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PROLUSION



Leonardo da Vinci fue para Ortega prototipo
del Renacimiento; lo puso como mascaron de proa
en la revista Leonardo, organo del Instituto de Hu-
manidades, con el que, en 1948, intenté un nuevo
viaje por la Esparia de la posguerra, para reanudar
o proseguir su interrumpido magisterio espiritual,
su mision de cultura para el pueblo espariol. Leo-
nardo, hombre universal, literato, fildsofo, pintor,
arquitecto, conjuncion de arte y de geometria, de
justeza y de belleza. Juan Pico, coetdneo de Leonar-
do (nace después y muere antes), con menos facha-
da historica, podria quizd disputarle ese puesto
representativo. Leonardo es el arte ante todo, y
también, el pensamiento; Pico es principalmente,
aunqgue sin exclusividad, el pensamiento. Ha en-
carnado en su vida y en su obra, acaso como
ningun otro hombre de la época, el sentido, los
anhelos y las vias de salida a una nueva era: la
modernidad.

Hoy estamos de vuelta de la pretension, ya le-
jana, de hacer de la Edad Media y Moderna dos
mundos incomunicados. Hoy sabemos, mds que
ayer, que entre ambos no hay un abismo infran-
queable, ni como un mar entre dos continentes,
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que desde los siglos XIV y XV se pasa al Xvi y xvii
stn rupturas totales; hasta admitimos que los ulti-
mos medievales, si no todo el Medievo, preparan
lo moderno. Nada impide, sin embargo, pensar, y
seguimos los similes orogrdficos, que entre esos
dos tiempos han sucedido quiebras y plegamientos
teltricos, y que no serd ya posible transitar de uno
a otro sin atravesar sterras y desfiladeros, collados
y puertos de montaria, y que a vuelta de zigza-
gueantes veredas, se abre ante nuestros ojos un
campo dilatado homogéneo, que nos da la impre-
sion de una tierra nueva, distinta de la que quedo
atrds. Es muy posible que el que hace el viaje ad-
vierta menos el trdnsito, porque no ha dejado de
andar por caminos que vienen de la tierra de par-
tida.

Nosotros, hombres de finales del siglo xx, no
sabemos bien, aunque tenemos la sospecha, fe si
110 nos encontramos en una coyuntura historica si-
milar al Renacimiento aquel, portada de la llama-
da Edad Moderna. Muchas voces apuntan a ello y
no son pocos lo que saludan este nuestro tiempo
con esperanza de nuevas y mejores metas para el
ser del hombre. Son precisamente algunos repre-
sentantes de las corrientes criticas dentro del mar-
xismo, o derivadas de él, hombres de la Escuela de
Frankfurt, un Adorno y un Marcuse, los que criti-
can a fondo todo el periodo de la que llamamos
Edad Moderna, a la que llegan a motejar de Edad
Media camuflada. El Renacimiento habria sido un
intento fallido; se habria vuelto a las andadas, a
un pensamiento abstracto, a conceptos teoricos de-
sencarnados de la realidad historica del hombre.
En sustancia, parece que achacan al pensamiento
moderno haber estrechado el planteamiento de cri-
sis general del hombre salido de la Edad Media,
para encerrarle en los parciales y angostos cauces
de los problemas del conocimiento, verdad, certe-
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za; el hombre quedd definitivamente olvidado.
Para estos criticos apunta una nueva época y una
nueva - oportunidad para el replanteamiento del
problema del hombre en el mundo en su generali-
dad; estariamos de nuevo ante un posible y mads
auténtico Renacimiento.

En todo caso, reencontrar a Pico, podrd ser re-
confortante y luminoso para todo tiempo en que se
airea el problema del hombre. No le fue fdcil a Pico
levantar esta bandera. Como tiempo de cambio que
fue aquél, pocos renovadores de primera fila pasa-
ron sin dejar jirones de su manto o de sus carnes
en las asperezas del terreno, queremos decir, sin
caer en conflicto con las estructuras sociales domi-
nantes. Pico pago también su tributo. Hoy somos
comprensivos con la historia, no condenamos de
barato a los verdugos, ellos mismos fueron muchas
veces las primeras victimas de su situacion, pero
creemos justo recordar con honor a los que con su
sudor y sacrificio hicieron avanzar la historia, a
quienes debemos mucho de lo que somos.

Mirar asi a Pico, le hard aparecer mds un
hombre espiritualmente contempordneo nuestro.
Tiene su mensaje, para el que somos sin duda re-
ceptivos. A punto de cumplirse los cinco siglos de
la composicion del De hominis dignitate (hacia
1486), creemos muy oportuna su publicacion. Re-
sonard con cadencia de esperanza para el hombre
del presente que también anhela descubrir o reen-
contrar su dignidad.
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I. EL HOMBRE Y LA OBRA

Juan Pico de la Mirdndola, Conde de la Con-
cordia, nace en el castillo sesniorial de la Mirdndola,
a unos 32 km. de Mddena, Italia, el 24 de febrero
de 1463 y muere en Florencia el 17 de noviem-
bre de 1494. Existencia corta, menos de 32 anos,
suficiente todavia para darnos en Pico una vida
ejemplar y una obra relevante.

Ejemplar y singular, Pico sorprenderd a los
historiadores, como sorprendié a sus contemporé-
neos por lo raro y desacostumbrado. Representa a
un tiempo de un modo muy personal; ninguna de
las corrientes espirituales culturales le condiciona
exclusivamente por su innata inclinacién a probar-
las todas. Su vida misma, tan reducida, pasé por
una serie de etapas que podrian componer como
una sintesis de las posibilidades abiertas a un hom-
bre del cuatrocientos italiano.

Formacion

Es fundamentalmente un hombre de estudio.
Su condicion noble le facilita los accesos al saber.
Una madre piadosa, Julia Boyardo, le predestina a
la Iglesia y le envia a Bolonia (1477) a la edad de
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catorce afios para imbuirse en el Derecho canoni-
co, la mejor plataforma del. tiempo para escalar
puestos eclesidsticos. Pico muestra ya su precoci-
dad, redacta una especie de catdlogo digesto de to-
das las decretales. Pero dos afios de jurista son su-
ficientes para despertar en el joven la pasion por el
saber mds universal y mds entraviable de las cosas,
secretarum naturae rerum cupidus explorator, lo
que no se agota ni casi comienza con cdnones y
leyes. Abandona Bolonia y comienza un largo pere-
grinar por los centros del saber mds humano que
le ofrecia el momento de Italia y Europa. Todo el
norte de Italia y Francia hasta Paris, es el itinera-
rio que se propone Pico. Del 79 al 86 recorre todo
ese espacio de oportunidades para su insaciable
curiosidad. En Ferrara primero, durante dos arios,
se sumerge en las bellas letras, a la sombra de Bau-
tista Guarino, hijo del fundador de este foco hu-
manista, poetas latinos y griegos abren a Pico el
mundo cldsico revivido por la accion de los huma-
nistas. Luego en Padua (81-82), donde le esperan la
Filosofia y la Teologia, las del tiempo, decrecidas y
sombra solo de los esplendores del siglo xi11, pero
Pico penetra mads alld de la dura corteza de lo seco,
insustancial y casi ludico de la decadencia escolds-
tica de la hora, y conoce con interés personal tam-
bién la escoldstica en sus formas luminosas de los
grandes representantes: Alberto Magno, Tomads de
Aquino, Escoto, etc. En Ferrara se inicia un en-
cuentro importante que cuajard en amistad de por
vida con Jerénimo Savonarola, doce arios mayor
que Pico. Alguien sospecha que este contacto con
Savonarola y, a través de él, con los dominicos, le
ha valido a Pico una informacion y un concepto
mds positivo para los representantes de la escolds-
tica y del tomismo en particular. Padua por su par-
te es, para la formacion de Pico, de una especial
significacion. Alli oye como maestro a Nicoletto
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Vernia, averroista. Es un aristotelismo, el de Pa-
dua, que se afirma como rival del de Paris; mds
aristotélico, por mds cientifico o mds fiel al pensa-
dor griego. Un Aristdteles que tiene ahora que
luchar para sostenerse frente a la irrupcion del
olvidado Platon durante toda la Edad Media esco-
lastica, serd el Aristoteles mds auténtico, hasta des-
cubrir las raices paganas, griegas, que quedaron
veladas en el tiempo anterior demasiado compren-
sivo con un Aristoteles que se queria empujar a un
alineamiento o, al menos, cercania, con lo cristia-
no. Es Marsilio Ficino el que levanta su voz de
alerta contra este aristotelismo que, en la direccion
alejandrista (Alejandro de Afrodisias, comenta-
dor griego), seguida mds en Bolonia, y en la direc-
cion averroista, la de Padua, igualmente se desbo-
ca hacia interpretaciones de Aristoteles en frontera
con la religion, utrique religionem omnem fundi-
tus aeque tollunt. Y como contrapeso del fermento
pagano y del orgullo cientifico de Padua, alli mis-
mo ensenia a Pico otro representante muy caracte-
rizado del humanismo, Hermolao Bdrbaro. Pico le
admirard y le reconocerd sus méritos y la deuda
con él contraida por su enserianza; una célebre
Carta de Pico a Hermolao (1485), de la que ofrece-
mos traduccion en Apéndice, constituye uno de los
documentos mads reveladores para descifrar los se-
cretos del alma de Pico y, no menos, para revelar
las condiciones espirituales de un momento critico.
Sin duda Pico hubo de elegir en Padua entre el
gusto literario del humanismo, tan brillantemente
vertido por Hermolao, y el saber de las cosas, sus
secretos, la ciencia del mundo y del hombre que le
ofrecia la filosofia; seguramente hizo aqui la elec-
cion por la segunda, pero sin renuncia a lo prime-
ro. Pico serd un perfecto humanista en su estilo y
en su mismo pensar; su diccion es cuidadisima, un
latin, no ciertamente el «bdrbaro» que echaban en

17



cara los humanistas a los escoldsticos, sino el pul-
cro y redomado, hasta rozar lo artificioso, mds ele-
gante que fdcil.

La primera formacion humanistica y escoldsti-
ca de Pico en Ferrara y en Padua tiene cierta cul-
minacion con su entrada, en la primavera de 1484
en Florencia, en el circulo platonico de Lorenzo de
Médici el Magnifico, con Marsilio Ficino como
alma de la Academia. Pico describe su entrada en
la Academia como una conversion del aristotelis-
mo al platonismo florentino, no como «trdnsfuga»,
sino como «explorador» (alusion a Séneca respecto
de Epicuro). En Florencia junta Pico la amistad de
los humanistas, entre ellos su otro gran amigo An-
gelo Poliziano, con el hombre de Dios alojado en el
convento dominico de San Marcos: Savonarola.
Pico se ha mantenido equidistante de todos estos
signos, no tan al punto conciliables, humanismo li-
terario, ciencia filosdfica y teoldgica y religion en
su forma conventual. Se cierra asi y se entiende la
mds visible caracteristica de su genio, su universa-
lismo cientifico y espiritual. Los nueve meses
transcurridos en Paris de 1485 a 1486 confirman y
consagran su central vocacion filosodfica.

Gestacion y suerte de la «Disputa»

De vuelta a Italia, como de pasada, tiene el en-
cuentro importante de su vida, como complemento
de su formacion, con el hebreo Elias del Médigo,
maestro y amigo; con él ariade a los conocimientos
anteriores importantes sectores nuevos de la cien-
cia de raigambre hebrea, a saber, la Cdbala. Otro
judio se suma aun a la labor de iniciar a Pico en
esos misteriosos mundos y métodos de la Cdbala, el
qgue con el nombre metamorfoseado de Flavio Mi-
tridates ocultaba posiblemente un judio espariol,
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Guillermo de Moncada.*Pico se impone en el ma-
nejo del hebreo, como lo hizo con el drabe. Era
una exigencia del tiempo, del humanismo que ac-
cede a los escritos de la Antigiiedad sin las inter-
polaciones y corrupciones de las traducciones
usuales, y extendido esto a todo lo recibido en
documentos literarios, lldmese filosofia, medici-
na, etc., o los mismos textos escrituristicos del Anti-
guo y Nuevo Testamento. Las lenguas orientales,
tanto como el griego y el latin, son ahora campo de
trabajo y de conquista. Pico pudo decir que sabia
lo que habian dicho los antiguos, por haberlo leido
en sus mismas fuentes.

En las cercanias de Perusa, en La Fratta, Pico
emprende su obra mds original. Se propone reunir
en un cuerpo de doctrina cuanto ha recogido y asi-
milado de todas las corrientes del saber. Siguiendo
el método escoldstico de Paris, redacta 900 proposi-
ciones o Conclusiones que presentard en Roma,
figdndolas en publico, con invitacion a todos los
sabios para alternar con él en forma de disputa, de-
fensa y ataque. Gesto de vanidad intelectual, o de
honrada exposicion y defensa de opiniones muy
elaboradas, o exhibicion de un conjunto armonico
de verdades confluyentes en un apoyo o confirma-
cion de la verdad cristiana; todo ello podria estar
detrds del peregrino proyecto. Para Pico era como
el respaldo humano y social de todo su esfuerzo in-
telectual.

Se ha hecho burla de este centon de cosas, que
roza el millar, de omni re scibili, aun sin el remo-
guete et de quibusdam aliis, que algun malicioso
ariadio. Pico ya protesto de que era un cuerpo or-
gdnico de saberes, cosas o cuestiones muchas, pero
«ciertas y determinadas». Bastard pasar la vista por
las pdginas (35 del gran tomo en folio de la edicion
de Basilea, 1601) para apreciar su orden y coheren-
cia. Mds que proposiciones propias originales so-
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bre algun tema sintético y lejos de ofrecer una cara
polémica contra algo o en pro de algo, vienen a ser
mds bien una recopilacion exhaustiva de todo lo
que se podia «concluirs afirmativa o negativa-
mente de las diversas fuentes conocidas del saber
filosdfico, teologico y cientifico en general, algo asi
como una enciclopedia moderna de primerisima
hora, o un edificio de todo el saber humano segiin
sus compartimentos mds significativos. Muy de no-
tar que van por delante le®s autores escoldsticos, los
del siglo x111 (16 Conclusiones segun Alberto;
45 segun Tomds; 8 segun Francisco de Mayronis;
22 segun Escoto; 13 segun Enrique de Gante; 11 se-
gun Gil de Roma). Siguen los drabes (41 Conclu-
siones segun Averroes; 12 segun Avicena; 11 segun
Alfarabi; una veintena seguin varios otros menos
sonados: Isaac narbonense, Abumaron babilonio,
Moisés egipcio, Mahumeth tolentino y nuestro
Avempace, con 2 Conclusiones cerrando la lista).
A continuacion los griegos, no Platon ni Aristote-
les, sino sus comentadores: Ammonio, Simplicio,
Alejandro de Afrodisias, Temistio, encabezados por
Teofrasto; lugar destacado ocupan después los neo-
platonicos: Plotino (15 Conclusiones), Jdmblico (9)
y Proclo (55). Siguen los pitagoricos, o neopita-
goricos, a los que junta Pico los que llama tedlo-
gos caldeos, y a los que se suman los herméticos,
doctrina de Mercurio Trismegisto (medioplatoni-
cos) y, como cierre, 47 proposiciones cabalisticas.
Esta es la primera parte, que da en unas 400 tesis
el saber recogido de otros. Una segunda parte, en
la que cataloga Pico otras 500 proposiciones, con-
tiene lo que considera él como mds personal u ori-
ginal de toda clase de materias: fisicas, teologicas,
platonicas, matemdticas, caldaicas, orficas, mdgi-
cas y cabalisticas; es un segundo cuerpo doctrinal
que propone Pico a titulo de defendible con mds o
menos probabilidad, y que él expresamente somete
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al juicio de la autoridad religiosa romana. Quizd lo
importante es alargar por ese terreno de lo proba-
ble la capacidad de conocimiento del entendimien-
to humano, como un espécimen del saber personal
de Pico.

En definitiva, Pico se da a si mismo el placer
de reunir en un conjunto dominable a simple vista,
toda su capacidad mental, y se ilusiona con hacer
de ello una exhibicion en el mds renombrado tea-
tro del mundo, en Roma, cara «al senado apostoli-
co». Se sentia con fuerza intelectual y ardor juve-
nil, a sus veinticuatro arios, para responder de
aquel inmenso acervo doctrinal y aun para soste-
nerlo en disputa contra cualquier objetante; ilusio-
nado con este disputar escoldstico al que invitaba
de todas las partes de Italia y aun se ofrecia a su-
fragar los gastos de viaje a los lejanos y pobres de
recursos. En verdad juvenil ilusion y emperio, don-
de buscaba su gloria, valor tan de sabor cldsico,
humanae laudis et gloriae cupidus, como apostilla
su sobrino y biégrafo Juan Francisco Pico, v donde
encontro de hecho un amargo desengario. Podemos
decir que el episodio de la Disputa significa una
nueva crisis profunda en su vida.

En diciembre de 1486 fija sus Conclusiones y
su desafio en las puertas de Roma. Pico atribuye «
la enemiga de sus «envidiosos» el fracaso de la
Disputa. Hay quien ve alli proposiciones heréticuas
o de dudosa ortodoxia; él habia tenido buen cuidu
do de asegurarse la aprobacion de teclogos y de ul
guna autoridad eclesidstica: Bonfrancisco, ohispo
de Regio. Pico espera todo un atio en Roma, utr-
giendo impaciente la celebracion. Conoce las tesis
impugnadas, 13 de las 900. Redacta en 20 noches
una defensa, Apologia, de la que se publica el
Proemio y se comunica en privado a algunos lus
respuestas tocantes a los puntos censurados. Para
algunos esta actitud suena a rebeldia e Inocen-
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cio VII1, riguroso en este aspecto doctrinal, conde-
na todo el proyecto en documento-bula de agosto
de 1487, aunque se expresa en términos benignos
respecto de su autor. Pico no sintiéndose seguro
huye a Francia; alli le sigue y le alcanza la justicia
romana y conoce la prision en Vincennes a co-
mienzos de 1488. Pronto es liberado gracias a los
buenos oficios de los gobiernos de Mildn y Floren-
cia. Pico vuelve a su Italia y a su Florencia, pero
va es desde ahora otro hombre. -

El infortunio ha hecho mella en la psicologia
de Pico, el golpe recibido le lleva a una profunda
conversion espiritual, que parece recrearse su so-
brino en pintarla con tonos acusadamente religio-
sos. No deja Pico de ser el hombre de ciencia, apa-
sionado de todo lo nuevo quie se sabe y descubre,
pero, al parecer, su orientacion es ahora netamente
espiritual. En el siglo xi1 los dialécticos «converti-
dos» de las petulancias a que les llevaba el nuevo
arte descubierto, una parte de la logica aristotélica
puesta en circulacion, dejaban la dialéctica y se re-
cluian en los claustros, doble conversion (Otloh de
San Emeran, Lanfranco y otros seguidores del
antidialéctico San Pedro Damiano); Pico acabard
sus dias refugiado junto a su amigo y admirado Je-
ronimo Savonarola, casi como un fraile dominico,
en San Marcos de Florencia, entregado a Dios,
pero sin dejar su febril actividad cientifica. Solo
que su norte ahora es la Teologia, la ciencia de
Dios. Como muestra clara de su conversion Pico
destruye y da al fuego cinco libros de poesias ama-
torias del tiempo de juventud. A los veintiocho
anos compone un original comentario a los prime-
ros capitulos del Génesis, los dias de la creacion,
In Heptaplum, de opere sex dierum geneseos. De
los numerosos escritos menores que aun salen de
su pluma, importante es el De Ente et Uno, del que
ofrecemos traduccion en Apéndice, y una larga re-
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quisitoria contra la ciencia de adivinacion por los
astros, Disputationum in Astrologiam libri XII.

El «<De hominis dignitate» <

Felizmente no corrio la suerte de sus juveniles
«excesos» literarios el escrito que nos ocupa y cuya
traduccion ofrecemos. Este riesgo no fue imagina-
rio. El sobrino Juan Francisco, albacea y editor de
sus obras, los dio a la luz dos anos tras la muerte
de su tio, y en el Prologo de presentacion dice bien
claro que el autor no lo hubiera publicado y atin
él solo lo hace a requerimiento de hombres res-
petables. Veamos brevemente la historia de este
acontecimiento. En realidad no es ninguna obra
independiente de Pico. Su composicion tampoco es
sencilla. Originariamente es el obligado discurso
preliminar o de presentacion de las célebres Con-
clusiones, palabras de circunstancia para atraer la
benevolencia de los destinatarios, a los que se su-
ponia y se esperaba serian los drbitros de la gran
Disputa, hombres curiales de sabiduria y autori-
dad, sin especial conexion con el tema de las Con-
clusiones, fuera de una general alabanza del saber,
de la ciencia y en particular de la filosofia, a la que
Pico ha consagrado su mejor tiempo y todo su
entusiasmo. Una segunda parte tiene un cardcter
apologético, es una respuesta a las objeciones de
cardcter general, filtradas amistosamente y proce-
dentes, en particular, de Hermolao, descalificador
del mismo intento de la Disputa publica. Esta sec-
cion posterior de la Oratio constituiria de hecho
una parte importante del Proemio a la Apologia
que fue publicado anteriormente. El editor Juan
Francisco Pico se excusa ante el lector de que la
Oratio contenga al final (in eius calce) muchas co-
sas que fueron ya editadas en el Proemio apologé-
tico, plurima quae et in Apologiae sunt inserta
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Proemio. Inversamente a la suerte editorial de am-
bos escritos, Apologia o su Proemio, no precede
en la composicion a la Oratio, sino que depende
de ella. De hecho, por la implicacion de los aconte-
cimientos, la Oratio adopta la forma mezclada de
un prologo, invitacion a la Disputa, y una exculpa-
cion de todo el proyecto que, a la vista del resulta-
do fallido, podria pasar por un Epilogo. El final
responde a las palabras iniciales invitatorias a la
pelea. Asi desgajado el Discurso preliminar del
cuerpo de las Conclusiones salié publicado por
Juan Francisco, el sobrino de Pico, en Bolonia, en
1496, dos avios después de la muerte de su tio, a
continuacion de las obras mayores de Pico: Hepta-
plus, De Ente et Uno y Adversus Astrologos.

El titulo que le asigna es simplemente el de
Oracieén (Discurso): «Toma lector también estas
elucubraciones... leerds primero una Oracion ele-
gantisima...». En la edicion de Basilea de 1557, y
sin poderse determinar cudndo ni por quién, apa-
rece esta Oracion ya con el titulo De hominis dig-
nitate, que, por lo dicho, ni emana de Pico ni del
sobrino editor. Por lo que veremos, tal titulo no es
el mds apropiado, y si fuéramos a buscar en Pico
una orientacion para expresar mejor el contenido,
nos quedariamos con las palabras con que lo defi-
nio en carta a su amigo Jeronimo Benivieni (no-
viembre de 1486) al tiempo que redactaba esta Pro-
lusion a las Conclusiones. Dice, en efecto, a su
amigo que estd ocupado con cosas que tocan a la
paz y contribuirdn a la alabanza de la filosofia (de
pace quaedam ad philosophiae laudes).

Extrana suerte la de este escrito. Para Pico, re-
fugiado en el sosiego espiritual de San Marcos
como un medio fraile, pudo ser ya sélo un recuer-
do, y no muy grato, cargado del aire polémico que
envolvio su composicion y dramdtico desarrollo.
La segunda parte, apologética, le habia de interesar
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menos, después del fracaso. La primera, la mds
personal, la pudo también mirar, y a ello se inclina
el juicio de su sobrino, como momento leve de su
espiritu, antes de asentarse en las «cosas mds se-
rias». Es posible que él mismo no tuviera concien-
cia de todo su valor historico, porque el hecho cier-
to es que hoy constituye no solo lo mejor, sino casi
lo unico permanente de Pico. Para él seria impen-
sable que, relegadas hoy casi al olvido todas sus
otras producciones mayores y aparcadas por la his-
toria sus célebres Conclusiones, como un rasgo de
genialidad excéntrica y, no poco, aunque él se de-
fendio, con un gesto de vanidad juvenil, se manten-
gan vigentes y estimulantes las ideas vertidas en la
primera parte de su Oracién introductoria. Es lo
que ha seleccionado la historia y lo que hoy va uni-
do al espiritu inmortal de Pico.

Damos a continuacion el desarrollo esquemad-
tico de todo el contenido de la Oracion. Para su
mejor inteligencia y las reflexiones que haremos
posteriormente, hemos introducido ntimeros entre
corchetes encabezando los pdrrafos.

Ya apuntamos que el Discurso tiene dos partes
bien definidas: la propiamente dicha Oracion intro-
ductoria a la Disputa, aqui del [1]) al [12], y la se-
gunda, apologética, del [13] al [31].

[1] Introduce el tema del discurso en forma
retorica de una pregunta que despierta la curiosi-
dad y atrae la atencion y benevolencia de los lecto-
res destinatarios. El tema del hombre.

[2] Version original que da Pico de la crea-
cion del hombre segiin el Génesis. Constiluye el
tema central y punto de partida para toda la diser-
tacion.

[3] Gran oportunidad del hombre para reali-
zar su proyecto vital, contrastado, precisamente,
con las posibilidades negativas que se le ofrecen.
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[4] Conruenza el itinerario positivo para la
realizacion ideal del hombre, iluminado con el
modelo de la vida angélica: tronos, querubines, se-
rafines.

[S] Testimonio de Pablo y Dionisio (Pseudo)
serialando los pasos precisos de ese itinerario de
realizacion perfecta, que recorre los estadios de la
Filosofia (prdctica) moral, la Filosofia natural, con
el conocimiento de la Naturaleza y termina en la
Teologia, tomada, tanto como conocimiento espe-
culativo, como actividad contemplativa. Escala de
Jacoh.

(6] [71[8] Confirmacion y corroboracion pa-
ralela del mismo itinerario, aduciendo testimonios
y consejos de autoridades biblicas y profanas. En
[6] es Job (teclogo) y Empédocles (filésofo), con el
matiz de una busqueda de la paz interior que cul-
mina en la Teologia. En [7] al itinerario y a la pagz,
se anade la idea de la union y unidad con la divini-
dad, con alusiones paganas, pitagoricas (neopitago-
ricas) y biblicas. En [8] similar desarrollo con alu-
sion a Moisés y al Santuario, o tienda de promision
levantada en el desierto, y a los diversos oficios y
situaciones de los israelitas; se repiten los simbolis-
mos aplicados al triple itinerario: Moral, Filosofia,
Teologia.

[9] Utlizacion de los métodos especulativos
griegos, contemplacion y elevaciones wmisticas, el
Fedro platonico, transpories bdquicos, como mo-
delos confirmativos de la ascension teologica (cris-
tiana).

[10] Moral {(ascesis purificatoria), Filosofia
natural y Teologia recogida de los tres precéptos
délficos: «inedén agan», «gnothi seauton», «Ei» (Tt
eres, dicho a Dios, el que Es).

[11] Confirmando y corroborando, los conse-
jos de Pitdgoras: no sentarse sobre el celemin (desi-
dia), actividad mental (dialéctica), no mear contra
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el sol (pureza de vida), no cortarse las uvias duran-
te el sacrificio (ir a él limpios y enfrenadas las pa-
siones), y echar comida al gallo {de Esculapio),
liberar la vida contemplativa y divina.

[12])] Nueva confirmacion con el simil caldeo
del alma alada y caida cuyas alas se riegan con los
cuatro rios, Norte, Sur, Este y Oeste que significan
rectitud, expiacion, luz y piedad; moral, dialéctica,
filosofia natural y teologia. La dialéctica sumada a

la moral, como instrumento de claridad y pureza

mental, arma contra el error.

[13] Comienza la segunda parte con el elogio
de la Filosofia, con urna descripcion de su situacion
de miseria y abandono en su tiempo. Opcion de
Pico por ella; testimonio capital, punto de partida
de este desarrollo apologético.

[14] Paso a las impugnaciones de los envi-
diosos. Enumeracion de cargos.

[15] Primera respuesta. Defensa del método
de Disputa.

[1e6] Segunda respuesta. Mi juventud e in-
competencia. Aqui aun el vencido gana, aprende.

[17] Tercera respuesta. Numero desorbitado
de cuestiones. Justificacion del método elegido por
Pico. No adscribirse a ninguna escuela, conocerlas
todas.

[18] Exploracion panordmica de la Filosofia,
caracterizacion de los principales filosofos de la
historia, escoldsticos, drabes, griegos.

[19] Protesta de imparcialidad y justificacion
del hecho de anadir lo propio investigado a lo co-
nocido de otros.

[20] Paso a los anadidos personales, las 500
tesis de la segunda parte de las Conclusiones.

[21] Intento personal, del que se gloria, de
conciliar Platon y Aristoteles, Tomds y Escoto,
Averroes y Avicena. Primeras 17 tesis propias.
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[22) Enumeracion de otros capitulos de
posiciones personales.

[23]) Presentacion y justificacion de los te-
mas de cardcter pitagorico, probacion a base de
los numeros. )

[24] Presentacion de la seccion «mdgicas.
Larga exposicion y defensa de la ciencia «mdgi-
ca» natural, por oposicion a la «otra» magia (dia-
bdlilica).

[25]) Original teoria de los misterios o con-
tenidos «arcanos» de la tradicion biblica, desde
Moisés, lo no revelado o comunicado al pueblo.

[26] Extension de este método de «ciencia
arcana» a otros signos historicos, Pablo, Pitdgo-
ras, Platon, Aristoteles. Origen de la Cdbala.

[27) Historia y suerte de los libros «arca-
nos», cuya redaccion se refiere a Esdras y los sa-
bios iniciados de Israel.

{28]) Testimonio personal de adquisicion y
lectura de tres de esos libros. Su valor apologéti-
co para confirmacion de la verdad cristiana.

[29] Alusion a otras proposiciones de la
Disputa, con interpretacion de doctrinas orficas y
persas. Teoria sostenida por Pico del origen orien-
tal de la Filosofia griega y toda la sabiduria an-
tigua.

[30] Ultimas protestas de sinceridad y sobrie-
dad cara a la Disputa.

[31] Dé ya comienzo con buenos augurios.

II. SIGNIFICADO HISTORICO

Marco del Renacimiento

Pico es un ejemplar humano fuera de serie.
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Por ello y con ello un buen testigo de un momen-
to historico que viene ya signado con el apelativo
de crisis. Nos parece oportuno, si no obligado, diri-
gir previamente la mirada a este tiempo, como una
situacion especial, dentro de la cual adquiere todo
su sentido la accion de Pico; sélo a la luz y en el
marco de aquel Renacimiento se recorta su figura,
y solo desde ese marco se apreciard el valor testi-
monial o profético que conserva Pico para los
tiempos siguientes, los de la modernidad, hasta
nosoltros.

Crisis ha sido la palabra que lo define, crisis
con acento, pues en realidad toda historia humana
es un constante pasar critico de un estado a otro,
dejando atrds algo y afrontando algo nuevo inex-
plorado. Es simplemente la ley de la vida, en el
hombre con conciencia de ese paso y cambio, y por
eso y por lo nuevo que se abre sin interrupcion a la
libre iniciativa humana, con mayor o menor sensi-
bilidad para eso critico. Porque hay tiempos largos
en que parece no sentirse el cambio ni el paso,
otros de aceleracion hasta el vértigo, los que con
mds derecho se arrogan ese vocablo de crisis. Asi
miramos el tiempo del Renacimiento.

Por los arios centrales y segunda mitad del si-
glo xv se producen en Europa ciertos aconteci-
mientos que alteran el panorama medieval. Mds to-
dos ellos juntos que ninguno por separado: caida
de Constantinopla en poder de los Turcos (1453),
descubrimiento de América (1492), invencion de la
imprenta (1443), serialan la transicion. Por debajo
de esos hechos macroscopicos, algo o mucho muere
en la vida individual y social, cientifica y artistica
del hombre europeo. Va a comenzar la moderni-
dad, que no la tomaremos como simple denomina-
cion cronoldgica, sino como categoria de espiritu,
de cultura, de talante. Puede aventurarse la idea de
que la modernidad, ahora en sus comienzos, mitad
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del siglo xv, prolonga su marcha ascendente inin-
terrumpida a través de ese periodo del Renaci-
miento, siglos xv-xvi, por la era de los grandes sis-
temas, siglos xvir-xviii, hasta la llamada madurez,
o mayoria de edad que se asigna al xviii, siglo de
las luces, y la culminacion o consolidacion del x1x
con las espectaculares cumbres del idealismo ale-
mdn (Hegel 1 1831). Esto por lo que toca a la filo-
sofia, que sin disputa lleva la delantera y la direc-
cion espiritual; con ella van, en creciente desarrollo
y eficacia pldstica para configurar Europa y lo
europeo, la ciencia, la técnica, el surgimiento de la
sociedad industrial, los movimientos revoluciona-
rios soctales, economico-laborales que todavia no
han alcanzado su punto de equilibrio. Para mu-
chos se cierra en el siglo xix la era de la moderni-
dad, para destacarse de ella nuestro presente; el
ultimo siglo y medio que, con fechas imprecisas,
podria denominarse tiempo post-moderno, algo
que sigue y se diferencia a ojos vistas de aquel an-
terior espacio de siglos de crecimiento, desarrollo y
maduracion de lo que también estamos acostum-
brados a llamar espiritu moderno, europeo u oc-
cidental, bien discriminado de lo que ha sido la
historia, el desarrollo y existencia del hombre afri-
cano, asidtico y, muy en general, oriental.

Ese hombre «moderno», asi definido, no tiene
sentido abstraido del Medievo, pero justamente en
este tiempo, el de Pico, comienza un visible despe-
gue, un cambio de rumbo, un nuevo camino. Como
tiempo de crisis en sentido fuerte, hay valores vie-
jos en baja y, por contraste, otros nuevos en alza o
en surgimiento. Serd del caso apuntar, de un modo
general y con perspectiva historica, algunos de
esos valores que juegan en el cambio.
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Unidad

El mds visible es el de la unidad de la vida
medieval, la gran Cristiandad. Una unidad que es,
por lo pronto, unidad de vida y creencias; la vida
individual y social esta inspirada y regida por un
sistemma de doctrinas compartidas por todos, sin
que obste la presencia de grupos no cristianos,
como los judios en sus «ghettos», aclimatados aho-
ra como antes y stempre en sociedades extrarias a
su fe; el Islam enfrente no rompe, mds bien acen-
tiia y asegura aquella unidad religiosa. Unidad de
ciencia y de fe, armonia, st no identidad o continui-
dad, entre lo que el hombre sabe por ciencia profa-
na y lo que cree por su fe. El pensamiento critico
hard su entrada y sus «razzias» en esta unidad doc-
trinal por obra, sobre todo, de los ingleses, Escoto
y Ockam, que llevan el rigor cortante de su ldgica
hasta desgajar la filosofia, la ciencia de la razon, de
la teologia, duena del campo hasta entonces..Uni-
dad, también, de vida privada y vida publica;sel
Medievo no conocid la secularizacion. Lo religioso
impregna y domina las instituciones, uscs y cos-
tumbres; es, en su totalidad una vida social inte-
grada, fendmeno acaso unico en la historia de Oc-
cidente, que impresiono positivamente a Comte y le
hizo mirar desde este punto de vista, al Medievo
cristiano como algo ejemplar.

Al alborear la modernidad esa unidad salta en
pedazos. Es la dispersion politica de los nuevos es-
tados, con sus reyes soberanos frente al Emperador
y cada vez mds independizados del poder espiri-
tual-politico de Roma;es la gradual independencia
de la razon natural y de la filosofia y de la ciencia
respecto de la revelacion y de la teologia; es la tras-
cendental rotura de la unidad cristiana con la re-
forma protestante, que partird en dos o en tres y
mds la Europa medieval.
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Totalidad

Esa unidad, luminosa antes, maltrecha ahora,
iba en el Medievo aureolada con un halo de totali-
dad o de universo cerrado. El hombre medieval se
sentia en este mundo como en un sistema concluso
que protegia confortablemente su vida con seguri-
dades temporales y transmundanas; la geografia
acotaba el espacio habitado y conocido por el hom-
bre dentro de limites definidos, Finisterre y el
Atldntico, mar tenebroso por el Occidente, el Indo
y-la lejana Catay o China, desde los viajes de Marco
Polo por el Oriente, las tierras germdnicas por el
Norte y las arenas inhdspitas de Libia y Etiopia por
el Sur. El cielo seguia siendo la envoltura de la
tierra, con sus estrellas fijas, y los errantes planetas
y las esferas concéntricas a partir de la luna; la
tierra en el centro, centro y sentido ultimo del uni-
.verso con el hombre, rey y fin de la creacion.

Los nuevos sensacionales descubrimientos
(portugueses y luego esparioles) y los astronémicos
(Copérnico con su De revolutionibus orbium coe-
lestium, compuesto en el corte de los siglos XV
xVv1), disparan la imaginacion hacia lo desconocido
y la primera victima es la unidad conclusa ante-
rior; se rompe y cae con ella mucho de la seguri-
dad medieval. Su ruptura, sin embargo, estimula el
anhelo de una nueva unidad mds amplia y menos
ansiosa de totalidad; surge la idea de una unidad
abierta, indefinida, infinita, como espacio para el
desarrollo de la vida del hombre, comienza de ve-
ras la historia, aunque falte mucho tiempo y aun
siglos para que el hombre tenga plena conciencia
de ella. Ya por lo menos, el mundo deja de ser una
morada hecha y acabada donde el hombre se aloja
para realizar en ella su vida, haciendo el bien, en-
mendando y expiando sus yerros y ganando el cie-
lo, es ahora mds bien una posibilidad abierta, un
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camino indefinido, una cierta infinitud vacia, pro-
metedora y estimulante.

Trascendencia

Con esa unidad total y cerrada se juntaba en el
Medievo el sentido religioso absorbente, que, a mds
de penetrar y plasmar toda la vida del hombre, lan-
zaba a éste a instancias trascendentes, al Dios
Creador, a los fines ultraterrenos, a una esperanza
que tenia poco que cosechar de acd, este mundo y
esta vida mirados como una oportunidad, si no un
pretexto, para granjearse los verdaderos bienes del
mds alld. Cabal aplicacion de aquel dicho agusti-
niano que cortaba los horizontes del hombre, el
terreno y el ultraterreno, con el «uti», para el uso,
el primero, y el «frui», para el goce, el segundo; el
hombre, auténtico caminante «homo viator», pere-
grino, no solo porque su vivir es caminar, no estar,
sino porque el camino éste no tiene sentido verda-
dero y pleno sino en el término, en la patria a la
que se va.

Este lado trascendente de la vida como hori-
zonte del hombre medieval no queda ahora, a la
entrada de Edad Moderna, anulado, el hombre re-
naciente no es irreligioso ni anticristiano o menos
cristiano, sino lo comienza a ser de otro modo. Ya
no querrd ver este vivir como mero trdnsito, ni el
mundo como un puro pretexto o lugar donde se
estd de paso. Acaso lo mds nuevo de este renacer
esté f'jado en la nueva imago mundi; se descubre
su valor y su belleza, se le ama, se le mira como
algo medido para el hombre, como algo terminal y
final, si bien no de modo absoluto. El mundo apa-
rece con signos positivos como digno de .contem-
placion en su misma realidad, porque es buena y
bella, y como un apropiado campo de empleo para

-
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la industria y trabajo del hombre; es su suerte, si
no ultima, si temporal.

A esta nueva imagen del mundo mds positiva
y esperanzada del tiempo que comienza, se ha veni-
do desde dos posiciones distintas y en cierto modo
antitéticas, que podrian aparecer ahora como ri-
vales y, en definitiva, serian complementarias. Por
un lado, lo mds inmediato y visible, el retorno de
la Antigiiedad, parece volver al hombre a una cier-
ta inmanencia pagana, un poner los pies en el sue-
lo después de haber pasado por él holldndolo (el
«contemptus mundi» de los ascetas), o planeando a
muchos pies de altura sobre su superficie en el
vuelo del espiritu hacia mds altas metas; poetas, fi-
lésofos y escritores de todo orden cldsico habrian
devuelto al hombre su sentido de la tierra; un hu-
manismo pagano y paganizante. Esta seculariza-
cion literaria y artistica, de la que seria para mu-
chos representante tipico un Lorenzo Valla (+ 1457)
no traduce la verdadera situacion y habrd que
corregir, a la luz de recientes estudios, algunos pre-
juicios trasmitidos por determinados historiadores.
Mds que un pagano, Valla por ejemplo, y valdrd
esto mds para el sol de humanistas Erasmo
(t 1536), aparece hoy como un cristiano critico de
una religiosidad medieval, en exceso recelosa y fu-
gitiva del mundo, enemiga del cuerpo, vertida en
un sistema en demasia organizado de ritos, obser-
vancias y penitencias externas, con menos salidas
a la espontaneidad y libertad del alma en su en-
cuentro con Dios. Valla protesta que no quiere
como ideal el ideal pagano, sino el del evangelio,
pero el que vale para el hombre normal en su vida
ordinaria, la del comiuin de los mortales. Con esta
disposicion se salva el mundo del anatema al que
prdcticamente le condenaba el rigor medieval.
Pero justo con esta raiz antigua o cldsico-evangé-
lica, hay otra mds profunda para esa rehabilitacion
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de lo terreno, a saber, la corriente mistica contem-
plativa no extinguida en la Edad Media, pero me-
nos Vvisible acaso, o algo soterrada, en ambientes
intelectuales, por la predominante linea especulati-
va de los doctos. Tendrd que levantar el piadoso
cardenal Nicolds de Cusa (1 1464} la bandera de la
«docta ignorantia», para reponer en su alto valor la
via mistica, la de los victorinos, Bernardo, Eckhart,
y los monjes que viven en el fleco del continente
europeo por el Norte, los Hermanos de la Vida Co-
mun de Deventer, maestros del Cusano y destinata-
rios primeros de todas sus elucubraciones filosofi-
co-misticas. No era evasion ni fuga del mundo,
bien al revés, era quedarse en él y tomarle, no pro-
piamente como escala, sino como espejo de la divi-
nidad, el mundo como teofania, manifestacion de
las perfecciones de Dios, una especie de presencia
del infinito en el finito. Lo vio asi Ramon Llull y lo
veia, en el albor del Renacimiento, el gran Cusano.
No hacian falta griegos ni paganos para revelar lo
hermoso y grande de este mundo. Podremos creer
en buena paz que, muy en el espiritu de Pico, lo
viejo y lo nuevo, lo pagano y lo cristiano se han
dado aqui la mano.? La «novedad» del mundo des-
cubierto por el Renacimiento, es una novedad ya
existente, solo necesitada de revelacion; si antes
era de pocos, un poco marginados o «retirados»,
ahora quiere ser de todos; para eso estdn sus voce-
ros, los humanistas v pensadores del Renacimiento.

Autoridad y tradicién

Es una ultima caracteristica que aqui sefiala-
mos diferenciadora del Medievo, que afecta princi-
palmente al método, el seguido en la ciencia, tanto
la profana como la sagrada. La via de la autoridad
y la tradicion. El individuo se siente seguro en la
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guia que es, para su espiritu, su fe y sus normas de
conducta, la doctrina recibida y trasmitida por los
cauces oficiales, autoritarios. Menos oportunidad
para su creacion y espontaneidad; la Teologia crea
y construye el inmenso edificio de la ciencia medie-
val, vertida en esas Sumas, réplica literaria como
se ha dicho de las imponentes construcciones cate-
dralicias medievales. Pero toda esa ciencia se mue-
ve dentro del marco de una doctrina recibida, y su
fin esencial es dar forma humana coherente, siste-
mdtica al tesoro revelado. Evangelio, Iglesia, Pa-
dres, son las fuentes de las que se bebe y a las que
se sirve revistiéndolas de ciencia humana. Lo reci-
bido es sagrado e intocable. Tomads corregird de tal
modo a Agustin para atenerse al mds nuevo y cien-
tifico Aristoteles, que forzard a ratos la interpreta-
cion del Padre de la Iglesia para concordarle con
el filésofo pagano. Lo mds extrario del caso es que
el hdbito de apoyar los propios razonamientos en
autoridades sagradas intraeclesidsticas, se traslada
a las mismas autoridades profanas en el profano
campo de la ciencia humana, medicina, cosmolo-
gia, filosofia, sin excluir la ética. Ast, Aristoteles en
filosofia, Hipdcrates y Galeno en medicina, Ptolo-
meo en astronomia, son autoridades venerables,
que parecen encarnar un cierto saber absoluto o
simplemente ser la voz de la razon humana. Sin
esta situacion histérica serd muy dificil de enten-
der el privilegio de autoridad doctrinal que, en me-
dios escoldsticos, ha arrastrado Aristoteles hasta
bien entrados los tiempos modernos, cuando para
acreditar una opinion se la refrendaba con una re-
ferencia a la razon, «secundum rationem» y, casi
en pie de igualdad, a Aristoteles, «et secundum
Aristotelem». Aparte del valor interno reconocido
en las posiciones aristotélicas, habremos de admi-
tir alli una cierta extrapolacion del respeto religio-
so otorgado a los datos revelados en favor de los
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autores profanos, y, mds en general, una atribu-
cion de autoridad doctrinal a las figuras seneras
del pasado, por la sola consideracion de su presti-
gio, y esto tanto en los personajes eclesidsticos
como en los profanos, para una y otra ciencia.
Como st en aquellos entendimientos privilegiados
hubiera hecho su asiento el espiritu del saber para
comunicarlo a los demads.

A este hdbito de respeto a la tradicion y autori-
dad sucede en este tiempo un cambio de rumbo,
sin duda el de mds trascendencia para el desarrollo
del conocimiento humano. El hombre quiere saber
y probar por si solo las cosas. Ha habido el desgas-
te de los saberes oficiales alojados en los centros
acreditados; ha habido la sospecha y la desconfian-
za. Ladocta ignorancia del Cusano significa lileral-
mente un abandono afectado del saber corriente, el
de las aulas universitarias; él se refugia en sus vias
misticas, transracionales. El ambiente generaliza-
do en los niicleos humanistas del siglo xv y se
afianzard en el XvI y siguienies, es volver la espal-
da a las teorias recibidas y salir al ancho mundo a
verlo por los propios ojos. A la tradicion sucede la
experiencia, como método, naturalmente en el
campo de la ciencia del mundo, pero, junto con ese
percibir directamente las cosas, «a las cosas mis-
mas», lema repetido en todos los grandes giros de
reforma y transformacion de la «imagen del mun-
do», va el intento nuevo de explicarse la realidad,
de comprender. Es la actitud tipica del hombre «re-
novados», del que surge en este «renacer» europeo;
una cierta soledad del hombre ante las cosas. Sole-
dad de apoyos y tutelas;, una primaveral salida a la
libertad. Porque no es la sensacion de orfandad del
que se ha quedado sin padres; tampoco todavia la
madurez del que todo lo espera de si, mayoria de
edad responsable y cargado con todo el peso de la
vida; es ahora la inquietud del joven que le bulle la
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sangre y quiere ya emancipacion y tarea propia.
Experiencia y reflexion personal ante el mundo ca-
racteriza al hombre del Renacimiento. De ahi los
frecuentes viajes de estos primeros filésofos y cien-
tificos, tras de lo nuevo que se detecta y adivina
aqui y alld, en busca de un conociniento de las co-
sas en su variedad y riqueza. Luego Descartes se
alistard en los ejércitos europeos para conquistar
un contacto con el mundo, los hombres y las opi-
niones. Le han precedido en estos comienzos mo-
dernos hombres tan significativos como nuestro
Pico, como Paracelso, que recorre toda Europa,
hasta Dinamarca, Inglaterra, Esparia, Transilva-
nia, como el Cusano, universal en su concepcion
de la realidad y en el encuentro con pueblos y cul-
turas de todo el Mediterrdneo, como nuestro Vives,
como Giordano Bruno.

Una buscada y aceptada soledad para encon-
trarse o descubrirse el hombre a solas con sus fuer-
zas, a solas con el mundo, para inaugurar un
nuevo método de autonomia o libertad frente a lo
recibido por la tradicion y autoridades del pasado.
Y lo que el hombre ha ganado o va ganando de au-
tonomia, tiene su reflejo y correspondencia en una
cierta autonomia de ese mismo mundo descubier-
to, nuevo a la par del hombre nuevo.+Si antes el
mundo se presentaba como un conjunto de cosasy
acontecimientos sometidos mayormente a fuerzas y
factores imprevisibles de cardcter dominante so-
brenatural o trascendente, nace ahora un mundo
como un sistema de fuerzas regulares internas que
no elimina a Dios, pero retrasa o profundiza su ac-
cion creadora y conservadora. El mundo fisico,
primero, y progresivamente el mismo mundo ético,
social y politico, va conquistando correlativamente
una cierta autonomia, podriamos decir, una cierta
libertad, emancipacion de los condicionamientos
extramundanos o supernaturales bajo los cuales
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fue comprendido y aceptado por el hombre medieval.
En definitiva, y como balance provisional de
esta exploracion panordmica, nace y «renace» una
nueva imagen del mundo y del hombre todavia
medieval, bdsicamente cristiana, colgada de refe-
rencias trascendentes, pero donde apunta ya un
sentido de inmanencia, de valoracion positiva de
lo de acd, de interés en el hombre por conocer
«usar» y «gozar» de todo esto, con conciencia de
una tarea en este mundo y para este mundo, me-
diante la cual labra mds auténticamente su existen-
cia, en libertad, no al margen de Dios, sino de con-
formidad con el destino que le ha impuesto Dios.

III. LOS GRANDES TEMAS. LIBERTAD
Y DIGNIDAD DEL HOMBRE

Volvemos a nuestro Pico, a su obra, a su men-
saje, el que ejemplarmente se contiene en su Ora-
cion tntroductoria a la fallida Disputa publica. No
es, como hemos apuntado, la mds importante de
sus obras, ni siquiera es una obra aparte, sino un
Prélogo o un Prélogo-Epilogo a un acontecimiento
central y critico en la vida de Pico. Pero es, a vuel-
ta de presentacion y apolegia, el mejor documento
autobiogrdfico, el mejor y mds profundo retrato de
su alma, el que nos interesa ahora desvelar o inter-
pretar. Si el Renacimiento, convenimos en ello, es
el nacer de un hombre nuevo, aqui esta la mejor
formula de esa nueva «imago hominis». Con ella se
abre la Oracioén, con el tema del hombre. No lo pe-
dia propiamente el pregon desafio de la Disputa; la
preparaba como un adorno literario de belleza,
como una flor brindada al adversario antes del en-
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cuentro campal. Pero si no casaba estrictamente
con el bagaje doctrinal de las Conclusiones, resu-
men de teorias sobre todas las cosas, si daba
perfectamente la talla humana del luchador.
Comencemos por senalar que el titulo dado
después al escrito, De hominis dignitate, podria
desorientar sobre la intencion de Pico. En rigor y
de entrada, no es lo digno, la excelencia del hom-
bre lo que trata él de definir o medir. Busca algo
distinto y nuevo, no lo alto o digno, sino lo «mara-
villoso», lo sorprendente y exclusivo del hombre.
Como recurso literario, la alusion a dos dichos cé-
lebres de un escritor drabe, Abdaldh, y del ordculo
mitico griego, de origen egipcio, Mercurio o Her-
mes Trismegisto, tomado por Pico, al igual que la
Edad Media y los hombres del tiempo, por un per-
sonaje real, voz de la sabiduria. «Es, oh Asclepio,
un gran milagro el hombre.» Pico advierte que esto
no lo es el hombre por la altura de ser que le ha
cabido en suerte, pues le superan estratos mds al-
tos, como son los dngeles o todo el mundo
«intelectual» de las inteligencias separadas. Tam-
poco se aduce aqui en primer plano como peculia-
ridad aparte del hombre su condicion de microcos-
mos, o «mundo menor», centro y resumen de la
creacion, imagen consagrada por la tradicion y
reactualizada con vigor y nueva luz por autores
cercanos a Pico, concretamente por el cardenal Cu-
sano. Pico comienza asentando algo original: lo
verdaderamente maravilloso, tnico y exclusivo del
hombre, capaz de despertar la envidia, no sélo la
admiracion, de todos los demads seres, es la posibili-
dad dada al hombre para hacerse a si mismo a su
gusto. No se le asigna ningun rostro propio, nin-
gun lugar, ningun oficio. Le pone Dios en el centro
para que lo vea todo, le infunde semillas de todo,
para que, a voluntad convierta en propio lo que se
le ha dado de comun con todas las creaturas; todas
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wo las puede ser a la vez, ahi su eleccion, su liber-
tad. El hombre artifice de su ser. «Ni celeste, ni
terrestre..., ni mortal, ni inmortal, para que tu mis-
mo, como modelador y escultor de ti mismo, mds a
tu gusto y honra, te forjes la forma que prefieras
para ti» Esto no es ser grande ni pequeio, sino li-
bre para hacerse pequerio o grande, como un ini-
maginable partir de si, como desde cero, para co-
menzar a ser algo a eleccion propia. Podemos decir
gue asi nadie habia pintado al hombre antes de
Pico. Libre fue siempre el hombre para toda la cul-
tura y tradicion pagana y cristiana, pero nunca fue
ideada esta libertad tan de raiz. Por ello lo mara-
villoso del hombre y lo singular de Pico. En seguida
contrasta éste la condicion del hombre asi fabrica-
do por Dios con todas las demds obras salidas de
su mano. Los animales todos, ya desde el vientre
de sus madres, nacen con lo que han de poseer,
determinados a un ser, hoy diriamos con su exis-
tencia y desarrollo programados. Pico no ignora ni
calla la condicion también libre de los espiritus
superiores, los dngeles. Pero la gran diferencia, en
favor del hombre, estd en que ellos, después de un
breve espacio de eleccion libre, segun la tradicio-
nal opinion, «paulo post», ya quedaron fijados para
la eternidad en su ser, de dngeles o de demonies.
Solo el hombre prolonga su existencia entera en
esta tierra, y de este hombre terreno es la cuestion,
usando su libertad para ser o para irse haciendo lo
que quiera. No es, en una palabra, meramente vina
libertad para obrar, para hacer esto o lo otro, sino
mads radicalmente para ser o para hacerse.
Naturalmente no quiere esto decir que el hom-
bre no es nada, una posibilidad vacia, es puesto en
el centro, equidistante de todas las cosas y con po-
stbilidades germinales (semillas) activas para serlo
todo, lo que elija. Se ha dicho indeterminacion,
mejor se diria indiferencia activa y capacidad
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abierta a todo. Dijimos antes que el Renacimiento
descubre una infinitud en este mundo finito crea-
do. Un aspecto de esa infinitud es el de la posibi-
lidad abierta, como los espacios geogrdficos y ce-
lestes por primera vez liberados de la estrechez
clausurante del cosmos medieval, como la historia
inaugurada por el hombre moderno, roto el circulo
repetitivo del tiempo sin mds horizonte que sumar
anos a anos, sin salir a la intemperie fuera de la
morada hecha para siempre. Lo primero y mara-
villoso y, en verdad, grande en la nueva imagen del
hombre piciano, es una cierta infinitud de posibili-
dades que se le adhiere de raiz y que en cierto
modo le constituye.

No serd excesivo, ni forzar las cosas, referir
esta posibilidad abierta y activa a la misma trayec-
toria biogrdfica de Pico; pasion de saber de todo,
abarcarlo un poco todo, apropidrselo con su preco-
cidad y su entusiasmo, y para ello justamente
ganar distancia de todo, sin adscribirse a ninguna
escuela ni autor particular, con la secreta y vital
intencion de dar cuenta de todo después de haberlo
convertido en sustancia propia, previo natural-
mente el estudio intenso de cada cosa particular.
No ser nada, abarcarlo todo, para dominarlo y ser-
lo todo. Estamos con estas reflexiones acercdndo-
nos al verdadero y profundo alcance de la libertad
tal como la ha entendido Pico. Habrd aun que
ahondar en ella.

Efectivamente, es proteica y camaleontica,
como diria Pico, esta libertad. Y no siempre se la
ha entendido igual ni, con seguridad, como Pico
la quiso.

Si es cierto que la libertad humana es la con-
quista mds preciada del hombre moderno, hemos
de decir que Pico ha dado en la diana. Muy expli-
cables por ello los entusiasmos que ha despertado
en los posteriores hasta nosotros por esta vecindad
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espiritual 'y por el valor pionero de su mensaje.
Pero ello no nos exime del peligro de caer en ana-
cronismos. El pensamiento moderno, en su linea
ractonalista sobre todo, no exclusivamente, ha ido
colgando cada vez mds la realidad del mundo de la
accion del espiritu o la mente humana, de la «pen-
sée» francesa de Descartes o de la «conciencia»
(Beweusstsein) alemana. Los mismos ingleses y
empiristas congéneres suyos acabaron por referir y
reducir el mundo real a un sistema de sensaciones
hasta el «esse est percipi» de Berkeley y todo el ber-
keleyismo remanente en los positivismos logico-
psicologicos actuales. Desde Kant el mundo real es
un munde del hombre y para el hombre, del que
construiran una teoria comprensiva y conclusa los
idealismios poskantianos. Todavia en el Medievo, el
cardev.al Nicolds de Cusa desarrollé con gran apa-
rato dialéctico y subidos tonos misticos la condi-
cion «creadora» del hombre conveitido en «medida
de todas las cosas» por su conocimiento. En el fon-
do estaba ya en él lo especifico y fundamental de
las concepciones creadoras del idealismo moderno,
a saber, el cardcter activo, espontdneo, del espiritu
qgue no espera, sino se adelanta con sus principios
internos, a la configuracion conceptual de los da-
tos y materiales de la sensacion. Para el Cusano el
hombre tiene ya en su alrna algo asi como el arse-
nal de todas las formas, con las que concibe y
«crea» las similitudes de todas las cosas que cono-
ce, mide y no es medido por el objeto, frente a la
actitud mds pasiva asignada por la gnoseologia es-
coldstica al entendimiento humano que se conmen-
sura con la realidad conocida, que abstrae o extrae
de lo percibido la forma inteligible ya en potencia
fuera del sujeto. El alma <hace» todas las formas o
«semejanzas» de las cosas, haciéndose ella misma
semejanza, como si ella imitara a Dios creador. El
creando la realidad, ella la idea o representacion;
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el hombre lector del mundo, lector que pone el sig-
nificado y el sentido a los caracteres neutros que
solo mterpreta el que tiene ya en su espiritu el mis-
mo sentido e intencion que quiso el autor del libro,
aqui Dios.

Pico, a decir verdad, no ha desarrollado este
lado creativo del hombre por razon de su conoci-
miento, al menos no con la fuerza del Cusano ni
con la trascendencia atribuida al espiritu humano
por los idealistas. Seria por ello inexacto llamar a
Pico, por este lado noético, un precursor del racio-
nalismo moderno. Gentile queria ver en Pico un
«idealismo cristiano» contrapuesto al «intelectua-
lismo griego». Pico se mueve aqui mds en el terre-
no prdctico de un hacer y un hacerse por el com-
portamiento.

Igualmente desenfocado seria una interpreta-
cion de la libertad en el sentido sartriano de una
libertad sin limites y sin horizontes, como una li-
bertad terminal cerrada en si misma, sin referen-
cias algunas a algo fuera de si misma; el destino
del hombre identificado con su eleccion, cualquie-
ra que sea, todo justificado o irrelevante para una
valoracion ética a condicion de que haya sido rea-
lizado en libertad. Seria la traduccion mds exacta
de una libertad abierta que se da (por Dios) no
para hacer esto o esto, segiin una determinada na-
turaleza con sus exigencias, sino mds radicalmente
para ser.

Es evidente, con solo plantear el problema en
su crudeza, que Pico no puede entender la libertad
dada al hombre para dejar a su arbitrio, sin impli-
caciones morales o religiosas, el elegir el ser esto o
lo otro. La condicion del hombre con esa libertad
radical, desde la que tiene que decidir, no anula ni
altera el estatuto del bien ético o perfeccion moral,
tal como lo ha mirado el hombre medieval, y Pico
lo es en alto grado. El camino es lo nuevo, el finy
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destino del hombre sigue siendo el mismo. Pero si
la libertad nueva dada al hombre no excluye sus
condicionamientos éticos y religiosos, hay acentos
nuevos dignos de serialar.

Libertad como poder

Ciertamente hay mucho nuevo en ese camino.
Podemos decir que apunta aqui un aspecto de la
libertad humana que, sin ser nuevo, enlaza con
posturas extremadamente modernas y aun utopi-
cas. Creerianos que vuelve con toda su fuerza y
por cauces inéditos el concepto de libertad agusti-
niana, a saber, la vision positiva de una voluntad
desembarazada de presiones del instinto, de lo pa-
sional e irracional para realizar el bien, una liber-
tad psicologica que encuentra el camino expedito
para la virtud, para el bien, opcion por el bien su-
perando obstdculos; es como vio y sono la libertad
Agustin, testigo excepcional de una voluntad ate-
nazada por las pasiones, una libertad trabada y
aherrojada en la cdrcel de este cuerpo y sus ciegas
apetencias. Pero en Pico habria algo mds que esta
libertad expedita, liberada de enemigos del bien.
Una voluntad guiada no ya por la ley, la obligacion
o el deber, sino constituida originariamente en una
posibilidad de moverse en la direccion elegida
libremente; un ir al bien no porque se debe, sino
porque se puede. Si antes libertad era dominar y
vencer los enemigos del bien, ahora, mds de raiz,
es simplemente poder ser esto bueno, antes de
toda compulsion de ley u obligacion; ir al bien
por el bien que se quiere; no qué se me prescribe,
sino qué se me ofrece como posibilidad. Toda la
concepcion, a veces dura e inexorable, de ser so-
metido a un orden rigido de preceptos, flanqueado
por abismos de riesgos eternos y esperanzas tras-
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cendentes como apoyos, y para muchos, tinicos
soportes morales de un obrar derecho, quedaria
sustituido por otra concepcion desahogada del
hombre como un poder abierto, estimulante hacia
el bien propio que sélo por si mismo, sin referen-
cias extrinsecas es ya una motivacion para la vo-
luntad naturalmente buena, aunque solicitada por
bienes menores o engariosos o envuelta a ratos por
las tinieblas del error. Una libertad asi no es un ser
libre para hacer algo, sirie libre para ser lo bueno y
lo mejor. Pico no ha necesitado urgencias de deber,
ni presiones ambientales para ilusionarse con su
carrera elegida de conecedor de todas las ciencias
humanas entonces asequibles. En la pintura del
hombre abierto, de posibilidades para todo, con po-
der en st mismo para aspirar a lo mejor, ha dado
su propia medida y retrato humano, el que siente
que serd la mayor oportunidad para todo hombre.
No diremos que a Pico hay que alinearle con
los que en tiempos mds modernos han formulado
la teoria de unt hombre ideal capaz de realizar su
existencia individual y mds en concreto social y po-
litica sin necesidad de presiones exteriores de ley o
de poder, con una version laica y profana de la
libertad agustiniana, con desmedida y sonadora fe
en la radical bondad del hombre, a la manera de
Rousseau o de Proudhon, pero si pensamos que se
habria adelantado al espiritu de todas estas con-
cepciones positivas e iluminadas de la vida del
hombre, cuando ha puesto el acento de lo grande y
maravilloso en el hecho radical de que el hombre
es el ser capaz de elegir por si mismo lo que quiere
ser, y, naturalmente, de elegir y realizar por si mis-
mo, antes de toda ley o fuerza exterior coactiva, su
mds alto ideal, de ser el propio artifice de su suerte,
no libre de cualquier cosa, sino libre para realizar
su bien elegido en un universo ilimitado de posibi-

lidades.
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Libertad y microcesmos

Estd ya insinuado y es obvio; Pico no deja al
hombre ser le que quiera; ninguna indiferencia
para el qué deba o le cumpla realizar. A renglon se-
guido de aquella nueva descripcion de la posibili-
dad abierta del hombre para serlo todo, suena su
admonicion: «Pero, ca qué viene todo esto? Para
que entendamos que, una vez nacidos con esta
condicion de que seamos lo que queremos ser, he-
mos de precurar gue no se diga de nosotros aque-
llo de: “Estando en honor, no lo conocieron...” “No
convirtamos en perniciosa la saludable opcion li-
bre que nos otorgd.”» La indiferencia constitutiva
radical del hombre, para el poder ser lo que elija,
se dobla con una wmarcada diferenciacion moral,
que no deja resquicio alguno para una realizacion
indigna del hombre; bien entendido y subrayado
por Pico que no es esto una como coaccién moral
o legal que obligue, es lo mds nuevo y creador de
la intencion de fondo de Pico, sino una posibilidad
ofrecida que obrard de estimulo para ser eso bueno
y elevado que se puede ser. Justamente el poder ser
lo inferior y lo bajo abrillanta el ser lo superior y
lo sumo, eligiendo sus posibilidades hacia arriba
desde st mismo, y despreciando las posibilidades
hacia abajo; es una aplicacion de lo maravilloso de
la libertad, el optar por esto desechando lo otro;
mds mérito ser esto, lo bueno ordenado porque
quiere, que serlo por determinacion de su naturale-
za, o por determinacion positiva de Iey 0 imposi-
cion de fuera. El hombre no tiene mds poszbzltdad
de realizar su ser propio que recorrer hacia arriba
la escala de perfeccion a la que estd llamado y des-
tinado por Dios. Sclo el bien humano posible cors-
tituye el camino hacia la realizacion de su auzena,
co ser. Ni con lo bueno se contenta;, «una cierta
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santa ambicion de no contentarnos con lo medio-
cre, sino anhelar lo sumon».

El ideal del hombre queda, pues, inalterado
por el estatuto de la libertad, es el ideal humanista
del Renacimiento, el hombre perfecto, el «teleios»
griego, y el medieval, cristiano.

«Oratio y Heptaplus»

Al que lee el comentario al relato de la crea-
cion de los primeros capitulos del Génesis, el Hep-
taplus, donde viene mds detallada y analizada la
formacion del hombre, ese cuarto mundo, al que se
dedica el libro 1V y buena parte del libro v, no deja
de sorprenderle la ausencia de este encomio de la
libertad del hombre, incluso cuando se vuelve a
aludir al dicho de Mercurio: «Gran milagro, Ascle-
pio, es el hombre» O Pico moderd su lenguaje,
piensa uno, como si aquella exaltada descripcion
de la libertad de la Oracién le pareciera luego, al
Pico enmendado por la experiencia amarga pasa-
da, menos seria, o que se centrara ahora en aspec-
tos mds profundos, o quizd mds probablemente,
que aun alli en la Oratio el lado de la libertad pin-
tado con tanta originalidad no tuviera todo su sen-
tido sino referido y atin subordinado a los otros
aspectos. ¢Algun motivo mds profundo y determi-
nante en la mente de Pico que el de la libertad? No
excluiriamos la hipdtesis de una cierta retirada en
el énfasis juvenil y novedoso puesto alli en la liber-
tad, pero a la luz del interés también alli puesto
por Pico para espolear al hombre a realizar libre-
mente su verdadero destino y hacer asi honor a la
dignidad y honor en que fue colocado por el Hace-
dor, creemos que no hay oposicion fundamental
entre los dos aspectos, libertad e ideal de perfec-
cion. Pero reconoceriamos una cierta primacia de
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este aspecto moral sobre el formal, la libertad. La
libertad maravillosa y todo, seria el medio, no el
fin. Esto podria rebajar el entusiasmo del hombre
moderno por el mensaje de Pico que seria en esto
menos moderno, mds cortado por el patron del
hombre medieval. Habremos de admitir que la in-
terpretacion prdctica del hombre que recibe Pico,
no simplemente del fondo moral de la teologia o la
ética bdsicamente aristotélica, sino de toda la tradi-
cion desde sus multiples fuentes, es el motivo cen-
tral de toda su antropologia.

Casi diriamos que todo lo nuevo de Pico en
este punto no es sino una nueva version del con-
cepto ya tradicional del hombre como microcos-
mos, «minorem mundums. A desenvolver esta ima-
gen consagra Pico una parte importante del citado
comentario al Genésis; alli podemos detectar en
toda su amplitud su teoria del hombre. En la Ora-
ciéon, una vez presentada aquella imagen nueva del
hombre, todo lo siguiente de la primera parte va
dirigido a mestrar las vias de realizacion moral y
religiosa del ideal humano, rectitud moral, rectitud
de pensar (logica), conocimiento de la naturaleza
(filosofia) culminando en la teologia, especulativa y
contemplativa. Aqui en el Heptaplus tienen su pro-
pio desarrollo las teorias sobre el hombre recogi-
das y reelaboradas por Pico. Para su comprension
total serd menester juntar los conceptos vertidos en
las dos obras, Oracién y Heptaplus. El concepto
central es el del microcosmos o mundo en peque-
#io. La Oracion acentuaba la distancia del hombre
respecto de cualquier forma particular de ser, su
indeterminacion o indiferencia activa, no ser nada
para estar equidistante de todo, «te coloqué en el
centro del mundo... para que volvieras mds como-
damente la vista a lo que hay a tu alrededor»; aho-
ra se pone el acento en que lo es todo, «omniun in
se creaturarum substantias et totius universitatis
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plenitudinem reipsa complectiturs, como vinculo y
nudo de toda la creacion, concepto éste ya existen-
te en la Oratio. En este «reunir y coligar las natu-
ralezas de todo el mundo» pone Pico ahora la dig-
nidad del hombre. El hombre es un poco aparte de
todo lo creado, como un cuarto mundo después del
primero, el intelectual (dngeles, inteligencias sepa-
radas de los antiguos), del segundlo, el celeste y del
tercero el sublunar (tierra), o mds que un cuarto
mundo, «una nueva creatura, complejo y reunion
(colligatio) de los.otros tres». Precisa Pico que no
entiende esta continencia (complicacion diria el
Cusano) como una eminencia o superacion de lo
que tiene debajo de si, ni como los dngeles que
«con su conocimiento en algiin modo contienen
todas las cosas», sino reipsa, porque tiene los cua-
tro elementos: fuego, tierra, agua y aire, un cuerpo
espiritual mds divino que los elementos con el que
desemperia todas las funciones de la vida de las
plantas, tiene los sentidos de los brutos y participa
de la mente de los dngeles; de todas estas naturale-
zas juntas una posesion divina. El hombre no estd
por encima de los dngeles y de las inteligencias,
pero supera estas esferas de seres porque, partici-
pando de su misma perfeccion, contiene todas las
otras por debajo de él; y éste es el gran milagro a
que se referia Mercurio hablando a Asclepio. No el
ser grande, sino el serlo, por decirlo ast, todo.

Balance y equilibrio

Hemos distinguido y casi enfrentado estos dos
conceptos capitales de la antropologia piciana,
libertad y dignidad. La Oratio, con su frescura de
estilo, casi petulante, primaba la libertad, tan de
raiz entendida por Pico, no un libre para hacer
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algo, sino para ser a eleccion esto o lo otro. El én-
fasis de la Oratio no se mantiene en las obras pos-
teriores, del tiempo mds serio de Pico, y parece
correrse hacia el otro lado, la dignidad, sentido,
postbilidades de superacion y ascension brindadas
al hombre, invitacion a realizar por ella su propio,
su tnico verdadero destino. Esto segundo parece
imponerse como dominante en el cuadro total. Al
parecer queda rebajada la «maravilla» de la liber-
tad, cuando de hecho se le marca al hombre un ca-
mino bien determinado, del que no se apartard sin
bajar de su dignidad, sin defraudar su mismo ser.
Asi, Pico resulta, en definitiva, mds medieval y an-
tiguo que moderno; el ideal para el hombre sigue
siendo la imitacion de Dios mirado con ojos ploti-
niano-cristianos como Unidad simple comprensiva
de toda perfeccion. Diremos, en definitiva, que los
dos aspectos se conjugan comodamente. Lo anti-
guo es que el hombre sdlo serd lo que debe ser
cuando realice el programa de vida alumbrado por
la especulacion filosdfica y teoldgica tradicional.
Lo nuevo, que eso lo realizard, no desde una deter-
minacion de su naturaleza hecha ya en su origen
para ello, ni desde determinantes externos, ley, de-
ber, imposicion moral, sino desde la propia opcion,
desde su radical poder-ser indiferente y activo,
como creador de si mismo. El poder-ser lo otro, po-
sibilidades hacia lo inferior al hombre, nunca en
Pico son verdaderas posibilidades de realizacion
humana, sino argumento de excelencia y «digni-
dad» por haber sabido desestimarlas, sometiéndo-
las y sacrificindolas a las otras superiores. Algu-
nos, H. de Lubac, llaman a esto limitacion de la
libertad. Acaso sea mds conforme con la intencion
de Pico decirlo la mejor realizacion o ejercicio de
la libertad, mds brillante cuando, por la propia op-
cion del hombre, sin la presencia o.al margen de la
presencia de factores limitantes, se ha empleado
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en lo mejor y, por la misma opcion, se ha desecha-
do lo bajo o lo menos bueno.

Unidad

Dignidad y libertad del hombre, sintesis y anillo
del cosmos, se relacionan armonicamente con
el otro motivo central del pensamiento de Pico: la
unidad. No se podrd separar todo lo que dice Pico
en su Oratio y en su antropologia del Heptaplus
genesiaco, de la concepcion de la unidad desarrolla-
da, ya ocasionalmente en el mismo Heptaplus, y
mads de propdsito en el otro escrito posterior com-
puesto tres anos antes de la muerte de Pico, dos
después del comentario genesiaco. Nos referimos al
escrito De Ente et Uno, concebido inicialmente
como un intento de demostrar la armonia entre
Platon y Aristételes, en realidad una teoria que tie-
ne menos que ver con estos dos griegos que con
el neoplatonico cristiano Pseudo-Dionisio y con el
mismo Plotino, inspirador de aquél.

Colomer, que ha estudiado asidua y detenida-
mente al Cusano y sus conexiones e influjos recibi-
dos de Ramon Llull, enlaza también a Pico con el
Cusano, su vision igualmente neoplatonica de la
unidad. Admitiéndolo, hemos de convenir en que
la fuente comun de todos: Llull, Cusano y Pico, es
la vieja teoria especulativa y mistica de la unidad y
simplicidad de Dios, el Uno de Plotino, eco del
«epékeina tes ousias» de Platon (mds alld de la
esencia), y, derivada de ella, la radical trascenden-
cia de Dios, inexpresable con palabras ni concep-
tos humanos; teologia negativa, problema de los
«nombres divinos».

Ya en el Cusano estaba desarrollada esta teo-
ria de la unidad, contrapuesta al numero. El nu-
mero y multiplicacion, como un derivado en infe-
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rior escala de la unidad. Unidad, no estdtica y
muerta, mero patron uniforme de medida aplicada
a las magnitudes; concepto mds bien cualitativo, de
primacia, fontalidad y medida normativa, como
modelo superior. Unidad pura y simple, sin parti-
cion interior ni composicion, simplicidad com-
prensiva que es condensadamente muchos sin ex-
plicitarse (explicatio diria el Cusano). Frente a ella
el numero es lo posterior, lo diviso y roto, reunido
en unidad a base de juntar en uno muchas piezas,
el ntmero como una unidad rota en pedazos que
remite cada uno a su unidad primitiva entera, de
la que es todavia senial y reflejo. Asi se verd a Dios
cormo unidad simple antes de toda dispersion o «ex-
plicacion» de perfecciones en la creacion, en todo
el dmbito del ser finito. A esta unidad ejemplar di-
vina junta Pico la teoria unificante de Anaxdgoras
y atomistas de presencia elemental de todo en todo;
«o que hay en todos los mundos al mismo tiempo
esto se contiene también en cada uno, ni hay uno
en el que no esté todo lo que hay en cada uno, opi-
nion que creo fue de Anaxdgorasn».

Estos conceptos de unidad y numero o multi-
tud son ya utilizados en el Heptaplus y referidos al
hombre que, siendo el cuarto mundo o una nueva
creatura que comprende en sintesis los tres ante-
riores, estd llamado a hacer en si la unidad de to-
dos, para servir a todos de vehiculo o camino de
retorno a su creador. El tema vuelve muy de pro-
posito en el De Ente et Uno. Para sorpresa de mu-
chos, y pensariamos ahora en Heidegger, puesto en
demostrar o suponer que la ontologia tradicional
se movio en torno a los «entes» con olvido del Ser,
Pico, siguiendo la trayectoria mental del Pseudo-
Dionisio, se esfuerza por hacer ver que Dios estd
mds alld del Ente, pues ente es participado, partici-
pacion del Ser, no el ser mismo,; Dios es el «ipsum
esse», alusion a Santo Tomds de Aquino y a su dis-
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tincion de esencia y existencia. Dios es asi la Uni-
dad mads alld de la composicion o concrecion de
todo concreto. Asi se entienden las expresiones dio-
nistacas de Super-Ens, Super-Sapiens, Super-Bonum.
Dios seria, en su soberana simplicidad, el mismo
Ser. Aun la denominacion de Uno, que no elimina
por completo la connotacion de lo concreto, como
el Verum y el Bonum, seria inadecuada, pero, ano-
ta Pico, expresa mejor que Ente la simplicidad di-
vina.

En definitiva, «a Dios lo concebimos como la
universalidad de todo acto, plenitud de todo ser».
Pico nos tiene acostumbrados a recorrer, con nues-
tros comportamientos morales, los pasos metafisi-
cos y teoldgicos con que ha descrito la realidad
Dios es el modelo, la unidad norma de la existen-
cia del hombre. El ideal prdactico humano se con-
cretaria en imitar a este Dios y su unidad. No po-
dia faltar esta llamada ética y parenética al final de
sus elucubraciones del sutil tratado De Ente et
Uno, «si esse beati volumus, beatissimun omnium
imitemur Deum, unitatem in nobis». No es ajeno al
motivo de la dignidad y de la libertad antes de-
sarrollados. La vision del hombre de Pico vuelve a
su fondo cristiano y en él tiene toda su significa-
cion. Libre el hombre para realizar la propia exis-
tencia, que no tiene mds limite que el mismo Dios
en su omnicomprensiva perfeccion y en su unidad
absoluramente simple. Ello tendrd su literal expre-
sion ya en la misma Oratio cuando Pico pone a los
anhelosos de llegar hasta lo mds alto y perfecto,
mads alla de lo celeste (el mundo intelectual o angé-
lico) «si (vieres) a un puro contemplativo, olvidado
del cuerpe, recluido en las intimidades del espiritu,
ese no es un animal, terrestre ni celeste, es ese un
superior numen revestido de carne humana». Se
percibird nitido el eco del final mistico de la sexta
Enéada, «fuga del solo al Solo», o «centro en el
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centro», expresando la sublime unidad del alma
contemplativa con Dios, tan repetida y familiar en
teda la tradicion mistica, del Pseudo-Dionisio (plo-
tiniano) hasta Giordano Bruno; «yendo por todas
las cosas con un movimiento de centro al centro...
disolviendo el Uno en la multitud..., torndndolos a
la Unidad..., hasta que lleguemos a la consuma-
cion descansando con felicidad teoldgica en el seno
del Padre»; «con una union indisoluble, en amistad
undnime, en que todas las almas no sélo concuer-
dan con una Mente sobre toda mente, sino que en
cierto modo inefable se hacen por completo una
cosa con Ella».

Unidad y totalidad en Dios en el dpice del
buen empleo de la existencia humana, que, natu-
ralmente, en linea con toda la tradicién intelectua-
lista aristotélico-escoldstica, culmina en la vida in-
telectiva, contemplativa, en el conocimiento mds
alto del mds alto objeto, la misma realidad divina.
Pico, a fuer de concordista, juntard el lado del co-
razon al ejercicio intelectivo contemplativo. Con
sabor agustiniano, que ama lo que conoce y cono-
ce para mds amar. Pico pone poéticamente la fuer-
za de esta ascension a la cumbre en las alas del
amor. «Quién nos dard las alas para que volemos
hasta alli? El amor de lo que hay alld arriba.» Con-
seguir esto es la tarea alta y digha y necesaria del
hombre para ser lo que le cumple ser, lo que puede
y debe ser; bastard tomar en serio el propio ser, en
serio y con realismo, a saber, resueltos a vencer los
impedimentos de esa unidad dentro de nosotros,
condicion y como escala para arribar a la unidad
inefable con la purisima Unidad de Dios, identifica-
dos con El, hechos una cosa con El. Imitar a Dios
es rehacer en nosotros la unidad, cuya paz la rom-
pe la ambicion dilacerando el alma, dispardndola y
desgarrdndola hacia muchas cosas; el esplendor de
la verdad lo perderemos en el cieno, en la tenebro-
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sidad de las apetencias; la bondad nos la roba la
rapaz codicia, la avaricia. Juntando evangelio y
morales paganas, resumird Pico en las tres concu-
piscencias, soberbia de la vida, concupiscencia de
la carne, y concupiscencia de los ojos, los enemi-
gos de las virtudes que nos acercan a la unidad
limpia de Dios. Es, en definitiva, el programa mo-
ral, de conducta, de empleo de la libertad, el que
tiene ante los ojos Pico cuando traza como realiza-
ble el mejor destino humano. Si lo maravilloso es
en el hombre el poder ser lo que quiere, su liber-
tad, en definitiva, lo grande y la dignidad suya esta-
rd solo en realizar libremente, y por su propia op-
cion el unico camino que le hace ser a plenitud
hombre. Un complemento ético-religioso que no
serd del caso desarrollar aqui es la coyuntura espe-
cial del cristiano invitado a realizar esa vocacion
mediadora unificante del hombre, microcosmos,
vinculo y lazo del universo, a través de Cristo, pri-
mogénito de toda creatura, en el que ya se realizo
de un modo perfecto el oficio de medio y de Media-
dor, el que «in seipso iam extrema unit.

La ciencia

Puede ser éste el tercer gran motivo de la Ora-
tio. Pico va a presentar y defender un catdlogo de
900 Tesis, que bien puede compararse a un resu-
men enciclopédico de todo el saber del tiempo acu-
mulado por él con su precocidad y curiosidad insa-
ciables. Humanista, enamorado del buen decir y de
todas las buenas y bellas formas para darse el hom-
bre una nueva imagen del mundo mds positiva.
Pico ha valorado, por encima de todo, el conteni-
do, las cosas, el fondo. No importa que esa ciencia
esté contenida en vasos ruines, como el vilipendia-
do lenguaje escoldstico medieval. La antes mencio-
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nada Carta a Hermolao Barbaro es una toma de
postura de Pico frente al humanismo literario ita-
liano, del que habia sido mentor y maestro cualifi-
cado el propio Hermolao. Pico caracteriza esta pa-
sion por el buen decir y la elegancia de la forma
como una preocupacion por el ropaje externo y
como una derivacion sofistica de empujar el len-
guaje a la eficacia de la persuasion desligada de la
busqueda y presentacion de la verdad. De ahi el
desprecio de las elucubraciones abstractas y «sor-
didas» expresiones de los filésofos. No quisieron
estos vivir en las escuelas de los gramadticos, retori-
cos o pedagogos, sino en los circulos de las filéso-
fos, en las asambleas de los «sapientes». Los temas
y recursos literarios de los oradores son fdbulas. El
arte de persuadir no mira si es verdad o falsedad lo
que se aduce para llevar al oyente a lo que quere-
mos que piense; se estiran, se contraen las cosas
segun convenga al intento retorico; volver lo blan-
co en negro y lo negro en blanco, es su mérito.
Pico prefiere la desnudez de lo verdadero al ornato
de lo falso o lo huero. La ciencia es seria, simple,
aborrece el floreo, la pompa del discurso; es para
personas formadas, no para ninos.

Pasa Pico en la segunda parte de la Carta a di-
solver las objeciones del recalcitrante, del que
querria al menos que la filosofia, si no se produce
con frases elegantes, por lo menos que sean latinas,
no «bdrbaras», inexistentes en los autores cldsicos.
Pero, replica Pico, ces que no son latinas las nue-
vas palabras inventadas para los nuevos concep-
tos? o ces que no eran latinos en su hablar aquéllos
que aun no habian elaborado los romances hijos
de Roma? Si al pronto parece mejor juntar elo-
cuencia y sabiduria, la verdad es que es preferible
que el oro luzca con su propio brillo en vez de ta-
parlo con sobreanadido aderezo. Sin elocuencia,
sin lengua, se puede vivir, sin corazon, sin algo
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dentro se es un muerto. Lucrecio bien que adorné
sus filosofias con lenguaje bello. Pero ide qué le
sirve haber endilgado tal serie de absurdeces, com-
parado con el escueto y seco Juan Escoto (Eritge-
na), que alumbré tan altas verdades? Pagando tri-
buto al uso retdrico, no menos que al dialéctico, en
buena manera parisiense, confiesa Pico al final de
su carta que sus objeciones van en la linea de los
«artificiosos» oponentes de una disputa escoldstica
no porque esté convencido, sino por dar ocasion de
lucimiento al defendiente. No es ciertamente que
no esté él convencido de su tesis «oponente» contru
las pretensiones «humanistas», es evidentemente la
Carta una requisitoria contra ellos, defendiendo lu
filosofia sobre la retorica, el saber de las cosas so-
bre el decir bello sobre ellas. La resultante, muy en
linea humanista y de Pico, es que €l querria juntar
el buen decir (y lo ha hecho a la perfeccion) con el
buen pensar. Y para bien que el destinatario, Her-
molao, sea asi un ejemplo de esa junta, elocuente y
filésofo, final adulatorio, casi frivolo, de la Carta.

De hecho, Pico ha tomado en serio la ciencia
humana, que tiene por nombre genérico la filoso-
fia, y en ello, en la ciencia, se comporta con pareci-
dos rasgos a los que han caracterizado su vision
general del hombre, a saber, apuntando a la uni-
dad y pluralidad.

También él ya personalmente se situé ante la
ciencia con una actitud inicial de cierta indiferen-
cia positiva, con un anhelo de saber de todo, sin
cenirse ni encerrarse en un Sector ni Uncirse a nin-
guna interpretacion o vision particular que cortara
antes de tiempo los vuelos de su espiritu.

La universalidad de la ciencia, abertura a todo
lo que se sabe y se puede saber, quedo bien testi-
moniada en la redaccion de la lista de las 900 Con-
clusiones, cuya plural pertenencia a escuelas,
autores, filosofias, religiones, tiempos y culturas ha
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sido notada anteriormente. La Oracion introducto-
ria, que arrancaba de la «maravilla» del hombre,
su libertad, fue definida por el mismo Pico como
un discurso en elogio de la filosofia, y la segunda
parte es una briosa apologia de la ciencia alli con-
tenida y de la oportunidad de ser expuesta y soste-
nida en forma de discusion publica al estilo de
Paris.

Tal universalidad, que honra ya con nota per-
sonal y unica en el tiempo a su autor, presenta al-
gUnos rasgos no menos caracteristicos.

Lo tedricoy lo practico

Lo primero, no es la autonomia o suficiencia
del saber que podria reflejar el lema aristotélico,
portada de su Metafisica: «Todos los hombres de-
sean saber», un saber por saber, aunque el mismo
Aristoteles puso en este saber, en la cumbre, la
actividad mds digna y caracteristica y beatificante
del hombre. En Pico claramente este saber es el
instrumento y el camino obligado para realizar el
hombre su mejor posibilidad, su opcion por lo mds
humano. A renglon seguido de la presentacion del
hombre en la Oratio traza el itinerario por el que
ascenderd a su verdadero ser imitando los coros
angélicos: Tronos, Querubines, Serafines. En mul-
tiples versiones con rememoraciones tipicas profa-
nas y sagradas, se repite el wmismo esquema de pro-
gresion: purificacion moral, cultivo de la filosofia
natural para conocer las cosas creadas por Dios, y
en la cumbre, la teologia, tanto la especulativa
como la contemplativa mistica. Itinerario soldado
en continuidad. Lo moral y lo especulativo, lo
prdctico y lo tedrico fundidos en un coincidente
empeno, superacion y elevacion hasta la union y
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unidad con el Dios que estd en lo alto de la escala
de Jacob.

Unidad de la ciencia

No es un capricho el afin de Pico de concor-
dar a Platén con Aristoteles, o, alargando la lista a
aquellas binas opuestas, a Tomds con Escoto y a
Averroes con Avicena. Se oponia en ello a los fu-
riosos enfrentamientos rivales del momento, furia,
desde luego, mds retdrica que profunda; Platon, el
olvidado por los medievales, disputdndole ahora
el terreno a los aristotélicos. Pico es también aqui el
hombre de la concordia, de la paz ganada a fuerza
de distanciamientos previos liberadores; no le ha
repelido el Aristételes de los escoldsticos, ni Tomds,
ni nada de lo que ahora se mira con recelo desde
las nuevas exigencias humanistas de forma y belle-
za de lenguaje. Pico profesa libertad de partida
frente a todas las escuelas y maestros, afecta no
adherirse a ninguno pedisecuamente, para volver-
se a todos con imparcialidad. Pero esto no es nun-
ca desinterés, cuando tanto trabajo dice él haber
puesto en conocerlo todo. Ni desinterés ni apatia
indiferente, pero tampoco lo que diriamos hoy
eclecticismo o sincretismo consistente en sumar y
juntar opiniones con lazos flojos; un argumento en
favor de esta floja juntura seria el aparente amon-
tonamiento indiscriminado de las Conclusiones,
900, prontas para la Disputa publica. No sélo Pla-
ton y Aristoteles; lo griego y lo cristiano, la magia y
la ‘cdbala, la ciencia de los numeros, los saberes
orientales, caldeos, egipcios, todo lo que pudo
rebariar Pico en su portentosa cabeza, y pensa-
mos que cualquiera otra fuente de conocimientos
exdticos que le hubiera llegado, habria tenido lu-
gar en su dilatada lista, todo ello habria entrado
alli seguramente con aspiraciones de unidad o co-
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herencia. Pero creemos que la interminable capaci-
dad de absorcion de saber que refleja y anhela Pico
tiene otra clave de explicacion. No es imaginable
una potencia analitica que relacionara entre si tal
indigesta suma de doctrinas y proposiciones. [gual
gue en Nicolds de Cusa, e igual que en Llull y otros
geniios medievales, habrd que ir a algo anterior o
mds profundo, a una cierta intuicion de base, des-
de la cual se avizora todo aquel conjunto con crite-
rios de unificacion o reduccion a vértices de con-
vergencia. Pico estaria convencido de que saldria a
flote en una supuesta y ansiada confrontacion dia-
léctica con sus adversarios, no por su sola agilidad
mental y memoria, no por sus dotes retoricas de
defensa y ataque con razones certeras o capciosas,
sino por la seguridad de poder referir cualquier
cuestion a centros fundamentales de doctrina, ca-
paces de iluminar un punto determinado.

En esta reduccion o reducibilidad a puntos
centrales uriificantes, Pico no hace sino seguir el
meétodo introducido en el Medievo, cuando a la «di-
vina pdgina», doctrinas interiores de las fuentes
cristianas, libros sagrados y Padres, sobre todo
Agustin, comenzaron a sumarse, corroborando y
coincidiendo en las verdades fundamentales, las
autoridades profanas, el Aristételes nuevamente
descubierto, a la altura del siglo x!1. Esto provoco
el rechazo y la desazon mental de los «tradiciona-
ies», que, como Pedro Damiano, como Bernardo,
no podian con paz oir mezclar a Pablo con Platon,
a Hermes, Mercurio, con Agustin, a Atenas con
Jerusalén. Fue el gran escdndalo quie acompaiiara
a Abelardo; no se concebia que hubiera otra verda-
dera ciencia fuera de la recibida de la tradicion
creyente y piadosa. La petulancia de Abelardo a la
que Bernardo opuso una-resistencia coronada con
la final reprobacion de Abelardo (concilio de Sens
ratificado por Roma) es el precedente historico de
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la pretension piciana de argumentar con griegos,
cdbala, caldeos, Pitdgoras, Esdras y judios vetero-
testamentarios en favor de las doctrinas ortodoxas
cristianas.

Frente a las reservas destempladas y agresivas
de los «tradicionales», estos hombres «wnodernoss,
y Abelardo, Gilberto Porretano y otros fueron en
esto modernos, capaces de irritar a Bernardo, par-
tieron de bases que no eran paganas, sino bien
cristianas, a saber, la unidad de toda ciencia, come
emanada de la unica fuente, Dios, y la sabiduriq
divina, el Verbo, que habria igualmente iluminado
a los entendimientos bendecidos con la fe y a los
que, sin esa fe, accedieron a la verdad.

Hay detrds de todo esto una suposicion que se
ha referido con razon a la cosmovision agustinia-
na, agustinismo epistemologico, que no quiere cor-
tes ni fronteras entre una economia de creacion y
otra de salvacion, mds terminantemente dicho en-
tre dos ordenes, uno natural y otro sobrenatural; la
unidad de Dios y, desde El la unidad de su obra
toda, llevaria a no separar demasiado ni menos en-
frentar una luz de conocimiento para los creyentes
cristianos y otra para los no creyentes paganos o
creyentes de otras religiones; desde un unico foco
de luz, una posibilidad de reducir toda ciencia
humana a una correspondiente unidad, aun, y pre-
cisamente, desde las reconocidas diversidades doc-
trinales de la historia. No fue dificil para una men-
talidad cristiana ya de primera hora ver en todo lo
sabido por el hombre algo positivamente referible
a lo cristiano, Justino, educado en gentilidad y filo-
sofia griega vio en todo lo verdadero o bien dicho
(kalos) algo propio de los cristianos. En las odas
virgilianas se proyectaron anuncios del Mesias;
natural y obvio fue ver en Séneca un pensar y un
sentir cristiano. Esta propension a nivelar conoci-
mientos o coordinarlos y concordarlos desde la
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supuesta unidad de la fuente de todo saber y la re-
ceptividad universal humana para aquella comuni-
cacion de la verdad, es la que habrd que atribuir
también a Pico. Mérito peculiar suyo el haber en-
carnado tal presuposicion de erigen religioso,
agustiniano, en su espectacular asimilacion de to-
dos los saberes de su tiempo.

Con esta base religiosa, metafisica y gnoseolo-
gica habrd que tener no menos en cuenta la pecu-
liaridad de método, que llumariamos «planifican-
te», que no es exclusivo en Pico, sino acorde con el
uso anterior y contempordneo; queremos decir la
ausencia de la historia u la hora de pesar y valorar
argumentos y doctrinas.

Hasta fechas bien cercanas a nosotros no se ha
desarrollado el sentido histérico, que distingue pla-
nos y situa criticamente no solo los hechos, sino
también ideas, actitudes y doctrinas. Para una
mentalidad a-historica o menos historica, todo estd
en un plano, como voces que se pronuncian en tor-
no a un punto equidistante No importa lo que cris-
tianos, mahometanos, griegos, caldeos y egipcios
hayan pensado desde culturas y cosmovisiones ale-
jadas por el tiempo y con pocas conexiones visibles
entre si; importa lo que dicen ahora, segun los tex-
tos leidos con una vista intelectual niveladora y un
lenguaje unificante que simplifica, porque ignora
los matices y los contextos tncomunicables de las
diversas situaciones historicas en que se producen.
Es un argumento, aunque falso, de la unidad de
ciencia que anhela y vive Pico. La componente re-
ligiosa, tradicional y esta dimension historica del
método dan cuenta en buena parte de la pretension
piciana; son el soporte necesario de la siempre
limitada capacidad para asimilar coherente y con-
certadamente aquel maremagnum de conocimien-
tos que llevaba a la Disputa. Asi, Pico, igual que sus
contrincantes envidiosos, no sabia lo que ignoraba.
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Magia y ciencia

Comite, en el siglo XIX, tuvo emperio en serialar
el momento histérico en que una determinada
ciencia alcanzaba el grado o estado positivo, su
condicion de ciencia, descolgada de presupuestos o
principios transempiricos, teologicos o metafisicos.
El Renacimiento significa los primeros decisivos
pasos hacia aquella clarificacion en los métodos
propios al alcance del hombre para conocer y do-
minar la naturaleza. Es ya la marcha hacia la
autonomia del orden natural. Pero era mucho pe-
dir al tiempo el reducirse a registrar fenomenos vy
sus leyes. Entonces y hasta Descartes se creerd en
sustancias, esencias, cualidades formales activas,
causas, combinadas con la materia y responsables
inmediatos de todo el acontecer fisico. Era, en todo
caso, un gran paso el salir de la mentalidad del
Medievo, donde lo prodigioso, extraordinario y mi-
lagroso no solo tiene su lugar propio en la marcha
de! mundo, sino que es deseado y esperado, si no
provocado o invocado, donde unas «voces» (Juana
de Arco) o unos consejos trasmitidos por Dios a
través de una Santa (Catalina de Siena) deciden en
ocasiones de la marcha de la Historia. El mundo
es un escenario de las acciones de Dios, interven-
cion de lo sobre o preternatural, dngeles, espiritus
o almas iluminadas. Cuando no son los astros con
sus influjos misteriosos, la buena o mala estrella,
los signos del zodiaco, todo el arte y ciencia de la
astrologia que también dard tema de importante
reflexion a Pico. Cuando hoy, como evasion ludica
de lo serio, todavia revolvemos horéscopos, no nos
extraniaremos de que al filo de aquellos siglos de
transicion a lo moderno haya fe en esos poderes
extraterrenos, que haya un arte supersticioso de
evocar o conjurar espiritus, que se acuda a ellos
para suplir las ignorancias del hombre. Por el
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tiempo de Pico tiene su lugar historico la leyenda
del Doctor Fausto, basada en un personaje real
(1480-1550), al que se le atribuye el haber vendido
su alma al diablo para obtener de él una ciencia
arcana, prohibida, de los secretos de la naturaleza.
Es condenado, por ello, como nueva edicion del
Prometeo que se airevio contra los dioses, robdn-
doles el [uego en beneficio de los hombres. Pero
esta condena significa el final de una mentalidad.
Ya no serd nefando, demoniaco el saber de lo ocul-
to del mundo, solo serd execrado el procurarlo por
medios preternaturales, con invocacion de espiri-
tus tenebrosos. Hay ya una linea divisoria que se-
parard dos mundos distintos y opuestos, el de la
magia perversa, demoniaca, preternatural, y la ma-
gia natural, que va a constituir, en los autores
cientificos del Renacimiento, el propio nacimiento
de la ciencia moderna. Es decir, también aqui, en
lo que se verd desde ahora como concedido y abier-
to a la ciencia natural del hombre, se dividirdn en-
tre si dos direcciones muy definidas, la que aplica,
ya desde Leonardo da Vinci (1 1519), luego culmi-
nard en Galileo (1 1642) el método matemadtico, que
reduce los fenomenos naturales a cantidad, movi-
miento y correspondientemente a cdlculo exacto,
con modelos geométricos y resultados aritméticos,
y la que no se desprende aun de lo cualitativo, acti-
vo mds que mecdnico, lo Jormal, lo oculto y funda-
mental y esencial de las cosas. Aun cuando se
contempla el orden natural como un sistema de
fuerzas internas, regulares, tan fdciles de compro-
bar y sentir como el calor y el frio, a lo que reduce
Bernardino Telesio (1 1588) todo el orden energéti-
co natural, ese frio y calor son mirados como
«principios», esencias, naturalezas en el sentido es-
coldstico, con raices metafisicas. El mismo Bacon,
el hombre moderno que introduce el método in-
ductivo, que frena decididamente la imaginacion
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para fijar el significado preciso y comprobado de
los conceptos de la realidad, se queda, sin embar-
go, en lo formal, la causa formal, objeto de la filo-
sofia natural, todavia con residuos de las esencias
metafisicas medievales. Mucho mds un Paracelso
(1 1541) que derrama su fantasia soviadora para
dar nombre a las causas reales naturales; salaman-
dras en el fuego, silfos en el aire, gnomos en la tie-
rra, ondinas en el agua, y considera que detrds de
los principios de las cosas, que designa con los
nombres de sal, azufre y mercurio, hay ciertos espi-
ritus, como pequerias almas alojadas en lo recondi-

to de las cosas, operantes y responsables de los

aconteceres del mundo fisico. Para esto no bastard
la observacion, ni valdrd el cdlculo matemadtico;
habrd y se requerird mds la fantasia para penetrar
y nombrar aquellas fuerzas ocultas. Ocultismo y
misterio perviven en la consideracion del mundo,
pero no precisa salir del orden natural, ni invocar
seres extranos reveladores; serd el campo propio
del ingenio humano que escudrina la naturaleza y
persigue sus movimientos hasta sus mds ocultos
entresijos. Asi mirada esta ciencia natural de los fe-
nomenos naturales y con la potencia investigadora
natural del hombre serd llamada ahora magia na-
tural, buena, bendecida y querida por Dios. Es la
nueva magia que se abre ahora camino.

No dejard de sorprender el ancho espacio que
dedica Pico a esta magia natural contradistinguida
de la «otra» magia, la diabdlica. Pico, que no se sig-
nifico precisamente por la curiosidad cientifica de
observacion e interés por los fendmenos naturales,
como tantos otros del tiempo, verdaderos pioneros
de la ciencia moderna. Ni siquiera el espiritu mate-
mdtico que caracterizo al Cusano, aun dentro de su
pensamiento teoldgico y mistico, tuvo oportunidad
alguna relevante en Pico. Sin embargo, pone buen
cuidado en delimitar esta nueva ciencia de las co-
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sas, dando, como seguramente ningun olro en su
tiempo, la teoria, limites y método de esta naciente
filosofia y ciencia de la naturaleza.

La razon profunda estd en que una tal ciencia,
sus derechos y exigencias, estaban plenamente en
la linea de su pensamiento fundamental, la digni-
dad del hombre, colocado en lugar estratégico de la
creacion, vuelto a todas las esferas del ser para ver-
lo y conocerlo todo, convencido por presupuestos
especulativos, de la pertenencia y continencia de
todo en todo. El hombre, pequerio mundo, o mun-
do menor, habia de sentir su solidaridad con todo
el universo; investigar lo de fuera de si era como
ahondar en su propio conocimiento y, viceversa,
conocerse era conocer todo el universo, el «gnothi
seauton», lema délfico, era estimulo claro para
abordar los misterios del mundo experimental.
Aplicacion de la vieja idea del «iniicrocosmos».

Junto con ello rozaba aqui Pico uno de sus
motivos mds entranables, la libertad del hombre,
es decir, la absoluta responsabilidad de su ser y su
suerte, sin concesiones a interferencias determi-
nantes como fijadoras del destino del hombre sin
contar con él; una intervencion de poderes oculltos,
preternaturales, demoniacos en el acontecer del
mundo estarian en la misma linea de las supuestas
fuerzas irresistibles puestas por la Antigiiedad en
los astros para decidir de la suerte de los mortales.
[ria en esto Pico con el paduano de pensamiento,
P. Pomponazzi (+ 1524), posterior a Pico, pare-
cidamente enemigo de encantamientos, milagros,
hado predestinaciones y factores extrarios, no na-
turales, que forzaran el curso de las cosas y blo-
quearan el comportamiento libre v responsable del
hombre.

Todo el largo pdrrafo {24] de la Oratio lo
dedica Pico a esta legitima, recomendable y ne-
cesaria magia. Lo primero, la deslinda bien de
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la «otra», nula, vana, género de hechiceria, con-
denada y execrada por la filosofia y por la reli-
gion en todos los tiempos, ésta practicada ya por
cientificos y filoséfos renombrados de la Anti-
giiedad y del tiempo reciente, mencion expresa
de Rogerio Bacon. Al investigador de la natura-
leza lo pinta Pico como un mago; es un verdade-
ro arte el suyo. No es meramente observar, es
penetrar, es dominar con la mente, es dirigir los
cursos de las cosas. Un argumento mds de la
exaltada liberrad del hombre, admirable rey de
la creacion. La magia diabdlica ata y esclaviza,
porque se somete en ella el hombre a malignos
poderes, la buena magia, al prescindir de ellos,
libera al hombre y le convierte en soberano y
duerio de esos mismos poderes. Arte y ejercicio
mental para contemplar y conocer el orden de
la naturaleza. Pero, mds alld de conocer, se
pone el hombre a su nivel, coopera y sirve a la
naturaleza, se adentra en sus misterios y entre-
sijos, en las fuerzas repartidas por Dios, en las
semillas vitales y operativas escondidas, las
saca de sus escondrijos, las provoca y estimula
con ingeniosos recursos para que actiten y reali-
cen, un poco al dictado del hombre, sus maravillas,
sus milagros, «pulsa arteramente sus caprichos»,
poniendo en juego los «trucos» de los magos; no
hace los milagros, pero coopera con la naturaleza
para que ella los haga. Hay ya aqui en estas inge-
niosas prdcticas cientificas, gue nada tienen de ma-
gia de conjuros, todo un anticipo de los métodos de
experimentacion, provocando el hombre los feno-
menos y resultados, casi los artificios del método
«risolutivo» de Galileo y el abecé de todas las teo-
rias experimentales de los cientificos modernos; el
hombre adelantdndose con sus hipotesis heuristi-
cas y provocando resultados esperados por €l para
corroborar sus intuiciones. Lo nuevo del método.
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Intuicion y fantasia que todavia remedarian el arte
cldsico del mago de conjuros o hechicero, sélo que
ahora el protagonismo vuelve a la naturaleza, a
sus fuerzas naturales, y el hombre desemperia el
papel instrumental de pulsar las cuerdas de esta
maravillosa sinfonia. A decir verdad, el secreto de
tal eficacia estaria no como en la «otra» magia, en
la presencia y actuacion de poderes de fuera evoca-
dos, sino en la intima trabazon y sintonia univer-
sal del universo, todo él solidario, como una armo-
nia o «stmpatia» (la «sympatheia» estoica, aducida
aqui expresamente por Pico). Pulsar en un punto
es poner en acto de resonancia todo el conjunto.
Esta fue la base de toda la ciencia concebida comeo
magia natural en el tiempo, Campanella, Giordano
Bruno, incluso, alargando generosamente esta
clencia y arte mdgico, hasta la «mdntica» o arte de
adivinacion, por la comunicacion y continuidad
«Simpatizante» de todo el universo; asi lo entendio
Bernardino Telesio. Pico menciona el ejemplo del
labrador que, en sus usos empiricos, anuncia este
maravilloso arte de utilizar, combinar y potenciar
las fuerzas naturales, junta olmos y vides; a su
ejemplo el mago (el sabio) casa el Cielo con la
Tierra. Instrumento y todo acaba el hombre por ad-
ministrar los tesoros de Dios y hacer, a imitacion
suya, el oficio de artifice, como si llevara él, en esos
casos y con esos limites la direccion del mundo.
Bella imagen renacentista de la ciencia naciente,
como un arte de imitar a Dios cooperando con El
en la marcha activa, dindmica del universo. Gali-
leo expresard adecuadamente esta intuicion reli-
gioso-mistica de la ciencia asignando al cientifico,
explorador de la naturaleza, el oficio de remedar el
papel creador de Dios, adentrdndose en su plan
originario corro participando de los secretos desig-
nios de Dios. Si la ciencia atendia a conocer e in-
tervenir en la marcha de las cosas, del mundo, a la
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luz de esa referencia al Creador, terminaria y cul-
minaria en un ejercicio de religiosidad; nada ayu-
daria tanto al hombre a alabar a Dios como el con-
templar y admirar asi su obra, hasta prorrumpir en
aquel grito de alabanza: «Llenos estdn los cielos...»,
expresion no menos de amor al soberano Artifice.
Todo esto da la magia natural, y se comprende
bien que Pico haya puesto todo ese énfasis en elo-
giar lo que a primera vista suscitaba solo reservas
y sospechas de malignas artes. El defender Pico la
libertad del hombre y una correspondiente libertad
o autonomia del mundo, le ha llevado a desarrollar
una de las primeras teorias modernas de la cien-
cia, precisamente al deslindarla de lo que mads
antitéticamente se le habia juntado a la ciencia en
el tiempo anterior, a saber, supercheria y engarno
diabdlico, o simplemente referencia de los fenome-
nos naturales a designios y acciones imprevisibles
de Dios; con elle habria contribuido Pico a poner
las bases de toda ciencia moderna, la regularidad
natural del mundo en sus procesos sin intervencio-
nes fordneas, y unido a ello, la posibilidad y conve-
veniencia de ocuparse el hombre en conocer las
fuerzas secretas, pero naturales, de los procesos
mundanos y aun en conquistar el arte de manejar-
las. Pico profesa saber mucho. mds que sus opo-
nentes envidiosos, no saberlo todo, pero si tener la
clave de un progreso indefinido en ese saber, su
unidad fundada en la unidad y solidaridad de! uni-
verso referida a la suma simplicidad del Autor de
todo. Pico no ha dado sino en anticipacion intuiti-
va las vias y direcciones del método cientifico mo-
derno, no le ha interesado hacer ciencia fisica,
como a otros, pero ha dado de un modo ejemplar
la dimension cientifica del hombre, armado por-
tentosamente con este instrumento para realizar sti
soberana libertad en medio del universo sometido
a su saber tedrico y, germinalmente, técnico.
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Cabalay ciencia

Para llegar a la unidad tenia Pico que abarcar-
lo todo. Podria parecer un apéndice irrelevante en
el cuadro de la ciencia lo que entonces corria bajo
el nombre de la cdbala. Algo casualmente, como
apuntamos mds arriba, tropezo Pico con dos judios
expertos en esta arcana ciencia de los sabios he-
breos, Elia del Médigo y Mitridates, dudosamente
convertido este ultimo, que se ufanaba de haber
predicado ante Sixto [V dos horas un sermdn de la
Pasion, y que estd relacionado con el movimiento,
0 moda «cabalistica» que se produjo entre los teo-
logos romanos por el tiempo de Pico. Este se apego
con fervor a eso nuevo que flotaba en el ambiente y
fenemos de Pico una de las mds claras exposicio-
nes sumarias de la dicha ciencia. Cierra todo el tra-
tado del Heptaplus y descorre el velo de aquel mis-
terioso saber adquirido, segun él, en su entusiasmo
por dar cuenta de un modo muy expedito de las
mds altas verdades de la religion cristiana. Ya alu-
de él al final de su Oratio a las excelencias de este
novisimo método demostretrivo (entendamos apo-
logético), y menciona el episodio de un hebreo,
Ddctilo, acorralado en la disputa por el cristiano
Antonio Cronico, convencido por éste de las con-
cordancias de la letra biblica con el misterio de la
Trinidad.

En sustanciu, la ciencia cabalistica es un mé-
todo de descubrir sentidos o significaciones ocultas
en las palabras corrientes, sentido que no requiere
precisamente una profundizacion en los significa-
dos de las palabras, sino un arte de juntar y combi-
nar las letras o signos en que vienen expresados.
Como un camuflaje ingenioso, o como un mensaje
cifrado abierto solo a quien domine la clave, como
un sobretapar el tesoro para no ser visto por los
transevintes, a saber, por los lectores vulgares. Si
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Llull invento un arte popular para que sélo a la
vista, y mediante giros y combinaciones de letras,
se descubrieran nuevas verdades, como silogismos
vaciados en combinaciones literales fdciles de ma-
nipular de modo intuitivo y mecdnico, original an-
ticipo de la pedagogia de la imagen y de la ciberné-
tica moderna, la cabala no es un arte de descubrir
nuevas verdades con razonamientos implicitos,
stno mds sencillamente, un arte de descubrir senti-
dos artificiosamente ocultados mediante ciertas re-
glas combinatorias. }

Pico se ilusiono con apropiarse los secretos de
ese arte que le abria las puertas a una apologética
contundente, cuasi matemadtica.

Como presupuesto, la conviccion de que en los
ctnco libros primeros de la Biblia, el Pentateuco
atribuido entonces sin disputa a Moisés, la «Ley»,
se contiene el saber completo de todas las artes, de
toda la sabiduria divina y humana «omnium ar-
tium, omnis sapientiae et divinae et humanae inte-
gram cognitionem». Desde el comienzo, In prin-
cipio creavit... hasta el et vidit Deus quod esset
bonum, se cuentan 103 elementos, letras, que, asi
como suenan, no dicen nada que no sea sencillo
(de entender) para el entendimiento vulgar. Pero
esto es la corteza, dentro estd el meollo del miste-
rio; despiezadas las letras y barajados los elemen-
tos segun ciertas reglas, ocurrird que se nos reve-
len doctrinas insospechadas, si solo somos capaces
de percibir la ocultada sabiduria, «si simus capaces
occlusae sapientiae». No se trata de aprender (dis-
cere) alli verdades o doctrinas, sino solo de cono-
cerlas (cognoscere), descubrirlas o destaparlas, a lo
que poco hard que miremos y ahondemos en el sig-
nificado inmediato de las palabras. Por eso se hard
aquello patente a los que sean capaces de aquella
«arcana sabiduria», que no es profundidad, sino
mds propiamente destreza aritmética, ciencia de
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«numeros», dird Pico, quien se comprometio en su
desafio de la Disputa a «responder publicamente,
utilizando los numeros, a setenta y cuatro cuestio-
nes... de ciencia fisica y ciencia divina». En el final
aludido del Heptaplus hace una aplicacion para-
digmdtica de la ciencia cabalistica al mismo co-
mienzo biblico In principio. Naturalmente estd
referido al texto hebreo. Sobre las letras en esa pri-
mera palabra contenidas, <BERESHIT», diserta arit-
méticamente: si juntamos la tercera letra con la
primera...; si a la primera repetida aniadimos la se-
gunda...; si leemos todas suprimiendo la primera...;
si juntamos la cuarta a la primera y a la ultima, si
la segunda a la primera...; si después de la primera
ponemos la quinta y la cuarta...; si las dos primeras
juntamos a las ultimas...; si la ultima a la prime-
ra..; lo que hace la diccion (proposicion) doce. Re-
cogiendo los significados o sentidos ocultos deduci-
dos asi por ese método numeérico, resultard que Ab
significa el Padre; Bebar en el Hijo y por el Hijo;
Resit, principio; Sabath, descanso y fin; Bara, creo;
Ros, cabeza; Es, fuego, Seth, fundamento; Rab, del
grande; Isch, hombre; Berith, con alianza; Tob,
bueno. Pico descubre, des-vela en la primera pala-
bra del Génestis el misterio de la Trinidad (misterio
cristiano, frente al rigido monoteismo judio expre-
sado en la Biblia con palabras vulgares) Mds alld
de la consonancia teoldgica, descubre Pico otras
doctrinas ocultas, mds oscuras, lo reconoce, o mds
escondidas, pero él cree ver alli toda una teoria del
hombre y del mundo, sobre los significados, cabe-
za, fuego, fundamento del hombre grande. Si
Moisés mira al mundo como un hombre grande y
al hombre como un mundo pequerio, vale relacio-
nar los tres mundos, inteligible, celeste y corrupti-
ble con las tres partes del cuerpo humano, cabeza,
torax (del cuello al ombligo) y del ombligo a los
pies. Quedan con ello también designadas las tres
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condiciones reunidas en el hombre correspondien.
tes a los tres mundos, intelectual, celeste (en el pe-
cho el principio del calor, el corazon como un Sol
en el cielo) y corruptible (miembros genitales, prin-
cipio de generacion y corrupcion).

Sin ser el tratado del Heptaplus una aplica-
cion total y directa de la ciencia cabalistica, si dire-
mos que esta ciencia le ha abierto inteligencias vy
simbolismos que reparte Pico con gran riquezu
imaginativa por toda la exposicion. Sin duda, al
arte aritmético se juntaba en la ciencia de la cdba-
la una sustanciosa dosis de imaginacion y fantasia
para ver sentidos e intenciones lejanas en los auto-
res sagrados, en Moisés en concreto, con lo que un
relato historico, aqui de la creacion del mundo, su-
geria multiples parecidos v semejanzas, que al
tiempo que iluminaban el relato principal, lo ador-
naban con doctrinas periféricas, como sol que ex-
tiende su luz radiante a insospechadas regiones. [a
ciencia es para Pico un foco de luz difundida por
doquier, de modo que fdcilmente, el que sepa mi-
rar, verd convergentes v complementarios los rayos
que alumbran diversisimos campos, mds atin, per-
cibird una cierta solidaridad de todos los temas
doctrinales reunidos finalmente en la luz central
de Dios o del Verbo iluminanté&) Unidad en la cien-
cia, el final de ella seria un sistema de absoluta
simplicidad, reducible a numeros, a multitud soli-
daria anudada por el Uno central.

Concordia

Conde de la Concordia, por su titulo nobilia-
rio, Principe de la Concordia (Dux Concordiae),
reduplicativamente apellidado por su contempord-
neo, admirador y amigo, a ratos critico, Marsilio
Ficino, Pico estd en la lista de los hombres que han
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sentido la necesidad y han entrevisto y soriado con
la posibilidad de una paz universal, reconciliacion
o concordia, un Leibniz ante tempus. Su ideal de
paz no habria con todo de confundirse con un con-
cordismo a toda costa, o con un sincretismo, ni
con un simple eclecticismo. Pico no es un espiritu
flojo abarcador de demasiadas cosas, emperiado en
atarlas. A pesar de su talento y preparacion enci-
clopédica, a pesar de su instintivo optimismo para
recoger del suelo o de la plaza publica cualquier
dtomo nuevo de ciencia, de realidad, de posibili-
dad, su alma presenta una contextura bien defini-
da, amplia y acogedora, pero unificante. Una vez
mds la unidad habrd de ser la clave de toda su po-
lifucética variedad y multitud.

El tema de la paz y, por contraste, de la discor-
dia, le resulta familiar. Con Herdclito admite que la
gueria es el padre de todas las cosas, pero la
guerra no es la ultima palabra, sino el campo de
realizacion dindmica de una unidad pacificante.
Mds cercano o mds delicadamente afin a Empédo-
cles, dird que la concordia y la discordia, la amis-
tal y el odio, forman la trama de nuestra existencia
de puertas adentro, y obviamente que todo proyec-
to de vida se ha de proponer el triunfo y reino de la
paz vencedora de los factores de discordia que ope-
ran en nosotros. Esta paz interior es el primer
campo de aplicacion de la virtud moral para Pico.
Pero evidentemente fue €l sensible a las quiebras
de la paz y a la redundancia de la discordia victo-
riosa en tantos campos de la vida publica del hom-
bre. Un rerreno obvio y lacerante del tiempo eran
las guerras intestinas, todas guerras civiles las de
unos estados contra otros dentro de la gran patria
comun de la Cristiandad medieval, guerras lamen-
tadas por los humanistas, desde Petrarca, hasta
Erasmo, Vives y Tomds Moro. Por no hablar de la
endémica contienda con el enemigo comun, el tur-
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co. Mds alld de estas guerras, interior espiritual o
moral, y exterior de armas, Pico se ocupa de dos
campos de contienda, preocupacion del tiempo, los
enfrentamientos o discordias entre las diversas re-
ligiones, y las contiendas doctrinales en filosofia y
teologia entre los doctos. A estos dos campos de
discordia y anhelos de paz correspondientes vamos
en particular a referirnos.

Empecemos por la filosofia y teologia. En
linea agustiniana, anselmiana y luliana, no hay
barrera de division; componen la ciencia por anto-
nomasia, y la filosofia arrastra consigo el mundo
de la fisica, de la filosofia natural, matemdtica,
ciencia mdgica, y todo lo que luego serd contradis-
tinguido de la filosofia como ciencias particulares.
Quien se interna en las 900 Tesis o Conclusiones
de Pico, tendrd al pronto la impresion de navegar
en un mar profundo y sin orillas, en el que es difi-
cil no anegarse. Parece como si el todo y cualquier
cosa estuviera en todo y en cualquier parte. Pero
pronto se advertirdn las divisiones temdticas de
cierta unidad e independencia. Una escasa mitad,
como se indico en la presentacion general de la
obra de Pico, se cirvie a una catalogacion analitica
de opiniones de otros, «segun la doctrina de», don-
de se alinean los autores escoldsticos, los drabes, los
griegos postaristotélicos, etc. Pico no hace alli mds
que reseriar las proposiciones atribuibles, segtin él,
a cada uno de ellos. Mds que sostener una doctrina
personal seria responder de dicha atribucion. La
segunda parte, las 500 tesis ultimas, mds abultada
ésta que la primera coleccion, es la que podremos
llamar «concordista» y expresamente personal, «se-
cundum opinionem propriam», unas cosas aseve-
radas como ciertas, otras como probables, y some-
tido todo este segundo bloque al juicio definitivo de
la autoridad eclesidstica (del Papa Inocencio VIII),
dicho para curarse en salud si bien no le valio. La
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division es «denaria» (ribete pitagorico, cabalisti-
co), ya en la concepcion de todo este fondo doctri-
nal; diez secciones: fisica, teoldgica, platonica,
matemdtica de paradojas dogmdticas, de corte anti-
tético o problemdtico, de paradojas conciliantes,
caldea, orfica, mdgica, cabalistica.

El primer apartado toca el tema que puede ser
radical y programdtico en Pico, la reconciliacion
de Platon y Aristoteles, aunque se despacha aqui
con la sobriedad y densidad de una simple proposi-
cion, anuncio de un propdsito de fondo, que serd
realizado en otros contextos mds amplios, como el
tratado posterior De Ente et Uno. (Nullum est
quaesitum naturale aut divinum, in quo Aristo-
teles et Plato sensu et re non conveniant, quam-
vis verbis dissentire videantur.) Pico ocuparia el
medio de paz entre los dos bandos entonces enfren-
tados, platonicos y aristotélicos. En otros lugares
de las Conclusiones vuelven a aparecer «reconci-
liados» los dos grandes filosofos griegos. Y con Pla-
ton y Aristoteles van Plotino y los neoplatonicos, y
Averroes concordado con Avicena, Tomds con Es-
coto y Francisco de Mayronis. El hecho no requie-
re mds aclaracion ni confirmacion por sobrada-
mente obvio, si el método o criterio de encuentro
reconciliador. Muy en escoldstico echa Pico fre-
cuentemente por la via media, resolutiva, abelar-
diana de la distincion. Un ejemplo: niimeros 9, 10,
11 y 12 de este primer capitulo de las 500 Conclu-
siones propias: 9. En la cuestion de qué se conoce
primero, lo mds o lo menos universal, concuerdan
Tomds y Escoto, los cuales parecen mdximamente
distanciarse en la cuestion de la que pongo a segui-
do tres conclusiones extraidas de la mente de cada
uno. 10. De la cosa, nominalmente concebida, el
primer concepto obtenido es un concepto universa-
lisimo. 11. De la cosa, definicionalmente concebida
(diffinitive concepta), el primer concepto que se
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tiene es el concepto de la cosa, propio y converli-
ble. 12. En la cognicion distintisima al final se nos
hacen a nosotros conocidos los predicados mdxi-
mamente universales. Distinguir y precisar concep-
tos y contenidos semdnticos de las palabras, es el
instrumento de clarificacion y acercamiento de sig-
nificaciones al pronto insolidarias.

Se comprenderd que no es nuestro propdosito y
cae bien lejos de nuestro interés seguir los pasos de
Pico en esta arriesgada empresa de conciliar y con-
cordar todo lo conciliable o inconciliable. Nos in-
teresa su manera humana y filoséfica de afrontar
los problemas, el ultimo sentido y profundas raices
de su afdn conciliador. Repetimos que no creemos
en un «concordismo» fofo ni superficial, a pesar
de lo poco serio que puedan resultar a veces sus es-
fuerzos conciliadores. Como en Isidoro no habria
que medir y juzgar el acierto de sus soluciones «eti-
moldgicas», sino detectar una secreta conviccion
de la intima relacion entre el lenguaje humano y la
realidad, valor de la palabra viva como el mejor
acceso a la esencia de la cosa, en Pico diremos que
hay algo mds que el arte de tender un arco dificil o
imposible entre opiniones opuesias. Es otra veg,
creemos, la fe en la «coincidentia oppositorum» del
Cusano. En vez de situarse estrechamente en las
diferencias, las empuja al vértice de unidad qie las
cobija y las «unifica», es decir, las refiere, las «inte-
gra» en la unica verdad; Verdad con mayiscula
que es la clave de todos los concordismos de Pico.
Ya era significativo, a mds de reconfortante, aquella
pasada de luz sobre los diversos autores y es-
cuelas filosdficas colgando a cada una sus mejores
glorias, «en Juan Escoto, cierta lozania y sutileza;
en Tomds, solidez y equilibrio; en Egidio, diafani-
dad y justicia... Entre los drabes en Averroes... hay
certeza irrebatible, en Avempace, en Alfarabi, serie-
dad y ponderacion. En Avicena se echa de ver lo
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divino y lo platonico. En los griegos, en general,
siempre la filosofia es limpia y casta (acendrada);
en Simplicio, rica y abundante, en Temistio..., en
Alejandro..., en Teofrasto..., en Jamblico..., en Ploti-
no...,, Proclo...» No es una simple andanada de elo-
gios y flores. Las ideas, doctrinas y opciones cobija-
das bajo aquellos nombres preclaros, no pueden
compararse entre si como la luz y las tinieblas,
sino como rayos de un mismo foco de luz; diversos,
eso si, pero reducibles a su foco central. Aqui es
Agustin y el cristiano persuadido de la accion del
maestro interior, el Verbo, que no puede ser fuente
mds que de la verdad. Las proposiciones o conclu-
siones negativas, que también las hay entre las 900,
y mds concretamente en las 500 ultimas, son por la
mayor parte reducibles a afirmativas, removiendo
obstdculos para aquella concordia de fondo, o con-
tradiciendo posiciones que envuelven incompren-
sion, confusion de conceptos y muy frecuentemente
atribuciones doctrinales, falsas segun él.

El conjunto y resultado es, en todo caso, un
sistema de verdad distribuida en multitud variada
y variadisima de posiciones aparentemente distin-
tas y a ratos opuestas, en el fondo armonizables en
una unidad. No seria excesivo atribuir a Pico un
cierto perspectivismo, relatividad o parcialidad de
las diversas opiniones «integrables» en una verdad
absoluta, que no seria, como en ciertos relativis-
mos modernos, una ilusion o construccion de la
mente, sino la Verdad creida en el término absolu-
to, Dios. Pico no querria perder ninguna particula
de verdad contenida en las varias doctrinas filéso-
ficas de la historia del hombre; por ello su resisten-
cia a encapsularse en ninguna que le borrara la
vision del conjunto, le impidiera vivir gnoseologi-
camente de la Unidad; en ella la concordia.

En esta fe en la verdad unica compatible y
concordable con la pluralidad inds rica Pico no ha
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pretendido ser un filésofo que razona y demuestra;
ha polemizado dialécticamente, con ardor, pero
creemos que mds que para defender una verdad
«contra otras», para rebatir las posiciones huma-
nas que se interpusieron en el camino de esa uni-
dad, para defender la posicion propia y, quizd lo
veremos aun mejor después, para eliminar del
campo doctrinal todo aquello que para él es un
error, pegado a la verdad, tinieblas conira la luz.
El caso es que en las 500 tesis propias expresamen-
te Pico dice hablar «assertive vel probabiliter.
Creemos que seria improcedente atribuir a Pico
una pretension de levantar un edificio de proposi-
ciones cientificas como un sistema «cerrado» de
verdades ciertas; es decir, demostradas rigurosa-
mente. Una vez mds hemos de mirarle con los ojos
del tiempo, y el tiempo seria aqui mds medieval
que moderno, a saber, el hombre medieval, y mdxi-
me los contemplativos, y Pico lo es, no se han es-
forzado tanto en demostrar a Dios (centro absor-
bente de todo su saber), cuanto de encontrar una
via, método o arte de encontrar a Dios en el que
sin disputa ya se cree por la fe y vida religiosa. En
este supuesto, el valor de la ciencia no se medird
precisamente por el vigor cuasi matemdtico de los
razonamientos, como en los escoldsticos, adscritos
mds a esta tarea de «demostrar», aportando a la
ciencia de la divina pdgina todo el aparato aristoté-
lico; sino mds bien por el «acierto» en hurgar en la
realidad para en ella y a través de ella, sin la me-
diacion de razonamientos logicos «ver» a Dios.
Pico trata de «ver», de descubrir, de encontrar, no
importa por qué vias, artilugios o claves de desve-
lacion. Sabe que la verdad estd ahi; el caso es en-
contrarse con ella;, puede estar en proposiciones
normales, de traza légica inmediata significativa,
puede estar recluida en los escondrijos de la natu-
raleza, para eso el arte de la magia, ciencia nueva;
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puede velarse celosamente en cifras y como acerti-
jos, que requerirdn un arte de descifre y revelacion,
manipulando numeéricamente los elementos, pala-
bras o letras, como en la cdbala. Muchas diversas
artes de encontrar, con el entendimiento discursi-
vo, con la imaginacion adivinadora descifradora
de enigmas, de mil modos se le puede seguir las
huellas a la verdad y sorprenderla y gozarla. Pro-
bable es bastante si esa probabilidad permite sabo-
rear, sin contradiccion, una verdad que es dado
«wers ahi, por muy tapada que esté, por muy celada
a ojos indiscretos, negada a paladares toscos, que
no gustan las cosas de la Verdad, de la Belleza y
del Bien. Ahi el secreto de la concordia y armonia
de Pico, avaro de esa Belleza y Bien, abiertos a la
mente, en su substancia, y no en los alirios del len-
guaje de los humanistas.

La probabilidad es suficiente, aunque no se al-
cance alli la certeza exclusiva de «otra» vision de la
cosa. Mds aun, y tocamos fondo, probabilidad no
seria en Pico mera razonabilidad modesta, o de-
mostrabilidad no rigurosa, lo que mienta de nuevo
el método cientifico apodictico de un saber estricto
o cerrado. Probabilidad equivaldria a funcionali-
dad o capacidad expresiva o revelativa de los sig-
nos, palabras o proposiciones. Tanto dice aquel
modulo semdntico cuanto se sea capaz de ver en él.
Bastarad que sea posible verlo para conocerlo alli y
ofrecerlo a los que asienten o disienten como una
verdad patente; valdrd como método o estrategia
de lucha contra los errores, contra la ceguera de
los que «no lo ven» o no lo quieren ver. Se dird que
eslo no es «ver», Sino «poner, 0 suponer sin mds

" fundamento que el poder y querer verlo con una

elemental coherencia incontradictoria; efectiva-
mente esto es lo verdadero, pero en Pico esta capa-
cidad de «poner» y suponer estard en la misma
linea de la teoria del Cusano cuando hacia al hom-
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bre lector del libro del mundo escrito por Dios con
caracteres cerrados al ignorante de la lengua, y
abiertos al que sabe «leem, es decir, reproducir gc.
tivamente, creadoramente, el sentido originario
trasmitido cifradamente a aquellos caracteres por
el autor del libro, aqui Dios autor del libro del
mundo. Lo que seas capaz de «ver», todo eso fue
alli depositado por el autor primero, evidentemen.
te, la aplicacion modélica de tal método y estrate.
gia hermenéutica corresponde por excelencia a los
libros sagrados, primero los cristianos, luego a
todos los que previsiblemente contienen doctrinas
secretas ocultas u ocultadas.

, En Pico es imposible ahondar en una dimen-
sion sin encontrar en el camino o en el término q
las otras que se entrecruzan y funden en la raiz co-
mun, la concordia lleva a la unidad, a la unidad de
la ciencia, a la libertad no atada por ninguna parii.
cularidad excluyente.

Pazen la fe

Es la ultima aspiracion de la concordia, no la
ultima en el orden, sino en la dignidad y compren-
sion. Pico es esencialmente hombre medieval tanto
como lo es moderno. La ciencia, la unidad, la con-
cordia no tienen sentido sino referidos al ideal reli-
gioso, cristiano, que es a todas luces dominante en
Pico, frente a todas las pretensiones de algunos de
hacerle menos medieval o antimedieval, en vez de
trasn-medieval, o mds que medieval. Aqui la con-
cordia tiene una significacion y empleo no poco
distinto de la concordia en lo especulativo o doctri-
nal. Aqui es la vida, y la vida unica que tajante-
mente admite Pico para todo hombre es la vivificada
por la verdad cristiana. Aqui no hay concordismo
ni atenuado, sino unicidad, pero todavia con-
cordia.
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La concordia, en términos abstractos podria
conseguirse por varias vias. La del eclecticismo o
sinCretismo que suma y amonlona sin atar con
lazo de unidad, sino sélo de multitud reunida a
base de ciertos criterios de seleccion o parcelacion.
La de la reduccion de todas las diferencias a un
vértice de unidad que absorbe a todas, como el
centro del circulo respecto de los radios. La de la

dadera que desmocha diferencias anuldndolas,
venciéndolas, o bien trayéndolas a reasumirse en
las ramas vdlidas sostenidas y vivificadas por el

‘tronco. En lo doctrinal Pico siguié mayormente la

segunda via, la de empujar todas las diferencias
al punto de convergencia de la unidad, la unica
Verdad adornada de policroma variedad. En lo re-
ligioso o teoldgico, y diriamos eclesidstico o politi-
co-eclesidstico, Pico sigue la tercera manera. No es
el Pico de la concordia, que salva las diferencias,
sino el de la paz asentada en la victoria.

Si lamentable era la situacion de guerra y
guerras intestinas que dilaceraban la cristiandad a
la salida el Medievo, y cabe todavia poner en el
platillo de la balanza el escandaloso cisma de Occi-
dente aviadido a las divisiones seculares de orienta-
les y romanos, y sin incluir las inminentes escisio-
nes religiosas que iban a partir y a ensangrentar a
Europa con el cisma protestante, era ya preocupa-
cion de los hombres reflexivos, como el Cusano, la
situacion de ruptura religiosa del mundo conocido,
particularmente entre cristianos, musulmanes y ju-
dios. A esta situacion de conflicto se empenaron los
pensadores europeos cristianos (quizéd apunta en
los drabes) en buscar una salida.

De Cusa a Lefévre d'Etaples y luego P. Bayle,
va una linea continua que termina en la exigencia
de tolerancia frente a la intransigencia medieval
culminante en los usos de la Inquisicion romana y
espariola y en las bdrbaras decapitaciones de la
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Torre de Londres. Lamentos y gritos de los persegui-
dos inhumanamente, que en Nicolds de Cusa en ¢
De pace fidei llegan al cielo y constituyen la base
de la ficcion del concilio en la cumbre celeste, don-
de dialogan y discuten un griego, un italiano, un
drabe, un hindu, un caldeo, un judio, un escita, un
persa, un sirio, un espariol, un alemdn, un tdrtaro,
un armenio, un bohemio y un inglés, a los que se
ariaden Pedro, Pablo y el mismo Cristo, el Verbo,
que al fin decide. En la obra de controversia reli-
giosa Heptaplomeres de Jean Bodin (1 1596) serdn
los portavoces un catdlico, un calvinista, un luterano,
un cristiano renegado pasado al moro, un judio,
un espariol sin religion propia, y un partidario de
todo culto, aun el idoldtrico. En Cusa, también
concordista, pero apologeta cristiano, triunfa la fe
cristiana, a la que se hacen aproximar las otras re-
ligiones, y la formula final, demasiado expedita y
ambigua, es que hay una religion (sustancialmente
la cristiana, presente en algiin modo en todas), y
diversidad de ritos; haya libertad para éstos, admi-
tida aquella coincidencia o equivalencia de todas
las religiones en la unica verdadera (la cristiana).
En Jean Bodin, remedo del De pace fidei, la tesis
es muy distinta; flota en el didlogo «a siete» una
cierta indiferencia de reservas frente a toda reli-
gion positiva dogmdtica y un tono de favor para la
religion natural, de la pura razon, como luego dird
Kant, que arrastra consigo, como fruto concreto,
en lo politico, una amplia tolerancia para todas las
formas religiosas.

Entre las dos tesis la postura de Pico es muy
matizada; mds, desde luego, del lado del medieval
Nicolds de Cusa. Para Pico hay, y solo hay, una
religion verdadera, la cristiana; las demds no son
ritos diversos de la misma religion central, sino
coincidencia o desviaciones errdneas de la cristia-
na. Mds que referir todas a un punto comun supe-
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rior, fuera de todas, como en las doctrinas filosofi-
cas, Pico se esfuerza, parece de ello convencido,
por mostrar que los libros sagrados de los judios (y
tengamos en cuenta que lo musulmdn es una deri-
vacion de lo biblico judio) testifican los misterios
eristianos, concretamente el de la Trinidad y En-
carnacion. Alli estdn contenidos, aunque ellos «no
sepan leerlo», no sean capaces «occlusae sapientiae.
Pico, concordista, es un debelador terrible de dgil
dialéctica que pelea contra todos los que se le in-
terponen en su camino. Bien lo muestra en los fi-
nales de la Oratio cuando, con impecable dialécti-
ca, que es en él como en la Antigiiedad una junta
de logica y retorica, acorrala a los que le niegan el
derecho, los provechos y la oportunidad de su
gran Disputa. Un concordismo batallador, hacia
una paz conseguida con la victoria de los enemi-
gos, aqui los malos o menguados lectores (intérpre-
tes) de los libros sagrados, biblicos, caldeos (neo-
platonicos, hermeéticos), persas, etc.

Un ejemplo significativo de esta paz a fuerza de
lucha y destruccion de «otras» posibilidades, lo da
el mencionado tratado de Pico contra los astrolo-
gos; es la mds extensa y mds desarrollada de sus
obras, doce libros, 216 pdginas, frente a las 12 que
tiene la Oratio en la edicion de 1601. Libro de con-
troversia y de actualidad, justamente enfrentada a
las inclinaciones astrologicas vivas en torne a él,
nada menos que de un Marsilio Ficino y de perso-
najes graves del tiempo, como de todos los tiempos,
aun del nuestro. El tema era grave, afectaba al mo-
tivo central de la obra de Pico, el determinante de
su Oratio, la libertad humana, la personal respon-
sabilidad del hombre en su conducta y existencia.
No hacen al hombre ni guian su existencia las es-

trellas, sino su educacion, su propia experiencia,

su libérrima voluntad. Un Aristételes, el grande,
viene propuesto como ejemplo en el ultimo capitu-
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lo al final del libro 11I; no fue producto de los as-
tros, sino de su personal emperio por escudriviay
la naturaleza y dedicarse a la filosofia. Mds tarde
Pietro Pomponazzi volverd sobre el tema de las
creencias populares, arremetiendo contra las inter-
venciones preternaturales, profecias, milagros y
encantamientos que muchas veces son excusa del
mal o pobre uso de la libertad personal. Igual que
en el rechazo de la magia «mala», oscura y diabdli-
ca alumbrada en Pico la idea de una ciencia de
la naturaleza hasta penetrar sus secretos, objeto de la
magia «buena» y luminosa, también ahora frente a
la astrologia de creencias y adivinaciones vueltas a
los astros, ensalza la nueva ciencia, nifia, la astro-
nomia parte importante y estimulo para la renova-
cion de toda la ciencia fisica del hombre medieval,
«Cuando hablo de astrologia, no entiendo aquella
que niide con razon matemdtica la mole de los as-
tros y sus movimienios, arte cierta y noble y por
sus meéritos honestisima y muy autorizada (com-
probatam) con la autoridad de hombres doctisi-
mos, sino aquella que presagia los acontecimientos
por venir sacdndolo de los astros, engario maldeci-
do por las leyes de la mentira mercenaria, reprimi-
da por las leyes civiles y pontificias, irrision de los
filosofos, cultivada por los corredores de negocios,
sospechosa para todo vardn avisado.» (Proemio.)
Astrologia y astronomia se dividen por la razon
matemdtica presente en ésta, ausente en aquélla.
Pico deshace en los 12 libros, uno por uno, los ar-
gumentos de los astrdlogos, las falsas, inttiles e
irrisorias aplicaciones de su ciencia.

El objetivo central es liberar al hombre de la

sujecion a un influjo externo gratuito, y dejar expe-

dito el camino para la autonomia del Dios creador,
duevrio unico de la naturaleza. El saldo positivo es
una contribucion al nacimiento de la ciencia mo-
derna apoyada en razon matemdtica, es decir, ob-
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servacion y método exacto sobre un orden legal
existente en el mundo fisico. Pico no ha realizado
una teoria de la ciencia, como Vinci y Galileo, pero
con ocasion de los usos y abusos de la magia y la
astrologia, ha puesto su grano de arena en el nue-
vo edificio. Muy de notar que esta requisitoria con-
ira los astrologos no es mds que una parte de las
siete (nuevamente Pitdgoras) dedicadas a derribar
los enemigos de la Iglesia («ad debellandos septem
hostes Ecclesiae»).

En su Vita» del tio, Juan Francisco nos rese-
fa los planes de trabajo que acariciaba llevar a
cabo. A los comentarios criticos, con exigencias de
fidelidad textual, del Viejo y Nuevo Testamento
(realizado en parte lo primero en el Heptaplus),
habia de seguir una refutacion de aquellos siete
enemigos, cuya fisionomia nos describe ast el so-
brino: «1) Porque quien ni a Cristo ni a su Iglesia
obedece ni a lo que la sigue, es su enemigo, (2) o en
su impiedad no acepta ninguna doctrina suya; (3) o
sirve a los falsos idolos y adora a los demonios en
la forma de aquellas estatuas; (4) o con sus ritos
practica la ley de los perdidisimos judios; (5} o si-
gue al nefando Mahoma sujetdndose a sus detesta-
dos dichos; (6) o viviendo sélo con el oido y no con
las obras y sincero corazon la vida cristiana tergi-
versa los textos evangélicos, y no aviniéndose con la
Iglesia recalcitra con dnimo obstinado; (7} o recibe
lo evangélico no con casta fe, sino adulterado y
profanado con supersticiones, o, aun recibiéndolo
con firme, pura y constante fe, lo contradice con
ias obras.» Subtiende esta enumeracion una consi-
deracion sobre la importancia y urgencia de coni-
batir los errores de los supersticiosos astrdlogos,
donde Pico ve un adversario de la verdadera fe
en el Dios Creador y en el hombre libre; «contra
los astrélogos metidos a profetas habia dirigido
expresamente la punta de su lanza (cuneum) y con
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todas sus fuerzas habia aprestado su ariete de
guerra.

Beligerante, y no hombre de paz conciliadorg
se muestra Pico contra lo que se opone a su fe reli.
giosa, a la cual o se someten vencidos todos los
contrarios convencidos de error, 0 reconocen gue
sus dogmas coinciden con los cristianos. No sélo
medieval en esto Pico, sino nos atreveriamos a
decir que sobrepuja en él el tedlogo al fildsofo, y
dentro de lo cristiano y teoldgico, subrayaremos in-
cluso lo catdlico y romano; la Iglesia es para él evi-
dentemente Roma y el Papa, aun el que le clava
con su anatema, Inocencio VIII, y del que luego re-
cibe la absolucion, Alejandro VI.

Otra peculiaridad del estilo y manera de Pico,
revelada en este paso de su obra literaria. Se pro-
pone siete refutaciones, reunidas en un contexto
global unitario, la debelacion de los enentigos de la
fe; desarrolla sélo uno, el de las supersticiones de
los astrdlogos, el mds preocupante por su actuali-
dad y pertinacia. Parecidamente, en su pretension
de concordar filésofos encontrados u opuestos en
la historia, Platon y Aristételes, Tomds y Escoto,
Averroes y Avicena, tan solo realiza el propdsito
respecto de los dos primeros, Platon y Aristoteles, a
lo que va dirigido el tratado De Ente et Uno. ¢/n-
constancia? cFalta de tiempo por su temprana
muerte? Creemos que no es el tiempo ni la ligereza,
ni siquiera la facilidad, nunca la superficialidad de
su genio. Creeriamos mds simplemente que el ini-
cio de un gran tema, el de los astrdlogos, el del Uno
en Platon y Aristoteles, le ha sumergido en profun-
didades, llevado por el tema mismo hasta compo-
ner un gran tratado independiente y suficiente
cuando se propusiera un capitulo. Signo induda-
blemente del genio, ddcil a una inspiracion que
ocupa y se impone a la mente. La obra entera de
Pico (la misma exposicion del Heptaplus es un co-
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mienzo sin continuacion) pensariamos que refleja
una caracteristica del tiempo, del Renacimiento,
del que se ha dicho que es una serie de comienzos
sin un maviana, multiples iniciativas que han que-
dado en eso, en rotura de caminos no solo no con-
tinuados, sino pronto, a vuelta de un siglo, cerra-
dos, como un tiempo de fermentacidn, cuyo signo
ha sido remover, intentar, proyectar en multiples
direcciones, puesta en estado de ebullicion, acopio
de materiales, pero el edificio, salvo el de la ciencia
fisica, ha empezado después, justamente sobre el
suelo preparado por el Renacimiento. Serdn Des-
cartes o los ingleses los que en filosofia construirdn
con solidez y continuidad, pero sobre un suelo y
con unos materiales preparados y labrados por los
hombres del Renacimiento.

Sobre un mundo medieval religioso hasta la
saturacion, brilla una aurora con mds perspectivas
para la humano y lo mundano, la hora de la secu-
laridad, no impia, si humanista. Pico es una for-
rmula original del humanismo naciente, sensible a
las bellezas y grandezas de este mundo, pero con
arraigo en la mentalidad religiosa y teoldgica del
Medievo. La dignidad, adwnurable y grande, del
hombre, ha encontrado carne y realidad en la obra
yen la vida de Juan Pico de la Mirdndola.

NUESTRA TRABDUCCION

Ha sido realizada sobre el original de la edi-
cion antigua de Basilea, 1601. Hemos compulsado
edicion, version italiana y notas de Eugenio Garin,
en la Edizione Nazionale dei Classici del Pensie-
ro Italiano, tomo I, Firenze, 1942.
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En Apéndice van dos textos traducidos que
juzgamos mAds intrinsecamente relacionados con la
Oracion, a saber, la Epistola ad Hermolaum Bar-
barum, de 5 de junio de 1485, y el opusculo De
Ente et Uno ad Angelum Politianum. Para la pri-
mera hemos tomado el texto de la misma edicion
de Basilea, 1601, compulsada con la de Venecia de
1519, y para el segundo nos servimos de la edicion
de A. J. Festugiére en el «Archives d'Histoire Doc-
trinale et Littéraire du Moyen Age», 7 (1932), pdgi-
nas 209-224.

Ambos textos iluminan y completan las ideas
centrales de Pico en su concepto y aprecio del
«buen decir» de los rétores humanistas, y en su
idea neoplatonica de la unidad tan importante
para justipreciar la postura personal «enciclopédi-
ca» integradora de Pico y su interpretacion armo-
nista de todos los saberes humanos.

Anteponemos aqui un Apunte bibliogrdfico,
con las principales ediciones generales de Pico y de
los textos que nos interesan, y una seleccion de es-
critos recientes en torno a Pico y su Oracion.
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DE LA DIGNIDAD DEL HOMBRE



PROLOGO PRESENTACION
DE JUAN FRANCISCO DE LA MIRANDOLA
A LA ORACION Y CARTAS DE SU
TIO JUAN PICO

Recibe, lector, también estas disertaciones,
obra de menor empeno que seguramente, de vi-
vir él, no las habria publicado, ni nosotros, de no
haber sido movidos a ello por repetidas instan-
cias de hombres senalados. Leeras primero una
Oracion elegantisima redactada con juvenil em-
puje, no menos admirada una y otra vez por
hombres doctos en razén de su doctrina y de
su encumbrada elocuencia. Ni te perturbe el que
al pie de ella aparezcan muchas cosas ya conteni-
das en el Proemio a la Apologia, cuando dio aquél
a la publicidad, manteniendo ésta en reserva y
solo comunicada a los amigos. Veras muchas
doctrinas abstrusas de los Antiguos presentadas,
primero, con singular ingenio bajo el ropaje del
enigma y de la fabula, y luego aquel emperio
suyo en mostrar con fuerza y rasgos oratorios
hasta qué grado la teologia imaginativa de los
Antiguos presté un servicio a los misterios de
nuestra propia Teologia, y, desatados algunes
nudos de una y de otra, su decision de invitar a
todos a entrar con él en lides académicas. Es ver-
dad que en el tiempo aquel se entretuvo muy a
menudo en estas cosas, como preludios y escara-
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muzas de juego para estudios mas serios, las que
abandono después para ventilar aquellas cues-
tiones que ya hemos dado a la luz y que seguire-
mos publicando en jo porvenir. Leeras también
algunas Cartas (todas resultaria laborioso en ex-
tremo), unas de estilo familiar, otras redactadas
después de darse del todo a Dios, llenas de santi-
simos consejos; en aquéllas sentiras la fragancia
de una doctrina y elocuencia desbordante, en
éstas saborearas lo uno y lo otro en grado abun-
doso, y percibiras el amor a Cristo que las ins-
piral.

! El sebrino, Juan Francisco Pico de la Mirandola, albacea litera-
rio, admirador de su tio Juan, humanista v seguidor en algunos aspec
tos de la linea de pensamiento del tio. celoso editor de sus obras, ver-
dadero remanso de las memorias del tio, antepuso a la edicion de las
obras principales una. Vita, rica en detalles, de caracter marcadamente
apologético, que tiende a poner de relieve los méritos intelectuales y
morales del tio. Casi podria hablarse de una vida edificante. Destaca
la orientacién teoldgica de sus altimos estudios tras el fracaso de la
Disputa y no menos su espiritualidad deveta como de convertido. Al
igual que el tio, Juan Francisco tiene una especial relacion de amistad
con Jerdnimo Savonarola.
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ORACION SOBRE I A DIGNIDAD DEL HOMBRE
DE JUAN PICO DE LA MIRANDOLA
CONDE DE LA CONCORDIA

[1] Tengo leido, Padres honorabilisimos,
en los escritos de los Arabes, que Abdalah sarra-
ceno, interrogado qué cosa se ofrecia a la vista
mas digna de admiracion en éste a modo de tea-
tro del mundo, respondié que ninguna cosa mas
admirable de ver que el hombre. Va a la par con
esta sentencia el dicho aquél de Mercurio %
«Gran milagro, oh Asclepio, es el hombre». Re-
volviendo yo estos dichos y buscando su razon,
no llegaba a convencerme todo eso que se aduce
por muchos sobre la excelencia de la naturaleza
humana, a saber, que el hombre es el interme-
diario de todas las criaturas, emparentado con
las superiores, rey de las inferiores, por la pers-
picacia de sus sentidos, por la penetracién inqui-
sitiva de su razoén, por la luz de su inteligencia,
intérprete de la naturaleza, cruce de la eternidad
estable con el tiempo fluyente y (lo que dicen los
Persas) copula del mundo y como su himeneo,
un poco inferior a los dngeles, en palabras de Da-

2 Ascleptus 1. En la coleccion Hermetica, ed. Scott, @xford, t. I, p.
294. Es una serie de escritos de fondo neopitagérico, donde se recoge
la doctrina atribuida a Hermes (Mercurio latino), doctrina arcana lle-
na de sabiduria celeste.
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vid . Muy grande todo esto ciertamente, pero no
lo prmcnpal es decir, que se arrogue el privilegio
de excitar con justicia la maxima admiraciép
¢Por qué no admirar mas a los mismos dngeles y
a los beatisimos coros celestiales? A la postre,
me parece haber entendido por qué el hombre
es el ser vivo mas dichoso, el mas digno, por ello,
de admiracion, y cual es aquella condiciéon suya
que le ha caido en suerte en el conjunto del uni-
verso, capaz de despertar la envidia, no solo de
los brutos, sino de los astros, de las mismas inte-
ligencias supramundanas. Increible y admirable.
Y ¢cémo no, si por esa condicion, con todo dere-
cho, es apellidado y reconocido el hombre como
el gran milagro y animal admirable?

[2] Cual sea esa condicién, oid Padres con
oidos atentos, y poned toda vuestra humanidad
en aceptar nuestra empresa. Ya el gran Arquitec-
to y Padre, Dios, habia fabricado esta morada del
mundo que vemos, templo augustisimo de la Di-
vinidad, con arreglo a las leyes de su arcana sabi.
duria, embellecido la region superceleste con las
inteligencias, animado los orbes etéreos con
las almas inmortales, henchido las zonas excreto-
rias y fétidas del mundo inferior con una caterva
de animales y bichos de toda lafia. Pero, conclui-
do el trabajo, buscaba el Artifice alguien que
apreciara el plan de tan grande obra, amara su
hermosura, admirara su grandeza. Por ello, aca-
bado ya todo (testigos Moisés y Timeo) ¢ pensé
al fin crear al hombre. Pero ya no quedaba en los
modelos ejemplares una nueva raza que forjar,
ni en las arcas mas tesoros como herencia que
legar al nuevo hijo, ni en los escanos del orbe en-
tero un sitial donde asentarse el contemplador

Salmo 8, 6.
$  Ver Génesis, dos primeros capitulos; Plctén, Timeo, 41 b ss.
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del universo. Ya todo lleno, todo distribuido por
sus ordenes sumos, medios e infimos. Cierto, no
iba a fallar, por ya agotada, la potencia creadora
del Padre en este ultimo parto. No iba a fluctuar
la sabiduria como privada de consejo en cosa asi
necesaria. No sufria el amor dadivoso que aquél
que iba a ensalzar la divina generosidad en
los demas, se viera obligado a condenarla en si
mismo.

Decret6 al fin el supremo Artesano que, ya
que no podia darse nada propio, fuera comun lo
que en propiedad a cada cual se habia otorgado.
Asi pues, hizo del hombre la hechura de una for-
ma indefinida, v, colocado en el centro del mun-
do, le hablé de esta manera: «No te dimos nin-
gun puesto fijo, ni una faz propia, ni un oficio
peculiar, ioh Adan!, para que el puesto, la imagen
y los empleos que desees para ti, esos los tengas
y poseas por tu propia decisiéon y eleccion. Para
los demas, una naturaleza contraida dentro de
ciertas leyes que les hemos prescrito. Tu, no so-
metido a cauces algunos angostos, te la definiras
segun tu arbitrio al que te entregué. Te coloqué
en el centro del mundo, para que volvieras mas
comodamente la vista a tu alrededor y miraras
todo lo que hay en ese mundo. Ni celeste, ni
terrestre te hicimos, ni mortal, ni inmortal, para
que tu mismo, como modelador y escultor de ti
mismo, mds a tu gusto y honra, te forjes la for-
ma que prefieras para ti. Podras degenerar a lo
inferior, con los brutos; podras realzarte a la par
de las cosas divinas, por tu misma decision.» iOh
sin par generosidad de Dios Padre, altisima y ad-
mirable dicha del hombre! Al que le fue dado te-
ner lo que desea, ser lo que quisiere. Los brutos,
nada mas nacidos, ya traen consigo (como dice
Lucilio) del vientre de su madre lo que han de
poseer. Los espiritus superiores, desde el co-
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mienzo, o poco después, ya fueron lo que han de
ser por eternidades sin término. Al hombre, en
su nacimiento, le infundié el Padre toda suerte
de semillas, gérmenes de todo género de vida. Lo
que cada cual cultivare, aquello florecera y dara
su fruto dentro de él. Si lo vegetal, se hara plan-
ta; si lo sensual, se embrutecerad; si lo racional, se
convertira en un viviente celestial; si lo intelec-
tual, en un angel y en un hijo de Dios. Y, si no
satisfecho con ninguna clase de criaturas, se
recogiere en el centro de su unidad, hecho un ¢s-
piritu con Dios, introducido en la misteriosa so-
ledad del Padre, el que fue colocado sobre todas
las cosas, las aventajara a todas. ¢Quién no admi-
rara a este camaledn? o ¢qué cosa mas digna de
admirar? No sin razéon dijo Asclepio ateniense
que el hombre, ¢n razén de su naturaleza muda-
diza y trasformadora de si misma, era represen-
tado en los relatos misticos por Proteo. De ahi
aquellas metamorfosis de hebreos y pitagoricos.
Porque la teologia mas secreta de los hebreos, ya
trasfigura al santo Enoch en un angel de la dei.
dad, a quien llaman nr>oen 852, va en diversas
realidades divinas. Y los pitagoricos trasforman
a los hombres malvados en brutos y, si creemos
a Empédocles ¢, en plantas. Imitando lo cual, Ma-
homa tenia frecuentemente en la boca aquello
de que: «Quien se apartare de la ley de Dios, se
hace un bruto», y con razén, porque a la planta
no la hace la corteza, sino su naturaleza obtusa e
insensible, ni a los jumentos su pellejo, sino su
alma de bestia y sensual, ni al cielo el cuerpo re-
dondo, sino la recta razon, ni el angel lo es por
no tener cuerpo, sino por su inteligencia espiri-
tual. Asi, st vieres a uno entregado a su vientre,
arrastrandose por el suelo, es una planta, no un

$  Empédocles, fr. 117 (Diels).
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hombre lo que ves; si vieres a alguien encegueci-
do, como otra Calipso, con vanas fantasmagorias
y embadurnado con el halago cosquilloso de los
sentidos, esclavo de ellos, bruto es, y no hombre
lo que ves; si a un filésofo discerniéndolo todo a
a luz de la recta razon, a éste veneraras, animal
celeste es, no terreno; si a un puro contemplati-
vo olvidado del cuerpo, recluido en las intimida-
des del espiritu, ¢se no es un animal, terrestre ni
celeste, es ése un superior numen revestido de
carne humana.

¢Quién no admirara al hombre? En las sa-
gradas Letras, mosaicas y cristianas, para nom-
brarle se habla de «toda carne» o «toda criatu-
ra», pues es asi que él mnismo se forja, se fabrica
y transforma en la i imagen de toda carne, en la
hechura de todo ser creado. Por ello dscribe
Evantes Persa, al exponer la teologia caldea, que
el hombre no tiene de por si y por nacimiento
una figura propia, st muchas ajenas v advenedi-
zas; de ahi aquellos de los caldeos ‘nya nwob
f03) o et et es decir, el hombre, animal
de naturalcza multiforme y mudadiza.

[3] Pero c¢a qué viene todo esto? Para que
entendamos que, una vez nacidos con esta condi-
cion dicha, de que seamos lo que queremos ser,
hemos de procurar que no se diga de nosotros
aquello de: «Estando en honor, no lo conocieron,
hechos semcjantes a los brutos y jumentos sin
entendimiento» 7, sino mas bien aquello del pro-
feta Asaph: «Dioses sois todos e hijos del Altisi-
mo» 8 y que por usar mal de la benevolentisima
generosidad del Padre, no vayamos a convertir
en perniciosa la saludable opcién libre que nos

Génesis, 6, 12.
7 Salmo 49 (48), 21.
8 Salmo 82 (81), 6.
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otorgd. Que se apodere de nuestra alma una
cierta-santa ambicion de no contentarnos con lo
mediocre, sino anhelar lo sumo y tratar de con-
seguirlo (si queremos podemos) con todas nues-
tras fuerzas. Desdenemos lo terrestre, despre-
ciemos lo celeste y, finalmente, dejando atras
todo lo que es mundo, volemos hacia la corte
supermundana proxima a la divinidad augusti-
sima. _

Alli, como nos dicen los oraculos sagrados,
se aventajan los Serafines, los Querubines y los
Tronos. Emulemos la dignidad y la gloria de és-
tos, puestos ya en no retroceder a un segundo
puesto. Si nos empefiamos, en nada seremos in-
feriores a ellos.

(4] Pero ¢ccomo y con qué género de accio-
nes? Veamos lo que ellos hacen, qué clase de
vida vivan. Si esa misma vivimos nosotros (pues
podemos), igualaremos su suerte. El Serafin
arde en fuego de amor, el Querubin brilla con el
esplendor de la inteligencia, inconmovible esta
el Trono con la firmeza del juicio. Si, pues, su-
mergidos en una vida de actividad externa, to-
mamos con ponderado juicio el cuidado de los
inferiores, nos afirmamos con la misma solidez
de los Tronos; si, liberados del afan de la accion,
granjeamos el ocio contemplativo, considerando
en la obra al Artifice y en el Artifice a la obra,
resplandeceremos con luz querubea por todo
nuestro ser; si con el amor nos apegamos ardien-
temente al mismo y solo Artifice con aquel fuego
devorador, nos inflamaremos de repente en for-
ma serafica. Sobre el Trono, es decir, sobre el
juez justo, descansa Dios, Juez de los siglos; so-
bre el Querubin, o sea el contemplativo, aletea
El, y con su calor incubador, como que lo hace
germinar, pues e! Espiritu del Senor se cierne so-
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bre las aguas?, las de sobre el firmamento las
que en Job alaban a Dios con himnos matina-
les 9. El que es Serafin, o sea amante, en Dios
esta y Dies en él; mas, Dios y él son una misma
cosa. Grande el poder de los Tronos, que alcan-
zaremos juzgando, insuperable la sublimidad de
los Serafines, que tocaremos amando.

Mas, ccomo sera posible juzgar o amar al-
guien aquello que no conoce? Moisés amo a Dios
a quien vio y administré justicia en su pueblo
por lo que antes contempld en la montaiia. Dire-
mos, pues, que el Querubin, mediando en nues-
tro empeno, nos prepara con su luz para el fuego
serafico, y nos ilumina igualmente para el juicio
de los Tronos, Este es e' lazo de unién de las mas
altas inteligencias, el tramite de Minerva que go-
bierna la filosofia especulativa, el que hemos no.-
sotros de emular y ambicionar primero, y de tal
manera asimilar, que de alli pasemos a escalar
las mas altas cumbres del amor, y asi, bien ense-
nados y preparados, descendamos a poner por
obra las exigencias de la accion. Todavia era pre-
ciso, para conformar nuestra vida con el ejem-
plar de la vida querubea, tener bien presente y a
punto, qué clase de vida sea la suya, cuéles sus
acciones, cudles sus obras. Y como no nos es
dado conseguir esto por nosotros mismos, que
somos carne y solo gustamos lo que hay a ras de
tierra, acudamos a los Padres antiguos que po-
dran darnos abundantisima y segura cuenta de
lt‘OdO esto, como de cosas de casa y a ellos fami-
iares.

[5] Preguntemos a Pablo Apdstol, vaso de
eleccidon, cuando fue arrebatado al tercer cielo 11,

Y Génesis, 1, 2.
0 job, 38,7.
W 2 car, 12,2,
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qué es lo que vio hacer a los ejércitos de los Que-
rubines. Respondera, por su intérprete Dionisio,
que, lo primero, se purifican, luego son ilumina-
dos y por fin llegan a perfectos '2. Nosotros, pues,
emulando en la tierra la vida queruibea, purgare-
mos nuestra alma, refrenando, por medio de ia
ciencia moral, los impetus de nuestras pasiones,
disipando con la dialéctica las tinieblas de la
razon, expeliendo asi las inmundicias de la ig-
norancia y de los vicios, de forma que, ni se
desboquen indémitos nuestros afectos, ni caiga
inconsideradamente nuestra razon en trances de
delirio. Entonces venga Ia filosofia natural a ba-
nar con su luz nuestra alma, ya bien recompues-
ta y purificada, y, finalmente, la lleve a la perfec-
cidén con el conocimiento de las cosas divinas U,
Y para no quedarnos en los nuestros, pregunte-
mos al patriarca Jacob, cuya figura resplandece
en trono de gloria. Nos instruira este sapientisi-
mo Padre, dormido aca en el suelo y vigilante
alla en la altura; y lo hara por modo de alegoria
(asi les acontecia en todo), diciéndonos que hay
una escala apoyada en la Tierra y alargada hasta
el ultimo Cielo, sefialada con un gran niumero de
gradas, con el Senor arriba sentado en lo alto, y
los angeles contemplativos alternativamente su-
biendo y bajando por las gradas.

Si, pues, hemos de emplearnos en lo mismo,
codiciando esa semejanza con la vida angélica,
¢quién, pregunto, llegara a esa escala del Sefior
con sordido pie o con manchadas manos? Al im-
puro, como dicen los sagrados textos, no le es
licito tocar lo puro. Pues é¢cudles son esos pies y
esas manos? Diremos que los pies del alma son
aquella porcién despreciabilisima, con la cual se

2 Pseudo-Diowmisio, De Ceelesti Hierarchia, VI-VIL
13 Genésis, 28, 12-13.
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asienta en la materia, como en el suelo de la
Tierra, quiero decir, la potencia nutricia y trago-
na, incentivo de placer y maestra de molicie. Las
manos del alma, ¢no diremos que son la potencia
irascible, que lucha por ella, aliada del apetito, y
que cobra su presa al polvo y al sol, presa que
ella, dormitando a la sombra, engulle y se refoci-
la? Estas manos y estos pies, a saber, toda la par-
te sensual, en la que tiene su asiento el halago
del cuerpo, que retiene al alima (como dicen)
agarrandola por el cuello, hemos de lavar con la
filosofia moral, como con un chorro de agua
fluyente, para no ser apartados de la escala
como profanos y manchados. Y ni esto bastara si
queremos ser companeros de los angeles dis-
curriendo por la escala de Jacob, si previamente
no somos entrenados e instruidos para avanzar
debidamente de peldafio en peldario, para no sa-
lirnos nunca de la escala y para acertar en nues-
tros movimientos alternativos por ella. Y cuando
ya, por el arte sermocinal o racional, hayamos
conquistado esto, entonces, vivificados por el es-
piritu querubeo, filosofando por los grados de la
escala, es decir, de la naturaleza, yendo por todas
las cosas con un movimiento de centro al centro,
e bien descenderemos, disolviendo el Uno en la
multitud, con fuerza titanica, como a Osiris, o

‘bien ascenderemos, recogiendo los miembros de

Osiris, tornandolos a la Unidad, con fuerza apoli-
nea, hasta que, finalmente, lleguemos a la consu-
macion, descansando con felicidad teologica en
el seno del Padre, que esta en lo mas alto de la
escala.

[6] Preguntemos también al justo Job, que
sellé un pacto con el Dios de la vida antes de ve-
nir é]l mismo a la vida, qué es lo que principalisi-
mamente desea el altisimo Dios en aquellos
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millones que le asisten 4; respondera ciertamente
que la paz, segun aquello que leemos en él: «el
que hace la paz en las alturas». Y como los impe-
rativos de un orden supremo los interpreta para
los ordenes inferiores un orden intermedio, que
nos interprete Empédocles 's, filosofo, las pala-
bras del teologo Job. Aquél distingue una doble
naturaleza en nuestras almas; por la una, somos
elevados a lo celeste; por la otra, somos empuja-
dos a lo bajo, lo que nos traduce él con los nom-
bres de la discordia y amistad, o bien, de guerra
y de paz, segun lo muestran sus poemas; y se
duele €l de que, zarandeado por la discordia y la
guerra, semejante a un loco, huyendo de los dio-
ses, se ve lanzado al abismo.

Varia es, en efecto, Padres, entre nosotros la
discordia, graves e intestinas luchas tenemos en
casa, mas que guerras civiles; y si no queremos
que las haya, si anhelamos aquella paz que nos
levante a lo alto, hasta ponernos entre los proce-
res del Senor, sélo la filosofia nos contendra y
pondra en paz de veras dentro de nosotros. Pri-
mero, la moral, si tan s6lo nuestro hombre busca
una tregua con los enemigos, enfrenara las des-
bocadas salidas del multiforme animal que lleva-
mos dentro y quebrantara las trifulcas, las furias
y asaltos del leon de fuera. Después, si mas cuer-
damente mirando por nosotros, deseamos la se-
guridad de una paz duradera, aquélla misma es-
tara a punto y colmara generosamente nuestros
deseos. Pues, herida de muerte una y otra fiera,
como puerca sacrificada, sellard un pacto invio-
lable de paz santisima entre la carne y el espiri-
tu. La dialéctica calmarda las tropelias de una
razon nutrida de incoherencias verbales y los

Y Daniel, 7, 10.
15 Empédocles, fr. 115 (Diels).
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engarios envueltos en silogismos de un adversa-
rio atosigante y alborotado. La filosofia natural
calmara las discordias de la opinidn, los desa-
cuerdos que atormerntan, dislocan y dilaceran el
alma inquieta. Pero de tal manera los calmarsi,
que haremos bien en recordar aquello de Hera-
clito ', que la naturaleza fue engendrada por la
guerra y, por lo mismo, fue apellidada lucha por
Homero. Por esto, no es ella, la filosofia, la llama-
da a darnos el verdadero sosiego y paz firme; ese
es oficio y privilegio de la Teologia santisima.
Hacia ésta nos mostrara aquélla el camino y aun
nos acompanara haciendo de guia; la cual Teolo-
gia, viéendonos de lejos acudir a ella, «Venid a mi
—clamara- los que os fatigasteis, venid y yo os ali-
viaré¢; venid a mi y yo os daré la paz que el mun-
do y la naturaleza no os pueden dar».

[7] Tan blandamente llamados, tan benig-
namente invitados, volando con pies alados,
como otros Mercurios terrestres, a los abrazos
de la madre bienhadada, gozaremos de la desea-
da paz, paz santisima con unién indisoluble, en
amistad unanime, en que todas las almas no sélo
concuerdan con una Mente que es sobre toda
mente, sino que en un cierto modo inefable, se
hacen por completo una cosa con ella. Esta es
aquella amistad que dicen los pitagoricos ser el
fin de toda la filosofia. Esta aquella paz que se la-
bra Dios en sus alturas, la que los angeles, des-
cendiendo a la tierra, anunciaron a los hombres
de buena voluntad ', para que, por ella, los mis-
mos hombres, ascendiendo hasta el Cielo, se
hicieran angeles. Esta paz deseemos para los
amigos, ésta para nuestro tiempo, ésta para toda
casa en que entremos; ésta deseemos para nues-

1% Herdclite, fr. 53 (Diels).
7 Blies; 2,14.
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tra alma, de forma que, por la misma, se haga
ella morada de Dios; que después de haber lan.
zado, por virtud de la moral y la dialéctica, todas
sus inmundicias, tras haberse embellecido con
las diversas partes de la filosofia como con un
atuendo de corte, y haber coronado los dinteles
de las puertas con las guirnaldas de la Teologia,
descienda el Rey de la gloria, quien, viniendo
con el Padre, ponga en ella su morada. Si se hace
digna de tan gran huésped, mas bien inmensa
clemencia suya, engalanada con un vestido de
oro, como manto nupcial, rodeada de la multico-
lor variedad de las ciencias, recibira al hermoso
huésped no ya como huésped, sino como esposo,
para nunca mas separarse del cual deseara antes
ser arrancada de su pueblo y de su casa paterna,
mas aun, olvidada de si misma, ansiara morir asi
para vivir en el esposo, a cuya vista es preciosa
la muerte de sus santos, aquella muerte, si cabe
llamarla muerte, mejor plenitud de vida, en cuya
consideracion pusieron los sabios el oficio de la
filosofia.

[8] Citemos también al mismo Moisés,
poco inferior a la fontal plenitud de inteligencia
sacrosanta e inefable, de la que los angeles sacan
para apurar su néctar. Oigamos al juez veneran-
do quien, a los que habitamos la desierta soledad
de este cuerpo, asi promulga sus leyes: «los que,
manchados, aun necesitan de la moral, moren
con el pueblo al aire libre, como los sacerdotes
de Tesalia, alejados de la tienda de la alianza, en
régimen de expiacion. Los que ya arreglaron sus
costumbres, admitidos al Santuario, todavia no
toquen las cosas santas, sino antes, como cumpli-
dos Levitas de la filosofia ejercitando el servicio
dialéctico, sirvan aun fuera, a los ritos sagrados.
Luego, ya admitidos a participar en éstos, como
ejercicio sacerdotal de la filosofia, contemplen
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ya el ornato policromo de la corte de Dios supre-
mo, es decir, el Cielo sideral, ya el celeste cande-
labro de siete lamparas, ya los otros ornatos de
piel del Santuario; y asi, al final, por virtud de la
sublimada Teologia, recibidos en lo mas secreto
del Templo, sin velo alguno de imagen interpues-
to, gocemos de la gloria de la Divinidad». Esto
nos lo manda Moisés, y mandando, nos amones-
ta, acucia e invita a que, por la filosofia, mientras
podamos, nos preparemos ¢! camino a la futura
gloria del cielo 8.

[9] Pero ni solo Moisés, o los misterios
cristianos, también la teologia de los Antiguos
nos muestra los bienes y la dignidad de las artes
liberales, en cuya discusion estoy metido. ¢cQué
otra cosa significan, en cfecto, los grados de los
iniciados observados en los misterios de los grie-
gos? En los cuales, purificados primero mediante
aquellas, que hemos dicho artes expiatorias, a sa-
ber,la moral y la dialéctica, les llegaba la recep-
cien en los misterios. (Qué otra cosa puede ser
eso sino la investigacion de los secretos de la na-
turaleza mediante la filosofia natural? Entonces,
ya asi preparados, venia aquella £éronteia, es de-
cir, la contemplacion de las cosas divinas me-
diante la luz de la Teologia. {Quién no anhelara
ser iniciado en semejantes misterios? ¢Quién,
despreciando todo lo humano, hollando los bie-
nes de la fortuna, descuidado del cuerpo, no de-
seard, todavia habitante de esta tierra, ser co-
mensal de los dioses, y embriagado con el néctar
de eternidad, mortal animal aun, recibir el rega-
lo de la inmortalidad? ¢Quién no querra ser arre-
batado por los transportes aquellos de Sdcrates
que describe Platon en el Fedro'?, y, remando

18 Exodo, 25-26. Descripcion del Santuario.
1% Fedro, 244 ss.
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con pies y alas, en velocisima carrera, huir de
aqui, de este mundo, todo dominado por el ma-
ligno, y ser llevado a la Jerusalén celestial? Sere-
mos transportados, Padres, seremos arrebatados
por los entusiasmos socraticos, que nos sacaran
de tal manera fuera de nosotros mismos, que
pondran a nuestra mente y a nosotros mismos
en Dios. Seremos asi llevados, si antes hubiére-
mos hecho lo que esta en nuestro poder. Si, efec-
tivamente, por la moral, las fuerzas de los apeti-
tos van dirigidas por sus cauces regulares segun
las debidas funciones, de modo que resulte de
ello un concierto acordado, sin disonancias per-
turbadoras; y, si, por la dialéctica, se mueve la ra-
z6n avanzando hacia su propio orden y medida,
tocados por el arrebato de las Musas, henchire-
mos nuestros oidos con la armonia celeste. En-
tonces el corifeo de las Musas, Baco, revelando-
nos a nosotros filosofantes, en sus misterios, es
decir, en los signos de la naturaleza visible, lo in-
visible de¢ Dios, nos embriagara con la abundan-
cia de la casa de Dios, en toda la cual si somos,
como Moisés fieles, haciendo su entrada la Teo-
logia, nos enardecera con un doble impetu: por
un lado encumbrados a aquel elevadisimo mira-
dor, midiendo desde alli con la eternidad indi-
visible lo que es, lo que sera y lo que fue, y
contemplando la Primera Hermosura, seremos
amadores alados de ella como apolineos vates, y
por otro, pulsados como por un plectro por el
amor inefable, convertidos en encendidos Serafi-
nes, fuera de nosotros, henchidos de Divinidad,
no seremos ya nosotros mismos, seremos Aquel
mismo que nos hizo.

[10] Si alguien se pone a escudrinar los sa-

grados nombres de Apolo, sus ocultos y misterio-
sos sentidos, vera que aquel dios, tanto repre-
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senta a un filosofo como a un poeta. Y, pues, ya
Ammonio lo traté y concluyé suficientemente,
no hay por qué lo lleve yo ahora por otros cami-
nos. Pero evocad, Padres, los tres preceptos délfi-
cos imprescindibles para aquéllos que han de
penetrar en el sacrosanto y augustisimo Templo,
no ya del figurado, sino del verdadero Apolo, de
Aquel que ilumina a toda alma que viene a este
mundo; veréis que no otra cosa nos inculcan
sino que tomemos a pechos, con todas nuestras
fuerzas, esta filosofia tripartita, en torno a la cual
gira nuestra presente disputa, Porque aquello
de undeév Gymv, es decir, «<nada en demasian,
viene a dar norma y regla a todas las virtudes
con el criterio de la mediedad, de la que se ocu-
pa la moral. Y aquel yv®dV1 ceantdv, es decir, «co-
nocete a ti mismo», nos incita y estimula al cono-
cimiento de toda la naturaleza, cuyo broche y
como resumen es la naturaleza del hombre;
pues quien se conoce, conoce todo en si, como
escribieron ya, primero Zoroastro, y luego Pla-
ton en el Alcibiades ?%. Finalmente, iluminados
por este conocimiento mediante la filosofia natu-
ral, muy cerca ya de Dios, pronunciando el El, es
decir, «Eres», con invocacion teoldgica, nombra-
remos, tan familiar como felizmente, al verdade-
ro Apolo.

[11] Preguntemos también al sapientisimo
Pitagoras, sabio, ante todo, porque nunca se con-
sider¢6 digno del nombre de sabio. Nos ordenara
primero que no nos sentemos sobre el celemin,
es decir, que no perdamos por desidia, ni aflojan-
do por vagancia, la parte racional con la que el
alma todo lo mide, lo juzga y lo escudriiia, sino
que con el ejercicio y regla dialéctica, asidua-

® Aleibiades [, 132 c.
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mente la dirijamos y excitemos. Y luego nos pon-
dra en guardia contra dos cosas; una, mear con-
tra el sol, y otra, cortarnos las unas durante el
sacrificio. Solo cuando, por la moral, hayamos
expulsado fuera las apetencias lubricas de los
desbordados deleites, y hayamos cercenado los
rebordes, como afilados salientes, de la ira y las
puas del alma, entonces, y solo entonces, entre-
mos a tomar parte en los ritos sagrados, a saber,
en los misterios antes mencionados de Baco,
cuyo padre y guia con razén se dice ser el Sol;
entonces sera nuestro vacar a la contemplacion.
Lo ultimo, nos mandara que echemos comida
al gallo, quiere decir, que alimentemos la parte
divina de nuestra alma con el conocimiento de
las cosas divinas como con manjar solido'y am-
brosia ccleste. Este es el gallo a cuya vista el
ledn, es decir, toda potestad terrena, tiembla y
revercncia; éste es aquel gallo al que leemos en
Job 2 haberle sido dada inteligencia; al canto de
este gallo el hombre descarriado vuelve en si.
Este gallo, al alborear el crepusculo matutino,
cuando cantamos a Dios con los luceros de la
manana, viene cada dia a sumarse al concierto.
Este gallo Socrates 22, ya a punto de muerte y en
la espera de unirse la divinidad de su alma a la
divinidad del gran mundo, dice deberlo a Escula-
pio, como a médico de las almas, aun fuera ya de
toda contingencia de enfermedad.

[12] Resefiamos también los testimonios
de los caldeos; veremos (si les damos fe) que esta
abierta a los mortales, por las mismas artes, la
via a la felicidad. Escriben los exegetas caldeos
haber afirmado Zoroastro que el alma era alada,

n  Job, 38, 36.
22 Fedon, 118 a.
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y que, desprendiéndose las alas, cayo precipitada
en el cuerpo; pero, volviendo aquéllas a crecerle,
remonto el vuelo hacia los dioses; preguntandole
los discipulos por qué via conseguirian ellos
unos animos voladores con alas bien plumadas:
«regad, dijo, las alas con las aguas de la vida». De
nuevo, insistiendo ellos, de dénde obtendrian ta-
les aguas, por via de parabola (como era su esti-
lo) les respondio 23: «Con cuatro rios es bafnado y
regado el paraiso de Dios; de alli sacaréis para
vosotros aguas saludables; el que viene del Sep-
tentrion se llama Pischén, que quiere decir lo
recto; el que viene del Poniente, Dichdn, que sig-
nifica expiacion; el que viene del Oriente, Chid-
dekel, que suena a luz, y el que viene del Sur,
Perath, que puede traducirse por piedad». Fijaos,
Padres, mirad atentamente lo que significan es-
tas ensenanzas de Zoroastro; con seguridad no
otra cosa sino que, por la ciencia moral, como
con banos recios del Septentrion, expiemos las
impurezas de nuestros ojos; por la dialéctica,
como con una regla boreal, untemos su pupila
para lo recto. Entonces por la consideracion de
la filosofia natural, vayamos acostumbrandonos
a aguantar la luz, aun tenue, de la verdad, como
los primeros destellos del sol en su nacimiento,
hasta que, por fin, por la devocion teoldgica y
culto sanio de Dios, sostengamos esforzadamen-
te, cual aguilas de altura, el fortisimo resplandor
del sol en su cenit meridial. Estos pueden ser
aquellos saberes matinales, meridianos y vesper-
tinos, cantados, primero, por David 2¢ y explica-
dos mas ampliamente por Agustin. Esta es aquella
luz de fuego de mediodia que hiere en la cara

2 Ver Genésis, 2, 10-14; los rios del paraiso.
24 Salmo 55 (54), 18. Agusiin, De genesi ad litteram, IV, 23-30 (Parr.
Lat, 34, 315-316).
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e inflama a los Serafines y que igualmente ilurni.
na a los Querubines. Esta es la regién hacia |3
cual dirigia siempre sus pasos el viejo patriarca
Abraham. Este aquel lugar donde, segun la opi.
nioén de los cabalistas y de los moros, no hay |u-
gar para los espiritus inmundos. Y si de les muy
secretos misterios es licito sacar algo a la luz pu-
blica siquiera sea bajo velo de enigma, puestg
que la repentina caida del cielo hirié de vértigo
la cabeza de nuestro hombre y, segun Jeremias,
colandose la muerte por las ventanas 25, dano e]
higado y el corazén, invoquemos a Rafael, el mé-
dico celestial, que nos curara con les saludables
farmacos de la moral y de la dialéctica. Ya de
nuevo restablecidos a buena salud, vendra a mo-
rar con nosotros Gabriel, la fuerza de Digs,
quien, llevandonos a través de los milagros del
orden natural, mostrandonos por doquier la vir-
tud y el poder de Dios, finalmente nos entregara
al sumo Sacerdote, Miguel, el cual, a los que di-
mos buena cuenta de nosotros, sirviendo bajo las
banderas de la filosofia, nos marcard, como con

corona de piedras preciosas, con el sacerdocio
de la Teologia.

[13] Estas son las cosas, Padres respetabili-
simos, que, no solo me animaron, sino me empu-
jaron al estudio de la filosefia. Cosas que de cier-
to no pensaba decir si no tuviera que responder
a los que suelen proscribir cl estudie de la filoso-
fia, maxime para las persenas principales, o, en
general, para los que viven con una fortuna pasa-
ble. Pues todo esto que es filosofar (tal es la des-
gracia de nuestro tiempo) tira mds a desprecio e
injuria que a honor y gloria. Hasta este grado pe-
netro ya en la mente de casi todos esta nefasta y

B Jeremias, 9, 10.
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la pena filosofar, porque para .0s, ninguna
hay establecidos ningunos B demostrar
pa}gla como Si no bast.ar’a esto r}))ara siertr:)da e
e o que no son fllosofo_s. uesl,a e
vida esta puesta en la ganancia o ecri]miento 4 1
claro es que no abrazan el S ederé esto a mi, ¥
verdad por si misma. Me conceeere no haberme
no me avergonzaré de alabarme por 2 ol tilo.
puesto a filosofar por otra causa Zm(r)nis iy
sofar mismo, ni esperar o gueann £ 2 nsa o fruto

de mis elucubraciones otra recompeim?ento e
que el cultivo del espiritu y €l Cc(l)n(c)i%seada Tan
la verdad, siempre y en alto graco re fui que,
deseoso y apasionado por =il Slc;mpprivados y
descchado todo cuidado de asun %se i
publicos, me entre.gué todo al OCllJO b g s
placion, del cual ningunas mur{n renemigos de la
envidiosos, ningun dicterio de os
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sabiduria me pudieron hasta ahora, ni en lo futu-
ro me podran apartar. Me ensend6 la misma filo-
sofia a depender de mi propio sentir mas que de
los juicios de otros, y a cuidar, no tanto de no an.
dar en las lenguas maldicientes, cuanto de no de-
cir ni hacer yo mismo algo malo.

[14] Ciertamente, no se me ocultaba, Pa-
dres respetabilisimos, que esta mi Disputa iba a
ser tan grata y agradable para todos vosotros
que favoreceis las buenas artes y que quisisteis
honrarla con vuestra augustisima asistencia,
como pesada y molesta para muchos otros. S¢
que no faltan quienes reprobaron ya antes mi
propdsito y lo condenan ahora con muchos ape-
lativos. Fue ya usual no tener menos, por no de-
cir mas, detractores lo bueno y santo que se hace
para la virtud, que lo inicuo y perverso que va
para el vicio. Hay quienes no aprueban todo este
género de disputas y de debatir en publico te.
mas doctrinales, afirmando que es mas para la
pompa vana del ingenio y la ostentacion del sa-
ber que para el aumento del conocimiento. Tam-
bién hay quienes, sin reprobar este género de
ejercicios, de ninguna manera lo aprueban en
mi; que yo a mi edad, a mis veinticuatro anos,
haya osado proponer tal Disputa sobre altisimos
misterios de la Teologia cristiana, sobre pasajes
profundisimos de la Filosofia, de disciplinas des-
conocidas, y esto en una celebérrima Urbe, ante
una lucidisima asamblea de doctisimos varones,
a la vista del senado apostdlico. Otros todavia,
concediéndome esto, que baje a la Disputa, no
acceden a que abarque las novecientas cuestio-
nes, incriminandome, tanto la superfluidad y am-
bicién, como el emprender lo superior a mis
fuerzas. A decir verdad, me hubiera rendido en
seguida a estas objeciones, si en este sentido me
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hubiera guiado la filosofia que profeso; y de
aconsejarme ella asi, no responderia en esta
hora, si creyera que la tal Disputa entablada en-
tre nosoiros, lo era solo por el afédn de pelea y de
contienda. Por ello, quede fuera todo propdsito
de atacar o de herir, y la mala sangre, que dice
Platon estar siempre ausente del concierto divi-
no %, huya también de nuestras mentes, y ponga-
monos amistosamente a considerar si vale la
pena mi Disputa y si vale discutir de tal numero
de cuestiones.

[15] Lo primero, pues, a los que recrimi-
nan este uso de la Disputa publica no les voy a
decir muchas cosas, dado que esta culpa, si es
culpa, no sélo me es comun con vosotros todos,
doctores excelentisimos, que muchas veces, y no
sin extremada loa y gloria, habéis cumplido con
este oficio, sino comun también con Platén y
Aristoteles, y con autorizadisimos filésofos de to-
dos los tiempos. Tenian €éstos por averiguadisi-
mo que nada era tan importante para alcanzar el
conocimiento de la verdad, en cuya busca se afa-
naban, como frecuentar al maximo este ejercicio
de disputa. Porque, asi como por la gimnasia se
robustecen las fuerzas del cuerpo, asi, sin género
de duda, en esta palestra literaria, las fuerzas del
alma se tornan incomparablemente mas fuertes
y mas lozanas. Y pienso yo que los poetas, cuan-
do cantan las armas de Minerva, o cuando los
hebreos ponen al >3 al hierro comosimbolo de
los hombres sabios, no otra cosa quieren darnos
con ello a entender sino los limpisimos comba-
tes de esta clase, como imprescindibles para ad-
quirir la sabiduria. Y por la misma razon, de se-
guro, también los caldeos, en la crianza del que

% Fedro, 247 a,
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va a ser filosofo, quieren que Marte mire a Mer-
curio con una triple mirada, como si, quitando
estos encuentros, estas luchas, cayera en sopor y
somnolencia toda filosofia.

(16] Bien veo, ciertamente, que me es mas
dificil salvar la razéon de mi desacuerdo con
aquéllos que me achacan mi incompetencia en
este terreno. Pues, si afirmo la competencia, veo
caer sobre mi la nota de inmodesto y engreido;
si me reconozco incompetente, cargaré con el re-
proche de temerario y desaconsejado. Ved en
qué apuros me he metido, en qué lugar me he
colocado, donde no puedo, sin faltar, prometer
de mi lo que, sin faltar, no puedo dejar de dar.
Por ventura me valdra aquello de Job que «el es-
piritu esta en todos» 27, y lo de Pablo a Timoteo,
«nadie desprecie tu juventud» 8. Pero con mu-
cha mas verdad diré, desde la sinceridad y con-
viccién de mi animo, que nada hay en nosotros
de grande ni singular. No negaré que soy estu-
dioso y amante de las buenas artes, pero nombre
de docto, ni lo tomo ni me lo arrogo. Por lo cual,
el haberme echado sobre los hombros un tan
gran peso, no fue porque no fuésemos conscien-
tes de nuestra debilidad, sino porque sabia que
esta suerte de peleas, es decir, literarias, tiene de
peculiar, que ser vencido en ellas es ganar. De lo
que resulta que el mas pobre de. luces puede y
debe no sélo emplearse en ellas, sino adelantar-
se a desearlas. Puesto que el que cae recibe del
vencedor beneficio, no dano. Por él, en efecto,
torna a casa mas rico, es decir, mas docto, y mas
pertrechado para ulteriores encuentros, Con ello
confortado yo, soldado bisofio, no he temido en-

21 Job, 32, 8.
B [T, 4, 12,
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tablar tan recio combate con los mas diestros y
valerosos. Que si en esto ha habido temeridad o
no, mas atinadamente lo dird quien juzgue mas
por el éxito de la pelea que por nuestra edad.

[17] Resta, pues, en tercer lugar, responder
a aquellos a quienes ofende tan numerosa serie
de cuestiones propuestas, como si la carga fuera
a pesar sobre sus hombros y no sobre los mies,
que habran de soportar a solas todo el trabaje.
Poco razonable, en verdad, y sobremanera im-
pertinente querer poner medida al empefio aje-
no y, como afirma Cicerdn, afectar mediania en
aquello que tanto es mejor cuanto mas es. En dec-
finitiva, al arrostrar tan colosal hazana, preciso
era o sucumbir en ella o darle cima. Si salia con
ella adelante, no veo por qué lo que es para
alabar, acertando en diez cuestiones, sea vitupe-
rable acertando en novecientas. Si sucumbia,
tendrian, los que me quieren mal, de dénde acu-
sarme, y los que me quiercn bien, de dénde
excusarme. Pues en asunto tan grande y tan des-
mesurado, que un adolescente falle, por corte-
dad de talento o por poquedad de doctrina, mas
es digno de indulgencia que de acusaciéon. El
mismo poeta dira 22bis:

si fallan las fuerzas, la osadia sera un honer,
en lo grande vale ya ¢l querer.

Pues si en nuestro tiempo muchos, imitando
a Gorgias Leontino, no sin aplauso, acostumbra-
ron a proponer disputas, no digo ya sobre nove-
cientos temas, sino sobre todas las cuestiones de
todas las artes, ¢por qué no va a serme a mi per-
mitido, sin faltar en nada, disputar sobre multi-

28bis  progpercio, Eleg, lib. IIL



tud de cosas, muchas, si, pero ciertas y determ;.
nadas?

Pero eso, dicen, es superfluo y ambicioso.
Yo, por el contrario, sostengo que no he hecho
esto a la ligera, sino por necesidad, como, aun a
su pesar, se veran ellos forzados a reconocer, sj
se ponen a considerar conmigo la naturaleza del
filosofar. Porque los que se adhieren a alguna de
las familias de filésofos, inclinandose a Tomas,
por ejemplo, o a Escoto, que son ahora muy lei-
dos, sélo pueden arriesgar sus propias opiniones
en la discusion de unas pocas cuestiones. Pero
yo de tal manera me formé que, no jurando en
palabras de nadie, me he internado por todos los
maestros de la filosofia, he revuelto todos
los pergaminos, he pasado revista a todas las
escuelas. Y como tenia que pronunciarme sobre
todas ellas, no fuera que si, por defender una
opinién particular, posponia las otras, pareciera
vinculado a aquella, no pudo ser sino que, aun
diciendo poco de cada una, fuesen muchas las
cosas que se ofrecia dccir, al mismo tiempo, de
todas. Y nadic me reproche que haga asiento alli
dondequiera me empujan los vientos de la hora,
pues fue ya uso de todos los Antiguos revolver
toda clase de escritos, y no dejar por leer, en o
posible, los comentarios de otros. Principalmen-
te desde Aristdteles que, por esta causa, era
apellidado por Platon el avayvootg, es decir, el
lector. Y, a decir verdad, de bien estrecho espiri-
tu es encerrarse solo en el Podrtico, o sélo en la
Academia, ni es posible escogerse con tino para
si una familia propia, entre todas, quien no ha te-
nido antes trato familiar con todas. Juntad a ello
que en cada familia hay algo sobresaliente que
no tiene de comun con las demas.

[18] Y para comenzar con los nuestros, a
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los que en el ultimo tiempo llegé 1a filosofia, hay
en Juan Escoto cierta lozania y sutileza, en To-
mas solidez y equilibrio, en Egidio diafanidad y
justeza, en Francisco lo incisivo y agudo, en Al-
berto lo anejo, vasto y grandioso, en Enrique, es
mi opinion, siempre lo sublime y venerando. En-
tre los drabes, en Averroes hay firmeza irrebati-
ble, en Avempace, en Alfarabi, seriedad y ponde-
racion. En Avicena se echa de ver lo divino y lo
platénico. En los griegos, en general, siempre la
filosofia es clara y acendrada. En Simplicio abun-
dosa y rica, en Temistio elegante y compendiosa,
en Alejandro coherente y erudita, en Teofrasto
elaborada a conciencia, en Ammonio, suelta y
amena. Y si volvemos a los platénicos, para citar
unos pocos, en Portirio te delcitaras con la abun-
dancia dec materias y una religiosidad polifacéti-
ca, en Jamblico veneraras una filosofia mas ocul-
ta, y con los misterios y ritos de los barbaros, en
Plotino no hay al pronto qué admirar en particu-
lar, pues siempre resulta admirable, ya hable
divinamente de lo divino, ya de lo humano so-
brehumanamente, con una sutil ambigiiedad de
estilo, que sudan los platénicos para, a duras pe-
nas, entenderle. Paso por alto a los mas recien-
tes, a Proclo, con su desbordante fecundidad
asiatica, y a los que de él derivaron, Hermias, Da-
mascio, Olimpiodoro, y muchos otros, en todos
los cuales aquel 10 8giov, lo divino, brilla siempre
como divisa propia de los platénicos.

[19] Ademas, si alguna secta hay que ataca
las proposiciones mas evidentes y se mofa con
malsana agudeza de las buenas causas, esa con-
firma la verdad, no la debilita, igual que al revol-
ver el rescoldo no se apaga, sino se aviva la
llama mortecina. Movido yo por estas razones,
quise traer a cuento las opiniones, no de una en
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particular (como hubiera agradado a algunos),
sino de cualesquiera escuela o doctrina, a fin de
que, con el cotejo de muchas y con la discusion
de las mas variadas filosofias, luciera mas claro a
nuestras mentes aquel fulgor de la verdad, del
que habla Platén en sus Cartas 2%, como el Sol na.
ciente emergiendo de las profundidades. ¢Qué
seria si solo trataramos de la filosofia de los lati-
nos, de Alberto, de Tomas, de Escoto, de Egidio,
de Francisco y de Enrique, omitiendo a los filo-
sofos griegos y a los arabes? Siendo asi que toda
la sabiduria derivo a los griegos de los bérbaros,
y de los griegos a nosotros .

Asi fue constante proceder de ios nuestros, al
hacer filosofia, al apoyarse en descubrimientos aje-
nos y cultivar los campes de otros. ¢Qué seria
ocuparse de los peripatéticos en la filosoffa na-
tural' si no se traia también a cuento la Academia
de los platonicos, cuyas enseifianzas, en especial
sobre las cosas divinas, se han tenido (testigo
Agustin) entre todas las filosofias como la mas
santa, y, por primera vez, que yo sepa (y que no
se tome a mal la palabra), después de muchos si-
glos, ha sido traida por mi a publico examen y
disputa? ¢A qué venia el tratar de las opiniones
de los otros, sin exclusion, si, convidados a este
banquete de sabios, entraramos sin escotar lo
nuestro, sin aportar nada propio, ningin parto
del ingenio y trabajo de nuestra parte? Cierta-
mente, no es de bien nacidos (como dice Séne-
ca) ¥ el saber circunscrito a glosas, como si los

¥ Carta VIT, 341 d.

3 El pasaje es revelador de la adscripcién de Pico a }a tesis del
origen oriental de la filosofia griega. De ahi el aprecio de los autores
de esa area que va del Egipto hasta los confines del cercano Oriente,
argumento en favor de la sabiduria de los persas y caldeos, tanto pri-
mitivos, Zoroastro, como los representantes del helenismo postaristo-
télico y neoplaténico.

3 Cartas a Lucilio, Carta 33, 7.
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descubrimientos de los mayores nos hubieran
cerrado los caminos a nuestro ingenio, como si
se hubiera agotado en nosotros el vigor de la na-
turaleza, sin fuerza ya para engendrar por si mis-
mo algo nuevo que, si no vale para demostrar la
verdad, si al menos para insinuarla siquiera de
lejos. Pues si en el campo el agricultor y en la
mujer el marido aborrecen la esterilidad, no me-
nos aborrecera al alma infecunda una mente di-
vina a ella pegada, cuando sobre todo espera de
ella una mucho mas noble prole.

[20] Por todo ello, no contento yo con ha-
ber anadido a las doctrinas comunes otras mu-
chas de la antigua teologia de Mercurio Trisme-
gisto, muchas de las ensenanzas de los caldeos y
de Pitagoras, muchas de las mas arcanas de los
misterios de los hebreos, propusimos a disputa
también una multitud de cosas halladas y medi-
tadas por nosotros tocantes a asuntos naturales
y divinos.

[(21] Propusimos primeramente una con-
cordia entre Platon y Aristoteles, por muchos
creida, por ninguno suficientemente demostra-
da. Prometié hacerla Boecio entre los latinos; no
se ve que llevara nunca a cabo lo que siempre
quiso. Entre los griegos Simplicio, que se propu-
so lo mismo, ojala lo hiciera igual que lo prome-
ti6. Escribe Agustin en los Académicos 3* que no
faltaron muchos que con sutilisimas disquisicio-
nes intentaron demostrar lo mismo, a saber, que
la de Platén y la de Aristdteles son una misma
filosofia. Juan el Gramatico, bien que asegure
que las disidencias entre Platén y Aristoteles

‘solo existen para aquellos que no entienden las

2 Contra Académicos, 111, |9 (Patr. Lat., 32, 856).
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expresiones de Platon, pero luego dejo el probar-
lo a los venideros. Afiadimos muchos pasajes en
los que los pareceres de Escoto y Tomas, los de
Averroes y Avicena, que se tienen por discordap.
tes, afirmamos que concuerdan entre si.

[22] En segundo lugar hemos puesto lo
que pensamos de la filosofia, tanto aristotélica
como platdnica, mas otras setenta y dos nuevas
tesis fisicas y metafisicas, las cuales, si alguien
las sostiene, podra (si no me engarno), como sera
para mi en breve manifiesto, resolver cualquier
cuestion de las cosas naturales y divinas, me-
diante un razonamiento muy distinto de aquel
que hemos aprendido en la filosofia que se ense-
na en las escuelas y que se cultiva por los docto-
res del tiempo. _

Ni era tanto, Padres, cosa de admirarse el
que yo, en mi tierna edad, cuando apenas me fue
dado el leer los comentarios de otros {como al-
gunos alegan), quisiera traer una nueva filosofia,
cuanto de alabarla si se defendia bien, o de con-
denarla si era reprobable, y, en fin, puestos a
juzgar nuestras invenciones y escritos, no tanto
contar los anos del autor, cuanto sus méritos o
Servicios.

[23] Existe ademas, aparte de la que he-
mos aducido, otra forma nueva de filosofar por
via de numeros; forma antigua que fue practica-
da por los tedlogos primitivos, por Pitagoras el
principal, por Aglaofemo, Filolao, Platon y los
primeros platonicos, pero que en este tiempo,
como otras cosas preclaras, por la incuria de los
posteriores, tanto cayé en desuso que apenas se
hallan de ella vestigios. Escribe Platon en la Epi-
nomis 3 que entre todas las artes liberales y cien-

33 Epinomis, 977 a ss.
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cias especulativas, la principal y maximamente
divina es la ciencia de los numeros. Preguntan-
dose por qué el hombre es un animal sapientisi-
mo, se responde: porque sabe contar. De esta
afirmacion se hace eco Aristoteles en los Proble-
mas *#. Escribe Abumasar que fue un decir de
Avenzoar babilonio que aquél que sabia contar
sabia todo. Lo cual no puede en modo alguno ser
verdadero si por arte de contar entendemos el
arte ese en el que, por encima de todos, nuestros
.mercaderes son peritisimos, lo que corrobora
Platon cuando nos advierte, poniendo énfasis en
el dicho, que no pensemos que esta divina arit-
mética es la aritmética mercantil. Creyendo,
pues, que tras muchas elucubraciones, he llega-
do a explorar esa aritmética tan enaltecida, lan-
zado ya a esta aventurada empresa, prometi res-
ponder publicamente, utilizando los niimeros, a
setenta y cuatro cuestiones que cuentan entre
las principales de la ciencia fisica y la ciencia di-
vina.

[24] También hemos introducido proposi-
ciones magicas, en las cuales aclaramos que hay
dos clases de magia; una consistente toda ella en
obra y poder de los demonios, cosa, por Jupiter,
execrada y horrenda; otra que, si bien se exami-
na, no es sino consumada filosofia natural. De
una y otra haciendo mencién los griegos, nunca
otorgan el nombre de magia a aquella primera, a
la que denominan yomnteimv, hechiceria, a la se-
gunda llaman con propia apelaciéon payeiav,
como perfecta y suprema sabiduria. Porque lo
mismo suena, segun Porfirio ¥, mago en lengua
persa, que entre nosotros intérprete y aficionado

34 Problemas, 20, 6, 956 a i2.
35 Perfirio, De Abstinencia, IV, 16.
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a las cosas divinas. Grande y diré que extremada
es, Padres, la disparidad y desemejanza entre
ambas artes. Aquella primera es condenada y
execrada no solo por la cristiana religion, sino
también por todas las leyes, por toda bien esta-
blecida republica. Esta segunda la aprueban y
abrazan todos los sabios, todos los pueblos inte-
resados por las cosas celestes y divinas. Aquélla
es la mas fraudulenta de todas las artes, ésta es
la mas alta y santa filosofia. Aquélla nula y vana,
¢ésta firme, fiel y solida. Aquélla, los que la culti-
varon, siempre lo encubricron, por ceder en ig-
nominia y deshonra de su autor; de ésta derivo
en la antigiiedad, y casi siempre, gran lustre y
gloria del saber; de aquélla nunca se ocup9 el va-
ron dado a la filosofia, ni el codicioso de 1niciar-
se en buenas artes; para aprender ésta navega-
ron Pitagoras, Empédocles, Democrito, Platon, la
predicaron a su vuelta y la guardaron entre sus
secretos como la mas estimable. Aquélla, como
no se prueba con argumentos ciertos, tampoco
tiene seguros patronos; ésta honorable por los
que llamariamos sus ilustres progenitores, tiene
como adalides principalmente a dos: Zamolxi-
des, al que siguio Abbaris, el hiperbéreo, y Zo-
roastro, no el que quiza pensais, sino el hijo
aqueél de Oromaso. Si preguntamos a Platén que
género de magia es el de ambes, nos respondera
en el Alcibiades 3 que la magia de Zoroastro no
es otra cosa que la ciencia de las cosas divinas,
con la que los reyes persas educaban a sus hijos,
a fin de que, con el ejemplo delante de la repu-
blica del mundo fisico, aprendieran a regir su
propia republica. Responderd en el Cdrr?'zides %
que la magia de Zamolxides es la medicina del

3 Alctbiades I 120 de ss.
3 Cdnmides, 136.
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alma, a saber, que por ella se proporciona al
alma el equilibrio, como mediante aquella otra
la salud al cuerpo. En las huellas de éstos se afir-
maron después Caranda, Damigerdn, Apolonio,
Hostanes y Dardano 3. Las sigui6 Homero, del
cual algin dia demostraremos en nuestra Teolo-
gia poética que, bajo capa de los viajes de su Uli-
ses, encubrio, igual que las demas, también esta
sabiduria. Las siguieron Eudoxo y Hermipo, las
siguieron, puede decirse, todos los que se aden-
traron en los misterios pitagoricos y platonicos.
Entre los mas recientes que hayan seguido
su rastro por el olfato encuentro tres, Alkindi
arabe, Rogerio Bacon y Guillermo Parisiense. La
evoca también Plotino ¥ cuando muestra que el
mago es un servidor y no un artifice de la natu-
raleza; esta clase de magia la aprueba y confir-
ma, varon sapientisiirio, de tal manera detesta-
dor de la otra, que invitado a tomar parte en los
misterios de los malos demonios, dijo que mas
justo seria que ellos vinieran a él que no él a
ellos, y con razon. Porque asi como aquélla hace
al hombre atado y esclavo de los malignos pode-
res, ésta, a la inversa, le vuelve soberano y dueno
de ellos. Aquélla, finalmente, no puede arrogarse
el nombre de arte ni de ciencia; ésta, inmersa en
misterios altisimos, abarca la contemplacion
profundisima de las cosas mas secretas y, en con-
clusion, el conocimiento de toda la naturaleza.
Esta, buceando a través de las fuerzas esparcidas
por don gratuito de Dios, y las insertas a modo
de semillas en el mundo, como sacandolas de los
escondrijos a la luz, mas que realizar milagros,
sirve diligentemente a la naturaleza que los hace;
entrando escrutadoramecnte en la armonia del

¥ Tert. Me anima, 57 (Patr. lut, 2.747). Figuran algunos de los
nombres que recoge Pico; la otra fuente sun las Nat. Hist, de Plinio.
¥  Enéada IV, 1V. 42-43.
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universo, tan significativamente apellidado por
los griegos cvunaelay, y con un conocimiento
perspicaz y respectivo de las diferentes naturale-
zas, para lo que pulsa arteramente los caprichos
de cada una, lo que suele decirse los (byyeg sorti.
legios de los magos, saca afuera los milagros es.
condidos en los escondrijos del mundo, en el
seno de la naturaleza, en las despensas y arcanog
de Dios, como si ella fuera el Artifice; y a la ma.
nera como el labrador junta los olmos con las vi.
des, asi el mago casa el Cielo con la Tierra, es de-
cir, lo inferior con las dotes y virtudes de lo
superior. De lo cual resulta que todo lo que
aquélla es de fantasiosa y nociva, ésta lo es de dji-
vina y saludable. Por esto principalmente, por-
que aquélla, haciendo esclavo al hombre de los
enemigos de Dios, los aparta de Dios; ésta des-
pierta admiracién de la obra de Dios, que tiene
como secuela certisima la rendida caridad, la fe
y la esperanza. Pues nada contribuye mas a la re-
ligion y a la adoracion de Dios que la asidua con-
templacion de sus maravillas; pues cuando las
hubiéremos explorado con esta magia natural de
la que hablamos, espoleados mas ardientemente
a un gran amor del Artifice, nos veremos impul-
sados a cantar aquello de: «Llenos estan los cie-
los, llena la tierra toda de la majestad de tu glo-
ria» 9. Y esto baste sobre la magia, de la cual
hemos dicho todo esto porque sé que hay mu-
chos que, igual que los canes ladran siempre a
los extranos, éstos muchas veces condenan y de-
testan lo que ignoran.

[25] Vengo ahora a aquello que mencioné
como deducido de los antiguos misterios de los
hebreos para confirmar nuestra sacrosanta y ca-
tolica fe, no sea que también para aquellos que

©  Jsaias, 6, 3.
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lo ignoran, aparezcan ocurrencias ludicas y fabu-
las de feria; quiero por ello que todos sepan qué
y qué tales son esas cosas, de donde se toman,

or quiénes y cuan ilustres autores estan respal-
dadas, y cuan asentadas, cuan divinas y cuan
necesarias sean para servir de apoyo a nuestros
hombres en la defensa de nuestra religion contra
las importunas calumnias de los hebreos. No
s6lo celebrados doctores hebreos, también entre
les nuestros, Esdras 4!, Hilario, Origenes, escri-
ben que Moisés no solo recibio de Dios en la
montana la ley que dejo a la posteridad redacta-
da en cinco libros, sino ademas una mas secreta
y la verdadera explicacion de la ley, y que le fue
mandado por Dios que promulgase, si, la ley
ante el pueblo, pero que la interpretacion de la
ley no la pusiese por escrito ni la publicase, y
que solo a Jesus Nave, y éste a los principales de
los sacerdotes que se sucedieran después, se' la
revelase, con una sagrada obligacion de silencio.
Bastaba el simple relato de los hechos para dar a
conocer, ya la omnipotencia de Dios, ya su cole-
ra contra los malvados, su clemencia para los
justos y para todos su justicia, y, por medio de
divinos y saludables preceptos para el recto y di-
choso vivir, establecer el culto de la verdadera
religion. Pero revelar al pueblo llano los miste-
rios mas intimos y los arcanos de la altisima Di-
vinidad, latentes debajo de la corteza de la ley y
en la tosca envoltura de las palabras, ¢qué otra
cosa hubiera sido sino echar las cosas santas a
los perros y arrojar las margaritas a los puer-
cos? 42,

41 Son cuatro los libros atribuidos a Esdras. Los dos primeros
corresponden al Esdras y Nehemias del canon biblico; el tercero es el
llamado Esdras griego; el cuarto es un apécrifo de rasgos apocalipti-
cos. En este Esdras IV se apoya excesivamente confiado Pico.

2 Math, 7, 6.
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[26] Asi pues, tener esto oculto al vulgo y
comunicarlo solo a los perfectos, entre los cuales
unicamente dice Pablo 4 hablar él la sabiduria,
ne fue recomendaciéon humana, sino precepte
divino. Esta costumbre la guardaron religiosisi-
mamente los antiguos filosofos; Pitagoras nada
escribid, salvo unas cosillas que legé al morir a
su hija Damo; las esfinges esculpidas en los tem-
plos egipcios advertian de esto, que las enserian-
zas secretas se guardaran invioladas de la profa-
na multitud mediante los nudos de los enigmas,
Platon, escribiendo a Dionisio 44 algo sobre las
sustancias supremas, dice que «se ha de expresar
por medio de enigmas, no sea que, si por fortuna
cayera la carta en manos extranas, otros entien-
dan lo que te escribimos». Aristoteles decia que
los libros de la Metafisica, en que habla de cosas
divinas, estaban publicados y no publicados.
¢Qué mas? Origenes afirma que Jesucristo, maes-
tro de vida, reveldé muchas cosas a los discipulos,
que ellos no quisieron escribir por no hacerlas
accesibles y comunes al vulgo. Lo corrobora en-
tre todos Dionisio Areopagita, quien dice que
los mas secretos misterios fueron trasmitidos
por los autores de nmnestra religion €k vov &ig
vobv 8ta pécsov Adyov, de mente a mente sin escri-
tura, por mediaciéon de la palabra. Cuando exac-
tamente del mismo modo, por mandato de Dios,
se habia de revelar aquella auténtica interpreta-
cien de la ley confiada por modo divino a Moi-
sés, se llamo a eso Cabala, que para los hebreos
es lo mismo que para nosotros recepcion. Por
esto justamente, porque aquella doctrina no ha-
bia de ser trasmitida por documentos escritos,
sino pasando de uno a otro, como por cicrto de-

4 JCor, 2,6.
4 Carta i1, 312d e.
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recho hereditario, a través de la serie regular de
las sucesivas revelaciones.

[27] Pero cuando una vez vueltos los he-
breos de }a cautividad de Babilonia por obra de
Ciro, y restaurado el Templo bajo Zorobabel, se
aplicaren a restablecer la ley, Esdras 45, al frente
entonces de la asamblea, una vez corregido el
libro de Moisés, comprendiendo claramente que,
en razén de los destierros, matanzas, huidas, cau-
tiverio del pueblo de Israel, no era posible con-
servar la costumbre establecida por los antepa-
sados de trasmitir la doctrina de mano en mano,
y que llegaria el tiempo en que se perderian los
secretos de la celeste doctrina divinamente a él
confiada, cuya memoria no podria durar mucho,
faltando las glosas, determino que, reunidos los
sabios que aun quedaban, pusiese cada uno en
comun lo que recordase de memoria tocante a
los secretos de la ley, y que, bajo la fe de escriba-
nos, se redactase todo ello en setenta volumenes
(a tenor del nimero usual de los sabios del Sane-
drin). No me creais a mi solo en esto, Padres. Oid
a Esdras mismo que habla asi: «Pasados cuarenta
dias, hablé el Altisimo diciendo: Lo que escri-
biste primero hazlo publico, que lo lean los dig-
nos y los indignos, pero los ultimos setenta
libros los conservaras para entregarlos a los sa-
bios de tu pueblo. Pues en éstos esta la vena del
intelecto, la fuente de la sabiduria y el rio de la
ciencia. Y asi lo hice.» Asi Esdras al pie de la le-
tra. Estos son los libros de la ciencia de la Caba-
la: Esdras comenzé diciendo con perceptible voz
que en los libros se encerraban la vena del inte-
lecto, a saber, la inefable Teologia de la supere-
sencial Deidad, la fuente de la sabiduria, a saber,

4  Ver antes nota 41.
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la rigurosa Metafisica de las formas inteligibles y
angélicas, y el rio de la ciencia, a saber, la solidi-
sima Filosofia de las cosas naturales.

[28] Estos libros Sixto cuarto, Pontifice
Maximo, que precedié inmediatamente al feliz-
mente reinante Inocencio octavo, procuré con
todo cuidado y empeno que se publicasen en
lengua latina para publica utilidad de nuestra fe.
Y cuando él murid, tres de ellos estaban ya a dis-
posicion de los latinos. Estos libros son tenidos
hoy en tanto respeto por los hebreos que nadie
por debajo de los cuarenta anos es autorizado a
tocarlos. Habiéndomelos yo procurado, con no
pequeno gasto, y habiéndolos leido con suma di-
ligencia, sin reparar en fatigas, descubri en ellos
(Dios me es testigo), no tanto la religion de Moi-
sés, cuanto la de Cristo. Alli el misterio de la Tri-
nidad, alli la Encarnacion del Verbo, alli la divi-
nidad del Mesias; sobre el pecado original, sobre
la reparacion de él por Cristo, sobre la Jerusalén
celestial, sobre la caida de los demonios, sobre
los coros de los angeles, sobre el Purgatorio y so-
bre las penas del infierno, cosas lei iguales a las
que a diario leemos en Pablo y en Dionisio, en
Jerénimo y en Agustin. Y en lo que atane a la Fi-
losofia, estaréis oyendo ni mas ni menos a Pita-
goras y a Platén, cuyas doctrinas tan afines son a
la fe cristiana, que nuestro Agustin no se cansaba
de dar gracias a Dios por haber venido a sus ma-
nos los libros de los platénicos. En conclusién,
apenas hay tema de controversia entre nosotros
y los hebreos, en que no se les pueda retorcer el
argumento y convencerles a base de estos libros
de los cabalistas, de modo que no quede rincén
alguno donde se parapeten. Para lo cual me
apoyo en el testimonio fundadisimo de Antonio
Crénico, varén eruditisimo, el cual, estando yo

138

__en su casa en un banquete, oyé con sus propios
_ oidos a Dactilo, hebreo perito en esta ciencia,

terminar entregado de pies y manos coincidien-
do con la doctrina cristiana de la Trinidad.

[29] Pero volviendo a la resefia de los prin-
cipales capitulos de mi Disputa, pusimos nuestra

~ propia manera de interpretar los himnos de Or-

feo y de Zoroastro. Orfeo entre los griegos se lee
casi entero, Zoroastro entre ellos, mutilado, en-
tre los Caldeos mas completo. A ambos tengo
por padres y fundadores de la sabiduria antigua.
Pues, callando de Zoroastro, cuya mencién nun-
ca ocurre en los platénicos sin suma veneracién,
escribe Jamblico calcidio que Pitagoras tuvo la
teologia orfica por modelo y, a tenor de ella,
plasmé y conformo su filosofia. Y no por otra ra-
zén miran como sagrados los dichos de Pitago-
ras, sino porque derivaron de las tradiciones or-
ficas; de alli la doctrina oculta de los numeros; y
cuanto de grave y sublime tuvo la filosofia grie-
ga, de alli fluyé como de su primer manantial.
Mas tonforme al uso de los antiguos tedlogos,
también Orfeo entretejié los secretos de sus doc-
trinas con aderezos de fantasia y los encubrio
con ropaje poético, con el fin de que quien leye-
re sus himnos pensase que contienen sélo cuen-
tecillos de fabula y purisimas chanzas. Lo que
quiero quede dicho para que se aprecie bien
cuanto trabajo, cuanta dificuitad me supuso el
sacar de las envolturas de los enigmas, de los es-
condrijos de las fabulas, los ocultos sentidos de
una filosofia arcana, sobre todo, en cosa tan gra-
ve, tan escondida y tan inexplorada, sin ayuda al-
guna de la labor y diligencia de otros intérpretes.
Y, sin embargo, me ladraron esos mis perros,
achacandome el amontonar cosas mintisculas y
sin fuste, sélo para pomposidad del numero,
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cemo si no hubiera traido a cuento todas las mag
enredosas y coentrovertidas cuestiones, sobre |55
que se pelean las principales Academias, comg
si no hubiera intreducido multitud de cosas
completamente descenocidas e intocadas por
aquéilos que me impugnan y se tienen por filosofos
consumados. Mas diré: estoy tan lejos de ese re-
proche que he procurado contraer cuanto pude
el numero de capitulos de la Disputa. Que si hu-
biera querido (cemo otros hacen) partirla en sys
miembros y desmenuzarla, hubiera alargado el
numero hasta lo innumerable. Y para omitir los
otros, ¢quién hay que no sepa que un solo tema
de los novecientos, el de conciliar las filosofias
de Platon y Aristételes, podria, sin sospecha de
empeno en la numerosidad, haber sido diluido
en otros seiscientos, por no decir atin mas, con
solo resenar uno por uno todos los lugares en los
que piensan otres que disienten, y yo juzgo que
concuerdan? Y todavia (lo diré, aunque ni con
modestia ni segun mi estilo) lo diré, sin embar-
go, pues me fuerzan a ello los malévolos, quise
con este certamen mio dar fe, no tanto de que es
mucho lo gque sé, cuanto de que sé lo que mu-
chos no saben.

[31] Y para que esto salga ya a luz, Padres
honradisimos, para que vuestro deseo, doctores
excelentisimos, a los que, no sin gran complacen-
cia, veo preparados y cenidos esperando el com-
bate, no lo demore mas mi Oracion, augurandolo
feliz y fausto, como al son de trompa de guerra
que nos llama, vengamos ya a las manos.

FIN DE LA ORACION DE JUAN PICO
DE LA MIRANDOLA SOBRE LA DIGNIDAD
DEL HOMBRE
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APENDICE PRIMERO

CARTA DE JUAN PICO
DE LA MIRANDOLA
A HERMOLAO BARBARO



Juan Pico de la Mirandola a Hermolao Bar-
baro. Salud.

No puedo, Hermolao mio, ni callar lo que de
ti siento, ni dejar de sentir lo que es debido so-
bre aquél en el que todo lo altisimo y sumo se
encuentra. Y ojala hubiera en mi aquella poten-
cia de mente para sentir de ti al par de tus méri-
tos, aquel vigor del decir apto para expresar al-
guna vez lo que siempre siento. Sé que lo que de
ti concibo esta infinitamente por debajo de lo
que se encumbra el edificio de tu saber. Sepas
que cuanto hablamos queda muy por detras de
lo que pensamos, y que tanto faltan palabras a
mi alma como alma falta a las cosas. Y, sin em-
bargo, me conoces tan atrevido que espere igua-
lar lo tuyo, cuya grandeza no soy siquiera capaz
de medir. Admirarte pueden todos, imitarte tan
pocos como ninguno reprenderte. Y ojala me sea
dada aquella dicha de que lo que escriba, en al-
guna medida, evoque a mi Hermolao. Porque,
para callar otras cosas, tu estilo, al que tan poco
favor haces, es admirable lo que me impresiona,
lo que me deleita; tan docto, tan grave, tan com-
puesto, tan erudito, tan acicalado, tan lleno de
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ingenio. En el cual nada hay descuidado, nada
trivial, ya consideres las palabras, ya los pensa-
mientos. Con frecuencia leemos, yo y nuestro Po-
liciano, todas tus cartas llegadas a nuestras ma-
nos, ya las escritas a nosotros, ya las escritas a
otros; de tal modo rivalizan las cosas primero di-
chas con las que vienen después, de tal manera
florecen en la lectura con facundia las gracias,
que apenas si nos queda entre nuestra casi conti-
nua exclamacion lugar para el resuello. Pero
admirable de decir es la fuerza que tienes para
persuadir, y como te las arreglas para llevar e]
animo del que te lee alli donde quieras. Lo he
experimentado, ya siempre, pero mas en tu ulti-
ma epistola a mi, en la que, arremetiéndo contra
los barbaros fildsofos, los pones, en el aprecio
del vulgo, de sordidos, rudos, incultos, que ni vi-
ven en vida ni después de muertos viven; y si
ahora viven es para pena y escarnio. Tanto me
turbg, tal vergiienza me dio, tanto me peso de
mis estudios, ya llevo seis afios andando con
ellos, que nada querria menos que el haber des.
perdiciado tanto trabajo en cosa tan sin sustan-
cia, haber perdido, digo, mis mejores afos an-
dando con Tomas, con Juan Escoto, con Alberto,
con Averroes, haber malgastado tantas vigilias
con las que, en el mundo de las bellas letras, po-
dria quiza ahora ser algo. Pensaba para consolar-
me si algunos de aquéllos ahora resucitasen, si
tendrian algo con que, hombres curtidos en la
contienda, defender su causa echando mano de
algunas razones. A la postre me ocurrié que cual-
quiera de ellos algo mas locuaz se aprestaria a
defender su barbarie del modo menos barbaro a
él posible, de esta o parecida manera.

Fuimos en vida famosos, ioh Hermolao!, y vi-
vimos después no en las escuelas de los gramati-
cos ni en las aulas de los retdricos y pedagogos,
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sino en los circulos de los fildsofos, en las asam-
bleas de los sabios, donde no se habla de la
madre de Andrémaco, ni de los hijos de Niobe,
ni de fruslerias por el estilo, sino donde se trata
y se disputa de las cosas humanasy divinas.

En el meditar, inquirir y desentranar esos
asuntos fuimos tan sutiles, agudos y rigurosos,
que acaso hayamos parecido a veces angustiosos
en extremo, si es que moroso y caviloso se pue-
de ser en demasia tratandose de indagar la ver-
dad; y si en esto alguien nos recrimina de idiotez
o torpeza, le rogaré, quienquiea que sea, que de-
tenga su paso y vera que aquellos barbaros
tuvieron a Mercurio no en la lengua, sino en el
corazon, que no les falto sabiduria si les falto elo-
cuencia; tanto quiza se aleja de culpa el no juntar
ambas, como el juntarlas puede ser crimen.
¢Quién no condenara y detestara en efecto, los
zarcillos y el aderezo de ramera en una honesta
doncella? Tanta es la contrariedad entre el oficio
de filosofo y del retérico que no pueda ser
mayor. Pues ¢cudl es el oficio del retdrico sino
mentir, enganar, acorralar, embaucar? Es vues-
tro, decis vosotros mismos, poder a voluntad
cambiar con la palabra lo negro en blanco, lo
blanco en negro, poder, segun se quiera, quitar,
tirar, agrandar, achicar, por medio de la fuerza
casi magica de la elocuencia (os preciais de ello)
trasfigurar las cosas mismas, poniéndoles el ros-
tro que os venga en gana, de modo que, si no ha-
céis que sean lo que no son de su propia condi-
cion, al menos aparezcan tal como queréis al que
os escucha. Todo esto ces otra cosa que pura
mentira, mera impostura y simple embauca-
miento? Siempre a espaldas de la realidad,
saliéndose de ella por mas o cortandola por
menos, jugando con los dnimos de los oyentes,
halagando sus oidos con cantos falaces y envol-
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viéndolos en redes de engafios y fantasmagorias.
¢Es que va a haber hermandad de éste con el fi-
l6sofo, cuyo emperio todo esta en conocer y de-
mostrar la verdad a los demas? Junta a ello que
nosotros no pondremos fe alguna en los que
afectan las exquisiteces y las galanuras de las
palabras, como si fiaramos menos de las cosas
mismas y, no haciéndonos fuertes en lo verdade-
ro, buscaramos mas bien arrastrar a los hombres
con estos halagos.

Vale para esto leer los libros sagrados mas
tosca que elegantemente escritos, y ver que nada
hay mas impropio y nocivo en cualquier materia,
donde de conocer la verdad se trata, que todo
este género refinado de hablar. Quédese esto
para los asuntos del foro y de la plaza, no para
las cuestiones naturales y celestes. No es propio
de los que andamos por la Academia, sino de los
que se mueven dentro de la Republica aquella,
en la que cuanto se dice y hace se lleva a refren-
do popular, donde las flores tienen mas peso que
los frutos. (No sabes aquelio de: «No a todos les
cae bien el mismo aire»? Elegante cosa es (lo
confesamos) la abundancia de verbo llena de
atractivo y deleite, pero en el filésofo no es ni
hermosa ni agradable. ¢Quién va a condenar en
el histrion el paso muelle, las manos vivaces, los
ojos lubricos? ¢Quién no lo reprendera y abomi-
nara en el ciudadano, en el filosofo? Si a la mu-
chacha la vemos graciosa de meneos, dichara-
chera, la alabamos, se nos van los besos; en una
grave matrona lo condenamos, lo perseguimos.
No nosotros, sino ellos, los estupidos, los que a
los pies de Vesta festejan bacanales, los que
afean la gravedad y la casta verdad de las cosas
de la filosofia con juergas y tramoyas de feria.
Vale decir de este modo de discursos lo que Si-
nesio dice del mocito afeminado, con su melena
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siempre ungida de molicie. Nosotros preferimos
]a nuestra (oracion) hirsuta, suelta de pelo, fofa,
desalinada, mas que bellamente peinada, con la
nota o sospecha de insinceridad.

Y para que no quede nada por decir, esto es
verdaderisimo, que nada hay mas impropio del
oficio del filésofo, en cualquier asunto, que lo
que de algun modo sabe a lujo o a fausto. Los za-
patos sicionios valen y se adaptan al pie, decia
Sdcrates, pero no se adaptan a Socrates. No es la
misma ley de vestir la del civil y la del filésofo;
como tampoco la de la mesa ni la del hablar. Usa
de ellas el filosofo por sola necesidad; usa de
ellas el civil aun para solaz. Si el civil las usa des-
cuidadamente, no es civil; si se apega a ellas no
sera aquél filésofo. Si pudiera Pitagoras vivir sin
comer, aun de las verduras se abstendria. Si con
solo su rostro, o al menos con menos que una
conversacion pudiera expresar sus pensamien-
tos, omitiria el mismo hablar; tan lejos esta de
cuidarse, de pulir y adornar el lenguaje. Lo que
nos pone en guardia para que el lector no se
quede en la lengua engolosinado por la piel
redomada y no penetre hasta la médula y la
sangre, la que muchas veces vimos asomar man-
chada bajo un rostro maquillado. Vimos, quiero
decir, en todo esto a muchos que ya se acostum-
braron a detener al lector cn esta primera facha-
da con tonos musicales variados, cuando por
dentro y por detras nada hay que no sea vano y
huero. Que si hace esto el filosofo, clamara Mu-
sonio que no es alli el filésofo el que habla, sino
la trompeta que suena. No se nos achaque, pues,
como vicio el no haber hecho lo que es vicio ha-
cer. Miramos lo que vamos a decir, no como lo
vamos a decir, mas aun, miramos el como, a sa-
ber, que sea sin floreo ni pompa de palabras, no
que nuestra oracion sea placentera, bella y airo-
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sa, sino util, ponderada y respetable, que alcance
la majestad por el temor antes que la gracia por
la blandura; no esperamos el aplauso del teatro,
atusando los oidos con frases cortadas con juste-
za cadenciosa, esto va falso, aquello gracioso,
sino buscamos mas el silencio de pocos, por |a
admiracion, al penetrar en algin punto, ya dedu-
cido de los misterios de la naturaleza, ya traido 4
los hombres desde el alcazar del cielo; o bien
algo tan evidenciado que no necesite defenderse,
tan defendido que no deje lugar a la impugna-
cion.

Admirennos a nosotros, sagaces en inquirir,
circunspectos en el explorar, sutiles en el con-
templar, graves en el senalar, comprometidos en
el atar, diestros en desatar. Admiren en nosotros
la concisién de estilo henchida de muchas vy
grandes cosas, bajo atinadas palabras, en tras-
cendentalisimas proposiciones llenas de proble-
mas, llenas de soluciones. .o capaces que somos,
lo adiestrados para eliminar ambigiiedades, di-
solver objeciones, desenredar lo implicado, aba-
tir lo falso y confirmar lo verdadero con eldsti-
cos silogismos. Con estos titulos, ioh Hermolao!,
salvaremos nuestra memoria del olvido para la
hora presente y no dudamos de que también de
ahora en adelante; que si dices que para el vul-
gar pasamos por sordidos, rudos, incultos, esto
cede mas en nuestra gloria que en nuestro des-
honor; no escribimos para el vulgo, sino para tiy
para los semejantes a ti. No de otro modo que
los mayores nuestros antepasados, que con sus
ropajes de enigma y de fabula alejaban a los
hombres idiotas de los misterios, también noso-
tros tomamos la costumbre de espantarlos de
nuestros manjares, que no harian mas que em-
porcar, con la corteza un poco amarga de nues-
tro lenguaje. Que también los que quieren ocul-
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tar sus tesoros, si no los pueden apartar lejos,
suelen taparlos con barreduras y cascotes, para
que los que pasan al lado no los descubran, si no
son aquéllos solos que se hubieren hecho dignos
de tal favor. Similar empeno de los filésofos en
celar sus cosas al pueblo, del cual no sélo no
pueden esperar que los apruebe, pero ni que los
entienda, y tampoco por ello es razonable que
las cosas que escriben tengan algo de teatral,
bueno para el aplauso, de eco popular, que en
una palabra parezca que buscan acomodarse al
sabor de la multitud.

Pero quieres que te aclare la idea de nuestro
alegato. Es la mismisima que la de los silenos de
nuestro Alcibiades; sus estatuas presentaban un
rostro horripilante, triste y vil, pero dentro esta-
ban llenas de joyas, de recamados y raros vesti-
dos. Por eso si de fuera lo miras, veras una fiera,
si por dentro, un numen. Pero diras: no lo sufren
las orejas, la construccién ahora aspera, ahora
rajada, siempre horrisona; no sufren los nombres
barbaros que so6lo de nombrarlos infunden
terror. iOh mi delicado! Cuando vas a los flautis-
tas, a los citaristas, concéntrate en los oidos,
cuando vas a los fil6sofos, deja a un lado los sen-
tidos, vuelve dentro de ti mismo, a los secretos
recintos de tu alma, a los rincones apartados de
tu mente, cogete alli las orejas de Tianeo, con las
que, fuera totalmente del cuerpo, percibia, no la
terrestre Marsia, sino al celeste Apolo ordenan-
do con inefables modulaciones de su citara divi-
na las armonias del universo. Si preguntas asi,
con tales oidos, las palabras de los fil6sofos te sa-
bran a miel, bien que le pese a Néstor. Pero baje-
mos un poco de estas alturas, Cierto, asquearse
de que un pesado filosofo, disputando sutilisima-
mente, hable con una elocucion desmelenada, no
cs cosa de un estomago delicado, sino insolente.
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No de otro modo que si a alguien oyendo a So6-
crates disertar sobre las costumbres, le disgusa
el calzado mal ajustado, o la toga caida, o las
unas mal cortadas. No quiere Tulio la elocuencia
en el filosofo, sino que dé razon de las cosas y de
la doctrina. Hombre prudente y erudito sabia
que lo nuestro es ajustar la mente mas que el es-
tilo, cuidar de que no se extravie la razon, mas
que de que no se tuerza el discurso, que nos in-
cumbe anosotros év Ste?écgl A.dyov no nos incum-
be novelv Ev ipopopd, que es honor ennosotros te-
ner la Musa en la mente, no en los labios, para
que en el alma, ni por la ira suene algo mas aspe-
ro, ni por la condescendencia mas flojo, para
que, finalmente, no haya una armonia disonante
de la genuina, de la que se produce con templan-
za y modo. Que al ver Platon que tal armonia se
destruia muchas veces en su Republica por la
teatralidad y fantasia de los poetas, los expulsoé a
todos y confié a los filésofos el oficio de gober-
nar, v luego, si por afan de discursear, imitaban
¢stos a los poetas, mandaba a los mismos fildso-
fos al destierro.

Pero instara Lucrecio, si no necesitan los
discursos filosoficos de la amenidad del estilo,
valdria al menos para disimular la misma seque-
dad de las cuestiones. Asi como el ajenjo vale
para expeler las enfermedades, pero se unta con
miel para enganar a la irretlexiva edad de los ni-
nos. Si quieres escribir tus cosas a los nifos, o al
vulgo, claro que te las has de ingeniar, que no ya
ajenjo, sino puro veneno les propinarias. Muy de
otro modo nosotros, que no tratamos de ama-
mantar al vulgo, sino de espantarle, y no propi-
namos horrible ajenjo, sino dulce néctar.

Insistira Lactancie objetando que es cosa
averiguada que impresiona mas al animo de los
oyentes la verdad de los ancianos si esta bien
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trabada en si misma y al mismo tiempo se la
adorna con ¢l brillo de la diccion. Si estuvieses, o
Firmiano, tan familiarizado con los libros sagra-
dos como con los mentidos pleitos, no dirias
esto, y mas bien te pondrias por ventura a defen-
der lo nuestro que a impugnar lo ajeno. Dime, te
ruego, qué cosa mueve y persuade con mas fuer-
za que la lectura de las sagradas letras; no mue-
ven, no persuaden, sino que fuerzan, sacuden, se
imponen. Pues bien, las palabras de la Ley (Es-
critura) son toscas y rusticas, pero vivas, anima-
das, ardientes, de filo cortante, penetrantes hasta
lo intimo del animo, trasformadoras de la totali-
dad del hombre con un poder admirable. Nos
decia Alcibiades que no le emocionaban los dis-
cursos bien trabajados y opulentos de Pericles,
pero si las palabras desnudas y simples de Socra-
tes. Anade que, aun siendo chabacanas, se sentia
arrebatado por un entusiasmo, le sacaban fuera
de si, y quieras que no, habia de hacer lo que
prescribian. Pero épor qué gasto palabras en lo
que ya se mc concede? Si no se desengana el
oyente de un discurso enganoso, ¢qué le aguarda
sino riesgos? Se convencera principalmente con
tres cosas: la vida del orador, la verdad de la
cosa, la sobriedad del discurso. Estas son, Lac-
tancio, las cosas que acreditaran al fildsofo; si
fuere bueno, si veraz, si aplicado a un género de
decir tal que no fluya el ¢stilo del jardin de las
Musas, sino del tenebroso antro en el que dijo
Heraclito esconderse la verdad.

Anade alguien: Ea, amigo, veamos esto sin
animo de disputa. Cosa de gran respeto y divina
es la sabiduria, y no pide mas ornato de fuera.
cPero qué mal en que la acompane? ¢Quién ne-
gara que lo que se dice, si se dice con elegancia
gana en aprecio? Yo, amigo, lo niego para mu-
chas cosas. Porque hay muchas cuyo esplendor,
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si anades algo, lo amenguas en vez de aumentar-
lo; tan en su buen estado se encuentran por su
natural que, si algo mudas alli, sera en peor. Una
casa toda de marmol no admite pintura, si echas
encima el enlucido, robas sefiorio y belleza. No
de otra forma la sabiduria y las cosas que tratap
los fildsofos, con velos y anadidos no se esclare-
cen, sino se oscurecen. cQué mas? ¢No es cosa
averiguada que con el albayalde se estropean las
bellas figuras? Hablando en general, lo que ana-
das para embellecer, tapa lo que alli hay; deja
que muestre por si lo que de si tiene. Por tanto,
si lo que habia primero sobrepuja a lo que des-
pués adviene, sea lo que sea, pérdida traeria, no
ganancia. Por eso la filosofia se ofrece desnuda,
transparente por doquier, toda a la vista, se
apresta a ser juzgada, sabe que por dondequiera
se la contemple o tome agrada. Cuanto de ella
arranques, tanto arrancas de su figura, tanto
mermas de su gloria; sincera y pura se quiere sin
mezcla de extrano; lo que amalgames la afea, la
adultera, la tornas otra de lo que ella es, ella que
consiste en un algo indivisible e indiviso. Asi, ni
jugar con tropos, ni con palabras excesivas hin-
char, ni con traslaticias holgarse, ni con rebusca-
das propasarse en cosa tan seria, de tanta res-
ponsabilidad, en la que quitar, poner, mudar
algo es un atentado.

Pero diras, todo concedido, que no sea vues-
tro el ornato en decir, pero si es vuestro algo en
lo que no os senalais, a saber, que al menos ha-
bléis en latin, si no florido, al menos, con sus
propias palabras; no os exijo un discurso peina-
do, pero tampoco sordido, no lo quiero untuoso,
pero tampoco erizado, no sea escogido, pero
tampoco descuidado, no decimos que deleite,
nos quejamos de que repela. Bien esta; ya te pa-
sas a nosotros, pero me agradara que nos ponga-
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mos de acuerdo para ver qué clase de latinidad
es la que dices cumple a los filosofos emplear, y
la que segun tu, nosotros no empleamos. Si
ocurre, «verbi gratia», decir que el hombre es
producido (produci) por el sol, los nuestros di-
cen que es causado (causari) por el sol. Clamas
que esto asi no es latin, que hasta ahora no se ha
hallado que sea romanamente dicho. Pero esto
se pasa de verdadero, no es, pues, buen argu-
mento. Dira el arabe la misma cosa, la dira el
egipcio; no lo diran en latin, pero lo diran correc-
tamente. Los nombres de las cosas o se ponen
arbitrariamente o por su naturaleza. Si al acaso,
es decir, por convenir muchos en la misma deci-
sion, con la que sancionan que tal cosa se llame
con tal nombre, en su derecho estaran de llamar-
lo asi. ¢Quién quita a estos filésofos, que apelli-
dais barbaros, el que convengan en una manera
de decir, no menos respetable y santa entre no-
sotros que entre vosotros la romana? Ninguna
razén para que a aquélla no la tengais por recta,
la vuestra si. Si esa imposicion de nombres es
toda ella arbitraria, y no queréis honrar aquélla
con el nombre de romana, llamadla gala, britani-
ca, hispana, o, como el vulgo acostumbra a decir,
parisiense. Cuando os hablan, les ocurrira ser
muchos tomados a risa, no ser entendidos mu-
chas veces; pero igual os ocurrira a vosotros
cuando les hablais a ellos; Anakarsis «soleciza»
entre los atenienses, los atenienses entre los esci-
tas. Pero si la propiedad de los nombres depen-
de de la naturaleza de las cosas, ¢chabremos de
consultar sobre esta propiedad a los rétores o no
mas bien a los filésofos, los unicos que tienen ex-
plorada e investigada la naturaleza de todas las
cosas? Puede ser que los que los oidos rechacen
como sonido aspero lo acepte la razéon como mas
allegado a la realidad.
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Pero ¢por qué tuvieron que innovar la len-
gua y, si habian nacido entre los latinos, por qué
no hablar latin? No pcdian ellos, ioh Hermolaol,
cuando leian en el firmamento las leyes de los
hados, e} orden del universo, cuando leian en
los elementos los ciclos del nacer y de! morir, las
fuerzas de los simples, las aleaciones de los mix-
tos; no podian, digo, al mismo tiempo, estar en
Ciceron, en Plinio, en Apuleyo y atender a las
propiedades de la lengua romana, estaban a la
mira de qué es lo recibido y qué lo rechazado
por la naturaleza; qué caia bien a los romanos
les traia entonces sin cuidado.

Pero veamos, ya te pongo en ventaja y te
concedo que elocuencia y sabiduria van a una
con un engarce mutuo. Y resulta que los fildso-
fos desengancharon la sabiduria de la elocuen-
cia, los historiadores, los retéricos, los poetas (io
que lamenta Fildstrato) la elocuencia de la sabi-
duria; no dudas en darles a éstos la victoria, con
fama imperecedera, a aquéllos los condenas sin
remedio a pena y vilipendio; mira bien por doén-
de tiras. Porque Cicerén prefiere una intonsa
prudencia a una necia locuacidad. No buscamos
en el dinero cdmo suena la moneda, sino de qué
metal es. Ni hay quien no prefiera el oro puro
acunado por el teutdn al falso marcado con e]
scllo romano. Pecan los que meten cizaria entre el
corazon y la lengua, pero los que todo se les va
en la lengua sin corazén alguno, ¢no son, en di-
cho de Caton, gloriosas mortajas? Sin lengua po-
demos vivir, acaso no cémodamente, pero sin co-
razén de ningun modo. No muestra humanidad
el que atraopella el buen estilo, pero no es hom-
bre el que esta limpio de filoscfia. Todavia apro-
vecha una sabiduria pobrisima de voz, pero una
insipiente elocuencia (como espada en manos de
loco) no puede no hacer grandisimo dario.
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Entonces, me diras, si a la estatua la apre-
ciamos por la materia y no por la forma, resulta-
ra que si un Querilo hubiera cantado las mismas
cosas que Homero y un Mevio las mismas que
Virgilio, habrian de tener el mismo puesto entre
los poetas que éstos. Ves bien la disparidad.
También nosotros afirmamos eso, que la cosa se
estima por la forma, no por la materia que sub-
yace. Porque alli lo que es la cosa lo es por la
apariencia y figura. Pero una es la forma con la
que se entra en el gremio de los filésofos, otra
con la que uno es recibido entre los poetas. Es-
criba Lucrecio sobre la naturaleza, sobre Dios,
sobre la providencia; escriba sobre las mismas
cosas uno de los nuestros; escriba, por ejemplo,
Juan Escoto, y acaso lo haga en verso para que
salga peor. Dira Lucrecio que los atomos y ¢l va-
cio son los principios de todas las cosas, que
Dios es corporeo, ignorante de nuesiros aconte-
ceres, que todo es llevado al azar por el fortuito
entrechoque de los corpusculos, pero lo dira en
latin y con elegancia. Dira Juan que las cosas que
hay en la naturaleza se componen de materia y
forma, dira que Dios es una mente separada co-
nocedora de todo, providente, universal, que ni
por ver y gobernar todo hasta lo infimo se altera
en lo mas minimo en su tranquila inmovilidad,
sino que, como se suele decir, «xmoviendo no se
mueven». Pero lo dira sin gracia, toscamente,
con palabras que ni siquiera son latinas. Pregun-
to, ¢a quién le vendra la duda de quién vale mas,
si el poeta o el filésofo? Esta fuera de toda con-
troversia que el Escoto filosofa mas acertada-
mente y aquél mas elegantemente. Pero mira en
qué esta la diferencia, en éste un hablar insulso,
en aquél una mente desvariada; éste desconoce
las leyes de los gramaticos (no digamos ya de los
poetas), aquél las de Dios y de la naturaleza; éste,

155



balbuciendo apenas, piensa aquello que no hay
palabras para encomiarlo, aquél, hablando elo-
cuentisimamente, profiere cosas impias.

Estas cosas, Hermolao queridisimo, aduci.
ran acaso en defensa de su barbarie, y no es im-
posible que otras mucho mejores con su agude-
za. A cuyo parecer ni yo me pliego totalmente, pj
creo que ningun espiritu limpio y liberal se haya
de acomodar sin mas. Pero me ejercité de grado
en esta materia de mal cariz, como los que ala-
ban la cuartana, ya para poner a prueba mi inge-
nio, ya con aquella intencion que refleja Glaucon
en Platéon al alabar la injusticia, no porque esté
convencido, sino por arrancar de Socrates las
excelencias de la justicia. Asi yo, para hacerte sa-
lir a la defensa de la elocuencia, arremeti contra
ella mas de la cuenta, contrariando algo mi sen-
tir y mi natural; que si yo pensara que habian de
despreciarla o postergarla los barbaros, no me
hubiera pasado en cuerpo y alma a ésta, como
hice ha poco, digo, a las letras griegas, a tu nunca
bastante alabado Temistio. Aunque diré con
libertad lo que siento, me revuelven el estomago
ciertos gramaticos que, no bien han encontrado
un par de etimologias verbales, de tal modo alar-
dean, lo trompetean, lo pasean jactanciosos, que
en modo alguno muestran intencion de ser teni-
dos por filosofos. No queremos, dicen, vuestras
filosofias; ¢cqué de extrano? Tampoco los .perros
el falerno. Pero cerremos con este broche nues.-
tra carta. Si algan nombre y fama se labraron los
barbaros con sola su ciencia de las cosas, no sera
facil decir qué lugar, qué cimulo de alabanzas te
hayas granjeado para ti, que eres, entre los filoso-
fos, elocuentisimo, y entre los elocuentes, lo diré
en griego, «philosophotatos», superlativamente
filésofo.

Florencia, 5 de junio de 1485
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APENDICE II
DEL ENTE Y EL UNO
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A Angelo Poliziano

PROEMIO

Me hablabas hace unos dias de lo que sobre
el Ente y el Uno traté contigo Lorenzo de Médi-
ci, cuando apoyado en argumentos de Platon,
disputaba contra Aristdteles, cuya Etica explicas
tu publicamente este ano; varon él de ingenio
eficaz y multiforme, que parece vale para todo,
en el que es para mi de particular admiracion el
que ocupadisimo como esta siempre con los
asuntos de la republica, sobre letras tiene siem-
pre algo que decir o meditar. Y como los que
piensan que Aristoteles disiente de Platon disien-
ten igualmente de mi, que me empleo en dar una
filosofia que concuerda a los dos, me regabas te
dijera como se defiende en aquel tema a Aristé-
teles, v cdmo concuerda con su maestro Platén.
Dije entonces lo que me vino a la mente, mas
bien en confirmacion de lo que tu respondiste en
la disputa que aduciendo algo nuevo. Pero se ve
que no te basta. Me pides ahora que, aunque voy
a escribir mas detenidamente en la Platonis Aris-
totelisque Concordia que ahora estoy dando a luz,
toque en un breve comentario aquello que en-
tonces hablé libremente sobre esta cuestion, es-
tando presente, creo, Domingo Benivieni, por su
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doctrina y por su honradez queridisimo para
nosotros dos. ¢Qué puedo negarte yo a ti? En
cuestion de letras, sobre todo, compaiiero, diria,
inseparable. Séame licito excusarme de las exi-
gencias de un estilo mas acicalado si uso a ratos
de algunas expresiones que no han obtenido carta
de naturaleza latina. Bien que la misma novedad
de los temas, y la casi necesidad lo lleva consigo,
y no busques el halago de un estilo mas elegante,
Como dice nuestro Manlio, la cosa misma excluye
el ornato, contenta con mostrarse. Fueron, pues,
estas cosas, si mal no recuerdo, las que dieron
tema a nuestro dialogo.

CAP, I. Los platonicos afirmaron que el Uno
precede al Ente.

Aristoteles dice en muchos pasajes que se
corresponden entre si y cubren el mismo espa-
cio el Uno y el Ente (también lo verdadero y lo
bueno, pero de esto mas adelante). Contradice la
Academia y quiere que el Uno sea antes que el
Ente, pero cuando dicen antes quieren significar
mas simple y mas comun. Por lo cual, aun de
Dios (suma simplicidad) dicen ciertamente que
es Uno, pero que no es Ente, y dentro del ambito
del Uno ponen también a la materia prima de
todo, es decir, aquella materia tosca e informe
que, sin embargo (segun quieren), esta fuera de
los limites del Ente. Y aducen aquello de que no
es lo mismo lo que se opone al Uno que lo que se
opone al Ente; al Ente se opone la nada, al Uno
la multitud; por la misma ley, pues, por la que co-
sas que se oponen se conciben como dos, habra
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que decir que el Ente y el Uno no son converti-
bles ni se corresponden entre si.

CAp. II. En parte alguna sugiere Platon
que el Uno es superior al Ente,
sino mds bien que son iguales.

Se apoyan en estas razones. Antes, empero,
que las discutamos y refutemos, sera bien poner
en claro lo que Platén en esta cuestidén expresa-
mente ha ensenado. En dos lugares veo que ha-
blé Platén del Ente y del Uno, en el Parmeénides y
en el Sofista. Sostienen los académicos que en
uno y otro pone Platén el Uno por encima del
Ente.

Mas yo, primeramente, sobre el Parménides,
diré que ni en todo el didlogo se afirma algo en
este sentido, ni, si acaso algo minimo se afirma,
nada claro hay en ello de donde saquemos asig-
nar a Platén una tal doctrina. Ciertamente no se
ha de poner el didlogo entre los dogmaticos,
cuando todo él transcurre como un cierto ejerci-
cio dialéctico. Tan lejos estan las palabras del
dialogo de combatir nuestra opinion, que no hay
interpretaciones mas arbitrarias y violentas que
las que aducen aquéllos que pusieron otro senti-
do en el Parmeénides de Platon. Pero dejemos a
los exégetas todos. Miremos la marcha del dialo-
go, qué lo inicia, a dénde se encamina, qué pro-
mete, qué concluye.

Las cosas son asi. Una vez que Sécrates, de-
jando la cuestién suscitada de si todo es uno o es
muchas cosas, deriva al tema de las ideas y Par-
ménides plantea muchas preguntas sobre ellas,
responde Parménides que le place aquel impetu
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y aquella tendencia del alma a esclarecer tales
cosas altisimas: «Recdgete, dijo, en ti mismo vy,
mientras eres joven, ejercitate mas asiduamente
en aquella facultad que a muchos les parece inu-
til, por lo que la tachan de juego y charlataneria,
se te escapara de otro modo la verdad.» Claro es
para cualquiera, y se evidencia por lo que sigue,
que por tales palabras entiende aquél la dialécti-
ca. Cuando después Socrates pregunta a Parmé.
nides: «¢Qué género de ejercicio es éste, Parmé-
nides?», responde primero que es el que habia
oido a Zendn, y luego, mas en particular, dando
doctrina sobre esto, advierte que se mire bien no
solo lo que se sigue de que una cosa sea, sino
también lo que se sigue de que no sea; después,
todavia, lo que se sigue de que sea 0 no sea res-
pecto de ella misma y respecto de las demas co-
sas, y viceversa qué se sigue en las otras cosas
respecto de si mismas y respecto de aquélla. Y
extendiéndose en esto largamente, al fin Socra-
tes le dice: «Ardua tarea emprendes y no acabo
de entenderte. ¢Como no pones ti mismo algo
de tu cosecha sobre este método que tienes por
bueno a ver si yo me aclaro mas?» Responde
Parménides que se la hace duro a él ya viejo. Por
lo demas, Zendén aconsejé este proceder a Par-
ménides cuando se esta en un pequeno circulo, y
en cambio no cae bien que un viejo trate cosas
de éstas ante una multitud, pues muy pocos son
los que comprenden que tales rodeos y aborda-
jes son necesarios para alcanzar la verdad.
Vienen estas palabras de Zendén a corrobo-
rar plenamente lo que decimos, lo que se propo-
ne tratar Parménides. Asi es si asentimos a Ze-
nén cuando nos dice que al viejo no le cumple
tratar esas cosas en una asamblea multitudina-
ria. Pero si, como ellos quieren, va a ventilar las
cuestiones de las jerarquias divinas, del primer
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principio de todas las cosas, ¢qué tema mas dig-
no y del que menos tenga que avergonzarse el
viejo? Mas si no queremos enganarnos, fuera de
toda controversia esta que el tema al que se re-
fiere Parménides es el problema dialéctico, ni
otra cosa pide de él alli Socrates. Pero era esto
para Zenon mas oficio de joven que de viejo. Si
no nos convence esto, recorramos todo el didlo-
go y veremos que no se afirma alli nada sino so-
lamente se pregunta: si esto es asi, cqué se sigue?
¢Qué si no es asi? De aqui los académicos se han
aprovechado para su opinién sobre el Ente y el
Uno, tomando la primera hipodtesis en el debate
del problema, qué ocurriria, si todo fuera Uno, y
se responde que seria indivisible, infinito, no
existente en ninguna parte, y a vuelta de mu-
chas cosas, entre las otras consecuencias se adu-
ce aquélla, que el Uno aquel no seria Ente. Ad-
vierte también que si no se trata de un ejercicio
dialéctico, sino de una doctrina sobre el Ente y
el Uno, hay una buena diferencia entre afirmar
que el Uno esta sobre el Ente y afirmar que si
todo es Uno, ese Uno no es Ente. Y del Parméni-
des nada mas.

En el Sofista lo que se afirma es que el Uno y
el Ente son iguales, mas que el que el Uno esté
por encima del Ente. Porque no veo dénde diga
esto ultimo y aquello es lo que significan las pa-
labras: «Porque mirando la cosa asi, confiesas
que de necesidad el que dice algo dice un algo»,
y luego: «pero el que no dice un algo, necesaria-
mente tampoco dice Uno, es decir, nada dice».

Esto, aquél. Son, pues, iguales para él, o, con
mas precision, son lo mismo el no Uno y la nada, y
el Uno y el algo. Después prueba que no se pue-
de decir que el no Ente es Uno, y concluye: «El
Ente no adviene al no Ente; luego el Uno no ad-
viene al no Ente.» Habla del Uno del que antes
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habia dicho que es igual a aquello que es algo. Se
ve, por tanto, que tiene por inconcuso que el
Uno es Ente. Pero sea; supongamos que Platon
afirmé lo que ciertamente nunca afirmé. Exami-
nemos en qué sentido pudo con verdad haber
sido dicho, y pasemos por esta via a echar los ci-
mientos de la misma opinidn aristotélica.

CAP. III: Se prueba, con el testimonio de
Parménides, Dionisio y Simpli-
cio, que el Ente y Uno son reci-
procamente iguales.

Digo que el Ente, del que se cuestiona si es
igual que el Uno, puede entenderse en dos mo-
dos. Primero, cuando decimos Ente, entendemos
todo aquello que esta fuera de la nada. De este
modo usé Aristételes cuando hizo al Ente igual
al Uno. Ni le falté razén en este modo de hablar.
Porque, como se dice con verdad, debemos pen-
sar como pocos, hablar como los mas. Pensamos
y opinamos para nosotros, hablamos para los
otros, es decir, para la multitud, y hablamos para
que nos entiendan. Y el vulgo y cualquier hom-
bre medio, de tal modo entienden al Ente, que
dicen que es Ente todo aquello a lo que no le fal-
ta el ser y que no se puede apellidar con verdad
nada. Y los mismos que son reputados sapientisi-
mos, los que piensan contrariamente a nosotros,
vemos que usaron la misma expresion. Pues Par-
ménides el pitagorico, cuando dijo que el Uno es
lo que es, entendié con ello a Dios, si creemos a
Simplicio y a otros muchos que tratan de defen-
der a Parménides contra los que le calumnian,
atribuyéndole la afirmaciéon de que todo es Uno.
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Pues a una voz responden que nunca creyé Par-
ménides que no hubiera divisién, multitud, plu-
ralidad en las cosas, lo que él mismo reconoce
abiertamente en otros lugares de sus poemas.
Sino que cuando dijo que es Uno lo que es, juzgd

" que es tan solo Uno aquello a lo que le conviene

de veras la apelacion de Ente y que verdadera-
mente es, es decir, que el Uno es Dios. Por ello si
creemos a Parménides y a sus defensores, aun
los platénicos, el Uno sdélo podria estar encima
del Ente si esta encima de Dios, y tan lejos esta
Parménides de negar que Dios sea Ente, que mas
bien concede a sdélo Dios la denominacién verda-
dera de Ente. Y asi nos ocurre la solucién del
primer argumento de los platénicos.

Pero también Dionisio el Areopagita, a quien
los que nos impugnan recurren como sustenta-
dor de su opinién, no negara que verdaderamen-
te se dice por Dios en Moisés: «Yo soy el que
soy», lo que en griego leemos: «Ego eimi o on»,
es decir, Yo soy el Ente. Mas aun, cuando ellos
me dicen que la nada o el no ente se opone al
Ente como al Uno la multitud, concederan nece-
sariamente quc lo que no es Ente es nada o no
Ente, como lo que no es uno, es muchos o multi-
tud. Por lo cual, si guardan la misma ley de la lo-
cucién, habran de confesar que Dios, o es nada,
lo que horroriza los oidos, o que es Ente. Toman-
do asi el Ente, aplicamos aquel primer axioma y
enunciado universal que de cualquier cosa nece-
sariamente se dira que es o no es, y de ninguna
se podra al mismo tiempo decir o pensar ambas
cosas. Pues como fuera de todas las cosas nada
haya mas que la misma nada, si el Ente tomado
de este modo sélo excluye de si la nada, preciso
es que cobije bajo si todas las cosas. Por lo que
ni puede cobijar el Uno mas cosas que el Ente, a
no ser que cobije también la misma nada, lo que
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niega Platon en el Sofista, cuando dice que el no
Ente o la nada no pueden decirse Uno. Si tampo-
co puede cobijar menos, como ellos quieren, por
tanto, Ente y Uno son iguales.

CAP. IV: Se declara como se puede decir
de algo que es superior al Ente.

Hemos explicado uno de los modos como di-
jimos que puede tomarse el Ente. Los que tal
modo usan, como rectamente pueden usarlo,
muy verdaderamente afirman que nada hay mas
comun que el Ente. Resta aclaremos el otro, se-
gun el cual se hara manifiesto que puede, sin em-
bargo, decirse que algo se coloca mas arriba de
la altura del Ente.

Los nombres unos son concretos, otros abs-
tractos. Concretos: caliente, luminoso, blanco,
hombre. Abstractos: calor, luz, blancura, humani-
dad. Y esta es la fuerza y la diversidad de las pa-
labras, que lo que es abstracto denota lo que de
suyo es, no por otro; lo concreto, por el contra-
rio, significa lo que es, no por si mismo, sino por
beneficio de otro. Asi, lo iluminado luce por la
luz, lo blanco es blanco por la blancura, el hom-
bre es hombre por la humanidad. Y como nada
se participa a si mismo, y como no puede ser de
la misma condicion la cosa que es por siy la que
es por participacion de otra, se sigue que lo que
se dice abstracto no puede denominarse por lo
concreto. Por eso no se dice rectamente: «la
blancura es blanca, la negrez es negra», mas atin
seria ridiculo el que tal dijera, no porque la blan-
cura sea negra, o el calor frio, porque tan lejos
esta aquélla de ser negra y éste de ser frio, que
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todo lo que es blanco lo es por aquélla y todo lo
que es caliente, por participacion del calor es ca-
liente. Asi pues, negamos de algunas cosas con-
venir a otras, o porque éstas no las tienen, como
cuando decimos que el negro no es blanco,
o porque las tienen de un modo mas excelente o
con una razéon mas perfecta, la que significamos
con tal locucion, como cuando negamos que la
blancura sea blanca no porque sea negra, sino
porque, no sb6lo no es negra por ser blanca (lo
que equivale a: tiene blancura), sino porque es la
misma blancura.

Vayamos a lo nuestro. El Ente adopta la for-
ma de nombre concreto; vale, en efecto, lo mis-
mo decir Ente que lo que es. Su abstracto parece
ser esta expresion: ser (esse), de modo que se
diga ente lo que participa del ser (esse), como
luciente se dice lo que participa de la luz y vi-
dente el que posee el mismo ver. Si miramos con
atencion a la significacion exacta de Ente, nega-
remos ser Ente no solamente lo que no es y lo
que es nada, sino también aquello que de tal ma-
nera es que es el mismo ser (esse) por si y de si, y
por cuya participacion todas las cosas son, del
mismo modo que no solo negaremos que es ca-
liente lo que carece de calor, sino también lo que
es ¢l mismo calor. Asi es Dios, que es la plenitud
del ser, que es soélo por si y por el cual todas las
cosas, sin intermediario, pasan al ser.

Segun esta razon, pues, decimos verdadera-
mente que Dios no es Ente, sino Super-Ente, y
que hay algo superior al Ente, a saber, Dios mis-
mo, y por darle la apelacion de Uno admiti-
remos, en consecuencia, que el Uno esta por
encima del Ente.

Llamamos entonces a Dios Uno, no tanto
enunciando lo que es, cuanto el modo como es
todas las cosas que son (quomodo sit omnia quae
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sunt) y como todas las otras cosas son por é.
«Uno se dice Dios, dice Dionisio, porque es E]
singularmente todas las cosas» (unice est omnia);
y también: «se dice Uno, porque es el principio
de todo, asi como de todos los nimeros es prin-
cipio la unidad». Por lo cual, si Platon en la pri-
mera hipotesis del Parménides (como quieren los
académicos) afirma que el Uno es superior al
Ente, no sera aquel Uno otra cosa que Dios, lo
que reconocen con asentimiento unanime admi-
tiendo que Platon habla alli del Primer Principio
de todas las cosas.

Dira alguno, por este lado, al menos, disiente
Aristoteles de Platon, pues Aristoteles nunca
toma al Ente de tal manera que esté bajo el Uno
y no abarque también a Dios, lo que hace Platon.
Los que esto dicen no han leido a Aristoteles.
Pues hace también él lo mismo y de un modo
mucho mas claro que Platon.

Pues en el libro sexto de la Primera filosofia
(Metafisica) dice que el ente se divide en Ente per
se y Ente per accidens. Dividiendo el Ente per se
en diez géneros, ninguna duda, segun los buenos
intérpretes, de que no se contiene Dios debajo de
este Ente, pues ni es Ente per accidens ni esta
comprendido en los diez géneros en los que se
divide el Ente per se. También es corriente entre
los peripatéticos la division del Ente en sustan-
cia y accidente. Y si esto es asi, de tal modo to-
mamos al Ente, que Dios esté por encima del
Ente y no esté por debajo del Ente, como enseria
Tomas en el primer libro del Comentario a las
Sentencias teoldgicas. Anadiré que sin derecho se
glorian algunos platdnicos de poseer un misterio
desconocido a Aristoteles, cuando dicen que son
dos las denominaciones propias de Dios, a saber,
Uno y Bueno, y que asi Bueno y Uno preceden al
Ente. Porque igual que mostramos que no se les
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oculta a los peripatéticos de qué modo se puede
entender a Dios por encima de Ente, podemos
también mostrar que Aristoteles dio a Dios pri-
meramente estos dos nombres, Uno y Bueno.
Pues el segundo {duodécimo] libro de la Primera
Filosofia, después de dipustar de todo el Ente y
de las inteligencias separadas, finalmente se pre-
gunta (como voiviendo después de todo lo demas
a investigar las propiedades exclusivas de Dios)
si ademas del bien que hay, a modo de ejército,
en la universalidad de los entes, hay algun bien
separado como en el capitan de ese ejército, y lo
define ser. El cual bien Dios lo es, y consecuen-
temente prueba su unidad en el mismo capitulo,
aduciendo en testimonio, después de otras buenas
razones, el pasaje de Homero «eis koiranos esto,
eis basileus». ¢Donde, pues, falso, donde disonan-
te de Platon Aristoteles? ¢cDonde impio? ¢Donde
sintiendo de Dios por debajo de lo que Dios se
merece?

CAp. V: En el que declara en qué senti-
do los peripatéticos atribuyen
muchas cosas a Dios que le nie-
gan los platonicos y muestra de
qué modo por cuatro grados as-
cendemos a la tiniebla en que
Dios habita. -

Disolvemos ahora las razones de los platoni-
cos con las que no del modo como nosotros esta-
mos de acuerdo, sino absolutamente en contra
de Aristoteles sostienen que el Uno es superior
al Ente. Y aunque de lo anteriormente dicho
queda ya diluida la primera razon por la que se
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afirmaba que Dios es Uno y no Ente, seria del
caso explayarnos con alguna mayor atencién
para demostrar que no solo por platénicos y pe-
ripatéticos, cada uno por su parte, sino por un
mismo autor pueden de Dios afirmarse y negarse
con verdad muchas cosas.

Dios es eminentisima y perfectisimamente
todas las cosas (est omnia). .o que no seria si no
encerrara en si las perfecciones de todas y no ex-
cluyera de si cuanto implica imperfeccion. Ahora
bien, podemos distinguir dos capitulos en la ra-
z6n de imperfeccion en las cosas que existen.
Uno cuando en la cosa hay algo que en el género
de esa cosa es menos perfecto, otro cuando la
cosa es en su género perfecta, pero no es simple-
mente perfecta porque tiene solo la perfeccion
de un género y fuera de ella hay muchos géneros
de cosas abrillantados con sus perfecciones pro-
pias que no se incluyen en aquélla. Ejemplo del
primero, el conocimiento sensible, que no solo
es imperfecto porque se queda en conocimiento
y no pasa a ser también apeticion, sino porque
es conocimiento imperfecto, ya porque necesita
del 6rgano tosco y corporal, ya porque solo al-
canza a lo superficial y no penetra en lo profun-
do de la cosa, a saber, ¢n la sustancia. El mismo
conocimiento humano que se dice racional es
también imperfecto por vago, incierto, inestable
y laborioso. Pon en la cuenta también el conoci-
miento intelectual de las inteligencias divinas
que los tedlogos llaman angeles, también es im-
perfecto, al menos por el hecho de que busca
fuera lo que no posee plenamente dentro de si, a
saber, la luz de la verdad de la que necesita y con
la que se perfecciona. Mira la vida. Vida es la que
hay en las plantas, mas aun, en todo cuerpo, y es
imperfecta, no sélo porque es vida y no conoci-
miento, sino porque no es pura vida, sino mas
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bien una vivificacién derivada del alma al cuer-
po, siempre fluyente, siempre mezclada de muer-
te, mas para ser dicha muerte que vida; porque,
si no lo sabes, comenzamos a morir ya al comen-
zar a vivir, la muerte se prolonga con la vida, y
no acabamos de morir hasta que con la muerte
de la carne, nos libramos de este cuerpo de
muerte. Y ni es perfecta la vida de los dngeles, la
cual, si no fuere constantemente alimentada con
el rayo vivificante de la divina luz, se esfumaria
en la nada. Igual razon en las demas cosas. Cuan-
do, pues, haces a Dios cognoscente, a Dios vivien-
te, cuida bien de que el conocimiento y la vida
que le atribuyes se entienda libre de esos luna-
res. Y no basta esto. Queda otra imperfeccion de
la que te pongo un ejemplo. Imagina una vida
perfectisima que sea, efectivamente, toda y pura
vida, nada de mortal, nada de mezcla de muerte,
que de nada necesita fuera de si para permane-
cer en su ser firme y duradero. Imagina un cono-
cimiento con el que se conozca todo y a un tiem-
po y con toda perfeccion. Anniade aun esto, que lo
conozca todo en si mismo de modo que no bus-
que fuera una verdad que conocer, sino que sea
la verdad misma. Todavia una cualquiera de es-
tas cosas, aunque en su género perfectisima y
fuera de Dios no se puede dar, tomada, sin em-
bargo, asi, distinguidas una de otra entre si, es
indigno de Dios. Porque Dios es la perfecciéon
omnimoda e infinita, pero omnimoda e infinita
no solamente por el hecho de contener en si to-
das las perfecciones y todas infinitas cada una en
su perfeccion. Pues no seria asi ni él simplicisi-
mo, ni serian infinitas las cosas que en él hay,
sino que seria un infinito compuesto de muchos
infinitos en numero, pero finitos en perfeccion,
decir lo cual o pensarlo de Dios es impio. Si, en
efecto, ponecmos en Dios la vida que es perfectisi-
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ma, pero es todavia solo vida y no es conoci-
miento, y si ponemos la apeticion o voluntad que
es perfectisima voluntad, pero sélo voluntad y
no vida y conocimiento, y cosas semejantes, ma-
nifiestamente ocurrira que la vida divina sera de
perfeccion finita, pues tendra la perfeccion de
la vida, pero no la del conocimiento, no la de la
apeticion. Quitemos, pues, de la vida, no sdlo
aquello que la hace imperfecta como vida, sino
también lo que la hace ser sélo vida; y lo mismo
hagamos con el conocimiento y con otros nom-
bres semejantes con los que designamos a Dios,
y lo que entonces quedara de todo ello necesa-
riamente sera aquello que queremos entender
por Dios, a saber, Uno, Perfectisimo, Infinito,
Simplicisimo. Y como la vida es un determinado
Ente, la sabiduria también un cierto Ente, e
igualmente la justicia, si quitas a éstas la condi-
cion de particularidad y de las terminaciones de-
finientes, lo que resta no sera este o aquel Ente,
sino el mismo Ente, el simple Ente, el universal
Ente, no con la universalidad de la predicacion,
sino con la universalidad de la perfeccion. Seme-
jantemente la sabiduria es un determinado bien,
porque es el bien que es la sabiduria y no el bien
que es la justicia. Quita, pues, como dice Agustin,
esto, quita aquello, es decir, quita la particular li-
mitacion por la que la sabiduria de tal manera es
un bien que no es el bien que es la justicia, y pa-
recidamente la justicia de tal modo tiene la bon-
dad de la justicia que no tiene la que es propia
de la sabiduria, y entonces, envuelto en enigma,
veras el rostro de Dios, a saber, todo el bien mis-
mo, el bien simplemente, el bien que es el bien
de todo bien. Igual, la vida, como es un determi-
nado Ente, asi es un cierto Uno, pues es una per-
feccion, lo mismo la sabiduria es una perfeccion.
Quita la particularidad, te queda no este o aquel
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Uno, sino el mismo Uno y simplemente Uno.
Siendo, pues, Dios el que, como deciamos al
principio, es todas las cosas (omnia est), retirada
toda imperfeccion, si de todas las cosas retiras la
imperfeccion que tiene cada una dentro de su
género, y la particularidad de ese su género, lo
que te queda es Dios. Dies, pues, es el mismo
Ente, el mismo Uno, el mismo Bien e igualmente
el mismo Verdadero.

Hemos asi adelantado dos grados subiendo
a la tiniebla en que Dios habita, purificando los
nombres divinos de toda escoria que les viene de
la imperfeccion de las cosas significadas.

Nos quedan otros dos grados; uno, que de-
tecta la insuficiencia de los nombres; otro, que
delata la debilidad de nuestra inteligencia. Estos
nombres, ente, verdadero, uno, bueno dicen
algo concreto y como participado, por lo cual, de
nuevo, decimos a Dios Super-Ente, Super-Uno,
Super-Bueno, porque es él el mismo ser (esse), la
misma verdad, la misma unidad, la misma bon-
dad. Pero todavia estamos en la luz y Dios puso
en la tiniebla su escondrijo. No hemos, pues, lle-
gado aun a Dios. En verdad, mientras lo que de-
cimos de Dios también lo entendamos, lo com-
prendamos, se dira de nosotros que estamos en
la luz y tanto menos decimos y pensamos lo que
es Dios cuanto supera su divina infinitud la capa-
cidad de nuestra inteligencia. Ascendiendo, pues,
al cuarto grado, entremos en la luz de la ignoran-
cia y cegados por la tiniebla del resplandor divi-
no, exclamemos con el profeta: «Desfalleci en tus
atrios, Senor», diciendo de Dios lo unico que al
final podemos decir, que es ininteligiblemente,
inefablemente sobre todo lo que con la maxima
perfeccion nos es posible a nosotros hablar y
concebir de él, poniéndole asi eminentisimamen-
te sobre la misma unidad, bondad y verdad que
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llegamos a concebir y sobre el mismo ser (esse).
Mirando a esto, Dionisio Areopagita, después de
todo lo que escribiera en la Teologia Simbdlica,
en las Instituciones Teoldgicas y en el De los Nom-
bres Divinos, y en la Mistica Teologia, finalmente,
al pie del libro, como quien ya se encontraba en
la tiniebla, y, como podia, hablando santisima-
mente de Dios, después de otras cosas atinentes
al caso, exclamo: «No es ni la verdad ni el reino,
ni la sabiduria, ni uno ni unidad, ni deidad o
bondad, ni espiritu, en cuanto podemos nosotros
saber, ni le cuadra la denominaciéon de hijo ni de
padre ni es cosa alguna de las que caben en
el conocimiento nuestro o de cualquier otro en el
mundo, ni cosa alguna de las que no son, ni de
las cosas que son; ni conoce las cosas que son
como son, ni hay lenguaje (serrno) de él, ni nom-
bre, ni ciencia, ni es tinieblas ni luz, ni error ni
verdad, ni hay de él en absoluto afirmacion o
negaciéon.» Esto aquel varén divino al pie de la
letra.

Recapitulemos lo que hemos dicho y vere-
mos que, en el primer grado, sabemos que Dios
no es cuerpo, como dicen los epicureos, ni forma
del cuerpo, como quieren aquéllos que dicen que
Dios es el alma del firmamento o del universo, lo
que creyeron los egipcios, como escribe Plutar-
co, y también Varrén el tedlogo, de donde a unos
y a otros derivé un gran apoyo para la idolatria,
segun expondremos en otro lugar. Pero hay tam-
bién algunos entre los peripatéticos tan obtusos
que tienen por verdadera esta sentencia y se la
atribuyen a Aristoteles. Observa cuanto se apar-
tan del verdadero conocimiento de Dios quienes
en la carcel como si estuvieran en la meta, creye-
ron haberse encumbrado a las alturas de Dios
cuando, con el pie en la tierra, aun no dieron un
paso hacia él. Porque asi ni seria Dios vida per-
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fecta, ni Ente perfecto, ni entendimiento perfec-
to. Pero una opinién blasfema como ésta la com-
batiremos detenidamente en la quinta década de
nuestra Concordia.

Aprendemos en el segundo grado lo que po-
cos alcanzan con acierto y en lo que mas facil-
mente podemos errar si un tanto asi nos apar-
tamos de la verdadera inteligencia, a saber, que
Dios ni es vida ni entendimiento ni inteligible,
sino algo mejor y mas digno que todo esto. Pues
todos estos nombres dicen una perfeccién parti-
cular cual no se da en Dios. Y comprendiéndolo
asi Dionisio y luego los platénicos niegan que se
dé en Dios la vida, el entendimiento, la sabiduria
y cosas semejantes a éstas. Pero como toda la
perfeccion que en tales cosas hay, dividida y
multiplicada, Dios la une en si y la reine en una
unica perfeccion, que es su infinitud, su deidad,
que la es él, no como una cosa hecha una por la
reunion de muchas, sino como una cosa anterior
a aquéllas muchas, por eso otros, y principal-
mente los peripatéticos, a los que, en cuanto les
es permitido, en casi todo siguen los teélogos de
Paris, conceden que todo eso se da en Dios. Di-
ciendo y creyendo lo cual no sélo hablamos y
creemos segun razon, sino lo hacemos concor-
dando con los que lo niegan, con tal sélo que
tengamos siempre presente aquello de Aurelio
Agustin que la sabiduria de Dios no es mas sabi-
duria que justicia, y la justicia no mas que sabi-
duria, y la vida igualmente no mas vida en él que
conocimiento, ni el conocimiento mas conoci-
miento que vida. Porque todas estas cosas en
Dios son una cosa, no por confusién o por mez-
cla, o a modo de mutua compenetracion de co-
sas distintas, sino por la simple, suma, inefable,
fundamental unidad en la que todo acto, toda
forma, toda perfeccion de tal manera, sobre todo

175



L e —

y fuera de todo, esta encerrada en el que es pri-
mera y eminentisima cabeza de todo en los se-
cretisimos tesoros de su divina infinitud, que no
sblo es intima a todos, sino mas una con todas
las cosas que ellas consigo mismas. Faltan en ver-
dad las palabras, completamente por debajo aun
de lo que se nos alcanza a pensar.

Pero mira, querido Angelo, qué locura nos
domina. Mientras andamos en el cuerpo pode-
mos amar a Dios mas que hablar de él y que co-
nocerle. Amar nos aproveha mas, trabajamos
menos, le agradamos mas. Pero preferimos ir
por el conocimiento sin encontrar nunca lo que
buscamos, mas bien que poseer amando aquello
que, sin amar, en vano incluso encontrariamos.
Pero volvamos a lo nuestro. Te resultara ya claro
cémo llamando a Dios unas veces mente y enten-
dimiento y vida y sabiduria, otras, sin embargo,
le pongamos mas alla de todas esas cosas y que
una y otra cosa verdadera y concordadamente se
pueda sostener y probar, y que no se pueda decir
que Platon disiente de Aristételes porque en el
libro sexto de la Republica ponga a Dios, a quien
llama Idea del Bien, sobre el entendimiento y so-
bre los inteligibles, dando a aquél poder de en-
tender y a éstos poder de ser entendidos, y éste,
en cambio, es decir, Aristoteles, frecuentemente
denomine a Dios entendimiento, inteligente e in-
teligible. Porque Dionisio Areopagita, cuando
diga lo mismo que Platén, no negara, sin embar-
go, también con Aristételes, que Dios no se igno-
ra a si mismo ni a las otras cosas. Y si se entien-
de a si mismo, es entendimiento e inteligible,
pues conoce y es conocido necesariamente lo
que se conoce a si mismo. Pero si tomamos las
perfecciones, como hemos dicho, en particular
cada una, y cuando decimos entendimiento sig-
nificamos una naturaleza que tiende al inteligi-
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ble como a algo fuera de si, no menos que los
platénicos negara Aristoteles constantisimamen-
te que Dios sea asi entendimiento e inteligible.

En el tercer grado algo mas se nos aclaré
cuando nos acercabamos a la tiniebla, a saber,
que no sélo no imaginemos a Dios, con impio
pensamiento, como algo imperfecto y como un
ente defectuoso, como si se dijese que es cuerpo
o alma del cuerpo, o animal compuesto de am-
bos, ni que le hagamos un género particular, por
perfectisimo que lo supongamos, pensando a lo
humano, como si le llamaramos vida, o mente o
razon, sino que también le conozcamos como su-
perior a aquello que indican los nombres univer-
sales que cubren todas las cosas, como lo uno, lo
verdadero, el ente y lo bueno.

En el cuarto grado llegabamos a saber que
él esta no sélo sobre todo aquello, sino aun mas
sobre todo nombre que pueda formarse y sobre
toda razén que pueda concebirse por nosotros,
comenzando entonces a alcanzar un poco del co-
nocimiento de él justamente cuando no le cono-
ciamos en absoluto.

De lo cual puede colegirse que Dios no sélo
es, segun dice Anselmo, aquello mas grande que
lo cual no puede pensarse, sino aquello que es
infinitamente mas grande que aquello que puede
pensarse, de forma que resultaria apropiada ex-
presion lo que en forma hebrea canté el profeta
David: «El silencio es tu alabanza.»

Vaya esto como solucién del primer argu-
mento. De lo que no menos se nos abre una gran
ventana para la legitima inteligencia de los li-
bros de Dionisio que se titulan De La Mistica Teo-
logia y De los Nombres Divinos, en lo que seran
de evitar dos cosas; o hacer menos de lo que son
las cosas alli escritas, y son grandisimas, o, esti-
mando en poco lo que de aquello se nos alcanza,
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nos perdamos en suefios y comentarios inextri-
cables.

CAp. VI: En el que refuta el segundo ar-
gumento de los platonicos so-

bre la materia prima.

Lo que objetan de la materia prima es insus-
tancial. Porque en cuanto es ente, en esa medida
es ella también una. Mas aun, si quieren atener-
se a las palabras de Platén con todo rigor, ha-
bran de conceder que tiene aquélla menos razon
de una que de ente. Porque no pretende Platén
que sea absolutamente nada, si no, ¢ccomo sera
receptaculo de las formas, como nodriza, cémo
una cierta naturaleza, y otras cosas que asevera
él en el Timeo que es? No es, pues, la pura nada,
es decir, no del todo privada de la condicién de
ente (entis expers), si creemos a Platén, quien por
otra parte, en el Filebo la llama, no sélo multitud,
la que, segun ellos quieren, se opone al uno
como la nada al ente, sino infinito. Pero la multi-
tud, si es finita, no escapa en absoluto a las razo-
nes del uno, pues en lo que es finita es una. Y la
multitud infinita tan lejos esta de tener la natu-
raleza del uno como del limite. Asi pues, la mate-
ria prima, segun Platén, mas es ente que una.

Bien al revés de lo que me querian probar
los que me discuten, a saber, que la materia pri-
ma, sin ser ente, es una. También Jamblico pla-
ténico, en el libro que escribid De la secta pitago-
rica, llama a la materia prima dualidad por
aquello de que la dualidad es la primera multi-
tud, raiz ella de todas las otras multitudes. La
materia prima, pues, segun ése que es tenido por
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grande y como divino entre los platénicos, no
s6lo no es una, sino que es multitud y raiz de
todo lo que hay de multitud en las cosas. Esto di-
jimos volviendo contra ellos sus objeciones. Por
lo demas, ni es ella totalmente carente de unidad
como ni de ser (esse). Mas la exacta unidad la re-
cibe de la forma misma de la que recibe el ser.
Paso por alto lo que se discute sobre su unidad
afirmativa o negativa; todo ¢sto es conocidisimo
al que se ha dado un paseito siquiera una vez
con Aristoteles.

Cap. VII. En el que refuta el tercer argu-
mento de los platonicos, sobre
la multitud, y muestra que a
los que dicen que el Uno es
mds comun que el Ente, algo
hay que conceder que niega

Platon.

Se enganian mucho en el tercer argumento.
Porque no se opone la multitud al uno del
mismo modo que se opone el no cnte al Ente.
Porque en esto ultimo hay una oposicién contra-
dictoria, en aquello una oposiciéon privativa o
contraria, cosa de la que disputa largamente
Aristoteles en el libro diez de la Primera Filoso-
fia. Pero vean en qué dislate caen los que se lla-
man platénicos y dicen que el Uno es superior al
Ente. Cierto, cuando dos géneros se relacionan
entre si de modo que uno esta subordinado al
otro como a mas comun, puede darse el caso de
que algo se substraiga al ambito del inferior y no
se salga del superior. Precisamente por ello se
dice mas comun. Ejemplo al canto, animal es
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mas comun que hombre, y puede darse algo no
hombre, o no ser hombre, y, sin embargo, ser
animal. Con igual razon, si el Uno es mas comun
que el Ente, puede darse que algo sea no Ente, o
nada, y que todavia sea Uno y asi el Uno se predi-
caria del no Ente, lo que expresamente refuta
Platon en el Sofista.

CAP. VIII: En el que declara que estas
cuatro cosas, a saber: ente,
uno, verdadero y bueno se
encuentran en todas las cosas

por debajo de Dios.

Es, pues, verdaderisima sentencia que hay
cuatro cosas que abarcan todo, ente, uno. verda-
dero y bueno, si se entiende por ellas que su
negacion se traduce por nada, dividido, falso y
malo. Se han anadido a estas cuatro otras dos, a
saber, algo (aliquid) y cosa (res); lo hicieron mas
tarde los seguidores de Avicena, quien intercalo
muchas cosas en la filosofia de Aristoteles, lo que
origind a aquél muchas contiendas con Averroes.
Pero en el asunto presente poca discordia
hay en la cosa misma. Dividen efectivamente és-
tos lo que se entiende por uno en uno y algo, lo
que no esta en contra de Platon, quien en el So-
fista, entre las apelaciones comunisimas enume-
ra también el algo (aliquid) y lo que se contiene
bajo el Ente lo dividen en ente y cosa (res). Pero
de esto en otra parte. Estas cuatro cosas, para se-
guir lo comenzado, de un modo estan en Dios, de
otro en las cosas que vienen después de Dies,
puesto que aquello lo tiene Dios por si (a se) y las
otras cosas lo tienen por €l (ab eo).

Veamos primero como estdn en las cosas
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creadas. Todo cuando hay fuera de Dios tiene
causa eficiente, ejemplar y final. De él, en efecto,
por el y a él, todas las cosas. Si, pues, considera-
mos todas las cosas como constituidas por Dios
eficiente, dicense entes porque participan del ser
mediante la eficiencia de Dios. Si las miramos
como ajustandose y respondiendo a su ejemplar,
que llamamos idea segun la cual Dios las cred, a
saber, ente, uno, verdadero y bueno, algo, cosa
(las dos ultims anadidas por los seguidores de
Avicena), se dicen verdaderas. Se dice imagen
verdadera de Hércules la que se conforma con el
verdadero Hércules. Si tienden a él como a su fin
ultimo, se dicen buenas. Y si cada cosa se mira
absolutamente en si misma, se dice una. Y este
es el orden; primero, cada cosa es concebida
bajo la razén de ente, pues primero lo tiene que
hacer el agente antes de que sea algo en si, si no,
no seria dependientemente del agente todo lo
que es segun su ser. Con lo que tenemos que
nada hay fuera de Dios, que, al concebirlo, no en-
tendamos que es ente por otro fab alio); el ente
finito es ente participado. Va, pues, el ser uno
después del ser ente. En tercer lugar, la verdad;
después que algo es en si, ver si es tal cual res-
ponde al ejemplar segun el cual fue formado; y si
es semejante a €él, sera natural que, como a afin y
doméstico se oriente a él mediante la bondad.
<Quién no ve que todo esto se sitiia dentro de un
mismo espacio? Si pones que algo sea, por nece-
sidad sera también uno. Pues quien no dice uno,
dice nada, como apunta Platon en el Sofista. Por-
que es uno todo lo que no esta dividido en si
mismo y esta distinguido (dividido) de todo lo
demds que no es él mismo; cuando decimos
esto, entendemos uno, o usando las palabras de
Platon, «es idéntico a si mismo y distinto de los
otros», lo que reafirma en el mismo dialogo con-

181



venir a cada una de las cosas. También es verda-
dero por necesidad. Pues si es hombre, es de ver-
dad hombre, y lo mismo es decir que esto no es
verdadero oro que decir no es oro. Si dices, en
efecto, «no es verdadero oro», quieres decir: «pa-
rece que es oro y se parece al oro, pero no es
oro». Por ello Aurelio Agustin, definiendo en los
Soliloguios lo que es verdadero, dice: «Verdade-
ro es lo que es», lo que no ha de tomarse como si
ente y verdadero fueran lo mismo, pues, aun
siendo lo mismo en la cosa, son por la razén y la
definicion diversos, por lo que no puede uno de-
finirse por lo otro; lo que quiso expresar Agustin
es que se dice cosa verdadera la que es lo que se
la llama y se dice que es; como en el caso del
oro, es verdadero oro cuando de hecho es oro y
no oltra cosa que oro. Esto es lo que viene a decir
con el: «Verdadero es lo que es.» Lo que no ad-
virtiendo algunos desvirtian la definicién.

De manera semejante es también bueno,
porque todo lo que es, en cuanto es, es bueno. Y
mucho yerra Olimpiodoro, segin yo pienso,
cuando pretende probar que una cosa es bueno
y otra ente, por la razén de que lo bueno simple-
mente lo deseamos; no simplemente deseamos
ser, sino ser bien; y por ello, si nos va a ir mal, no
deseamos ser. Dejando aparte la cuestion de si
aquéllos a los que les va mal y miseramente pue-
den segin su recto y natural deseo querer no
ser, no advierte que igual que hay multiple ser
(esse), también hay multiple bondad.

Es, en efecto, lo primero el ser natural de las
cosas como en el hombre ser hombre y en el
ledn ser ledn, y en la piedra ser piedra, al cual
ser sigue inseparablemente la bondad.

Hay otras cosas que se pueden llamar ad-
venticias como en el hombre ser sabio, ser
hermoso, ser sano. Y como la sabiduria y la her-
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mosura son entes distintos de la humanidad,
también son bienes distintos. Porque una cosa es
la bondad con la que el hombre es bueno, otra la
sabiduria con la que no ya es hombre, sino se
hace hombre sabio, lo mismo que ésta (sabidu-
ria) es y se dice un ente, y aquélla (bondad) se
dice y es otro ente.

Como, pues, todas las cosas tienden al bien,
todas tienden al ser, y primero, ciertamente,
tienden y apetecen aquella bondad que es consi-
guiente al ser natural, pues ésta es el fundamen-
to de todas las bondades siguientes que advie-
nen a aquélla, sin la cual no podrian subsistir.
¢Como, en efecto, va a ser feliz el que no es en
absoluto? Lo que pasa es que no se contentan
con aquella bondad que adquieren por sélo ve-
nir al ser, sino que quieren que vengan después
las otras que completan y embellecen aquella
primera. Y como verdaderamente decimos que,
ademas y anadidas a la primera, anhelamos
otras bondades, asi también podemos decir que
a mas y después del primer ser (esse), son desea-
dos por ellos otros seres (esse), porque una cosa
es ser feliz, otra ser hombre. Y si alguien admite
que es posible desear no ser hombre si no se es
feliz, no se seguira, como cree Olimpiodoro, que
una cosa es ser bueno, otra ser ente, sino que
una clase de ente es ser hombre y otra clase de
ente la felicidad, y parecidamente, que una es la
bondad del hombre, otra la de la felicidad, de las
que una, a saber, la primera, no la quiere el hom-
bre si no tiene también la segunda.

Omito la cuestion de si por la misma razén
por la que algo se dice simplemente bueno, tam-
bién se dice simplemente ente, o si por lo que
este ente se dice un tal bien, se diga también del
bien simplemente un tal ente; no vamos a discu-
tirlo todo aqui.
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Con verdad, pues, deciamos que todo lo que
es en tanto es bueno en cuanto es. «Vio Dios
todo lo que habia hecho y era muy bueno.»
¢Como no? De buen artifice vienen que dejé im-
presa su semejanza en lo que de él procedié. En
la entidad de las cosas, asi pues, podemos admi-
rar el poder del Dios creador, en la verdad hon-
rar la sabiduria del artifice, en la bondad respon-
der con amor a la generosidad del amante, en la
unidad asumir la unica, por decirlo asi, simplici-
dad del Hacedor que unié todas las cosas, tanto
unas con otras entre si, como a todas consigo
mismo, invitando a cada cosa al amor de si mis-
ma, al amor de las demas y, finalmente, al amor
de Dios.

Consideremos ahora sus opuestos a ver si se
contienen igualmente en un mismo espacio. Que
lo falso y la nada sean lo mismo lo demuestra lo
que dijimos mas arriba. El mal y la nada, si deci-
mos que se distinguen, protestaran los filésofos
igual que los tedlogos; hacer, pues, lo malo es
igual a hacer nada y suele decirse que el mal no
tiene causa eficiente, sino deficiente. Con lo que
queda rebatida la insensatez de los que pusieron
dos principios, uno de las cosas buenas, otro de
las malas, como si existiera un principio eficien-
te del mal. Y dividir una cosa es lo mismo que
destruirla, ni podemos quitar a cualquier cosa su
propia y natural unidad de modo que todavia su
ser permanezca en su integridad. Porque no es el
todo sus partes, sino aquello uno que surge de
sus partes, tal como lo ensena Aristoteles en el li-
bro octavo de la Primera Filosofia. Por lo cual, si
divides el todo en partes, las partes permanecen,
pero el todo mismo dividido no subsiste, sino
que deja de ser en acto y sigue sélo en potencia,
igual que, al revés, las partes que antes estaban
en potencia comienzan ahora a ser en acto, pues-
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to que antes, cuando se encontraban dentro del
todo, no tenian unidad propia en acto; la obtie-
nen sélo cuando, separadas del todo, subsisten
por si.

CAP. IX: En el que declara como se dan
en Dios aquellas cuatro cosas.

Veamos de nuevo en qué manera se dan es-
tas cosas en Dios, en el que no estan por respec-
to a la causa que él no tiene, pues, sin causa él, es
causa de todo. Bajo dos razones pueden conside-
rarse estar en Dios, o en cuanto en si mismo sub-
siste absolutamente, o en cuanto es causa dc lo
demas, distincién que no cabe en las cosas crea-
das en lo que concierne al tema presente, porque
Dios puede existir sin existir como causa, y lo de-
mas no puede existir sin ser causado por él. Por
donde concebimos primeramente a Dios como la
universalidad de todo acto, como la plenitud del
mismo ser (esse). A la cual concepcion de Dios de
tal modo sigue el que sea uno, que ni concebirse
pueda lo opuesto. Ve aqui cuanto yerran los que
imaginan muchos primeros principios, muchos
dioses. En seguida se ve que es verdaderisimo.
¢Qué tiene, en efecto, que parezca ser y no sca el
que es el mismo ser? Consecuentemente sera la
misma verdad. Y también la bondad misma.
Pues tres son las propiedades del bien, como es-
cribe Platéon en el Filebo, como perfecto, como
suficiente y como deseable. Y sera perfecto lo
que asi concebimos, pues nada le falta al que
lo es todo. Sera suficiente, pues a aquéllos que lo
poseen, nada les faltara, dado que todo lo encon-
traran en él. Sera deseable, porque de él provie-
ne y en él esta todo lo que por alguna razén pue-
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de desearse. Dios, pues, la plenisima entidad, la
indivisa unidad, la firmisima verdad, la dichosisi-
ma bondad. Esta es, si no me engano, aquella
«tetraktys», o sea cuaternidad, por la que juraba
Pitagoras y a la que llamaba el principio de la na-
turaleza siempre manante. Hemos demostrado,
en efecto, que esas cosas que son el Dios uno,
son el principio de todas las cosas. Y juramos
por lo que ¢s santo, estable y divino, y ¢qué hay
mas estable, santo y divino que aquellas cosas?
Mas si damos a Dios, en cuanto causa de las co-
sas aquellas cuatro denominaciones, el orden
todo se invierte. Porque primero sera uno si se
entiende ser en si mismo antes que se entienda
ser causa. Segundo sera bueno, en tercer lugar
verdadero, y en cuarto ente. Pues, siendo la cau-
sa que se dice fin anterior a la que es ejemplar y
la ejemplar anterior a la eficiente (porque prime-
ro deseamos tener aquello con lo que defender-
nos de las inclemencias del tiempo, luego conce-
bimos con la mente la idea de casa, finalmente la
construimos con materiales haciéndola exterior-
mente); si, como dejamos asentado en el anterior
capitulo, el bien se refiere a la causa final, lo ver-
dadero a la ejemplar, el ente a la eficiente, Dios,
como causa, tendra la razon, primero de bien,
luego de verdadero, finalmente de ente. Todo lo
cual lo tocamos aqui de pasada, sin ocultarsenos
que da ello pie a muchas y graves cuestiones.

Cap. X: En el que reconduce toda la
disputa a la buena direccion de
la vida y a la enmienda de las
costumbres.

Mas para que no estemos discutiendo para
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otros mas que para nosotros mismaos, evitemos,
al tratar de altisimas cuestiones, vivir en una
condicion baja, es decir, indigna de nosotros a
quienes es dado, como don del cielo, el poder in-
dagar hasta las razones de las cosas celestes.
Pero hemos de meditar asiduamente esto, que
nuestra mente, a la que las mismas cosas divinas
se abren, no puede provenir de ninguna semilla
mortal, ni puede encontrar su dicha en otra par-
te que en la posesion de las cosas divinas, y que
tanto mas se acercara a la felicidad, cuanto, pere-
grinando todavia aqui como advenediza, dejando
atras el cuidado de las cosas terrenas, mds se
alce y encienda hacia las divinas. Y parece que lo
primero que la presente disputa nos amonesta es
que, si queremos ser felices, imitemos a Dios, el
mas feliz de todos, poseyendo en nosotros la uni-
dad, la verdad y la bondad.

La paz de la unidad se ve turbada por la am-
bicién, y al alma apegada a sf misma la saca fue-
ra de si y la lanza a mil cosas, la dispersa y la
desgarra. (Quién no perdera el esplendor y luz
de la verdad en el cieno, en el antro oscuro de
los deleites? La bondad nos la roba, rapacisima
ladrona, la codicia. es decir, la avaricia. Pues lo
propio de la bondad es comunicar con otros los
bienes que posees, por lo que Platén, preguntan-
dose por qué cred Dios el mundo, respondiéndo-
se a si mismo, «era bueno», dijo. Estas son
aquellas tres cosas, a saber, soberbia de la vida,
concupiscencia de la carne y concupiscencia de
los ojos, que, como escribe Juan, son del mundo
y no son del Padre, el que es la misma unidad, la
misma verdad, la misma bondad. Huyamos de
aqui, es decir, del mundo gue esta puesto en la
maldad, volemos al Padre, donde esta la paz uni-
ficante, donde la luz verisima, la dicha 6ptima.
Mas ¢quién nos dara alas para volar alli? El amor
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de las cosas de arriba. ¢Quién nos las quitara? El
ansia de lo que es tierra, que si vamos tras ello,
echaremos a perder la unidad, la verdad y la
bondad. Porque no somos uno si no atamos el
sentido curvado hacia abajo y la razén mirando
hacia arriba con el pacto de la virtud, y, en vez
de ello, servimos como a dos principes dentro de
nosotros alternativamente, unas veces a Dios, se-
gun la ley de la razdn, y otras a Baal, segun la ley
de la carne, con lo que destruyen de seguro
nuestro reino dentro de si dividido. Que si de tal
manera practicamos el ser uno que, sometida la
razon al sentido, impera sola la ley de los miem-
bros, falsa sera esa unidad, porque no somos ver-
daderos. Se nos dira que somos y aparecera que
somos hombres, es decir, animales que viven con
la razén, y, sin embargo, seremos brutos, cuya
ley es el apetito sensible. Trampantojo hacemos
a los que nos miran, entre quienes vivimos. No
respondera la imagen a su ejemplar. Pues somos
hechos a semejanza de Dios, y Dios es espiritu, y
nosotros, no ya espirituales, para usar la expre-
sién de Pablo, sino animales. Pero si por la ver-
dad, no nos apartamos del ejemplar, restara que
por la bondad, tendiendo a él, alguna vez nos
unamos con €él. Y, pues, estas tres cosas a saber,
lo uno, lo verdadero y lo bueno, siguen con bro-
che perpetuo al ente, se sigue que, no siendo
aquellas cosas, tampoco del todo seamos, aun-
que parezca que SOmMOS, y aunque se crea que Vvi-
vimos, mas es un continuado morir que vivir.
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