexual y su supuesta dignidad poética y filosofica.>**

No menos acordes con las consideraciones hechas hasta aqui sobre el amor y la
melancolia son las elucubraciones casi metafisicas que Dedalus teje respecto de Shakespeare.
Es preciso recordar que Stephen lleva un largo afio de duelo y culpabilidad tras la muerte de
su madre. Su interpretacion de los dramas shakespeareanos probablemente se ha fundido en
el crisol de esas cuitas. Comoquiera que sea, la doctrina trinitaria le sirve de andamiaje para
articular la relacion entre el poeta, su contexto y su creacion. Ante las lecturas de corte
platonico-simbolista que acentian el Ultimo de estos puntos y terminan aislandolo como
unico factor decisivo, el joven bardo se propone recuperar los primeros y volverlos
determinantes mediante una suerte de aristotelismo acomodaticio. En efecto, para la ciencia
aristotélica, la ley unicamente se cifie a aquello que sucede sin excepcion, a las Orbitas
perfectas de los cuerpos celestes (la permanencia o 10 Ti f|v &ivan es, en este sentido, un
garante de legalidad); lo casual, la realidad del mundo sublunar, es equivalente a lo
individual, a lo que ocurre «émi t0 moAb», «las mas de las veces».?* De ahi que para

Aristételes no todo el universo fisico esté sujeto a leyes y que, por ello, admita como polo

342 Arnau de Vilanova, op. cit., 140d (Octavianus Scotus, Venetiis 1527 = fol. 123, Lugduni 1532): «Graece dicitur herois
id est domina rationis. Nam herois est corrupta scientiatio qua iudicatur apprehensum delectabilius aut excellentius esse
quam sit: quapropter excitat vehemens desiderium ad quaerendum rem illam: et suam cogitationem in ea frequentius: cum
haec species manifestatur in concupiscentia individui humani: qua individuum unius sexus complexionari desiderat
individuo sexus alterius. Et vulgariter dicitur amor: et a medicis amor heroycus. Id est immensus: et irrationabilis».

343 Cfi. Dante, Vita nuova en Opere minori, pp. 70-72, 153-155.

344 Cfi- G. Bruno, op. cit., pp. 5-21.

345 Cfi: Arist., De cael., 11, 287b24-26 y Phys., 11, iv-v, 196b1-17.
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contrario a éstas el individuo y el azar. En su sistema, lo mas cercano a la perfeccion en el
reino del devenir es la éviedéyeta, el punto maximo de estabilidad entre las potencialidades
de un organismo y su desarrollo en acto o, en otras palabras, entre las funciones de las que
dispone y su cumplimiento estructural:3#¢ entre lo dya06¢ como limite de las posibilidades y
lo kaAOg como su plenitud efectiva. La concepcion dedalusiana de la belleza como «arrestoy»
y «detencion» del movimiento para caracterizar la emocion estética y, en particular la tragica,
parten, en definitiva, de estas consideraciones.**” A diferencia del empirismo moderno, para
el cual la ley es un constructo que procura subsumir la mayor variedad posible de fendémenos
en una sola regla cuya realidad efectiva no puede verificarse salvo a partir de condiciones
controladas, el empirismo aristotélico mantiene una relacion inmediata con la realidad
historico-geografica del acontecer universal que distribuye y clasifica los eventos en su
propia especificidad.*®

Pues bien, es esta condicion de azar, «el imperfecto folio de este mundoy, el que, segiin
Stephen, pretende revertir el Cisne de Avon mediante regla y compas con una necesidad
impecable, casi algebraica. Su estrategia consiste, dada la escasez de documentos biograficos
del autor, en postular a través del espejo de las obras, la realidad erratica e inconstante del
autor, en un punto de fuga o de indiscernibilidad ocupado precisamente por el fantasma del
rey. Desde alli se proyectan, como en una imagen negativa, la ausencia real de su hijo Hamnet
y la presencia espectral del padre, pero también su propio dolor, transmutado ya en el que
Hamlet padece por él. A partir de ello, Stephen concluye la culpabilidad de Ann Hathaway
no por la muerte de Shakespeare, lo cual deberia ser obvio, sino —y hay buenas razones para
pensarlo— por la de su propio hijo. «;Sera posible que aquel actor Shakespeare, fantasma
por ausencia, en el ropaje del rey sepultado de Dinamarca, fantasma por muerte, dirigiendo
sus propias palabras al nombre de su propio hijo (si Hamnet Shakespeare hubiese vivido,
habria sido el gemelo del principe Hamlet), sera posible, quisiera saber, o acaso probable,
que ¢l no extrajese o previese la conclusion logica de tales premisas? Ta eres el hijo
desposeido; yo soy el padre asesinado; tu madre es la reina culpable, Ann Shakespeare,

bautizada Hathaway».3#° Esta es la solucion del cuento de fantasmas que constituye tanto

346 Cfi id., Phys., 11, i, 193b6-8 y Metaph., 1X, viii, 1050a15-b6.

347 Cfir. J. Joyce, A Portrait of the Artist as a Young Man, pp. 172-173.

348 Al respecto, cfi. K. Lewin, «Der Ubergang von der aristotelischen zur galildischen Denkweise in Biologie und
Psychologie», Erkenntnis, vol. I, (1930/1931), pp. 421-466.

349 J. Joyce, Ulysses, ix, 174-180: «Is it possible that that player Shakespeare, a ghost by absence, and in the vesture of
buried Denmark, a ghost by death, speaking his own words to his own son’s name (had Hamnet Shakespeare lived he would
have been prince Hamlet’s twin), is it possible, I want to know, or probable that he did not draw or foresee the logical
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Ulysses como la exégesis dedalusiana de Shakespeare: la ultima pieza del rompecabezas.
Stephen es, ciertamente, Hamlet. La estructura es siempre quidsmica, un reflejo concavo.
Recuérdese el programa de los Exercicios de san Ignacio (vid. supra 1.2) o el pasaje entre
los aoristos participio «td yevopevay y el optativo «oia dv yévorto» de la Poética aristotélica
(2.1). Las contingencias de una realidad imprevisible son reconfiguradas asi en la trama de
una necesidad imperiosa y perfecta.

El misterio trinitario es el que le permite a Stephen localizar esta asintota y estas
inversiones gracias a la simultanea caracterizacion de consubstancialidad y diferenciacion
relacional de las Personas. No sobraran aqui algunas precisiones histdricas y doctrinarias.
Desde finales del siglo II hasta el Concilio de Nicea, se produjeron acaloradas disputas en
torno al estatuto teoldgico de Cristo: si se le concedia la dignidad de Dios, el monoteismo
corria el riesgo de disolverse en un politeismo incipiente; si, por el contrario, se le negaba,
su condicidn tenia que degradarse necesariamente a la de creatura, profeta o, en el mejor de
los casos, hijo del Padre, pero de distinta naturaleza. A la segunda postura, el
heteroousianismo o incompatibilidad substancial entre Padre e Hijo, pertenecen las
ensefianzas de Arrio y Eunomio, condenadas como heréticas; a la primera corresponden tanto
el sabelianismo, monarquismo o patripasianismo, igualmente heterodoxo, como la ortodoxia
catdlica. Estas tltimas consideran que el Padre y el Hijo comparten la misma naturaleza: son
opoovatot o consubstanciales. Es por esta razon que William T. Noon, en una por lo demas
extraordinaria exégesis del problema trinitario en Joyce, caracteriza la teoria de Stephen en
torno a Shakespeare como sabeliana.*>° Sin embargo, el buen padre Noon ha pasado por alto
la primerisima objecién que Tomas de Aquino dirige al sabelianismo en su Summa: tanto la
procesion arriana como la sabeliana son ad extra.*! En esta ultima Dios Padre, por decirlo
de alguna manera, se eyecta a si mismo hacia el universo de su creacion. Por ello, Stephen
en realidad no es sabeliano por inmanentista, sino inmanentista por ortodoxo. De hecho,
parece mas plausible que éste sea el caso, dada la celeridad del joven Dedalus cuando se trata
de denostar a sus enemigos metamorfoseandolos en herejes.>>? Por estas razones y otras que

se precisaran mas adelante (vid. infra 5.2), también es posible sostener una lectura ortodoxa.

conclusion of those premises: you are the dispossessed son: I am the murdered father: your mother is the guilty queen, Ann
Shakespeare, born Hathaway?».

350 Cfi. W. T. Noon, op. cit., pp. 105-125 (vi. «Sabellian Subtleties»).

351 Cfir. Tomas de Aquino, Summa theol., 1, q. 27, corp.

352]. Joyce, Ulysses, i, 656-660: «A horde of heresies fleeing with mitres awry: Photius and the brood of mockers of whom
Mulligan was one, and Arius, warring his life long upon the consubstantiality of the Son with the Father, and Valentine, spurning
Christ’s terrene body, and the subtle African heresiarch Sabellius who held that the Father was Himself His own Sony.
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En Adversus Praxean, un texto apologético de Tertuliano y uno de los testimonios mas
antiguos al respecto, se afirma que el error patripasiano «reivindica a un unico Sefior, creador
omnipotente del mundo, de tal suerte que comete una herejia sobre su condicion de [Dios] tinico.
Sostiene que el mismisimo Padre descendid en la Virgen, naci6 de ella y padeci6 —de ahi el
apelativo—, en fin, que se trata del propio Jesucristo».>> En este escrito se encuentran los albores
de la concepcion ortodoxa de la Trinidad como procesion intradivina. Tertuliano emplea distintas
metaforas contra el monarquismo radical de Praxeas. En primer lugar, en una monarquia sélo
hay efectivamente un soberano, pero nada impide que tenga un hijo o que existan otras personas
que administren su reino; a esto se le llama en griego oixovoia, es decir, gestion del hogar. El
Hijo, de la misma naturaleza que el Padre, es asi su vicario, solo sigue su voluntad.*>* Propone,
ademas, un ejemplo para comprender mas claramente la equiparacion del Padre con la razén y
del Hijo con la Palabra extraida del primer versiculo joanico («En el principio era la Palabra y la
Palabra estaba junto a Dios y Dios era la Palabra»):*>° «cuando te recoges en ti mismo y en
silencio, esta misma razon actiia dentro de ti respondiéndote con palabras a cada movimiento de
tu pensamiento y a cada impulso de tu sensacion. No importa lo que pienses, seran palabras. No
importa lo que sientas, sera la razon».>* Es tanto la relacion inmanente entre el pensar (el Padre)
y lo pensado (el Hijo) como la encarnacion, desde la perspectiva de la divinidad trascendente de
la palabra en el mundo —prototipo, recuérdese, de la belleza (vid. supra 3.2)—, lo que le permite
a Stephen cosechar las conclusiones de su planteamiento. La pérdida de Hamnet es a Shakespeare
lo que la pérdida de Hamlet padre es a su hijo. He aqui el quiasmo. La anulacion del hijo de carne
y hueso es el equivalente a la creacion del hijo como dramatis persona y, de manera semejante,
la supervivencia del Cisne como padre en el mundo corresponde a su perdicion en el teatro. El
sitio donde esta analogia adquiere carta de ciudadania, donde el arte se despoja de la vida y la
trascendencia se disfraza de fantasma, es esa onerosa y a la vez leve region intermedia llamada
cultura, el espejo roto de una criada, el escenario o un papel: The Moustrap en el Globe Theatre
en Ulysses o el amor de Joyce por Nora, de Dante por Beatriz, de Safo por Anactoria. En este
sentido, debe hacerse una precision de mayor calado a la interpretacion trinitaria de Noon, segiin

la cual Joyce, pervirtiendo una relacion eminentemente triddica en una diddica, oblitera la funcion

333 Tert., Adv. Prax., i: «Unicum Dominum vindicat omnipotentem mundi conditorem, ut et de unico haeresim faciat. Ipsum
dicit Patrem descendisse in Virginem, ipsum ex ea natum, ipsum passum, denique ipsum esse Jesum Christum».

354 Cfy. ibid. , iii-iv.

355 Jn., 1, 1: «Ev dpyfi qv 6 Adyoc, koi 6 Adyoc v mpdg Tov 0dv, Ko 0gd¢ TV 6 Adyoc».

356 Tert., op. cit., v: «Vide cum tacitus tecum ipse congrederis, ratione hoc ipsum agi intra te, occurrente ea tibi cum sermone
ad omnem cogitatus tui motum, et ad omnem sensus tui pulsum. Quodcumque cogitaveris, sermo est; quodcumque senseris,
ratio est».
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que desempefia el Espiritu Santo, a saber, el amor entre el Padre y el Hijo. No es asi. Ese rol,
entendido ahora como mvedpa, lo cumple el artista, quien hace las veces de vehiculo sutil entre
lo corporal y lo inmaterial, entre lo contingente y lo necesario. En un documento contemporaneo
de la novela de Joyce y profundamente solidario con su programa estético, Rilke procura situar
y explicar sus Elegias de Duino —lugar donde, por cierto, se quitd la vida Boltzmann, el pionero
de las investigaciones sobre la entropia, unos anos antes, apenas a unos kilémetros del puerto de
Trieste, donde también se redactd la mayor parte del Ulysses— como la tentativa de «grabarnos
tan honda, sufriente y apasionadamente esta tierra provisoria y caduca, que su esencia resucite
invisible en nosotros. Somos las abejas de lo invisible. Libamos desesperadamente la miel de lo
visible, para acumularla en la gran y 4urea colmena de lo Invisible». Esas abejas son el

equivalente moderno del spirito peregrino de Dante. En efecto,

para nuestros abuelos —aclara Rilke— existia todavia una «casa», un «pozo» o una torre con
la que estaban familiarizados; incluso su propio vestido, su abrigo resultaba algo infinitamente,
infinitamente mas intimo; casi cada cosa era un receptaculo en el que encontraban lo humano
y lo acumulaban. Ahora nos invaden, desde América, apariencias, cosas indiferentes y vacias,
simulacros de vida... Una casa, en la concepcion americana, una manzana americana o una vid
de alli, nada tienen en comun con la casa, el fruto, las uvas, en los que quedaban vertidos la
esperanza y la reflexion de nuestros antepasados [...] Sobre nosotros recae la responsabilidad
no solo de preservar su memoria (la cual seria exigua y poco fiable), sino su valor humano y
«larico» (en el sentido de las divinidades del hogar). La tierra no tiene otra opcion que tornarse
invisible: en nosotros, que con una parte de nuestro ser somos participes de lo invisible,
tenemos (cuando menos) titulos de participacion en ello, y podemos acrecentar nuestra
posesion de invisibilidad durante nuestra permanencia aqui; s6lo en nosotros puede
consumarse esta intima transfiguracion de lo visible en invisible, de lo no méas ya dependiente
del ser visible y palpable, del mismo modo en que nuestro propio destino se torna sin cesar a

la vez mas invisible y mas existente en nosotros.*>’

357 R. M. Rilke, «Brief an Witold von Hulewicz, 13.X1.1925» en Werke. Kommentierte Ausgabe in vier Bdnden, tomo I
(Gedichte: 1910-1926), pp. 602-603: «Ja, denn unsere Aufgabe ist es, diese vorldufige, hinfillige Erde uns so tief, so leidend
und leidenschaftlich einzuprigen, dal ihr Wesen in uns >unsichtbar< wieder aufersteht. Wir sind die Bienen des
Unsichtbaren. Nous butinons éperdument le miel du visible, pour I’accumuler dans la grande ruche d’or de I’Invisible. |...]
Noch fiir unsere GroBeltern war ein »Haus¢, ein »Brunnen, ein ihnen vertrauter Turm, ja ihr eigenes Kleid, ihr Mantel:
unendlich mehr, unendlich vertraulicher; fast jedes Ding ein GefaB, in dem sie Menschliches vorfanden und Menschliches
hinzusparten. Nun dréngen, von Amerika her, leere gleichgiiltige Dinge heriiber, Schein-Dinge, Lebens-Attrappen... Ein
Haus, im amerikanischen Verstande, ein amerikanischer Apfel oder eine dortige Rebe, hat nichts gemeinsam mit dem Haus,
der Frucht, der Traube, in die Hoffnung und Nachdenklichkeit unserer Vorvéter eingegangen war. [...] Auf uns ruht die
Verantwortung, nicht allein ihr Andenken zu erhalten (das wére wenig und unzuverldssig), sondern ihren humanen und
larischen Wert. (>Larisch¢, im Sinne der Haus-Gottheiten.) Die Erde hat keine andere Ausflucht, als unsichtbar zu werden:
in uns, die wir mit einem Teil unseres Wesens am Unsichtbaren beteiligt sind, Anteilscheine (mindestens) haben an ihm,
und unseren Besitz an Unsichtbarkeit mehren konnen wéhrend unseres Hierseins, — in uns allein kann sich diese intime
und dauernde Umwandlung des Sichtbaren in Unsichtbares, vom sichtbar- und greifbarsein nicht ldnger Abhéngiges
vollziehen, wie unser eigenes Schicksal in uns fortwahrend zugleich vorhandener und unsichtbar wirdy.
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4.3

La posteridad de Shakespeare

«It is a mystical estate, an apostolic succession,
from only begetter to only begotten»

El anonimato de Shakespeare — Su critica dieciochesca como genio natural y contraventor de las
reglas del teatro «clasico» — La revaloracion historicista de Herder — Coincidencia entre la ley
natural y la voluntad divina — jAbandono o ensanchamiento de la uiunoic? — El universo infinito y
la correlativa transformacion del artista como agente de perfeccionamiento técnico — Autonomia y
contemporaneidad del arte como consecuencias de la interpretacion de Herder — Naturaleza y
civilizacion — La ambivalencia del sobrino de Rameau — Indiscernibilidad entre el rey (genius) y el
bufon (parasitus) — La ambigiiedad fundamental de la voluntad general — La dialéctica entre natura
naturata y natura naturans en Kant y Leibniz — La consecuente ambivalencia fundamental de la Razon
— Elviraje schopenhaueriano: la naturaleza como Voluntad y la funcion del genio — Destruccion del
arte (genitivos objetivo y subjetivo)

El casi absoluto desconocimiento de la vida de Shakespeare y la correlativa proliferacion,
producida a lo largo del siglo XIX, de candidatos para empufiar su pluma (Edward de Vere,
sir Francis Bacon, Christopher Marlowe, entre otros) no sdlo es el pretexto perfecto para
elegirlo como prototipo de esa suerte de avdvopog moderno: pese a siglos de critica, las
mismas sombras que cubren su persona, han ido proyectandose también sobre la tierra de sus
escritos para apenas esbozarla en el claroscuro de un «ajedrezado de hojas». La lectura de
Stephen es, en realidad, uno més de esos centelleos: otra ramificacion de aquel espeso arbol
cuyos esquejes, trasplantados de contrabando por Francia desde las tierras de John Dryden y
Joseph Addison, hallaron suelo fértil en la Aufkldrung y el idealismo alemén.*>®

Apenas arrancado el siglo XVIII, considerando cada vez mas frecuentemente que, si
acaso se emprendia «la tarea de examinar la mayor parte de estas [obras] con las reglas que
establecio Aristoteles desde el modelo de la escena griega, no habria [habido] mayor
dificultad en encontrar incontables defectos, [y que], no obstante, en la medida en que
Shakespeare vivio bajo una suerte de sencilla luz natural y jamas conoci6 aquellos preceptos

escritos, [habria sido] severo juzgarlo por una ley que desconocio»,*® la figura del poeta

358 Respecto de esta historia es indispensable el estudio de J. Schmidt, Die Geschichte des Genie-Gedankens in der
deutschen Literatur, Philosophie und Politik 1750-1945, vol. 1: Von der Aufkldrung bis zum Idealismus. En especial el
apartado sobre Shakespeare como paradigma del genio dramético, pp. 150-178.

339 N. Rowe, op. cit., p. XXVI: «If one undertook to examine the greatest part of these [works] by those Rules which are
establish’d by Aristotle, and taken from the Model of the Grecian Stage, it would be no very hard Task to find a great many
Faults: But as Shakespear liv’d under a kind of mere Light of Nature, and had never been made acquainted with the
Regularity of those written Precepts, so it would be hard to judge him by a Law he knew nothing of».
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isabelino fue tomando un papel progresivamente preponderante en la critica del teatro
clasicista francés y su apego a las reformas llevadas a cabo por Richelieu de acuerdo con las
normas de la tragedia y la comedia helénicas, es decir, con los principios de verosimilitud,
decoro y unidad de accion, tiempo y espacio.

La caracterizacion del dramaturgo como «lector de la Naturaleza» y «padre» del teatro
inglés que Rowe extrajo de Dryden®¢? se reescribié una y otra vez hasta acabar en la primera
pagina del decimoctavo ensayo sobre los ingleses de Voltaire, donde quedaria finalmente
resumido el conjunto de determinaciones que terminarian por hacer de Shakespeare el
prototipo del genio y del artista, no sin olvidar menospreciarlo inmediatamente después, con
su habitual ponzofia, a causa del desparpajo por la decencia o bienséance: «€l creo el teatro;
tenia un genio natural y sublime, lleno de fuerza y fecundidad, sin la menor chispa de buen
gusto ni el menor conocimiento de las reglas».*¢! Esta critica, titubeante entre la mayor
veneracion y el mas puntilloso reproche, se volveria la communis opinio a lo largo de la
literatura francesa atin hasta los tiempos de la Restauracion.*%?

La apologia de Herder, una de las mas afortunadas respuestas a las objeciones de estos
«cronometradores del drama» o trompeteros del bon goiit, expone, en sus lineas mas
elementales, el trastocamiento que, en lo referente a la recién aparecida Estética, se llevaba a
cabo con la Ilustracion, donde la equivalencia entre vopofétnoig y naturaleza alteraria, al
tiempo que prolongaria, la nocion de arte como imitatio con el progresivo abandono de la
concepcion medieval de la naturaleza mundana como creatura (natura naturata o «todo
aquello que se sigue de la necesidad de la naturaleza divinay») en favor de su costado

productivo (natura naturans o «Dios en la medida en que se considera como causa librex),3%3

360 J. Dryden, An Essay of dramatic Poesy (1668) en Dryden's Essays, vol. 1, pp. 79-80: «To begin then with Shakespeare;
he was the man who of all modern, and perhaps ancient poets, had the largest and most comprehensive soul. All the images
of Nature were still present to him, and he drew them not laboriously, but luckily; when he describes any thing, you more
than see it, you feel it too. Those who accuse him to have wanted learning, give him the greater commendation: he was
naturally learned; he needed not the spectacles of books to read Nature; he looked inwards, and found her there»; p. 82:
«Shakespeare was the Homer, or father of our dramatic poets».

361 Voltaire, Lettres philosophiques (1734), tomo 11, p. 79: «Il créa le théatre; il avoit un génie plein de force & de fécondité,
de naturel & de sublime, sans la moindre étincelle de bon gofit, & sans la moindre conoissance des régles. Je vais vous dire
une chose hasardée mais vraie, c¢’est que le mérite de cet Auteur a perdu le théatre anglais».

362 Un testimonio de ello se encuentra Racine et Shakespeare, pp. 7-20, donde Stendhal se explaya sobre las acusaciones de
falta de unidad temporal y espacial. Para las amonestaciones en torno al decorum, puede consultarse el capitulo «Du
principal défaut qu’on reproche, en France, a la littérature du Nord» de Mme. de Staél-Holstein, De la littérature en (Euvres
Completes, vol. 1, pp. 255-257.

363 Cfr. J. Schmidt, op. cit., pp. 5-13 y B. Spinoza, Ethica, 1, prop. 29, schol. (Gebhardt II, pp. 63-64): «per Naturam
naturantem nobis intelligendum est id, quod in se est et per se concipitur, sive talia substantiae attributa, quae aeternam et
infinitam essentiam exprimunt, hoc est Deus, quatenus ut causa libera consideratur. Per naturatam autem intelligo id omne,
quod ex necessitate Dei naturae sive uniuscujusque Dei attributorum sequitur, hoc est omnes Dei attributorum modos,
quatenus considerantur ut res, quae in Deo sunt et quae sine Deo nec esse nec concipi possunty.
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condensado en el feliz apotegma spinoziano «Deus seu Naturay. 34

iObsérvese el
desplazamiento de la antigua oposicion entre vopog y ool mediante el esquema semiotico
descrito un par de capitulos atras (4.1)!*%° De esta forma, aquel ensayo intentaba pensar la
naturaleza ya no bajo criterios estaticos, sino dindmicos, para de ahi inferir en el arte una
nueva pauta de valoracion capaz de desacreditar los monoliticos codigos aristotelizantes y
sustituirlos por consideraciones que respondiesen a las circunstancias historicas y culturales
en las que las obras se producian: «Dado que toda ilusion [es decir, ficcidn] —escribe
Herder— es alcanzada a través de esta autenticidad, verdad y creatividad de la historia, y sin
ellas no s6lo nada podria conseguirse, sino que no restaria incluso ningtin otro elemento del
drama de Shakespeare [...] ni del espiritu dramatico, el mundo entero es, en efecto,
unicamente el cuerpo de este espiritu ingente: todas las escenas de la naturaleza son
miembros de este cuerpo, tal como todos los personajes y formas de pensar, rasgos de este
espiritu (y se puede llamar al todo como aquel Dios gigante de Spinoza «<;Pan!/,
;Universum!>)» 3%

Abhora bien, para que el texto de Herder pudiera aparecer, profundos y penosos cambios
tuvieron que producirse. No puede decirse, como cominmente se piensa, que la pipnoig
dejara de operar de un momento a otro para cederle definitivamente el paso a la moinoic. Por
lo menos hasta los tiempos de Spinoza y de Leibniz atin no se hallaban las condiciones para
que surgiera tal discordia: «El espiritu [...] no solo era el espejo el universo de las creaturas,
sino también la imagen de la Divinidad. [Este] no sélo tenia una percepcion de las obras de
Dios, sino que incluso era capaz de producir, aunque en pequeio, algo que se les

367 El paulatino movimiento que desdoblaba el objeto de la imitatio en la

asemejaray.
reproduccion de la Creacion y la emulacion del Creador, iba a terminar decantandose, en tan

solo un siglo, por su segunda determinacion.

364 Ibid., 1v, praef., (Gebhardt 11, p. 375), donde se trataba, curiosamente, de diferenciar el arte y las obras humanas (de
finalidad especifica) de las de la naturaleza (infinitas y sin finalidad).

365 En efecto, tal trastocamiento solo podria ocurrir en una cosmologia en la que la voluntad divina fuese equivalente a las
leyes de la naturaleza, es decir, en un horizonte de comprehensioén donde lo simbdlico de la lengua tuviese la capacidad de
coincidir, a través de la intuicion, con el mundo y la percepcion.

366 J. G. Herder, «Shakespeare» en Von deutscher Art und Kunst, p. 103: «Da alle Tauschung durch dies Urkiindliche, Wahre,
Schopferische der Geschichte erreicht wird, und ohne sie nicht blo8 nicht erreicht wiirde, sondern kein Element mehr [...]
von Shakespeares Drama und dramatischem Geist bliebe: so sicht man, die ganze Welt ist zu diesem grofen Geiste allein
Korper: alle Auftritte der Natur an diesem Korper Glieder, wie alle Charaktere und Denkarten zu diesem Geiste Ziige —
und das Ganze mag jener Riesengott des Spinoza »Pan! Universum!< heieny.

367 G. Leibniz, Principes de la nature et de la grdce, § 14 (Gerhardt VI, p. 604): «L Esprit, [...] il n’est pas seulement un
Miroir de 1'univers des Creatures, mais encore une image de la Divinité. L’Esprit n’a pas seulement une perception des
ouvrages de Dieu, mais il est méme capable de produire quelque chose qui leur ressemble, quoique en petity».
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Ademas, a la par de este proceso, otros dos hechos jugaron un papel capital en el
progresivo olvido de la piunoig o, en cualquier caso, de la ampliacion de su campo de
operatividad, a saber, tanto las transformaciones de las ciencias naturales, como la
legitimacion de las instituciones burguesas; ambas marcadas por las tendencias analogas de
autorregulacion y desarrollo continuo. En efecto, conforme la concepcién que hacia del
mundo aquel opus cerrado de una Providencia exterior era sustituida por la idea de un
universo infinito cuyas leyes internas podian ademdas matematizarse, *%® el arte fue
abandonando, de manera analoga, la idea de mera reproduccién fenoménica de esa vieja
naturaleza pasiva e inmutable (en este punto ya fanaticamente helenizada) para comenzar a

interpretarse como potencia creativa ilimitada y perfectible*®”

capaz de imponerse leyes a si
misma con vistas a su propia produccion. El hombre y en especial el artista se vuelve el
correlato indispensable de la nueva concepcion abierta e inacabada de la naturaleza. Es ¢l
quien debe llevar a cabo su perfeccionamiento mediante la técnica,>’® conforme con el viejo
dictum aristotélico: «en general, en algunos casos la técnica completa lo que la naturaleza no
puede cumplir, en otros la imita».’”!

Herder apuntala estos supuestos mediante el recurso a la Etica spinoziana vy,
presentando el arte como una «ilusion» de ese «Dios o Naturaleza» que se manifiesta
inmanentemente en las infinitas modalidades de si de manera temporal e historica, justifica
la estratégica equiparacion entre las grandes innovaciones de Sofocles y de Shakespeare. Ello
le permitio, en ultimo analisis, trivializar el pasto de los criticos cuando, a la sazon, intentaban
hallarle algun inconveniente al Cisne, alguna discrepancia con los protocolos
pretendidamente clasicos. Desde ese momento, se trataria no tanto de constrefiirse a

sospechosas normas imperecederas, sino de estar a la altura de las circunstancias; y para tal

exigencia, la rehabilitacion del isabelino era la divisa perfecta.

368 Sobre este proceso en las ciencias naturales, puede consultarse la obra de A. Koyré, From the Closed World to the Infinite
Universe.

369 G. Leibniz, op. cit., § 18, p. 606: «Il est vray que la supreme felicité (de quelque vision beatifique, ou connoissance de
Dieu qu’elle soit accompagnée) ne sauroit jamais étre pleine; par ce que Dieu étant infini, ne sauroit étre connu entierement.
Ainsi notre bonheur ne consistera jamais et ne doit point consister dans une pleine jouissance, ou il n’y auroit plus rien a
desirer et qui rendroit notre esprit stupide; mais dans un progrés perpetuel a de nouveaux plaisirs et de nouvelles
perfectionsy.

370 Cfr. H. Blumenberg, Paradigmen zu einer Metaphorologie, pp. 69-83 (vi. «Organische und mechanische
Hintergrundmetaphorik») y, en especial, su articulo « >Nachahmung der Natur< Zur Vorgeschichte der Idee des
schopferischen Menscheny» en Wirklichkeiten an denen wir leben, pp. 55-103. Su tesis sobre la persistencia de la imitatio
desde el punto de vista filosofico debe complementarse con la defensa de la tenacidad figurativa en las escuelas pictoricas
mediterraneas sostenida por A. Besangon, op. cit.

371 Arist., Phys., 11, 199a15-17: «6Amg 8¢ 1) téxvn T pEV Emtelel & 1) VO1G aduvartel dnepydoactat, To 6& ppeTTaw.
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Asi pues, aquella sutil escision que, en el seno de su naturaleza inmanente, realizé
Spinoza entre una normatividad causa libera y otra ex necessitate traeria graves
consecuencias. Entre ellas la aparicion de dos requisitos fundamentales en el terreno de las
artes: el de autonomia, por un lado, y, por otro, el que Herder dedujo mediante un suplemento
de historizacion, es decir, el requisito de contemporaneidad. El juego entre ambas
condiciones (que, a fin de cuentas, desdembocaria en la admision de una naturaleza indémita
capaz de mostrar tanto las mas altas bellezas como las mas rastreras iniquidades de su cultura
y época) irian conformando la representacion tipicamente decimononica y romantica del
genio, cuya proliferacion en la tratadistica no por azar corrié parejas con el ascenso de la
burguesia y el desmantelamiento del Ancien Régime. Ya desde 1750 era legitimo preguntarse
si el restablecimiento de las ciencias y las artes habia contribuido a depurar o a corromper las
costumbres y, no solo eso, sino que el hecho de inclinarse por la opcidn mas pesimista no
parecia tan descabellado, considerando que frecuentemente «las ciencias, las Letras y las
Artes [...] extienden guirnaldas de flores sobre las cadenas de hierro de las que [los hombres
congregados] estan cargados; sofocan en ellos el sentimiento de aquella libertad original para
la que parecian haber nacido, les hacen amar su esclavitud y constituyen con ello eso que
suele denominarse «pueblos civilizados)».*”?> Ante esta civilizacion, el hombre en estado
natural comenzaba a concebirse, gracias sobre todo a Rousseau y a contrapelo de la tesis
hobbesiana, no homini lupus sino manantial practicamente impoluto de virtud.?” La alianza
entre genio y naturaleza podia servir ahora de moneda de cambio para desmitificar el statu
quo cultural y politico de una sociedad estamental en la cual, segin Mme. de Staél,
excepcional testigo del encabalgamiento de ambas eras, «el hombre vivia solo para causar
efectos a su alrededor y obtener asi una superioridad arbitraria sobre su competidor
inmediato, para excitar la envidia que sentia en torno suyo; [y en la que] de individuo en
individuo, de clase en clase, la vanidad que se padecia no hallaba reposo mas que en el

trono».374

372 J.-J. Rousseau, Discours sur les sciences et les arts, p. 9: «les Sciences, les Lettres & les Arts [...] étendent des guirlandes
de fleurs sur les chaines de fer dont ils sont chargés [sc. les hommes assembles (sic)], étouffent en eux le sentiment de cette
liberté originale pour laquelle ils sembloient étre nés, les font aimer leur esclavage & en forment ce qu’on appelle des
Peuples policésy.

373 Un interesante trabajo sobre este proceso con especial énfasis en la miisica europea desde Monteverdi hasta Schubert, la
transformacion de la idea de temporalidad y la controversia entre san Agustin y Rousseau es el de K. Berger, Bach's Cycle,
Mozart’s Arrow. An Essay on the Origins of Musical Modernity.

374 Mme. de Staél-Holstein, ibid., 11, cap. ii, p. 290: «I’homme ne vivait que pour faire effet autour de lui, pour obtenir une
supériorité de convention sur son concurrent immédiat, pour exciter I’envie qu’il ressentait a son tour. D’individus en
individus, de classe en classe, la vanité souffrante n’était en repos que sur le troney.
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De tal frivolidad, cancer de la Francia prerrevolucionaria—cuando se hacian sentir con
mayor intensidad las incongruencias internas de la cultura clasicizante, por asi llamar al orden
que se pretendia mas apegado a lo griego y, por ende, a una bella naturaleza inmévil y
originaria cada vez mas dudosa—, resta un formidable testimonio en forma de didlogo
satirico donde, no por casualidad, se discurre ampliamente sobre el genio y su ambiguo
estatuto. En ¢l se contraponen las opiniones de un excéntrico pardsito y musico «compuesto
de grandeza y bajeza, de sensatez y desatino» con las de un filésofo y moralista que
presumiblemente hacia las veces de Diderot, su autor. En la personalidad del sobrino de
Rameau aparecen sin disimulo, para escandalo y deleite de su interlocutor, la perversion y la
majestad de una civilizacion que ya habia dejado de reconocerse a si misma o, en todo caso,
podia hacerlo tinicamente como absoluto desgarramiento y ambivalencia. Alli, este hombre
asumia aquella vacilante condicion al grado de no tener ningin escrupulo en representar
cualquier papel o tomar cualquier postura. Podria, por ejemplo, haber arrojado a los perros,
nifios con rasgos excepcionales solo por precaucion, puesto que los genios «no saben qué
significa ser ciudadanos, padres, madres, progenitores, hermanos, amigos»,?’> para poco
después desdecirse tildando de vanas precisamente esas mismas instituciones, es decir, la
patria, la educacion y la amistad.?’® En verdad no solo habria que reconocerlo como un
inimitable maestro de la pantomima, sino, siguiendo a Hegel, como la encarnacion misma de
su época, la alienacion producida por una civilizacién agonizante que no tiene ya otra

capacidad que amortajarlo todo en su opuesto:*”’

«No existe mejor papel entre los grandes
que el de bufon. Desde antafio ha existido el titulo de bufon del rey; jamas el de sabio del
rey. [...] Sabio seria quien no tuviese bufén. Por lo tanto, aquel que tiene bufén no es sabio;
si no es sabio, es bufon; y quiza, si fuese rey, el bufon de su bufon» .37

Esta dialéctica entre rey y bufon, calca de la de protector y parasito que padece el
célebre sobrino, hace emerger la secreta comunidad entre genio y soberano que el incipiente
giro republicano fragué durante los tltimos destellos de la monarquia. Con tal proposito, sdlo

haria falta sustituir los términos por sus equivalentes latinos en Gorgojo y en Los cautivos de

Plauto:*” los parasiti llaman genii a sus patrones por analogia con su sentido originario de

375 D. Diderot, Le neveu de Rameau, pp. 11-12.

376 Ibid., p. 63-64.

377 Cfi- G. W. F. Hegel, Die Phdnomenologie des Geistes, pp. 320-355 (V1, B: «Der sich entfremdete Geist; die Bildungy).
378 D. Diderot, op. cit., pp. 97-98: «Il n’y a point de meilleur role aupres des grands que celui de fou. Long tems il y a eu le
fou du roi en titre; en aucun, il n’y a eu en titre le sage du Roi. [...] Celui qui seroit sage n’auroit point de fou. Celui donc
qui a un fou n’est pas sage; s’il n’est pas sage, il est fou; et peut etre, fut-il roi, le fou de son fou».

379 Plaut., Curc. 2, 3,22;5,2,29; Capt. 4,2, 99.
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divinidad tutelar. Asi, aunque desprecie a los genios tanto como a sus protectores, siempre
que abandone la palabra para volcarse a la musica o caiga casi poseso por otra persona en el
instante de su pantomima, «Rameau, el bufén» tomard las riendas de la situacion vy,
sometiéndose, pardsito de su genio, sometera a su auditorio instaurando y derogando las
reglas y convenciones al capricho de Vertumno. Mediante un esquema muy proximo a éste,
cuya pretension habria sido quiza la de presentar una alternativa al sintoma, el soberano del
Contrato social, es decir, la voluntad general donde «cada uno a nadie se entrega

entregandose a todos»,** recibe su dignidad sélo al precio de diseminarse o desaparecer:

Su caso es el de un particular que contrae obligaciones consigo mismo; por lo que es evidente
que no hay ni puede haber ninguna especie de ley fundamental coactiva para el cuerpo
publico, ni siquiera el contrato social [...] Pero, al no emanar su ser mas que de la santidad
del contrato, el cuerpo politico o el soberano jamas puede obligarse, incluso con respecto a
los demaés, a nada que derogue este acto primitivo, como el hecho de alienar una porcion de
si mismo o someterse a otro soberano. Violar el acto por el que existe seria aniquilarse. [...]
El pacto social, entonces, a fin de no resultar un vano formulario, contiene tacitamente este
compromiso [...]: que quien se niegue a obedecer la voluntad general sera obligado por todo
el cuerpo; lo que sélo significa que se lo forzara a ser libre.*"!

Se vivia (jviva el pretérito imperfecto!) en una sociedad de pura apariencia. El régimen y su
cultura se encontraban en un punto de desencajamiento con respecto a una realidad en donde
el genio, como contrapeso «natural» a la artificialidad cortesana, podia cumplir una funcién
decisiva por las ya mencionadas caracteristicas de contemporaneidad y autonomia:
respondiendo a las exigencias de la época (las guerras intestinas de religion que azotaron
Inglaterra durante el siglo XVI y el gusto de su publico, en el caso de Shakespeare), solo éste
era capaz de crear nuevas reglas apropiadas para su tiempo (las consecuentes transgresiones
al decorum y las unidades aristotélicas). Sin embargo, esta nocidn, la de genio, como «un
arbol que ha secado a otros a su alrededor y sofocado las plantas que crecian a sus pies»,*%?

suponia también graves dificultades para los diagnosticos y programas sociopoliticos de la

380 J.-J. Rousseau, Du contrat social, 1, 6, p. 32-33: «Enfin chacun se donnant a tous ne se donne a personne.

381 Ibid., 1,7, p 37-39: «Il est alors dans le cas d’un particulier contractant avec soi-méme; par ot 1’on voit qu’il n’y a ni ne
peut y avoir nulle espéce de loi fondamentale obligatoire pour le corps du peuple, pas méme le contrat social. [...] Mais le
corps politique ou le souverain, ne tirant son étre que de la sainteté du contrat, ne peut jamais s’obliger, méme envers autrui,
a rien qui déroge a cet acte primitif, comme d’aliéner quelque portion de lui-méme, ou soumettre & un autre souverain.
Violer I’acte par lequel il existe serait s’anéantir. [...] Afin donc que le pacte social ne soit pas un vain formulaire, il renferme
tacitement cet engagement, [...] que quiconque refusera d’obéir a la volonté générale y sera contraint par tout le corps: ce
qui ne signifie autre chose sinon qu’on le forcera d’étre libre».

382 D. Diderot, op. cit., p. 19: «un arbre qui a fait sécher quelques arbres plantés dans son voisinage; qui a étouffé les plantes
qui croissoient a ses piés».
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época, pues a pesar de que se presentaba como antidoto inigualable frente a unas fuerzas
estamentales cada vez mas proximas a derrumbarse en el campo de las artes (y de las
ciencias), podia hacer tambalear igualmente, a causa de su dignidad, arraigada en lo singular
y lo excepcional, tanto la «voluntad general» como el edificio politico de corte universalista
que con grandes empefios disefiaban Rousseau y las Luces.

He aqui el marco dentro del cual debe situarse la polaridad entre genio y gusto que
tanta tinta chorred la época del «encabalgamiento». Ella condensa una serie de dicotomias
fundamentales (produccion-recepcion, subjetividad-objetividad y singular-universal, por
mencionar algunos de los ejemplos mas conspicuos y que de alguna manera ya han sido
abordados en el presente trabajo) cuya interaccion constituye la urdimbre de la reflexion mas
contundente que produjo la Ilustracion: la filosofia critica de Kant. Alli, la vieja substantia
de Spinoza, omniabarcante y dotada de una legislacién interna a un tiempo necesaria
(naturata) y libre (naturans), tras haberse bifurcado por la objecion leibniziana que la
desintegraba en moénadas y compuestos distribuidos por los Reinos de la Gracia y de la
Naturaleza,*®® se desplazo hasta el sujeto y se instald en su interior para trabar sus facultades,
de manera que en una inversion (justamente la del célebre giro copernicano), éste, encarnado
en la razdn, ya «no produc/[iria] sus reglas (a priori) a partir de la naturaleza, sino que se las
prescrib[iria]».*%* La natura naturata o el Regne de la Nature cedia asi el paso a un plexo de
«conceptos puros del entendimiento que, por asi decirlo, s[ervirian] Unicamente para
deletrear los fendmenos luego susceptibles de leerse como experiencia».’® Estos fenomenos
—al contrario de los objetos en si 0 noumenos, incapaces de ofrecer un acceso al mundo
exterior— se perciben, en cuanto naturaleza materialiter, desde los postulados de la «Estética
trascendental» como el referente sensible y objetivo de los principios universales o naturaleza
formaliter que, por su parte, se desarrollan a lo largo de la «analitica trascendental», a saber,
a partir de una matriz de cuatro categorias (cantidad, cualidad, relacion y modalidad)
desplegadas en tres variedades donde quedan compendiadas todas las funciones
judicativas.’®¢ La piedra angular del edificio kantiano se halla en la particular indole de estos

principios, puesto que presentan una doble faz: pueden ser Vestandesbegriffe, es decir,

383 Cfr. G. Leibniz, ibid., §§ 1, 7, 8, 11, 15.

384 1. Kant, Prolegomena zu einer jeden kiinftigen Metaphysik, die als Wissenschaft wird auftreten kénnen, § 36: «der
Verstand schopft seine Gesetze (a priori) nicht aus der Natur, sondern schreibt sie dieser vor».

385 Ibid., § 30: «die reine Verstandesbegriffe [...] dienen gleichsam nur, Erscheinungen zu buchstabieren, um sie als
Erfahrung lesen zu koénneny.

386 Cfi. id., Kritik der reinen Vernunft, B 95 = A 70-B 110.
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«conceptos del entendimiento» cuando se desempefian ostensivamente y se dirigen a la
experiencia, o bien, Vernunftsbegriffe, esto es, «conceptos de la razén» cuando su empleo no
es empirico, sino regulativo y practico, es decir, cuando pertenecen a la natura naturans o al

Regne de la Grdce:

Solo a través de ellos [sc. de los conceptos del entendimiento] es posible conocer y determinar
un objeto. Proporcionan, por lo tanto, el material para la inferencia. No existen otros
conceptos de objetos a priori que los precedan y a partir de los cuales puedan ser derivados.
Al contrario, su realidad objetiva se funda tinicamente en el hecho de que, ya que constituyen
la forma intelectual de cualquier experiencia, su aplicacion en ella ha de poder ser siempre
probada. Sin embargo, el término <concepto del entendimiento> hasta ahora muestra
provisionalmente que no se deja reducir a la experiencia, puesto que se refiere a un
descubrimiento del cual lo empirico sélo resulta una parte (quiza la totalidad de la experiencia
posible o su sintesis empirica), y aunque ninguna experiencia jamas logra llevarse hasta alli,
siempre le pertenece. Los conceptos de la razon sirven para concebir, los del entendimiento
para entender (las percepciones).*®’

Pero ;qué sucede cuando la razon es pura, es decir, cuando «no deja nada al entendimiento»
y por ende no tiene un propdsito gnoseoldgico que se compruebe en la experiencia?
Naturalmente, «busca llevar la unidad sintética pensada en la categoria hasta lo absoluto
incondicionado», esto es, tiene una funcién fundamentalmente heuristica, pues intenta
concebir «la totalidad de las condiciones de un condicionado dado».*¥ De ello no hay mejor
prueba que el argumento ontologico de Anselmo para demostrar la existencia de Dios:
«aliquid quo maius nihil cogitari potest...»** Todas las aporias que presenta la metafisica
tienen su origen en este inevitable uso no empirico de los principios, mediados por los tres
juicios de relacion: los paralogismos psicologicos donde se plantea la permanencia del sujeto
pensante o la inmortalidad del alma desde la substantia; 1a unidad absoluta de las condiciones

del fendmeno en las antinomias cosmoldgicas desde la idea de causa; y la suprema condicion

387 Ibid., B 367 = A 310-B 368 = A 311: «Durch sie allein wird Erkenntnis und Bestimmung eines Gegenstandes moglich.
Sie geben also zuerst Stoff zum Schlieen, und vor ihnen gehen keine Begriffe a priori von Gegensténden vorher, aus denen
sie konnten geschlossen werden. Dagegen griindet sich ihre objektive Realitit doch lediglich darauf: daB, weil sie die
intellektuelle Form aller Erfahrung ausmachen, ihre Anwendung jederzeit in der Erfahrung muf3 gezeigt werden kdnnen.
Die Benennung eines Vernunftbegriffs aber zeigt schon vorldufig: dafl er sich nicht innerhalb der Erfahrung wolle
beschrinken lassen, weil er eine Erkenntnif betrifft, von der jede empirische nur ein Teil ist (vielleicht das Ganze der
moglichen Erfahrung oder ihrer empirischen Synthesis), bis dahin zwar keine wirkliche Erfahrung jemals véllig zureicht,
aber doch jederzeit dazu gehorig ist. Vernunftbegrifte dienen zum Begreifen, wie Verstandesbegriffe zum Verstehen (der
Wahrmehmungen)».

388 Ibid., B 383 = A 326: «Jene [sc. die reine Vernunft] behilt sich allein die absolute Totalitdt im Gebrauche der
Verstandesbegriffe vor und sucht die synthetische Einheit, welche in der Kategorie gedacht wird, bis zum
Schlechthinunbedingten hinauszufiihren»; p. 328 (B 380 = A 323): «Also ist der transzendentale Vernunftbegriff kein
anderer, als der von der Totalitit der Bedingungen zu einem gegebenen Bedingten».

389 Anselm. Cant., Proslog. 2-3.
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de la posibilidad de cuanto podemos pensar (el ser de todos los seres) como el objeto de la
teologia a partir de la nocion de comunidad.’*® Ahora bien, es sobre todo el principio de
causalidad (cuya problematizacion en Hume posibilitd, por cierto, el viraje critico en la
filosofia de Kant) el punto de engarce entre la razon ostensiva y la regulativa, es decir,
exactamente el lugar donde converge la division entre naturaleza naturata y naturans. «Es
sorprendente —escribe Leibniz— que con la sola consideracion de causas eficientes o de la
materia, no podamos explicar tales leyes de movimiento descubiertas en nuestros términos
[...]. Es necesario recurrir a causas finales, y que estas leyes no dependan del principio de
necesidad, como las verdades logicas, aritméticas y geométricas; sino del principio de
conveniencia, es decir, de eleccidn de la sabiduria. Esta es una de las pruebas mas eficaces y
sensibles de la existencia de Dios, para quienes son capaces de profundizar en estas cosasy».*”!
La natura naturata se desdobla en el referente objetivo y material de los principios
universales del entendimiento. Dado que es sdlo la legalidad formal de un sujeto en el limite
de la naturaleza (es decir, inclinado pero no determinado por ella) la que descubre y traba la
organizacion de los fendmenos que se ofrecen a la intuicion, se introduce una suerte de natura
naturans en el seno mismo del sujeto, fruto de la voluntad y del entendimiento, es decir, una
cultura cuyos productos son fundamentalmente incapaces de adquirir una vigencia de corte
universal. En efecto, al despojarse el hombre del asidero del instinto que lo ligaba
ineluctablemente a la determinabilidad natural y abrirsele asi la posibilidad de una libertad
que no puede concretarse mas que singularmente como cultura y técnica, deja abierta la
pregunta sobre su propia finalidad. Esta causa final es precisamente la que puede columbrar
el genio. La caracterizacion que Victor Hugo esboza de Shakespeare es perfectamente
congruente con esta concepcion: una historia monumental —diria Nietzsche— de la cultura,
donde los grandes artistas fungen como los eslabones, la successio apostolica, en la cadena
que disefia y desentrafia el porvenir de la humanidad.?*?
Fue en este punto cuando la concepcion de la naturaleza dio un insospechado viraje

hacia una direcciéon que, de alguna u otra forma, permaneci6 casi invariable hasta bien

390 Cfir. Kant, Kritik der reinen Vernunfi, B 396 = A 338 y ss.

391 G. Leibniz, ibid., § 11, p. 603: «Et il est surprenant, que par la seule consideration des causes efficientes ou de la matiere,
on ne sauroit rendre raison de ces loix du mouvement découvertes de notre temps [...]. il y faut recourir aux causes Finales,
et que ces loix ne deependent point du principe de la necessité, comme les verités Logiques, Arithmetiques et Geometriques;
mais du principe de la convenance, c’est a dire, du choix de la sagesse. Et ¢’est une des plus efficaces et des plus sensibles
preuves de I’existence de Dieu pour ceux qui peuvent approfondir ces choses.

392 Cfi- El elenco de «genios» de V. Hugo, William Shakespeare en (Euvres Compleétes, pp. 39-100: Homero, Job, Esquilo,
Ezequiel, Lucrecio, Juvenal, san Pablo, san Juan, Dante, Rabelais, Cervantes y Shakespeare sublevan el «buen gusto» con
sus «exageraciones y monstruosidades» porque mora en ellos «lo infinito», «lo desconocido» (pp. 99-100).
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entrado el siglo XX: la equiparaciéon de Schopenhauer entre la naturaleza y una Voluntad
obcecada, irracional y carente de proposito no sdlo repercutioé en la caracterizacion de lo
dionisiaco en Nietzsche y del Es freudiano, sino también allan6 el camino al esteticismo del
«segundo romanticismo» y sus afanes por cifrar en el arte una escapatoria de la realidad, a la
sazon profundamente desencantada. Para Schopenhauer, la Voluntad pastorea a los filisteos,
a los «vulgares hijos de la tierra» en un insaciable frenesi de deseos como si se tratase de
reses. Se trata del reverso del idealismo, del costado pesimista de la natura naturans: ésta no
aparece ya como la alegria originaria de la creacion autdrquica, sino como puro sufrimiento
y necesidad, la calamitosa tension entre los ciegos instintos. El genio abandona aqui su
dignidad de «hombre de talento», de salvaje iluminado, para sobajarse a un simple
menesteroso y, en el mejor de los casos, a libertador probable de aquellas cadenas con las
que la Voluntad y el principio de razén suficiente o principium individuationis 1o mantienen
sometido tanto a él como a la humanidad entera en una lucha perenne.?*® «El genio —
escribe— es la capacidad de comportarse de manera puramente intuitiva, de perderse en la
intuicién, y de emancipar al conocimiento, que s6lo existe originalmente para servir a la
Voluntad, de su imperio, vale decir, es la facultad de apartar la mirada lejos del propio interés,
los propios deseos y propositos, despojandose durante un tiempo de la personalidad, para
permanecer como un sujeto puramente intuitivo, un claro ojo del mundo». Es un individuo
«cuyo excedente de conocimiento libremente adquirido se transforma en un sujeto de
voluntad pura, en el espejo luminoso del mundo».*** Facilmente puede observarse en estas
lineas la fundamental ambivalencia que representa tal figura: el genio se instaura como la
imitacién libre, ferozmente individuada, de una naturaleza fatal. La tunica esperanza

contenida en esta vision se reduce a que durante el fugaz paso de Orfeo por el Tartaro

393 Para un examen de la teoria estética schopenhaueriana con especial énfasis en su influencia directa e indirecta en el arte
del siglo XIX, cfr:, A. Besangon, op. cit., pp. 396-413; para su valoracion del genio, cfr: J. Schmidt, op. cit., vol. 1, pp. 467-
476.

394 A. Schopenhauer, Die Welt als Wille und Vorstellung, 111, p. 142 (267): «Demnach ist Genialitdt die Féhigkeit sich rein
anschauend zu verhalten, sich in die Anschauung zu verlieren und die Erkenntnif3, welche urspriinglich nur zum Dienste
des Willens da ist, diesem Dienst zu entziehn, d. h. sein Interesse, sein Wollen, seine Zwecke, ganz aus den Augen zu lassen,
sonach seiner Personlichkeit sich auf eine Zeit vollig zu entdufSern, um als rein erkennendes Subjekt, klares Weltauge, iibrig
zu bleiben. [...] Es ist als ob, damit der Genius in einem Individuo hervortrete, diesem ein Maas der ErkenntniBkraft
zugefallen seyn miisse, welches das zum Dienste eines individuellen Willens erforderliche weit tibersteigt; welcher frei
gewordne Ueberschufs der Erkenntnifs, jetzt zum willensreinen Subjekt, zum hellen Spiegel des Wesens der Welt wird.
welcher frei gewordne Ueberschuf3 der Erkenntnifs, jetzt zum willensreinen Subjekt, zum hellen Spiegel des Wesens der Welt
wird.
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«est[e]mos libres, por un momento, del despreciable impulso de la Voluntad, celebr[e]mos
el sabado de sus penitencias, se det[enga] la rueda de Ixion».>%>

Con su férrea oposicion entre un mundo deficiente, el de la Voluntad, y un arte no ya
promisorio y perfecto sino uno huero e infundado, reflejo purificado de lo natural,
Schopenhauer quebrant6 la continuidad (el arte) entre el Reino de la Naturaleza y el de la
Gracia que con tanto empeio intentdé mantener la [lustracion. En efecto, la funcion del genio
siguid vigente para €1, pero como pura formalidad suspendida. De aqui al esteticismo y la
embriaguez dionisiaca s6lo habia un paso. Ciertamente, el concepto de autonomia del genio
albergaba desde un inicio la posibilidad de perder o escapar de la realidad. Luego de que la
filosofia idealista exacerbara la tension entre la realidad y la idealidad que postulaba de
manera utopica y genial, la conexion interna entre el arte y la vida se rompié a menudo en el
romanticismo. Al apartarse de la esfera real de la vida de la Voluntad mediante la pura
Representacion, el genio, transformado ya en un martir o un asceta, no solo se aislo del
mundo exterior, sino que acabd también aliendndose de su propia vida. La Representacion
que se desprende de la Voluntad se precipita asi en el mundo delirante de la mas estricta
irrealidad. Resulta paradojico que este preciso mundo, como objetivacion ideal, sea al mismo
tiempo la unica forma de captar la verdad y sirva de salvacion frente a la tortuosa realidad de
la vida.3%¢

Ante este horizonte, ante el horror del mundo, acabar con €l y con su pipnoig, no es
s6lo una opcidn, sino un imperativo. «Quien ha de ser un creador en el bien y en el mal, en

verdad, ése ha de ser, en primer lugar, un aniquilador y un destructor de valores. Por ello, el

395 Ibid., p. 150 (283): «Es ist der schmerzenslose Zustand, den Epikuros als das hochste Gut und als den Zustand der Gotter
pries: denn wir sind, fiir jenen Augenblick, des schndden Willensdranges entledigt, wir feiern den Sabbath der
Zuchthausarbeit des Wollens, das Rad des Ixion steht still».

396 Este paragrafo es sencillamente una traduccion ligeramente modificada de J. Schmidt, op. cit., vol. 1, pp. 474-475: «So
bahnt er den Weg zum Asthetizismus. Das Genie gerit bei ihm schon in die Néhe des Fakirs. Die Kunst erhlt eine Affinitit
zur Droge. In der dsthetizistischen Flucht in die Kulturgeschichte, wie sie sich an dem aus Schopenhauers geistigem
Horizont denkenden Jakob Burckhardt beobachten 1a83t, sowie in Wagners und Nietzsches rauschhaftdekadentem Kunst-
und Genie-Kult erreicht diese Entwicklung ihren Hohepunkt. Sie entspricht durchaus den von Anfang an vorhandenen
Moglichkeiten der Genie-Ideologie selbst. Denn im Konzept genialer Autonomie war ja auch die Moglichkeit des
Realitétsverlustes oder der Realitétsflucht angelegt. Und nachdem die idealistische Philosophie die Spannung zwischen
Realitit und utopisch-genial zu postulierender Idealitit zum AuBersten verschirft hatte, zerbrach in der Romantik vielfach
der innere Zusammenhang von Kunst und Leben. [...] Indem sich das Genie durch reine Vorstellung von der realen
Lebenssphire des Willens abhebt, isoliert es sich nicht nur von der &uleren Welt. Es entfremdet sich auch dem eigenen
Leben. Die sich vom Willen ablésende Vorstellung gerit in die Wahnwelt strikter Irrealitit. Es ist paradox, daB diese
Wahnwelt als ideale Objektivation zugleich der einzige Weg zur Erfassung der Wahrheit sein und als Erlésung von der
qualvollen Lebensrealitdt dienen soll. Die oft bemerkte Verwandtschaft des Genies mit dem Wahnsinn, sagt Schopenhauer,
beruht eben hauptséchlich auf jener, dem Genie wesentlichen, dennoch aber naturwidrigen Sonderung des Intellekts vom
Willen».
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altisimo mal le pertenece al altisimo bien: Gltimo es, sin embargo, el creador».?*” La obra de
Nietzsche puede interpretarse como una lectura inversa de Schopenhauer: una zambullida en
el mundo de la Voluntad como afirmacion de la vida. Antes de Humano, demasiado humano,
el genio (lo dionisiaco o la natura naturans) constituye para ¢l la antitesis del erudito (la
natura naturata o lo apolineo en el mejor de los casos o lo socratico en el peor). Es ese
ingenuo del siglo XVIII que, educado ya, se obstina en el engafio de su indémita rusticidad.
En la tentativa de abolir los oropeles teologicos e historicos de la civilizacion y entregarse
asi a una vida cada vez mas «natural» —una que, por cierto, culminara no sélo en los terrores
del nazismo sino en la pulsion biologizante de la actualidad—, infunde la realidad de
teologia. El hombre, arrojado asi a una dialéctica y a una autonegacion sin fin, estd condenado
a hallar como unico asidero la facticidad desnuda; y «el gran poeta —Shakespeare,
evidentemente— [a nutrirse] de su sola realidad, al grado de tornarsele luego insoportable
incluso su propia obra».>*® Aqui se encuentran, in nuce, las coordenadas del naturalismo,
donde el genio es sustituido por un observador experimental, y del decadentismo, donde el
Ennui también impulsa al desprendimiento de la mediocre realidad. En ambos casos el
vinculo sujeto-objeto estd practicamente destruido: en uno por la casi ausencia del primero,
en el otro por la del segundo.

El dadaismo y el surrealismo, «las dos corrientes que marcaron el fin del arte moderno»
en palabras de Guy Debord, o «el eclipse de la obra de arte» en las de Robert Klein, pueden
entenderse también en este sentido, como dos tentativas «a la vez solidarias y contrarias» de
la pura objetividad de la Lebensphilosophie nietzscheana: el primero «quiso suprimir el arte
sin realizarloy, exhibiendo con sus gestos la inextricable incoherencia del mundo y la
sociedad; el segundo, «realizarlo sin suprimirlo», desenterrando la profunda e irracional

realidad del artista y del sujeto.’*” La distincion entre natura naturata y natura naturans debe

397 F. Nietzsche, Also sprach Zarathustra, 11, «Von der Selbst-Uberwindungy, p. 147, reproducido con ligeras variantes en
«Warum ich ein Schicksaal bin, 2 [Por qué soy destino, 2]» de Ecce homo en Kritische Studienausgabe, vol. V1, p. 366:
«Und wer ein Schopfer sein muss im Guten und Bosen: wahrlich, der muss ein Vernichter erst sein und Werthe zerbrechen.
Also gehort das hochste Bose zur hochsten Giite: diese aber ist die schopferische».

398 Ibid., p. 287: «Der grosse Dichter schopft nur aus seiner Realitdt — bis zu dem Grade, dass er hinterdrein sein Werk
nicht mehr aushélt»y. Cfi: J. Schmidt, op. cit., vol. 11, pp. 129-168.

399 G. Debord, La société du spectacle, § 191: «Le dadaisme et le surréalisme sont les deux courants qui marquérent la fin
de I’art moderne. 1ls sont, quoique seulement d’une maniére relativement consciente, contemporains du dernier grand assaut
du mouvement révolutionnaire prolétarien; et I’échec de ce mouvement, qui les laissait enfermés dans le champ artistique
méme dont ils avaient proclamé la caducité, est la raison fondamentale de leur immobilisation. Le dadaisme et le surréalisme
sont a la fois liés et en opposition. Dans cette opposition qui constitue aussi pour chacun la part la plus conséquente et
radicale de son apport, apparait I’insuffisance interne de leur critique, développée par I’'un comme par I’autre d’un seul coté.
Le dadaisme a voulu supprimer [’art sans le réaliser; et le surréalisme a voulu réaliser I’art sans le supprimer. La position
critique élaborée depuis par les situationnistes a montré que la suppression et la réalisation de I’art sont les aspects
inséparables d’un méme dépassement de I’art». Cfi:, ademas, R. Klein, «L’¢éclipse de ’ceuvre d’art» en La forme et
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reconducirse a la diferencia platonica entre pipnoig y évlovotacog y, correlativamente, a la
cuestion de donde debe colocarse el peso padrdn, si en el plato de lo dyaBog o en el de lo
KaAdc, advirtiendo cada una de sus determinaciones histdricas. Para las postrimerias del siglo
XIX, la polarizacion de esta dicotomia, entre una finalidad desencarnada, siempre por venir,
respecto de la cual el presente comparece siempre como una coleccion de cuerpos
mecanizados o mantenidos con vida artificial y una entrdpica fuerza natural, es, con toda
probabilidad, la que empujo al arte a redefinirse no como obra sino como vida y de la que

Ulysses constituye, no cabe duda, un ingente sintoma.

lintelligible, pp. 403-410. Otro estudio importante sobre el cambio abordado anteriormente entre el paradigma roméantico
(recuperacion de la Naturaleza) y el moderno (la Naturaleza como cruel mecanizacién), con especial énfasis en los
dispositivos de escritura y la tradicion cultural alemana, es el de F. Kittler, Aufschreibesysteme 1800/1900. Los libros de G.
Agamben, L uomo senza contenuto'y Creazione e anarchia, son igualmente esclarecedores al respecto.
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V. Filoteologia pornosofica

Esqueria
Un lugar para la palabra

5.1

La leccion paulina

«Was du verlachst, wirst du noch dienen»

La escritura doble — El paralelismo continuo entre contemporaneidad y Antigiiedad — La tipologia
en Pablo de Tarso y Tertuliano — El tiempo recogido — La bisociacion y el acto creativo de Arthur
Koestler — La encarnacion de la literatura — Equivocidad e inmanencia

(De qué manera lleva a cabo Ulysses esta destruccion de la obra, en otras palabras, esta
conversion de vida en arte o de arte en vida que, como se ha visto, es la tentativa mas intima
de la hipotesis dedalusiana sobre Shakespeare?

A lo largo de todo el capitulo (y de todo el libro) hay un rasgo estilistico recurrente
sobre el cual, si bien no ha cesado de repararse, sus consecuencias tampoco parecen haber
sido del todo extinguidas. Consiste en la coincidencia o, para decirlo respectivamente con
Kenner y Goldberg,*? la «escritura doble» o «yuxtaposicion» de dos o mas planos con
respecto a los cuales una misma situacion adquiere significaciones divergentes que
frecuentemente presentan un cariz irénico. Es comun encontrarlo como un extrafio
entrecruzamiento de actividades, percepciones, discursos, entradas y salidas de personajes;
o, en general, como el enlace aparentemente gratuito de cualquier asunto que, aunque a
primera vista pueda considerarse mayoritariamente tematico, termina configurando, por
medio de sus repeticiones y desplazamientos, un aspecto formal del texto. En lo que respecta
al pasaje de la biblioteca, por ejemplo, el mutis de Lyster a causa de Bloom, guarda sin lugar
a dudas cierta relacién con la amplia discusion acerca de la pérdida de Hamnet (Rudy), la
infidelidad de Ann Hathaway (Molly) y la débil conexion que ésta ultima tiene con el
judaismo de Shakespeare (el propio Bloom); o también el entr’acte, donde la llegada de

«Malaquias» Mulligan y su gloria in excelsis Deo, el canto angelical que los pastores

400 T 0s analisis mas cabales al respecto se encuentran en H. Kenner, op. cit., pp. 7-18, 207-213 y S. L. Goldberg, op. cit.,
pp. 265-270.
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escucharon como anuncio del nacimiento de Cristo,*! desinflan el primer punto algido de la
homilia de Stephen, precisamente cuando comienza a introducir los elementos teologicos
mas ampulosos y, sin embargo, menos rigurosos de su argumentacion.

Este mecanismo de duplicacion asimétrica, por cierto, no dista mucho del recurso
narrativo que Victor Hugo ya habia reconocido como uno de los mas conspicuos del corpus

dramatico del Cisne:

Es una accion doble que atraviesa el drama y lo refleja en pequeiio. Al lado de la tempestad
del Atlantico, la tempestad en un vaso de agua. Asi, Hamlet hace por debajo de si un Hamlet;
asesina a Polonius, padre de Laertes, y he ahi a Laertes respecto de Hamlet exactamente en
la misma situacion que éste respecto de Claudius. Hay dos padres que vengar. Podria haber
dos espectros. De igual manera, en Rey Lear, lado a lado y frente a ¢él, Lear, desesperado por
sus hijas Goneril y Regan, y consolado por su hija Cordelia, es duplicado por Glocester,
traicionado por su hijo Edmond y amado por su hijo Edgar. La idea bifurcada, la idea
haciéndose eco a si misma, un drama menor copiando y codedndose con el principal, la accion
arrastrando su luna, una accién mas pequefia que su par; la unidad cortada en dos.**

La «yuxtaposicion» debe de considerarse desde el punto de vista de su parentesco con aquello

que T.S. Eliot denominé «paralelismo continuo entre contemporaneidad y Antigiiedad»**

como la maduracion de la nocién de epifania con la que Joyce intentaba articular todo su

proyecto literario juvenil y cuya formulacion mas concisa aparece en Stephen Hero:

Una tarde, una tarde brumosa, pasaba por la calle Eccles, con todos estos pensamientos
triviales bailando la danza del desasosiego en su cerebro, cuando un incidente baladi lo
impulsé a componer unos versos ardientes que tituld «Vilanelle de la tentadora». Una joven
estaba parada en las escaleras de una de esas casas de ladrillo marrén que parecen la
encarnacion misma de la paralisis irlandesa. Un joven caballero se encontraba apoyado en la
oxidada barandilla de la zona.

Stephen, mientras avanzaba en su busqueda, escucho el siguiente fragmento de coloquio,
del cual recibié una impresion lo suficientemente aguda como para afligir gravemente su
sensibilidad.

01 Le., 2, 14.

402 V. Hugo, op. cit., pp. 291-292: «C’est une double action qui traverse le drame et qui le refléte en petit. A coté de la
tempéte dans 1’ Atlantique, la tempéte dans le verre d’eau. Ainsi Hamlet fait au-dessous de lui un Hamlet; il tue Polonius,
pere de Laértes, et voila Laértes vis-a-vis de lui exactement dans la méme situation que lui vis-a-vis de Claudius. Il y a deux
peres a venger. Il pourrait y avoir deux spectres. Ainsi, dans le Roi Lear, cote a cote et de front, Lear, désespéré par ses filles
Goneril et Regane, et consolé par sa fille Cordelia, est répété par Glocester, trahi par son fils Edmond et aimé par son fils
Edgar. L’idée bifurquée, 1’idée se faisant écho a elle-méme, un drame moindre copiant et coudoyant le drame principal,
I’action trainant sa lune, une action plus petite sa pareille; I’unité coupée en deux».

403 T. S. Eliot, «Ulysses, Order, and Myth» en Modernism. An Anthology, pp. 165-167: «The question, then, about Mr. Joyce,
is: how much living material does he deal with, and how does he deal with it: deal with, not as a legislator or exhorter, but
as an artist? It is here that Mr. Joyce’s parallel use of the Odyssey has a great importance. It has the importance of a scientific
discovery. [...] In using the myth, in manipulating a continuous parallel between contemporaneity and antiquity, Mr. Joyce
is pursuing a method which others must pursue after himy.
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La sefiorita (arrastrando las palabras discretamente) —... Ah, si,... estaba... en la...
ca... pi... lla...

El joven (inaudiblemente) —... Yo... (de nuevo inaudiblemente)... yo...

La sefiorita (suavemente) —... Ay... pero usted es... un... mal... va... do...

Esta trivialidad le hizo pensar en recopilar esos momentos en un libro de epifanias. Por
epifania entendia una manifestacion espiritual repentina, ya sea en la vulgaridad del habla o
del gesto o en una fase memorable de la mente misma. Creia que correspondia al hombre de
letras registrar estas epifanias con sumo cuidado, ya que ellas mismas son los momentos mas
delicados y evanescentes.**

En otras palabras, la epifania condensa en los gestos y en las acciones mas anodinas rasgos
espirituales tipicos como si se tratase de un sintoma. Estas, en el esplendor de su banalidad,
constituyen la biografia dedalusiana de Shakespeare, la nigredo de la alquimia, frente a la
rubledo cristalizada en su obra. En la cita anterior, corresponde a aquella peculiar paralisis
que, de acuerdo con Joyce, azotaba despiadadamente al pueblo irlandés y que, por ello,
terminaria convirtiéndose en uno de los motivos principales de esa coleccion de relatos o
revelaciones contenidos en Dubliners.

Pues bien, en el caso de la «yuxtaposicion», la condensacion «intempestiva» ocurre
también entre dos &mbitos: uno, el de los «incidentes baladies» de la vida cotidiana y otro, el
de las extraordinarias hazanas del mito. Retne, por seguir utilizando imagenes nietzscheanas,
la historia anticuaria y la monumental: los diez afios de la Odisea, por ejemplo, se reducen a
unas veinte horas del dia 16 de junio de 1904. Si se acepta su parentesco, tanto la
«yuxtaposicion» como la «epifania» deben reconducirse a una tradicion de probada vetustez:
aquello que la hermenéutica cristiana, especialmente la catdlica, ha englobado bajo el
apelativo de «tipologia», es decir, la colision entre el sentido literal o histdrico y los sentidos

alegorico y anagdgico.*?° Se trata de la tension que la venida de Cristo inaugurd sobre la

404 J. Joyce, Stephen Hero, cap. xxv, p. 216: «He was passing through Eccles’ St one evening, one misty evening, with all
these trivial thoughts dancing the dance of the unrest in his brain when a trivial incident set him composing some ardent
verses which he entitled a «Vilanelle of the Temptress). A young lady was standing on the steps of one of those brown brick
houses which seem the very incarnation of Irish paralysis. A young gentleman was leaning on the rusty railing of the area.

Stephen as he passed on his quest heard the following fragment of colloquy out of which he received an impression keen
enough to afflict his sensitiveness very severely.

The Young Lady — (drawling discreetly) ... O, yes, ... [ was ...at the ... cha ... pel. ...

The Young Gentleman — (inaudibly) ... I ... (again inaudibly) ... I ...

The Young Lady — (softly) ... O ... butyou’re ... ve ....ry ... wick ... ed ...

This triviality made him think of collecting such moments together in a book of epiphanies. By an epiphany he meant a
sudden spiritual manifestation, whether in the vulgarity of speech or of gesture or in a memorable phase of the mind itself.
He believed that it was for the man of letters to record these epiphanies with extreme care, seeing that they themselves are
the most delicate and evanescent of moments».

405 E] texto mas exhaustivo y —habria que admitir— practicamente insuperable al respecto continua siendo el colosal
estudio en cuatro volimenes del cardenal H. de Lubac, Exégése médiévale. Les quatre sens de [’écriture.
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historia de la humanidad y, en especial, del Antiguo Testamento. En general, la interpretacion
tipoldgica hace coincidir toda profecia, todo hecho o, brevemente, la totalidad de la creacion,

h*% reconocio los primeros testimonios de la

con su cumplimiento y su salvacion. Auerbac
ruptura semantica del término latino figura —que, en Lucrecio, Varrén, Ciceron y aln en
Plinio el Viejo, vertia con relativa flexibilidad los distintos sentidos clasicos, tanto filosoficos
como retdricos, de los vocablos griegos oyfjpa y tomoc— en los capitulos del libro tercero
del Adversus Marcionem, donde Tertuliano, con el fin de rescatar la Septuaginta desechada
por su rival, delineaba ciertos principios de interpretacion mediante los cuales debia
estudiarse: en resumidas cuentas, la encarnacion del Antiguo Testamento en el cuerpo y la
vida de Jests. Refiere en especial la prueba tipoldgica de que, contra toda expectativa, el
nombre del Mesias se deriva del de Josu¢, precisamente quien logré conducir con éxito a su
pueblo hasta la Tierra Prometida: «Cuando Oseas, hijo de Nun, fue elegido sucesor de
Moisés, tuvo, de hecho, que abandonar su antiguo nombre y comenzé a llamarse Josué
[Jesus] [...] Decimos que ésta es una figura anterior a la del futuro, pues Jests, el Mesias, en
provecho de su pueblo, es decir, de nosotros, nacidos en los desiertos de este mundo, hubo
de llevarnos hasta la Tierra Prometida que no mana ya miel y leche sino lo
incomparablemente mas dulce, a saber, la posesion de la vida eterna; y todo ello sucedié no
por Moisés, es decir, por la obediencia de la Ley, sino por Jesus [Jesum], esto es, por la gracia
del Evangelio, circuncidados por el filo de la piedra, en este caso, los preceptos del Mesias;
la Piedra es el Mesias; el varon que, prefigurado en las iméagenes de este sacramento, fue
consagrado también como la figura del nombre del Sefior y llamado asi Josué [Jesus]».4"7
La radical novedad de este desplazamiento —que arranca como traduccidon e
interpretacion del versiculo decimoprimero del capitulo diez de la Primera epistola a los
Corintios, «todT0, 8¢ TOTKDS GLVEPAVEV EKEIVOLS, £Ypaon 08 TPOS vovBesiov HUdV, gig odg
T TEAN TOV aldvev Katvinoev» («estas cosas les sucedieron a ellos de manera prefigurada

y como admonicién para nosotros, a quienes nos ha alcanzado el fin de los tiemposy) y de la

406 E. Auerbach, «Figura» en Scenes from the Drama of European Literature, pp. 11-76. Para las relaciones de la
interpretacion tipoldgica con el desarrollo del alegorismo y simbolismo medievales también puede ser muy util U. Eco, Arte
e bellezza nell’estetica medievale en Scritti sul pensiero medievale, pp. 103-130.

407 Tert., Adv. Marc., 111, xvi, 343. La cita de Auerbach, ademas de que suprime la primera parte de la oracion, presenta
algunas variantes con respecto a la version de Migne, PL 2 (col. 371), que es la que se ha preferido aqui: «cum successor
Moysi destinaretur Auses filius Nave, transfertur certe de pristino nomine, et incipit vocari Jesus. [...] hanc prius dicimus
figuram futuri fuisse. nam quia Jesus Christus secundum populum, quod sumus nos nati in saeculi desertis, introducturus
erat in terram promissionis, melle et lacte manantem, id est vitae aeternae possessionem, qua nihil dulcius; idque non per
Moysen, id est, non per Legis disciplinam, sed per Jesum, id est per Evangelii gratiam provenire habebat, circumcisis nobis
petrina acie, id est Christi praeceptis; Petra enim Christus; ideo is vir, qui in huius sacramenti imagines parabatur, etiam
nominis dominici inauguratus est figura, Jesus cognominatusy.
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nocion de alegoria, también paulina, elaborada a partir de la historia de Sara y Agar en
Galatas 4, 21— reside en una particular concepcion de la historia como desdoblamiento
entre figura (prefiguracion) e impletio (cumplimiento), entre umbra o imago y veritas,**
donde la encarnacion se vectoriza siguiendo un doble curso: el texto veterotestamentario y la
Ley se suspenden y resuelven (non per Legis disciplinam) con el mismo gesto con el que se
emprende la textualizacion de la vida (sed per Jesum), puesto que ahora los evangelios (los
relatos de los hechos de Jesus) adquieren la funcion de norma o, mejor dicho, de ejemplo o
paradigma para la comunidad cristiana y la humanidad entera. De esta manera, la vida de
Cristo resume la historia del pueblo de Israel como si la ontogénesis recapitulara la
filogénesis: «Israel desciende a Egipto llevado por José, sortea la masacre de inocentes, se
aparta de Egipto por el Mar Rojo, se organiza en doce tribus, vaga durante cuarenta afios por
el desierto, recibe la Ley en el monte Sinai, es salvado por una serpiente de bronce en un asta,
cruza el Jordan y entra en la Tierra Prometida al mando de <Josué, a quien los gentiles llaman
Jesusy. Jesus [por su parte] desciende a Egipto en su infancia llevado por José, sortea una
masacre de inocentes, es bautizado y reconocido como el Ungido, vaga durante cuarenta dias
por el desierto, reine doce discipulos, predica el Sermén del monte, salva a la humanidad
muriendo en un asta y, con ello, conquista la Tierra Prometida como el verdadero Josué».*1°

Siguiendo la lectura del Adversus Marcionem, podria incluso aventurarse la hipodtesis
de que el resultado jocoso de Ulysses obedece a esa antifrasis*!! que Tertuliano describe a
partir de los duos habitus Christi correspondientes a los dos advientos: si en el primero, Jesus
se halla, siguiendo a Pedro,*'? in humilitate, vale decir, «colocado por el Padre como una
piedra de tropiezo y una roca de tentacion», en el segundo, las evidencias se haran in
sublimitate y, pese a que no dejara de ser «una rocay, esta vez aparecerd como «la principal
piedra angular, recogida tras haber sido rechazada, para ser colocada en la culminacién del

templo».*!3 Asi, podria decirse que Joyce va a contrapelo de los advientos, abatiendo la gloria

408 Cfr. H. de Lubac, op. cit., 1= parte, vol. 2, cap. VI, i («L’allégorie paulinienne»), pp. 373-383.

409 E. Auerbach, op. cit., p. 34.

410N. Frye, op. cit., («Third Essay. Archetypal Criticism: Theory of Myths», p. 205: «Israel goes to Egypt, brought down
by Joseph, escapes a slaughter of innocents, is cut off from Egypt by the Red Sea, organizes into twelve tribes, wanders
forty years in the wilderness, receives the law from Sinai, is saved by a brazen serpent on a pole, crosses the Jordan, and
enters the Promised Land under Joshua, whom the Gentiles Jesus call>. Jesus goes to Egypt in infancy, led by Joseph,
escapes a slaughter of innocents, is baptized and recognized as the Messiah, wanders forty days in the wilderness, gathers
twelve followers, preaches the Sermon on the Mount, saves mankind by dying on a pole, and thereby conquers the Promised
Land as the real Joshuay.

411 H. de Lubac, op. cit., I= parte, vol. 2, cap. VII, iii, («Les faits bibliques»), especialmente, pp. 460-466.

412 Cfy. [ Petr, 2, 7-8.

413 Tert., Adv. Marc., 1, vii, 329-330 (PL 2, col. 357): «homo in plagit, et sciens ferre infirmitatem, ut positus a Patre in
lapidem offensionis et petram scandali; minoratus ab eo modicum citra angelos; vermem se pronuntians, et non hominem;
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de las instituciones para convertirlas en baratijas mas bien incomodas y de escasa utilidad: si
a Odiseo, Penélope le era fiel, Molly le sera desleal a Bloom; si Telémaco vuelve a casa,
Stephen, entregard las llaves de la suya y rechazard la invitacién de Leopold para pernoctar
en Eccles Street. Comoquiera que sea, lo fundamental es, en realidad, comprender que el
procedimiento joyceano procura asegurar la transmutacion de lo ficticio en lo factico y de lo
factico en lo ficticio con el mismo procedimiento quidsmico que se analizd6 mads arriba a
proposito de la melancolia y de Hamlet (vid. supra 4.2) o de los Exercicios de san Ignacio
(vid. supra 1.2). En este caso como el espacio y la tension abiertos entre las operaciones de
no cumplimiento de la figura y la encarnaciéon de lo no figurado. De hecho, se trata de un
mecanismo que no dista mucho del que Arthur Koestler postuld para describir y analizar la
totalidad de los actos creativos, desde un insignificante chiste hasta las obras de arte mas
sublimes, pasando por los descubrimientos cientificos: todo acto de ceracion consiste, segiin
¢l, en la «bisociacién» de dos o mas marcos de referencia habitualmente incompatibles
mediante un elemento que funge de interseccion para hacerlos vibrar simultineamente en
distintas frecuencias.*'* Asi pues, en el extremo comico, por ejemplo, la distancia entre los
diferentes planos se aproxima por un breve instante, para luego alejarse nuevamente,
produciendo una sensacion de agresividad contenida; mientras que en el extremo opuesto, es
decir, el tragico o el cientifico, los universos que se intersectan quedan permanentemente
fundidos, provocando una sensacion de participacion y de trascendencia.

Ahora bien, toda exégesis tipologica es legitima s6lo a condicion de que los elementos
que se relacionen tengan una base historica, es decir sean figuras in factis y no unicamente
in verbis: «Los dos polos de la figura estan separados por el tiempo, pero ambos, en la medida
en que son reales, se encuentran en el tiempo y en el curso de la historia. [...La comprension
de esta polaridad] tiene que ver con acontecimientos concretos, ya sean presentes o futuros y
nunca con conceptos o abstracciones, [...] puesto que la promesa y el cumplimiento son
eventos historicos reales que o ya sucedieron en la encarnacion del Verbo o sucederan en la
Parusia».*!> El nacimiento de Cristo realiza la cesura que permite establecer, fiel a la leccion
paulina, un antes dilatado que se vuelca y colma en un ahora contraido, en un «xoapog

OULVECTOALEVOG», en una ocasion pregnante: Cristo es, de esta forma, el gran acontecimiento

ignominiam hominis, et nullificamen populi. Quae ignobilitatis argumenta primo adventui competunt, sicut sublimitatis
secundo; cum fiet jam non lapis offensionis, nec petra scandali; sed lapis summus angularis, post reprobationem assumptus,
et sublimatus in consummationem templi, Ecclesiae scilicet».

414 Cfr A. Koestler, The Act of Creation, especialmente pp. 35-37 y 95 para el esquema general.

415 E. Auerbach, op. cit., p. 53.
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que produce y salvaguarda cualquier genuino «paralelismo continuo» u homologia entre las
series historicas de los Evangelios y las del Antiguo Testamento, de las cuales unos son el
espiritu y el otro, la letra. Efectivamente, el xapog, el instante oportuno, funge como el
vértice o el cuello de un reloj, a través del cual, las arenas del tiempo cronologico, del ypovoc,
se escabullen hacia el recipiente de la eternidad, del ai®v, en un proceso reversible, al menos
para los propositos de Joyce. 4! En este sentido, podria explicarse, a manera de conjetura, la
razon del titulo de Ulysses: éste guarda con su contenido la misma proporcion que Cristo con
el texto veterotestamentario, es decir, una suerte de encarnacion de la literatura. De hecho,
esta hipotesis constituye también la estenografia de la solucion joyceana a la alternativa entre
realismo y simbolismo. Si se admite, como lo hace Frye, que el limite del realismo es la prosa
mimética y centrifuga, cuyo fin es docere, y que el del simbolismo es la lengua inspirada y
centripeta cuyo proposito termina secularizandose en un delectare inocuo, puede establecerse
una correspondencia entre el contenido de Ulysses como la rapsodia veterotestamentaria de
la «raza increada» de Joyce, por un lado y, por otro, el nombre del libro como la forma que
proporciona la clave de lectura, a saber, un Jesus o un Odiseo en quien esa historia se
compendia.*!” Ahora bien, las correspondencias de la novela no respetan, sin embargo, la
relacién univoca y trascendente de la Historia con la carne, todo lo contrario, parecen
anudarse en ambas direcciones como una marafa de ironias y correspondencias inmanentes.
Precisamente ello es lo que permite desubstancializar el estatuto de ambas y confundirlas
como meras variables libres y relaciones posibles:*'® Molly — Ann Hathaway — Penélope;
Bloom — Shakespeare — Odiseo; Stephen — Hamlet — Telémaco, etc. En este punto reside el
caracter especificamente moderno de Ulysses, cuyos rasgos principales (la inmanencia, la
coincidentia oppositorum y la nocion de vicisitud) son deudores, quizd indirectos o

inconscientes pero deudores al fin y al cabo, del pensamiento de Giordano Bruno.

416 1 Cor.,7,29. Cfi., ademas, el hermosisimo texto de G. Agamben, I/ tempo che resta. Un commento alla Lettera ai Romani.
417 Cfr. N. Frye, op. cit., «Second Essay. Ethical Criticism: Theory of Symbols», especialmente pp. 74-94.

418 Sobre el relevante papel que desempeiia el concepto de relacion en detrimento de la teoria aristotélica de la substancia,
cfr. E. Cassirer, Substanzbegriff und Funktionsbegriff, especialmente, pp. 3-34 (cap. i: «Zur Theorie der Begriffsbildungy).
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El inmanentismo bruniano

«The boy of act one is the mature man of act five.
All in all. He acts and is acted on»

Razones historicas y filosoficas del inmanentismo en Joyce y en Bruno — Las guerras de religion —
El modernismo y la enciclica Pascendi Dominicis Gregis — Trdmsito hacia una inmanencia
materialista — La consubstancialidad trinitaria y el alma en Agustin — A0yog évo1a0etog y mpopopikog
— Transposicion de la inmanencia trascendente a la mundana a través de Bruno — La vicissitudine y
la abolicion de la finalidad — Dios deviene barnacla: la divina materia, das Ewig-Weibliche

La fascinacién que el Nolano ejercié sobre el joven Joyce indudablemente contribuyo a
9

estimular no solo su autopercepcion como «hereje» y «joven revolucionarion,*!” sino
también su teoria de la relacion casi inmanente entre la vida y la obra de Shakespeare. Las
razones de su influencia corresponden a dos 6rdenes distintos: el histdrico y el filoséfico.
Respecto del primero, el contexto irlandés en el que Joyce se crid es, guardando toda
proporcion, equiparable al de las Guerras de Religion desencadenadas por Lutero y Calvino
en la Europa de Bruno y de Shakespeare. En aquel entonces, el continente se encontraba
enfrascado en sangrientas confrontaciones —a veces intestinas, como el caso de Inglaterra—
causadas por la division de las doctrinas reformadas y la catélica.*?® Estas presentaban
programas diametralmente opuestos: mientras que el catolicismo pugnaba por una estructura
episcopal y jerarquica cuya cuspide se afincaba en el papa, las facciones protestantes,
especialmente las puritanas, se constituian local y, por decirlo asi, horizontalmente en torno
a un consejo de presbiteros. Y aunque el desacuerdo doctrinal entre ambas partes era
irreconciliable, desde el punto de vista politico, sin embargo, coincidian: el poder terrenal

debia someterse al poder espiritual. He aqui que una tercera via comenzaba a abrirse paso: la

de los politiques y las novedosas teorias sobre la soberania de Maquiavelo, Bodin y Hobbes.

419 Al respecto, cfi~., por ejemplo, el incipit de «The Day of The Rabblement»; su ensayo juvenil «The Bruno Philosophy»
en Critical Writings of James Joyce, pp. 132-134; un paralipomenon del Portrait: «The simple history of the Poverello was
soon out of mind and he established himself in the maddest of companies. Joachim Abbas, Bruno the Nolan, Michael
Sendivogius, all the hierarchs of initiation cast their spells upon him» (The Workshop of Daedalus: James Joyce and the
Raw Materials for <A Portrait of the Artist as a Young Many, p. 63).

420 Para lo que sigue, cfi. el extraordinario estudio de G. Sacerdoti, Sacrificio e sovranita. Teologia e politica nell’Europa
di Shakespeare e Bruno, especialmente, pp. 83-96, 113-124, 293-347.
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Existen tres posibles tipos de vinculo entre Iglesia y Estado, y, por ende, tres posibles
relaciones entre sus correspondientes ambitos (la teologia y la gracia, por una parte, y la
filosofia y la naturaleza, por la otra): o el Estado se subordina a la Iglesia y la naturaleza a la
gracia con el denominado «agustinismo politico», o permanecen separados y autarquicos, tal
como lo postulaba Dante en su De monarchia, o, en fin, una opcion practicamente ineludible
en ese momento entregaba, mediante «sacrosantas bagatelasy, el poder espiritual al terrenal
con el propodsito de «impedir las mutuas ofensas de los subditos», derivadas de los inminentes
peligros que suponia la teoria de la auctoritas indirecta del papa formulada por el cardenal
Bellarmino (quien, por cierto, condend a Bruno a la hoguera). Segun esta doctrina, el sumo
pontifice, pese a no detentar el poder francamente, si poseia la potestad de deponer a un
soberano y provocar asi invasiones, rebeliones e, incluso, tiranicidios. El Nolano defendio6 la
tercera opcion: el Dios de los tedlogos que, «come assoluto, non ha che far con noi», como
lo define en el Spaccio della bestia trionfante, debe ser sustituido por la natura sive deus in
rebus, vale decir, el Dios inmanente de los fildsofos.*?!

Tiempo después, ya en las postrimerias del siglo XIX y los comienzos del XX, la
consolidacion de los nacionalismos, la progresiva liberalizacion de la teologia y el auge de
la cultura laica indujeron una posicion extremadamente conservadora en las filas de la Iglesia
catolica diseminando como instrumento de unificacion la leche de ese neotomismo rancio y
sofocante que nutrid, entre tantos otros, a Joyce. Lanzé sus diatribas contra ese renovado
ultramontanismo en panfletos como 7The Day of the Rabblement y The Holy Office,
culpandolo de la moralina que paralizaba a Irlanda y al verdadero arte. Poco antes de su
nacimiento habian visto la luz El origen de las especies de Darwin, el Manifiesto comunista
de Marx y Engels, la Vida de Jesuis de Renan; obras todas ellas que amenazaban ferozmente
la tradicion y la autoridad eclesiastica, sometiendo sus documentos y su misma existencia a
un examen historiografico y positivo. Luego de la pérdida de los Estados Pontificios durante
el Risorgimento, la respuesta de la Santa Sede no se hizo esperar decretando la infalibilidad
papal —una suerte de estado de excepcion en el seno de la Iglesia— con el Primer Concilio
Vaticano, ademas de la enciclica Pascendi Dominicis Gregis de Pio X, dirigida a los sectores

mas progresistas de la comunidad cat6lica.*?? En ella el modernismo era caracterizado como

421 Cfr. G. Bruno, Spaccio de la bestia triomphante, 111, p. 427; 415.

422 Para un estudio detallado de la situacion historica del Dublin de fin de siecle y 1a enorme influencia del ultramontanismo
en la cultura irlandesa, en general, y en Joyce, en particular, cfr. la tesis doctoral de G. J. Downes, James Joyce, Catholicism
and Heresy: With Specific Reference to Giordano Bruno, cap. i, pp. 49y ss.
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«el conjunto de todas las herejias»: «en efecto, si alguien se propusiese reunir todos los
errores de la fe como si se tratase de su pulpa y sangre, no habria podido hacerlo mas
perfectamente que los modernistas».*?3 La enciclica, publicada en 1907, exhibia el ntcleo
del modernismo en su aspecto negativo, el agnosticismo, y en el positivo, la inmanencia vital.
Segun esta ultima, la religion se asume como una forma de vida del hombre y, por ende, su
razoén y explicacion ha de buscarse exclusivamente alli, sin atender ya a la Revelacion ni a

ningln otro principio trascendente.***

iUn diagnoéstico que no podria concordar mejor con la
bella consigna bruniana contenida en la Cena de le ceneri y su cumplimiento en el Spaccio,
donde el purgatorio del alma debia coincidir con la reforma de las constelaciones, volviendo
asi del anima mundi el mundus animae: «Asi conocemos tantas estrellas, tantos astros, tantos
nimenes, como son todos esos centenares de miles que asisten al servicio y contemplacion
del primero, infinito y eterno eficiente. [...] Estos flamigeros cuerpos son aquellos
embajadores que anuncian la excelencia de la gloria y majestad de Dios. Asi somos
ascendidos para descubrir el infinito efecto de la infinita causa, el verdadero y vivo vestigio
del infinito vigor. Y sabemos que la divinidad no debe buscarse lejos de nosotros, puesto que
la tenemos al lado, incluso dentro, mas de lo que nosotros estamos dentro de nosotros
mismosy.*?°

Pues bien, en este punto las razones historicas se entrecruzan con las filosoficas.
Facilmente puede encontrarse aqui, mediante el desplazamiento romantico de la divinidad
hacia el genio, la semilla de esa interpretacion del corpus shakesperiano, abortada no obstante
a causa de los resabios escolasticos, manifestacion del luto de Stephen por la muerte de su

madre: es en el Hijo fantasma donde debe buscarse al Padre, igualmente espectral. Habra que

esperar a que un Joyce maduro abandone el tomismo aplicado, la poética de la estasis*?° y la

423 Litterae encyclicae Pascendi Dominici Gregis Summi Pontificis Pius PP. X. De modernistarum doctrinis: «lam systema
[modernistarum] universum uno quasi obtutu respicientes, nemo mirabitur si sic illud definimus, ut omnium haereseon
conlectum esse affirmemus. Certe si quis hoc sibi proposuisset, omnium quotquot fuerunt circa fidem errores succum veluti
ac sanguinem in unum conferre; rem nunquam plenius perfecisset, quam modernistae perfecerunt».

424 Jbid.: «Hic tamen agnosticismus, in disciplina modernistarum, non nisi ut pars negans habenda est: positiva, ut aiunt, in
immanentia vitali constituitur. [...] Religio, sive ea naturalis est sive supra naturam, ceu quodlibet factum, explicationem
aliquam admittat oportet. Explicatio autem, naturali theologia deleta adituque ad revelationem ob reiecta credibilitatis
argumenta intercluso, immo etiam revelatione qualibet externa penitus sublata extra hominem inquiritur frustra. Est igitur
in ipso homine quaerenda: et quoniam religio vitae quaedam est forma, in vita omnino hominis reperienda est. Ex hoc
immanentiae religiosae principium asseritur.

425 G. Bruno, La cena de le ceneri, 1, pp. 49, 51: «Cossi conoscemo tante stelle, tanti astri, tanti numi, che son quelle tante
centenaia de migliaia ch’assistono al ministerio e contemplazione del primo, universale, infinito et eterno efficente. [...]
Questi fiammegianti corpi son que’ambasciatori, che annunziano 1’eccellenza de la gloria e maesta de Dio. Cossi siamo
promossi a scuoprire I’infinito effetto dell’infinita causa, il vero e vivo vestigio dell’infinito vigore. Et abbiamo dottrina di
non cercar la divinita rimossa da noi: se I’abbiamo appresso, anzi di dentro piu che noi medesmi siamo dentro a noi».

426 Cfi. J. Joyce, A Portrait, p. 171-182.
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solucion de compromiso del trinitarismo agustiniano para dejar definitivamente sepultado a
ese artista adolescente cuyos libros jamds cesaran de no escribirse. Habra que esperar, pues,
a que Joyce transite desde un inmanentismo completamente idealista forjado en el dogma
catolico hasta uno materialista de corte bruniano para que aparezca Ulysses como la puesta
en escena de esa misma metamorfosis: desde el irdnico introibo ad altare Dei del primer
capitulo hasta el cadtico y exuberante flujo de la «mujer, [...] la carne que siempre afirma»*?’
con el que baja el telon de la obra: un capitulo consagrado no ya a las Musas del Helicon,
pues podrian quejarse al regresar sin demora a su patria descalzas y desnudas, luego de haber
probado tan salvajes costumbres, sino a las blandas, moérbidas Musas de Irlanda para que le
soplen, escalden, para que lo destilen y disuelvan en licor, haciéndolo comparecer no con un
delicado y corto epigrama sino con una copiosa y ancha vena de prosa larga, fluida, grande
y s6lida.*?® Por ello, no debe ser motivo de sorpresa que en el centro de la arquitectura de la
novela se encuentre precisamente «Escila y Caribdis» como una meditacion sobre la
dialéctica.

Conviene, pues, exponer aqui brevemente, por mor del contraste con la filosofia nolana,
la urdimbre teoldgica por la que Stephen hace pasar la trama shakesperiana. Su hipotesis esta
montada sobre las analogias psicologizantes que san Agustin empled para elucidar el estatuto
consubstancial de las Personas en la economia Trinitaria. «El alma —escribe— debe
examinarse en si misma antes de que participe de Dios, es en ella donde ha de encontrarse su
imagen».4?° La interrelacion entre mente, conocimiento y amor, o bien, entre memoria,
inteligencia y voluntad es para el Hiponate una suerte de vestigio del Padre, el Hijo y el
Espiritu Santo en el hombre: «estas tres [facultades] [...], en la medida en que no son tres
vidas, sino una, no son tres mentes, sino una, tampoco son, por consiguiente, tres substancias,
sino una».**® En efecto, «cuando el alma se conoce y se ama, la trinidad permanece en estas

tres, a saber, en la mente, el conocimiento y el amor, sin confundirse ni mezclarse. Pese a

427 J. Joyce, Letters I, 170: « Penelope is the clou of the book. The first sentence contains 2500 words. There are eight
sentences in the episode. It begins and ends with the female word Yes. It turns like the huge earthball slowly surely and
evenly round and round spinning. Its four cardinal points being the female breasts, arse, womb and sex expressed by the
words because, bottom (in all senses, bottom button, bottom of the glass, bottom of the sea, bottom of the heart) woman,
yes. Though probably more obscene than any preceding episode it seems to me to be perfectly sane full amoral fertilisable
untrustworthy engaging shrewd limited prudent indifferent Weib. Ich bin das Fleisch das stets bejaht».

428 Cfr. G. Bruno, La cena de le ceneri, pp. 35, 37.

429 Aug., Trin., X1V, viii: «Sed prius mens in se ipsa consideranda est antequam sit particeps Dei, et in ea reperienda est
imago eiusy.

430 1pid., X, xi: «Haec igitur tria, memoria, intelligentia, voluntas, quoniam non sunt tres vitae, sed una vita; nec tres mentes,
sed una mens: consequenter utique nec tres substantiae, sed una substantiay.
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que cada una es en si misma una, todas se hallan en todas, o una en dos, o dos en cada una».*3!
El alma no tiene noticia de ella por efecto de un estimulo exterior, su conocimiento de si
misma es reflexivo: simultaneamente sujeto y objeto. Asi, el Hijo es Verbo e Imagen del
Padre; y el Espiritu Santo, su Amor. Stephen transpone esta estructura a la relacion entre
Shakespeare y su obra, so pretexto de Hamlet. De acuerdo con €l, el Cisne configur6 a partir
del recuerdo de su hijo desaparecido, Hamnet, al melancdlico principe danés, e hizo de si
mismo el fantasma de su padre, interpretandolo en el escenario. Si se siguen hasta sus tltimas
consecuencias, estas premisas necesariamente desembocardn en un solipsismo vacio y
sustraido de la realidad. De acuerdo con el analisis del capitulo 4.2, no hay ninguna necesidad
de recurrir al sabelianismo o a suplementos patripasianos como lo hace la por lo demas
aguzada exégesis del padre William T. Noon —con toda probabilidad por razones
confesionales— para explicar el mutismo y el inminente fracaso literario de Stephen.**? Todo
lo contrario, los argumentos del joven bardo apuntan més bien, como una reduplicacion del
ensimismamiento hamletiano, a una fantasia poética, en el mejor de los casos, incapaz de
exteriorizarse o, en el peor, a un ingente sintoma neurdtico y narcisista, que pese a todo se
encarna. Para dar cuenta de ello, basta remontarse a través de la economia trinitaria tal como
se fue elaborando por las autoridades de la Iglesia catdlica, nuevamente desde el Adversus
Praxean de Tertuliano. El Ad6yoc intratinitario estd articulado como Adyog €vdidBetoc, como
Verbo inmanente o discurso pensado, a partir de su oposicion al Adyog mpogopikodg, al
discurso proferido y, en este caso, creador.*** Se trata de un préstamo de Filon de Alejandria,
quien a su vez lo tomd de la tradicion estoica*** para caracterizar, respectivamente, a Moisés
y a Aaron.**® Si se asume el riesgo, podria incluso aventurarse al Adyoc £vd1G8etog mosaico
como el arcaico substrato teoldgico del simbolismo mallarmeano y su posterior version
prosaica en el stream of consciousness de Joyce: una suerte de contacto directo, sibilino e
inefable con la divinidad. Es a través de esta manifestacion interna de la palabra caracterizada
por los atributos del Hijo —integritas, consonantia y claritas— que Stephen puede

homologar al «artista como el Dios de la Creacion», uno que «permanece dentro, detras, mas

41 Ibid., 1X, v: «At in illis tribus, cum se novit mens et amat se, manet trinitas, mens amor, notitia; et nulla et commixtione
confunditur: quamvis et singula sint in semetipsis, et invicem tota in totis, sive singula in binis, sive bina in singulis».

432 Cfi. W. T. Noon, op. cit., pp. 105-125 (cap. vi: «Sabellian Subtleties: The Trinitarian Theme»).

433 Al respecto, cfi. G. Uribarri Bilbao, La emergencia de la Trinidad inmanente: Hipdlito y Tertuliano, en especial, pp. 76-77.
434 Sext. Emp., Adv. math., viii, 275 (= Stoicorum veterum fragmenta, 2, 223): «avOpmmog o0yl 1@ Tpoeopik®d Ady®d Stapépet
OV GAOY®V (Dov [...] ALY T@ EvOLa0ETm», es decir, «el hombre no si distingue de los demas animales por el logos que se
exterioriza [...] sino por el interior.

435 Cfr. Ph., De migr., 76-81, 84, 169, donde, por cierto, se asume alegéricamente este Adyog tpo@opikdg como uno de los
tres motivos del exilio de Abrahdm y del consiguiente viaje hacia Dios y la sabiduria.
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alla o por encima de su obra, invisible, purificado de la existencia, indiferente, arreglandose
las ufias».*3¢ Pero, como exclamaba Persio, en realidad «jningtn escritorio se derrumba aqui,

nada sabe a ufias roidas!»*3’

Fig. 7. Aristoteles y Filis de Hans Baldung Grien (1515)

436 J. Joyce, A Portrait, p. 182: «The esthetic image in the dramatic form is life purified in and reprojected from the human
imagination. The mystery of esthetic like that of material creation is accomplished. The artist, like the God of the creation,

remains within or behind or beyond or above his handiwork, invisible, refined out of existence, indifferent, paring his
fingernailsy.

437 Pers., 1, 106: «nec pluteum caedit nec demorsos sapit unguisy.
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En este sentido, la obra del Nolano es clave para comprender el paso de la estética estatica a
la poética cinética e «indecorosan**® que representa Ulysses, del Dios cosmico que esta por
encima de su obra al «cadsmico» Deus in rebus 0,%° en fin, de esa «mixtura de lo
teolologicofilolologico» a aquella «filoteologia pornosofican#*° exhibida con progresiva
franqueza en los tltimos capitulos de cada una de las tres partes que constituyen la novela, a
saber, en «Proteo», «Circe» y «Penélope», cuyos temas son el pensamiento, la borrachera y
el amor. En la cosmologia bruniana, el universo es, por principio, infinito, sin centro ni
periferia; un complejo inseparable de materia y forma donde todo est4 infundido de vida. Dos
consecuencias importantes se desprenden de un mundus concebido de esta manera. En primer
lugar, dada su infinitud, resulta fundamentalmente ateleoldgico. Aqui reside el monstruo de
la filosofia nolana: no puede admitirse una causa final especifica y unitaria ni, por la misma
razdn, tampoco nociones correlativas como la entelequia aristotélica —la kaAiokdyaBio o
acmé de la morfogénesis— o la providencia y escatologia cristianas. Para Bruno la ley
fundamental de la naturaleza es la vicissitudine: la alternancia periddica entre contrarios. En
efecto, dado que el universo es un constante devenir sin principio y sin fin, lo nuevo es lo
antiguo y lo antiguo, lo nuevo. **! Se trata del fundamento cosmologico de ese «continuo
paralelismo entre contemporaneidad y antigiiedad» que T.S. Elliot pregonaba respecto de
Ulysses. En segundo lugar, el hecho de postular un anima mundi intrinseca a la materia obliga
a calificar de accidental lo que para Aristoteles era la quidditas, una forma substancial l6gica
pero no fisica, e incluir en la ciencia las diferencias tltimas para €l incognoscibles como
modalidades de un devenir unitario.**? «;Acaso no veis que de aquello que era semilla se
hace hierba, y de aquello que era hierba se hace espiga, y de aquello que era espiga se hace
pan, y del pan, el quilo, y de éste, la semilla, de ésta, el embrion, de éste, el hombre, de éste,

el cadaver, de éste, la tierra, de ésta la piedra u otra cosa, y asi sucesivamente, hasta realizar

438 Cfir. J. Joyce, A Portrait, p. 172: «You see I use the word arrest. I mean that the tragic emotion is static. Or rather the
dramatic emotion is. The feelings excited by improper art are kinetic, desire or loathing. Desire urges us to possess, to go to
something; loathing urges us to abandon, to go from something. These are kinetic emotions. The arts which excite them,
pornographical or didactic, are therefore improper arts. The esthetic emotion (I use the general term) is therefore static. The
mind is arrested and raised above desire and loathing.

439 Cfr. id., Finnegans Wake, 1, v, p. 118: «Because, Soferim Bebel, if it goes to that, (and dormerwindow gossip will cry it
from the housetops no surelier than the writing on the wall will hue it to the mod of men that mote in the main street) every
person, place and thing in the chaosmos of Alle anyway connected with the gobblydumped turkery was moving and
changing every part of the time: the travelling inkhorn (possibly pot), the hare and turtle pen and paper, the continually more
and less intermisunderstanding minds of the anticollaborators, the as time went on as it will variously inflected, differently
pronounced, otherwise spelled, changeably meaning vocable scriptsigns».

440 1. Ulysses, xv, 110.

441 Cfr. G. Bruno, La cena de le ceneri, 1, pp. 47 y 67.

442 Cfr. id., De la causa, principio et uno, 111, pp. 271-272.
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todas las formas naturales?»*** Y, habra que admitir, de este pasaje bruniano, las cavilaciones
solitarias que Joyce pone en la mente de Stephen con un guifio a su mujer, Nora Barnacle, a
quien conocid precisamente durante ese perpetuo 16 de junio de 1904: «Dios deviene hombre
deviene pez deviene barnacla deviene montafia de colchon de plumasy.*** Una serie
aparentemente caprichosa que, no obstante, sigue una logica de sustitutos y transformaciones
retoricas: Dios — hombre a través de la encarnacion; hombre — pez mediante el simbolo de
Cristo como iy00¢g («pez» en griego y acréonimo de Incodc Xpiotdg Oeod Yiog Zmtnp, es
decir, «Jesus, el ungido, Hijo de Dios, Salvador»); pez — barnacla de acuerdo con la creencia
medieval en la gestacion de estos gansos por percebes o barnacles; barnacla — montana de
colchon de plumas, pues las plumas de ganso se utilizan para rellenar colchones y una
montafia al sur de Dublin lleva por nombre «Featherbed Mountainy.*#>

De esta manera, estos dos polos, el Dios que «se empareja las ufias» luego de su
creacion y el Dios en las cosas, el alma solipsista de Agustin y el anima mundi intrinseca a
las vicisitudes fisicas de Bruno; la inmanencia ideal, cerrada y trascendente del dogma
Trinitario y la inmanencia material de una naturaleza divinizada e infinita constituyen la

tension que recorre la totalidad de Ulysses.

443 Ibid., 111, p. 267 (ed. Aquilecchia): «Non vedete voi che quello che era seme si fa erba, e da quello che era erba si fa spica,
da che era spica si fa pane, da pane chilo, da chilo sangue, da questo seme, da questo embrione, da questo uomo, da questo
cadavero, da questo terra, da questa pietra o altra cosa, e cossi oltre per venire a tutte forme naturali?».

444 3. Joyce, Ulysses, iii, 477-499: «God becomes man becomes fish becomes barnacle goose becomes featherbed
mountainy.

445 Al respecto, cfr. D. Gifford & R. J. Seidman, Ulysses annotated, p. 65a (iii, 477-74).
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Conclusion

«We have shrewridden Shakespeare and henpecked Socrates.
Even the allwisest Stagyrite was bitted, bridled and mounted by a light of love»

Transformaciones platonica y aristotélica de la xaloxdyofio — Escila y Caribdis — Derroteros
logicos: logica y analogia — Derroteros teologicos: Dios y materia — Derroteros hermenéuticos:
anomalismo y analogismo — Resumen genealogico — La forma y el contenido — El saludo y la
alabanza

Este trabajo ha intentado rastrear las transformaciones no necesariamente lineales del
complejo de imagenes «Escila y Caribdis» mediante el hilo conductor de la kahokdyaBio
arcaica como una hendiadis que, recogiendo una sugerencia marginal de Julius Stenzel,**¢
designaba originariamente <la nobleza) para se desplegarse posteriormente a través de la
apet platonica («virtud> o <excelenciay) y la évteAéyeiwa aristotélica («cumbre de la
morfogénesis> o «<cumplimiento en acto de todo el plexo de potencialidades contenidas en un
ente>). O dicho de manera inversa: la figura homérica ha servido para dividir, mediante una
serie de alternativas dialécticas, las transformaciones aparentemente unitarias del «bello
bien», exhibiendo su naturaleza anfisbénica. Joyce condensé estas modificaciones con el
vocablo theolologicophilolological. La imagen, evidentemente, ha sido extraida de la Odisea,

donde Homero presenta a Escila habitando en una gruta:

con voz semejante a la de una perra cachorrilla y recién nacida, un malvado portento a quien
nadie se alegraria de ver, incluso un dios, si con ella se encontrase. Tiene doce pies, todos
atados a un mismo nudo, y seis cuellos larguisimos, cada cual con una horripilante cabeza.
En su boca se hallan tres filas de densos y apretados dientes, llenos de negra muerte. Se hunde
hasta la mitad en la hueca gruta, arroja las cabezas fuera del terrible baratro, para pescar,
acechando alrededor del promontorio, delfines, focas y algiin gran monstruo probable que
pueda pillar, como aquellos que cria innumerables la estruendosa Anfitrite. Por alli jamas
pasé marinero que se precie de haber haber escapado indemne en su bajel; pues con cada una
de sus cabezas arrebata de la nave de oscura proa igual niimero de hombres.*’

446 Cfr. J. Stenzel, Zahl und Gestalt bei Platon und Aristoteles, pp. 110-111, n. 2.

447 Hom., Od., X11, 85-100: «&v0o. [koilov oméoc] &8 &vi TkOAAN vaiel Setvov Asdaxvio./THg 1] Tot povi) pév 861 okdAaKog
veoyAAic/yivetou, adth & adte mEA®p KoKdV: 0DSE KE Tic Lv/ymOncetey i8dv, ovd’ &l Bed¢ dvTidoste./Tiig 1] Tol TOdEC €ioi
Sumdexa Tavteg Gmpot,/EE dE 1€ ol delpal TEPYNKEES, £V O& EKAOTY/ OLEPIAAEN KEPAAT, £V BE TPIGTOLYOL OOOVTES,/ TLUKVOL
kol Oopéec, mielor pédavog Bavartoto. / péoorn pév e koth oneiovg koidoo dédvkev, /EEwm & €Eloyel ke@AAAG devoio
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Mientras que Caribdis, por su parte, «horriblemente sorbia desde abajo la salobre agua del
mar. Al vomitarla, como una caldera sobre un gran fuego, bullia revuelta toda, y sobre las
cumbres de ambos promontorios se desplomaba la espuma. Mas, apenas tragaba la salobre
agua del mar, mostrabase revuelta toda interiormente, bramaba terrible alrededor del pefiasco
y en lo hondo se descubria la tierra con oscura y azulada arena».**

Pues bien, asi como Odiseo hubo de surcar estos dos temibles escollos para regresar a
ftaca, Stephen tendria que haber superado los de Aristoteles y Platon para desenmarafiar la
oposicion entre el realismo y el «segundo romanticismo». En efecto, Joyce asoci6 la doctrina
peripatética a la piedra donde habitaba Escila, quizad mas segura que la voragine platonica de
Caribdis, aunque igualmente mortifera. Es oportuno, entonces, establecer las razones de tales
asociaciones desde los puntos de vista logico, teoldgico y filoldgico como el compendio de
los hallazgos a los que el presente trabajo arribo.

En el &mbito 16gico, se mostro que la oposicion entre la 1dgica platonica y la aristotélica
correspondia a la distincion entre el criterio intensional y el extensional. La primera, fundada
en operaciones paradigmaticas, tendia a separar polarmente y con incesantes redefiniciones
y ejemplos, la relacion entre fendmeno e idea, es decir, entre kaddg y dyaddc, privilegiando
el costado ético de la relacion y entendiendo el segundo término como dpetr| socratica (idea)
o limite trascendente y el primero como péBe€ig o participacion ordenada e inmanente de
distintas ideas (2.1-3.1). La segunda, en cambio, pretendia, a partir de un principio denotativo
y abstractivo, aislar las distintas especies para distribuirlas segun su pertenencia a una
categoria determinada (3.1-3.3). Asi, Aristoteles rehabilitaba la nocion de xaloxdyoBio
desde dos aspectos: por un lado, como témog de indecibilidad entre fenémeno e idea en la
imaginacion (3.1-3.3) y, por otro, como évteAéyeta o cuspide de desarrollo o actualizacion
de las potencias de los seres que habitan el mundo sublunar (3.2, 4.2). De esta manera, el
costado gnoseoldgico se purgaba de las impurezas materiales para arribar a una doctrina
logica solida despojada de lo singular y, simultdneamente, se inyectaba en el orden de la
naturaleza y lo objetivo un finalismo de corte ético y de alguna manera subjetivista. Puede

recomponerse asi la imagen: al torbellino analdgico de la dwipeoig platdnica se le opone la

Bepébpov-/antod &’ ixbuaq, okdOTELOV TEPIAO®OO, / SEAPIVAG TE KOVOG TE Kol £ 1001 peilov EAnot kijtog, & popio fOokeL
aydotovog Apgirpitn./tf] 8’ o 1 mote vadton AKnPlol EDXETOMVTAL/ TOPPLYEELY GLV VIi* PEPEL OE TE KpaTi EKAGTM/ AT
£&apmaéaoa veOS KOOVOTPMPOLON.

448 [bid., X1I, 235-243: «X6apvpdic/detvov aveppopdnce Bardoonc dhpwpdv Hdmp./T tot 81 dEguéoste, AEPng dC &v mopl
TOMG / A" AVOUOPUOPESKE KUKOMEVN: Dyoce & Gyvn / Gxpolot okoméloowy €n’ dpeotépoloy Emumtey. / G 6T’
avafpoéete Ooddoong ahpwpov Hdwp,/ndc’ Evioche PAVESKE KUKOUEVT, Al O& TETp/devov Pefpuyet, Dévephe ¢ yaio
PAvESKE/ WALL®D KLOVEN: TOVG 08 YAWPOV S£0C fipews.
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seleccion y acotamiento aristotélicos de la species y su complementario aniquilamiento de lo
individual.

Desde la perspectiva teologica, la incorporacion del aristotelismo al régimen catolico
implicaba también la introduccion de la tesis que excluia del reino de la ciencia demostrativa
tanto a Dios como a la materia: ambas eran accesibles s6lo de manera indirecta por los
procesos inversos de la abstraccion y de la conversio ad phantasmata, respectivamente. Una
estructura que se refleja en el finalismo depositado en la providencia de Dios (&ya6dc) y una
correspondiente organicidad que debe cumplir la creacion (korodg). Solo cuando la
Modernidad fue capaz de sacudirse el anterior componente ético (&yaf0g) en la concepcion
material de la naturaleza durante el siglo XVII, pudo surgir un mecanicismo sin reservas como
reflejo de la infinita perfeccion divina (kaAdg), invirtiendo la relacion y dejando libre el
camino para que, en una cosmologia inmanente, tanto el hombre de genio como la técnica
pudiesen reclamar un papel providencial de corte anomalista. En este punto, la fantasia pierde
por completo la funcion aristotélica de 6rgano de conocimiento para convertirse, mediante
una franca recuperacion de la doctrina platénica del entusiasmo, en una facultad autonoma y
libre (3.3, 4.2-4.3). La liberalizacion de la fantasia no sélo sucedié merced a las lagunas y
defectos que suponia la gnoseologia del Estagirita, separando definitivamente el ambito de
lo sensible y la razon, sino también a una reforma del estatuto de Dios como unidad numérica
y singular casi equivalente al principio de individuacion de lo real tal como fueron
formulados por Juan Duns Escoto. Como corolario, tal reforma implicaba postular un
mecanismo de percepcion directo, semejante al que poseen los sentidos respecto de los
sensibles, pero en el ambito del intelecto. Precisamente esta facultad, denominada cognitio
intuitiva, cuyo paradigma se articuld en torno a la visio beatifica, motivo del gozo de los
bienaventurados luego del Juicio, constituye el substrato de la concepcion del arte en la
Modernidad (2.3-3.1).

Finalmente, en el orden filoldgico y siguiendo la interpretacion de la oposicion logica
entre intensionalidad y extensionalidad, el remolino de Caribdis puede entenderse como
divisa de la circularidad hermenéutica derivada del analogismo reformista, mientras que en
la gruta donde Escila se resguarda cabria ver la sucesion apostdlica y el anomalismo
catdlicos, el dogma trabajosamente elaborado y custodiado por las traditiones de hombres
elegidos para transmitir auténticamente la palabra del Espiritu Santo (1.2, 3.2, 4.3). Stephen,

atollado en el esteticismo de su €poca, solo alcanza a postular, un poco a contrapelo de lo que
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normalmente cabria esperar, una interpretacion que hace de la obra de Shakespeare el
fundamento anémalo y genial de juicios analdgicos cuya finalidad consiste en reconstruir
una vida plagada de trivialidades (1.3, 4.3). La clara distincion entre figura e impletio —o,
en una formulacion mas general aunque quizé también mas tendenciosa, entre contenido y
forma o potencia y acto, cuyas fuentes deben remontarse hasta la doctrina tipologica de Pablo
de Tarso y Tertuliano (5.1)— le permite establecer un sistema de relaciones equivocas que,
sin embargo, no terminan de materializarse debido a las trabas implicitas en la doctrina
trinitaria de Agustin y de Tomads, vale decir, al inmanentismo ideal y solipsista que las
sostiene (4.2, 5.2).

Por otra parte, desde un punto de vista preminentemente genealdgico, puede trazarse
el despliegue de transformaciones de la xaAokdyoBio en la distincion platonica entre
povopevov y €160 (2.1-2.3) que luego correspondera para Aristoteles y Tomas de Aquino
tanto a la diferencia entre HAn y €idoc como a aquella que existe entre lo singular y lo
universal, y cuyo vinculo intentaran garantizar por medio de la gavtacio (3.1-3.2). Esta
triparticion sobrevivira hasta el neoplatonismo renacentista y la teoria de la pneumatologia,
donde el cuerpo y el alma se condensan en los humores y el vehiculo u dynua sutil que
vincula el micro y el macrocosmos (4.2). Entretanto, lo singular quedara rehabilitado no
como materia incognoscible sino susceptible de intuiciéon en la doctrina escotista de la
haecceitas con una nueva polaridad: el singular mnemonico del obiectum proximum y el
soteriologico de la visio beatifica (3.3-4.1). En la Modernidad la intuicidon serd asi el
fundamento de la res cogitans (3.3), duplicandose en Leibniz y la Aufkldrung en un circuito
donde se enlazan las facultades inferiores (el transito de la naturaleza a lo humano que
derivaré en la Estética) con las superiores (el paso de lo humano a lo divino que desembocara
en la Logica) (4.1). Kant reformularé este complejo mediante la Urteilskraft como una suerte
de soteriologia analdgica (Estética y teleologia natural) que coordina el entendimiento
(gnoseologia) con la razon (regulacion) (4.1). Posteriormente, mediante un giro que invertira
la polaridad en la concepcidn de la naturaleza, Schopenhauer la caracterizard negativamente
como Voluntad y Nietzsche positivamente como Vida. Esta determinacion cedera finalmente
el paso al concepto mecéanico objetivo del naturalismo experimental de Zola y al
decadentismo evasivo de los simbolistas: precisamente la alternativa a la que se enfrenta

Joyce (4.3).
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He aqui, en unas pocas lineas, los puntos nodales del recorrido. Como se establecid
desde el inicio, el procedimiento ha procurado no distar demasiado del de los Exercicios
espirituales concebidos por Ignacio de Loyola y su contrapartida en las Evangelicae
Historiae Imagines de Jeronimo de Nadal, es decir, como una transformacion de la imagen
en la lengua mediante la division y la oposicidon, por una parte, y, por la otra, de una
tranfiguracion de la lengua en la imagen a través de la metamorfosis continua y la
condensacion. Desde el inicio de la investigacion, se postulé como un proposito fundamental
que el horizonte metodolédgico coincidiera hasta donde fuese posible con la substancia de su
objeto. En este sentido, el texto intentd cumplir exactamente el reverso del dictum kantiano
segun el cual «los sentidos no piensan y el pensamiento no siente». Todo lo contrario, los
sentidos piensan y el pensamiento siente. En otras palabras quizd mas felices: el saber sabe,
tal como sabe el vino y, en €I, la verdad. Que uno de los textos fundacionales de la filosofia
lo constituya el Simposio no es ninguna casualidad: ambos, al fin y al cabo, pueden ser
embriagadores (1.2) Es aqui donde de alguna manera se manifiesta la intuicion, a proposito
de la cual se abordaron las polaridades respecto de la melancolia como limite de la
especulacion o de la pasion més baja, y del mvedua como intesticrio entre lo espiritual y lo
corporal (4.1, 4.2).

Si los anteriores andlisis son correctos, serian una justificacion histérica y filosofica de
la manera en la que Beckett caracteriza la escritura de Joyce: ella no trata de algo, es ese
mismo algo. Alli, la forma es contenido, el contenido es forma. Si el sentido es dormir, las
palabras duermen; si el sentido es bailar, las palabras bailan. El lenguaje esta ebrio: son las
palabras mismas las que se tambalean y ebullen. ;Coémo podriamos calificar tal celo estético,
a falta del cual restaria impenetrable ese sentido que se eleva constantemente hacia la
superficie de la forma para devenir ¢l mismo forma? San Agustin nos sugiere el camino con
el vocablo intendere; Dante, por su parte, escribe «Donne ch’avete inteletto d’amore» y «Voi
che’ntendendo, il terzo ciel movete» (justamente el cielo de Venus). En la actualidad, cuando
un italiano pronuncia «ho inteso», se refiere a un intermedio entre «ho udito» y «ho capito»,

una suerte de desalifiada y sensorial arte de la inteleccion.**® Habra, sin duda, cabos sueltos.

449 La cita de S. Beckett, «Dante... Bruno. Vico.. Joyce» en Our Exagmination round his Factification for Incamination of
Work in Progress, pp. 14-15, aparece con algunas licencias y una importante supresion de su exégesis Dante que, a la luz
de lo que se ha sugerido en el capitulo 4.2, parece incorrecta. He aqui el pasaje en su integridad: «Here form is content,
content is form. You complain that this stuff is not written in English. It is not written at all. It is not to be read — or rather
it is not only to be read. It is to be looked at and listened to. His writing is not about something; it is that something itself.
(A fact that has been grasped by an eminent English novelist and historian whose work is in complete opposition to Mr
Joyce’s). When the sense is sleep, the words go to sleep. (See the end of <Anna Liviay) When the sense is dancing, the words
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Por esta razon fue preferible poner sobre el papel ese alrededor de las dos de la tarde del
dieciséis de junio de 1904 en las ruinas de la biblioteca de Dublin, para que la realidad y las
imagenes, comoquiera que hayan sido, quedasen al amparo de las palabras (1.1): eclipses
suspendidos entre las orbitas amarillas de una gata negra, insectos extintos.

En otro pasaje de su Vita nuova, al negarle Beatriz su saludo, cifra y felicidad de su
dileccion, Dante, con el fin de suavizar su desazén, comenzo a depositar su beatitud en los

430 a esa ferne Geliebte o a ese lector

elogios —inmarcesibles ellos si— dedicados a su amada,
improbable, «cada vez mas invisible y a la vez mas existente», a quien debe abandonarse

ineluctablemente el texto: su fiat, su incipit.

dance. Take the passage at the end of Shaun’s pastoral: <To stirr up love’s young fizz I tilt with this bridle’s cup champagne,
dimming douse from her peepair of hideseeks tight squeezed on my snowybreasted and while my pearlies in their sparkling
wisdom are nippling her bubblers I swear (and let you swear) by the bumper round of my poor old snaggletooth’s solidbowel
I ne’er will prove I'm untrue to (theare!) you liking so long as my hole looks. Down>. The language is drunk. The very
words are tilted and effervescent. How can we qualify this general esthetic vigilance without which we cannot hope to snare
the sense which is for ever rising to the surface of the form and becoming the form itself? St. Augustine puts us on the track
of a word with his «intendere>; Dante has: <Donne ch’avete intelletto d’amorey, and <Voi che, intendendo, il terzo ciel
movetey; but his «ntendere> suggests a strictly intellectual operation. When an Italian says to-day <Ho inteso,> he means
something between «Ho udito> and Ho capito>, a sensuous untidy art of intellection».

430 Cfi: Dante, Vita nuova en Opere minore, cap. xviii, pp. 100-102.
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