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En una carta que escribe el 16 de septiembre de 1891 a su amigo
Leopoldo Alas, MMP ya menciona este libro: «Quisiera también
hacer un tomo de Ensayos de critica filosofica con el discurso
inaugural de la Universidad, el de la Academia de Ciencias Morales
y alguna otra cosilla.» (MPEP 11:312). Edicion

necesaria en unos tiempos en los que la alternativa al impreso era
el manuscrito: «He

perdido esperanza de encontrar mi discurso

inaugural sobre el platonismo en Espana,

pero esto nada importa, porque he mandado

a la imprenta el unico ejemplar que tenia para que con él se
encabece un tomo de Ensayos

de critica filosofica. En cuanto tenga pruebas

de dicho discurso, se las enviare a Vd.»

(MPEP 11:542, MMP a Pierre Henry Cazac,

19 marzo 1892); dos meses después no le envia las pruebas sino
el original: «Por el correo

de ayer habra Vd. recibido el unico ejemplar

que he podido lograr de mi discurso inaugural

sobre la filosofia platénica en Espana. Es

el mismo que antes he mandado a la imprenta

para la reimpresion que estoy haciendo de

varios ensayos mios de critica filosofica. En

ésta reimpresion he afnadido, al revisar las

ultimas pruebas, algunas notas que comunicaré

a Vd. oportunamente: una de ellas se

refiere al Dr. Guardia.» (MPEP 11:616, de

MMP a Pierre Henry Cazac, Madrid, 16 de

mayo 1892).

Aquella primera edicion de los Ensayos



de critica filosofica, publicada la Coleccion de
Escritores Castellanos (Madrid 1892, 397
pags.), comprende solo tres trabajos: De las
vicisitudes de la filosofia platénica en Espania,
De los origenes del criticismo y del
escepticismo y especialmente de los precursores
espanoles de Kant, y Algunas consideraciones
sobre Francisco de Vitoria y los origenes

del Derecho de Gentes.

La segunda edicion de los Ensayos de

critica filosdfica se corresponde con el tomo g
de las Obras Completas (Madrid 1918, 401
pags.), Y se publico seis afios después del
fallecimiento de su autor, en edicion preparada
por Adolfo Bonilla San Martin. Se recopilan

en ese volumen once trabajos, los tres

de la primera edicion a los que se afiaden los
numerados del 4 al 11. Los textos que ofrecemos
en internet siguen fielmente la edicion

de Bonilla, y por ella se senala la paginacion.
La tercera edicidon aparecié en 1948,

como volumen 43 de la Edicion Nacional, y
s6lo afiade un texto al contenido de la edicion
dispuesta por Bonilla, la version inédita

y no terminada de La Académica o del criterio
de la verdad, de Pedro de Valencia.

De las vicisitudes de la filosofia platonica en
Espana.

DISCURSO LEIDO EN LA UNIVERSIDAD CENTRAL
EN LA SOLEMNE INAUGURACION DEL CURSO
ACADEMICO DE 1889 A 1890



Excmo. Sefor:
iCuan alta y generosa idea tuvo el que
por primera vez llamo universidad de letras o
estudio general a la noble institucion en que
vivimos! jQué gérmenes de cultura se encie-
rran en esta sola frase, si atentamente la con-
sideramos! No es, no, la ciencia que aqui se
profesa, ciencia estéril, solitaria, egoista, en-
cerrada tras el triple muro de la especialidad,
y llena de soberbia en su aislamiento: no es
funcidn de casta, que por seleccion artificial
recluta sus miembros: es funciéon humana,
generalisima y civilizadora, que a todos lla-
ma a su seno, Yy sobre todos difunde sus be-
neficios. Aquella cadena de oro que enlaza
todas las ciencias; aquella ley de interna ge-
neracion de las ideas, verdadero ritmo del
mundo del espiritu; aquel orbe armonico de
todas las disciplinas, que los griegos llama-
ron enciclopedia, s6lo en la institucion univer-
sitaria esta representado, y solo desde la
Universidad penetra y se difunde en la vida.
A refrescar en nosotros, cada vez mas intimo,
cada vez mas claro y comprensivo, el senti-
miento y la nocidn de esta primitiva armonia,
viene de afno en afo esta fiesta, alegrada por
los bulliciosos anhelos de la juventud, que, al



renovarse incesantemente, parece que trae a
este severo recinto oleadas de vida nueva,
henchida de esperanzas y de promesas.

Pero es inflexible ley de las cosas

humanas, que no haya triunfo sin mezcla de
lagrimas, ni alegria sin sombra de pena, y las
corporaciones que gozan vida perenne, como
la nuestra, estan condenadas a ser pantedn
de sus hijos, a la vez que officina gentium'y
fabrica viva de nuevas generaciones intelec-
tuales. Ya que por duro aunque imperioso
deber reglamentario, llevo hoy la voz de la
Facultad de Letras, permitidme evocar en
acto tan solemne los nombres de los dos
grandes maestros que en este afno ha perdido;
maestros que por si solos podian legitimar la
reputacion de una escuela, y que con ser, a
primera vista, tan diversos por el orden de
estudios en que ejercitaron su actividad, y
por la educaciéon primera que habian recibi-
do, no dejaban de tener en su espiritu algu-
nos puntos de contacto y semejanza, que a su
vez trascendieron al espiritu general de nues-
tra Facultad, imprimiéndola durante largos
afnos un sello especialisimo. Los que tal hicie-
ron viven y ensefian aun desde el sepulcro;
antes de entrar en materia, cumplamos, pues,
con el piadoso deber de enterrar a nuestros
muertos.

El menos anciano de estos ilustres va-

rones fue el primero en abandonarnos. Maes-
tro igual de literatura clasica ¢, cuando volve-
remos a verle en Espana? Los antiguos
hubieran dicho que las Gracias habian hecho
morada en su alma, y que la dulce Persua-
sion habitaba en sus labios. Espiritu genial,
inundado de luz y de regocijo interior, que se



transmitia a cada una de sus palabras, habia
convertido la ensefianza en fiesta perpetua
del ingenio y de la fantasia, en evocacion
perenne de risuefas imagenes, que nos traian
nuevas de otro mundo ideal y sereno, donde
ni las mismas espinas punzaban, donde los
mismos monstruos eran hermosos. jCuanto
tendran que envidiarnos los que no le oye-
ron, porque solo una pequeiisima parte de
su ingenio ha pasado a sus escritos, y aun
éstos son tan breves, tan escasos y dispersos,
que la posteridad sera notoriamente injusta si
tan solo por ellos pronuncia su fallo!

La desbordada imaginacion de aquel

hombre no podia contenerse en el estrecho
cauce de la forma escrita: cuando queria
hacerlo, tenia que renunciar a la mayor parte
de sus ventajas: prohibirse las innumerables
y chistosisimas digresiones a que su memo-
ria, enriquecida con tan vasta y amena doc-
trina, le arrastraba; componer los pliegues de
su toga, que habitualmente llevaba con tanto
desenfado; quitar a sus palabras el hervor de
la improvisacién; renunciar a la sorpresa del
hallazgo, a la invencion artistica continua, a
la risa franca de donde brotaba la sabia re-
flexién, porque de todo habia en aquella sin-
gular comedia, medio socratica, medio aris-
tofanica, de que tantas veces fuimos especta-
dores, y que por gran desdicha nuestra no
volveremos a presenciar en la vida. No era
un comentario ni una interpretacion de la
antiguedad lo que de alli sacabamos: era la
fascinacion del mundo antiguo, que alli resu-
citaba a nuestros 0jos y que por todas partes
nos envolvia. No era aquel hombre un filélo-
go, en el riguroso sentido de la palabra; res-



petaba mucho a los que lo son, pero no se
atravesaba en su camino: entendia que las
palabras son piedras y que las obras literarias
son edificios; y mas que contemplar la piedra
en la cantera, gustaba de verla sometida ya a
las suaves lineas de la euritmia arquitectoni-
ca. Entendia, y no faltara quien entienda co-
mo él, que el mayor fruto que puede sacarse
del dominio de una lengua no es el estudio

de sus raices ni de su vocabulario, sino el
estudio de sus grandes pensadores y de sus
grandes poetas. Mas le interesaba en Plauto
la fabula comica, que los arcaismos; mas gus-
taba en Cicerdn de los arranques oratorios,
que de las formulas juridicas; mas le impor-
taba en Tito Livio el drama de la historia,
verdadera o falsa, que el mapa estratégico de
las campanas de Anibal: menos veces hojeaba
a los gramaticos que a los poetas, y por una
sola elegia de Tibulo o una sola satira de
Horacio, hubiera dado, sin cargo de concien-
cia, todas las curiosidades archivadas en Fes-
to, Varron, Nonio Marcelo y Aulo Gelio. No

se dice esto en son de elogio suyo, ni tampo-
co de censura: toda labor formalmente cienti-
fica merece respeto y aplauso, y mas en este
sitio, y si el vulgo no la comprende, peor pa-
ra el vulgo: se dice so6lo para mostrar que el
doctor Camus (a quien apenas es necesario
nombrar, puesto que tan vivo y perenne esta
en nuestra memoria, y no podéis menos de
haberle reconocido aun en los toscos rasgos
de mi pluma), era el tipo mas perfecto y aca-
bado de lo que en otros siglos se llamaba un
humanista, es decir, un hombre que toma las
letras clasicas como educacion humana, como
base y fundamento de cultura, como luz y



deleite del espiritu, poniendo el elemento
estético muy por cima del elemento histérico
y arqueoldgico, y relegando a la categoria de
andamiaje indispensable, aunque enojoso, el
material linguistico. Si la literatura latina se
redujese a los fragmentos anteriores a Plauto
y a las obras de la latinidad de extrema deca-
dencia pagana o cristiana, es seguro que
Camus jamas se hubiese tomado el trabajo de
estudiarla y profundizarla, por mucho que el
latin arcaico, el latin popular y el latin ecle-
siastico importen bajo otros respectos, y por
mucha luz que nos den sobre la génesis de
las lenguas vulgares. Para Camus no habia
interés donde no hay belleza, y belleza tal
como él la concebia, belleza de marmol
pentélico, penetrada e inundada por el sol

del Atica. Otras formas y maneras de arte
llegaba a entenderlas, como hombre cultisi-
Mo que era, y de muy varia lectura y de in-
genio muy vivo y curioso, pero no llegaba a
sentirlas y amarlas como sentia y amaba la
cultura de la Roma imperial, como sentia y
amaba el helenismo puro, como sentia y
amaba la gentil primavera del Renacimiento.
En el siglo XV hubiera frecuentado la corte
del Magnanimo Alfonso en Napoles, o en
Florencia la de Lorenzo el Magnifico: hubiera
afilado el dardo de la satira como Philelpho y
Lorenzo Valla; sus facecias no hubieran teni-
do menos picante sabor que las de Poggio; en
los festines de la villa Careggi hubiera alter-
nado con Poliziano y Marsilio Ficino, repro-
duciendo en su compania el simposio que dio
a sus amigos Agaton, poeta tragico, y re-
servandose para si la parte de Aristéfanes. Si
algo faltaba a Camus para el aticismo perfec-



to, culpa fue de los tiempos y no culpa suya.
Nacido trescientos afos antes, su cultura
hubiera sido toda de una pieza, desarrollan-
dose con entera amplitud, libre de las graves
preocupaciones del mundo moderno, y
hubiera encontrado un medio dispuesto para
recibirla con juvenil entusiasmo. Pero tuvo la
desgracia de nacer tarde, y de nacer en Espa-
Aa cuando los estudios clasicos andaban por
el suelo, y tuvo que luchar toda su vida con

la falta de preparacion de sus oyentes, con el
gusto depravado que muchos de ellos traian
de los grados inferiores de la ensefianza, y
con habitos tales de repeticion insensata y
mecanica, que parecen incompatibles con
toda ensefianza de caracter estético, y aun
con toda racional ensefianza. Lo que trabajo y
logrd en tales condiciones, es poco menos
que maravilloso; pero nadie esta obligado a
lo imposible. Hacer sentir las bellezas de un
texto a quien no sabe ni puede leerlo, es cosa
gue sobrepuja todas las fuerzas humanas, y
este milagro, no obstante, se viene pidiendo a
nuestra Facultad desde que existe, sin que
por parte alguna veamos esperanza de reme-
dio. ¢ Qué hacer en tal caso, sino lo que
Camus hacia con harto dolor de su alma?
Prescindir de la colaboracion directa de
alumnos que de ningun modo podian
prestarsela; convertir la catedra en conferen-
cia familiar y amenisima, con toques de
magnifico humorismo y rasgos de soberana
elocuencia; deleitarse €l mismo con la pompa
de sus recuerdos y la magia de sus evocacio-
nes, y hacer llegar al alma del mas torpe y
descuidado de sus oyentes, si no el conoci-
miento positivo, a lo menos el aroma de la



flor de la antiguedad, oculta para ellos en
huerto cerrado y secretisimo. Si alguno pene-
traba mas adelante, jqué regocijo para el an-
ciano maestro! Pero de estos regocijos tuvo
pocos en la vida; casi todos los que pasaron
por aquella catedra se limitaron a respirar
muy de lejos el perfume del azahar escondi-
do: fue raro el que llegd a poner las manos en
las doradas toronjas del jardin de las Hespé-
rides. He dicho que Camus escribio poco y
que sus escritos no dan de él sino una idea
muy imperfecta. He indicado también la cau-
sa principal que le retrajo de escribir, la cual
fue, en mi juicio, su exuberante temperamen-
to oratorio; y aun puede anadirse otra se-
gunda causa, que comprendera bien todo el
que sienta el mismo entrafiable amor que
Camus sentia por los libros: quiero decir, la
mucha parte que en su vida tuvieron las ab-
sorbentes preocupaciones del bibliéfilo, y
aquel singularisimo y perezoso deleite de
saborear la produccion ajena robando horas a
la propia. Camus habia leido, y prosiguio
leyendo hasta el fin de su vida, cuanto hay
que leer de literatura griega y latina, de
humanidades y de critica; y cediendo a un
género de pereza honesta y sabia, que entre
nuestros hombres de ciencia hace estragos,
por lo mismo que en Espana tiene mas dis-
culpa que en otras partes, seguia, dia por dia,
el movimiento de los estudios de su especial
predileccion, sin dejar olvidado ni un libro,

ni un articulo, ni un comentario, ni una tesis:
sacaba de todo ello goces inefables, pero se
guardaba muy mucho de comunicarselos al
publico como no fuese por medio de la pala-
bra. Si algo importante escribidé en sus ulti-



mos afnos, hubo de quedarse inédito, y ni
siquiera a sus intimos amigos y mas familia-
res discipulos trascendid la noticia. Los tra-
bajos de su primera época no nacieron de
propio impulso, sino de estimulo oficial o de
transitorias necesidades de la ensenanza.

En 1845, fecha de la memorable trans-
formacién de nuestros estudios, faltaban ma-
nuales de muchas artes y ciencias, y Camus y
otros profesores, entonces novisimos, acudie-
ron a llenar este vacio, ajustandose a los pro-
gramas que de Francia habia importado Gil y
Zarate. Entonces public6 Camus, dando
muestras de juvenil ardor y de sus variados
conocimientos, un Manual de Filosofia racional,
calcado en el espiritualismo cousiniano; va-
rios Compendios de historia; un Manual de anti-
gliedades romanas; una nueva edicion refundi-
da de la Retorica del ilustre humanista y ele-
gante poeta latino Sanchez Barbero; hizo al-
gunas traducciones apreciadas, como la del
Sistema de las facultades del alma, de Laromi-
guiére, y colaboro activamente en varias em-
presas de caracter enciclopédico, obras todas
que fueron utiles en su tiempo, pero que su
autor tenia completamente olvidadas. Mucho
mas importantes y originales, aunque no bas-
tante conocidos, son sus estudios como
humanista. Ademas de la Synopsis de sus
lecciones, impresa en 1850, puede y debe ci-
tarse la extensa y bien ordenada coleccion de
clasicos latinos y castellanos, en cinco volu-
menes, que, por encargo del Gobierno, formé
en 1849, asociado con otro eminente profesor
de esta Universidad y memorable historiador
de nuestras letras en la Edad Media, don José
Amador de los Rios; obra que, por la riqueza



de su contenido, por lo vario y ameno de los
textos, por la integridad con que se presen-
tan, por las doctas ilustraciones que los
acompanan, por el buen gusto y la amplitud
de criterio con que la seleccion fue hecha, y
por el caracter histérico-critico que sus auto-
res la dieron, traspasa los limites de una vul-
gar antologia y llega a ser una pequenia bi-
blioteca, que ojala hubiera sido companiera
inseparable de cuantos han pisado desde
entonces nuestras aulas de letras humanas.
Fue aquel un grande esfuerzo, y no sé si bas-
tante agradecido, y de generaciones forma-
das por aquel método, algo y aun mucho
hubiera podido esperarse; pero la rutina ven-
cio, como tantas otras veces, al buen celo, y
sepultd en olvido, al cabo de pocos afos, la
coleccion de Camus y Amador, por el capital
e imperdonable defecto de ser demasiado
buena, sustituyéndola con dosis cada vez
mas homeopaticas, utiles tan so6lo para man-
tener la ignorancia y la desidia, hasta que
totalmente acabe de borrarse en Espana todo
vestigio de latinidad.

A conjurar tanto mal, cuyo solo temor
bastaba para cubrir de tristeza aquella alma,
habitualmente tan risuena, procurd atender
Camus, no solo con la coleccion citada, sino
con otra muy original e ingeniosa de Precep-
tistas latinos (1846), donde presento, reunidos
en un solo cuerpo y muy doctamente ilustra-
dos y concordados, para que juntos formasen
una especie de teoria literaria, o compendio
razonado y doctrinal de las reglas del arte de
la oratoria y de la poesia, los dialogos retori-
cos de Ciceron, la Epistola de Horacio a los
Pisones, las Instituciones oratorias de Quinti-



liano, el dialogo sobre las causas de la corrup-
cion de la elocuencia, y algunas muestras de las
Controversias y Suasorias que coleccioné Séne-
ca el Retérico. La utilidad practica de este
libro es inapreciable, y ojala su estudio susti-
tuyese al de tantas vaguedades seudo-
estéticas, que sin provecho alguno han veni-
do a injertarse en el arbol de la retorica tradi-
cional, formando una ensefanza hibrida y
monstruosa, ni verdaderamente practica, ni
verdaderamente filoséfica, y en la mayor par-
te de los casos rematadamente inutil, cuando
no perjudicial, util tan sélo para formar copleros
y pedantes. EI método que Chaignet reco-
mienda en su excelente y novisimo libro so-
bre la Retorica y su Historia, publicado en 1888, habia sido ya
adivinado y puesto en
practica por Camus desde 1846. El libro del
ilustre helenista francés no es mas que un
comentario desarrollado y completo de la
Retorica de Aristoteles.
Tenia Camus condiciones nada vulga-
res de polemista, de las cuales muy rara vez
hizo uso, por la natural bondad de su carac-
ter. Los chistes mas agudos y mordaces solia
guardarlos para la intimidad, y rara vez con-
fiaba a la pluma las expansiones de su vena
satirica. Intervino con singular donaire en el
célebre pleito del fragmento de Afranio, que
alla por los anos de 1864 enzarz6 a tantos
latinistas espanoles y franceses, algunos de
merecida nombradia. En mi concepto, la in-
terpretacion de Camus es mas ingeniosa que
plausible y tiene mucho de arbitraria; pero la
carta llena de erudicion y desenfado con que
anuncio su descubrimiento, es quiza, de to-
dos sus escritos, el unico que parece trasunto



fiel de sus platicas familiares, tan caprichosas
y errabundas, tan ricas de donaires vy filigra-
nas de erudicion. Una de sus victimas predi-
lectas solia ser el abate Gaume, por aquella
absurda paradoja de Le Ver Rongeur, o sea de
la influencia de los estudios clasicos en la
impiedad y espiritu revolucionario de los
tiempos modernos. Camus, que en materias
de arte era fervoroso pagano, pero al mismo
tiempo amigo de la tradicion cristiana y muy
respetuoso con ella, sentia que le llegaban a
las telas del corazoén cuantos intentaban pre-
sentar en desacuerdo aquellas dos aspiracio-
nes de su alma. Algo de lo que pensaba sobre
esto lo consignd en extensa carta dirigida a
un elocuentisimo y muy predilecto discipulo
suyo, carta que sirve como de dedicatoria a la
traduccion que el mismo Camus hizo de la
célebre homilia de San Basilio sobre la utili-
dad que puede sacarse de los autores profa-
nos. A esto y a un dilatado y original estudio
sobre Aristéfanes, inserto en la Revista de
nuestra Universidad, se reduce cuanto de él
ha llegado a mis manos: pequena parte, en
verdad, de lo que pudo y debid producir,

pero bastante para que su nombre quede ar-
chivado en documentos menos fragiles y pe-
recederos que la memoria de sus admirado-
res y discipulos. Estos conservaran, no obs-
tante, el privilegio exclusivo de haber recibi-
do directamente lo mejor del espiritu de
Camus; ellos solos podran considerarle como
sombra familiar, como genius loci de estas
aulas, que parecen llorar su ausencia con mas
intensidad y amargura que la de ningun otro,
porque en Camus no perdimos sélo un maes-
tro sabio y ejemplar, una organizacion critica



poderosa, sino también el tipo de una cultura
que se extingue, el ultimo representante de
una casta de hombres que desaparece, y no
podemos menos de recordar sus postrimerias
con la intima tristeza de quien contempla
descender al ocaso el sol de las humanidades
espafnolas. Fildlogos podran quedar, y de
hecho queda alguno, y es de esperar que se
multipliquen, pero ¢,cuando volveremos a
tener humanistas? Bueno es saber la antigue-
dad, pero todavia es cosa mas rara y mas
delicada y mas exquisita sentirla, y solo sin-
tiendola y viviendo dentro de ella se adquie-
re el derecho de ciudadania en Romay en
Atenas.

Aun no se habia cerrado la tumba del

doctor Camus, cuando se abrid, bajo el sol de
Andalucia, al cual habia ido a pedir calor en
sus postreros avanzadisimos afnos, la tumba
del maestro de los orientalistas espanoles, el
inolvidable Dr. Garcia Blanco, una de las mas
claras e indisputables glorias de esta Facul-
tad y de esta casa. Mi testimonio no es sospe-
choso: me separaban de él hondas diferencias
de criterio en puntos muy esenciales, pero
¢,COMo no respetar y amar a quien solo, o casi
solo, mantuvo en Espafia, durante mas de
medio siglo, la tradicion de los estudios
hebraicos, y no permitio que se apagase un
solo dia la luz que en otras edades encendie-
ron los Quimijis y Montanos? Siendo espafio-
lisimo el caracter de Camus, tenia, sin em-
bargo, mucho de humanista cosmopolita; su
universal curiosidad, su primera educacion
francesa, por muy singularmente que en él
apareciese transformada, le daban cierto pa-
rentesco con los antiguos profesores de la



Sorbona y del Colegio de Francia, que él en
sus mocedades habia oido. Tenia mas arran-
que, mas nervio, mas amplitud oratoria que
Boissonade, pero se le parecia mucho en sus
predilecciones, en sus gustos, en sus mali-
cias; si bien era el gusto de Camus mas fran-
co, mas primitivo, mas sano y robusto, me-
nos sutil y refinado, por lo cual sus preferen-
cias le llevaban a las cumbres del arte anti-
guo, como Homero y Aristéfanes, y no a los
arroyuelos de la decadencia alejandrina o
bizantina; no a las ingeniosas puerilidades de
las epistolas galantes de Alciphron y Ariste-
neto, o a los madrigales de la Antologia, en
todo lo cual empleaba deliciosamente Bois-
sonade lo que él llamaba, con su mimosa afi-
cion a los diminutivos, ingeniolum meum te-
nue. Pero, en suma, Camus hubiera podido
ser un excelente profesor francés, como fue
un singular profesor espariol. Por el contra-
rio, Garcia Blanco era espaniol de pies a cabe-
za, y ni sus métodos ni sus opiniones, ni sus
habitos, se comprenden mas que en Espana.
Era un fruto propio y espontaneo de nuestra
tierra, como lo es en el campo de la filologia
helénica otro gran varon, gloria de nuestras
aulas, que ojala continue ennobleciendo por
muchos afnos con su precisa y severa doctri-
na. Era Garcia Blanco, por lo tocante al
hebreo, la antigua escuela espanola hecha
hombre, con plena conciencia de si misma'y
de su desarrollo historico, con desdén visible
y poco justificado a cuanto fuera de ella
hubiese nacido. El se remontaba a Orchell,
Orchell a Pérez Bayer, Pérez Bayer a Castillo
y a Trilles, Trilles a la heroica pléyade del
siglo XVI, a los Cantalapiedras, Montanos y



Leones, a los Zamoras y Coroneles, por don-
de la tradicion cristiana venia a soldarse con
la gran tradicion rabinico-espafola de los
siglos medios; y de este modo, sin solucion
de continuidad, sin que ningun anillo faltase

a la cadena, venia a encontrarse Garcia Blan-
co, y él realmente se consideraba, como
heredero directo de aquellos grandes y famo-
sos gramaticos espanoles de los siglos X, Xl 'y
XIl, (discipulos casi inmediatos de Saadia y
de los Karaitas), cuyos trabajos de critica
lexicografica no han sido superados, segun
confesion de Renan, hasta el advenimiento
de la novisima filologia: de aquel Menahem-
ben-Saruk de Tortosa, que formd el primer
diccionario de raices; de aquel Juda-ben-
David, que por primera vez dio base cientifi-
ca y solida al estudio del hebreo, establecien-
do la doctrina de las raices ftriliteras y de la
vocalizacion de ciertas consonantes; de Abul
Gualil Meruan-ben-Ganah, el cordobés, crea-
dor del estudio de la sintaxis, y finalmente,

de las dos gloriosas dinastias de los Ben-
Ezras y de los Quimijis, que tanto influyeron
en los primeros pasos de la filologia hebrai-
co-cristiana, la cual ya aparece formada y
adulta en el Pugio Fidei, del glorioso hebrai-
zante catalan Fr. Ramoén Marti.

i Tradicion ciertamente magnifica, y a

cuya eficacia se debe el que pocos o0 muchos,
oscuros o claros, trabajando por lo comun en
la soledad y en el apartamiento, los hebrai-
zantes espanoles de estas tres ultimas centu-
rias hayan vivido casi exclusivamente del
fondo nacional, constituyendo verdadera
escuela, con procedimientos de ensefanza
gramatical no mendigados del extranjero,



sino engendrados y crecidos dentro de casa!
Estos procedimientos claros, sencillos, filosé-
ficos, fueron fijados por Orchell y expuestos,
desarrollados y defendidos por Garcia Blan-
co, a quien debe la mayor parte de su postu-
ma gloria el ilustre arcediano de Tortosa. La
ensefianza clara, perspicua y filoséfica de
Orchell, superior en mucho a las absurdas
teorias de gramatica general que imperaban
en su tiempo: la sencillez y evidencia inme-
diata de sus doctrinas fonéticas: la elegancia
con que simplificé el hasta entonces horrido
capitulo de la mutacion de los puntos voca-
les, verdadera crux ingeniorum en las grama-
ticas antiguas; la luz que derramdé en el estu-
dio de los verbos imperfectos (defectivos o
quiescentes), y en otros muchos puntos que
aqui no se mencionan para no entrar en me-
nudencias técnicas, son el antecedente indis-
pensable del monumento gramatical que ha
hecho imperecedero en nuestras escuelas el
nombre del Dr. Garcia Blanco: Analisis filoso-
fico de la escritura y lengua hebrea, publicado
en tres volumenes desde 1846 a 1848, y mas
conocido entre nuestros alumnos por el titulo
hebreo de digduq o trituracion, que su autor le
dio siguiendo a otros gramaticos masoretas.
Podran discutirse los méritos de Garcia Blan-
co como etimologista y exégeta: podran po-
nerse graves reparos, de muy varia indole, a
la parte que de la Biblia dejé traducida; pero
los menos favorables al intérprete de los Sal-
mos y de las Lamentaciones, y al modo y sis-
tema general de aquellas versiones, que pre-
tenden ser supersticiosamente literales, y a
veces son literales de la letra mas que del
espiritu; los mismos que censuren la novedad



excéntrica y a ratos temeraria, y la afectada
dureza del estilo, (que tiene en ocasiones sin-
gular energia y extrano y poético sabor),
tendran que reconocer y ponderar justamente
los méritos del profesor y del gramatico. Pa-
rece imposible exponer la teoria de cualquier
lengua viva o muerta, con la facilidad lumi-
nosa, con el analisis severo, con la amenidad
y el artificio que Garcia Blanco ostentaba al
declarar los arcanos de la lengua de los Pro-
fetas, ya en el libro, ya en la catedra. El estu-
dio mas arido y repugnante quiza de todos
los estudios humanos, el estudio de las pala-
bras, que a la larga llega a ser insoportable a
todo el que siente la noble ambicion de las
cosas, perdia toda su aridez al pasar por los
labios o por la pluma de Garcia Blanco. Y no
consistia en otra cosa el secreto de esto, sino
en que Garcia Blanco, que ademas de hebrai-
zante era hombre de ardientes afectos y de
prodiga fantasia, amaba el hebreo sobre toda
otra cosa en la tierra, le amaba con pasion,
con fanatismo, hasta el punto de sentir ver-
dadera impaciencia cuando las obligaciones
de su estado traian delante de sus ojos los
versiculos de la Escritura en lengua diversa
de la original; y esta pasion y este fanatismo
suyo, inflamando su mente y coloreando su
lenguaje, le hacian irresistible y elocuente
hablando de hebreo, y le hacian, ademas,
discurrir mil ingeniosos medios para empe-
Aar la atencién del mas distraido, para hacer
insensible el estudio de las reglas, para pro-
curar al alumno su posesion antes que él
mismo cayese en la cuenta, para ponerle
desde los primeros dias en intimidad con el
libro sagrado, para allanar todas las cuestas,



0 a lo menos para ocultar de tal modo la
pendiente, que cuando empezasemos a sentir
la fatiga, nos encontrasemos ya en la cumbre,
austera y varonilmente recreados durante
todo el camino por el arte prodigioso de

aquel hombre: arte profundamente didactico,
gue no parecia, ni una vez sola, arte inde-
pendiente y divorciado de la ensefanza, arte
literario puro, como en Camus acontecia;
sino que formaba un cuerpo mismo con la
doctrina, en términos tales, que hasta las ra-
ras anecdotas y los excéntricos rasgos de tra-
duccion adquirian desusado valor como me-
dio mnemotécnico. Era tan unico en su géne-
ro de explicacion, como Camus en el suyo;
uno y otro daban larga rienda al elemento
coémico, pero el chiste de Camus jugueteaba
entre rosas y parecia volar inter pocula; el de
Garcia Blanco solia ser mas incisivo y pro-
fundo, mas acre y despiadado, mas amargo
en el fondo y de mas vigorosa intencion. La
serenidad dominaba en el animo de Camus,
al paso que por la mente de Garcia Blanco
cruzaban a menudo amagos de tempestad.
Habia en su espiritu cierta contradiccion y
lucha que tenia algo de tragica; y contribuian
a darle misterioso prestigio a nuestros ojos
juveniles, aquella debilidad que tuvo siempre
por el simbolismo gramatical, aquella ten-
dencia a ver en las letras arcanos y sentidos
quiméricos, aquella especie de cabala eti-
moldgica en que tanto pecaban los hebraizan-
tes antiguos, pero que contribuia (no hay que
dudarlo) a envolver en una atmdsfera poética
su ensefianza. El viento de la linguistica mo-
derna ha ido talando todas esas selvas que la
fantasia juvenil de los antiguos filélogos po-



blaba de extranos monstruos y de raices de
portentosa virtud; pero a quien no mire las
cosas con los ojos severos de la ciencia posi-
tiva, no ha de serle dificil encontrar disculpa
para los gramaticos que, como Garcia Blanco,
quemaron demasiado incienso en aras de la
imaginacion, reina y sefiora de su casa. Si
para Garcia Blanco las letras hebreas, aun
materialmente consideradas, no hubiesen
sido un mundo jeroglifico que contenia en
cifra la ultima razén de lo humano y lo divi-
no: si, abandonando la anticuada e insosteni-
ble teoria del hebraismo primitivo, hubiese
penetrado mas en el estudio comparado de
las restantes lenguas semiticas, hubiéramos
tenido un filélogo muy superior, y Espanfia,

sin perder nada de las riquezas de su tradi-
cion, hubiese entrado de lleno en la corriente
moderna; pero Garcia Blanco, perdiendo en
originalidad, quiza no hubiese sido aquel
profesor de hebreo, y s6lo de hebreo, aquel
masoreta redivivo, aquella especie de mago
de la gramatica, que con la varita de su dig-
duqg nos abria las pefias de Sion y los vergeles
del Carmelo. Nuestra Universidad conser-
vara con respeto la memoria del tal hombre,
y para darla todavia un fundamento mas
solido e inquebrantable, me atrevo a propo-
ner que, honrandose a si misma, interponga
su poderosa mediacion para que salga pronto
de la oscuridad el primer Diccionario Hebreo-
Espariol, que Garcia Blanco dejo terminado
después de largos afos de labor, por encargo
y comision expresa del Gobierno.



Pagado, aunque imperfectamente, el
tributo de obsequio y de memoria que mi
Facultad debia a las dos lumbreras que en el
curso anterior ha perdido, tengo que solicitar
de nuevo vuestra indulgencia para entrar,
aunque sea por transicion brusca y ahorran-
do preambulos, en el verdadero tema de mi
disertacidén, encaminada a seguir en su desa-
rrollo una de las corrientes mas caudalosas
de nuestra ciencia patria, inseparable de la
historia de nuestro arte literario, que es obje-
to capital, por no decir unico, de mis tareas.
Me refiero a las diversas manifestaciones que
entre nosotros ha alcanzado la filosofia
platonica. No temais que en materia tan vasta
y rica ceda a la tentacion del alarde erudito,
amontonando sin tasa nombres y fechas.
Atento a las ideas mas que a los nombres,
algunos pensadores escogidos me bastaran
para determinar el modo y grado de esta in-
fluencia en cada uno de los periodos de nues-
tra historia filoséfica. Los limites de un dis-
curso son siempre harto breves para que en
él puedan campear los innumerables detalles
que son la mayor curiosidad y encanto de las
monografias. Bastante habré conseguido si
alcanzo a mostraros en un caso concreto la



persistencia y continuidad de la tradicion en
el pensamiento ibérico, la posibilidad, por
tanto tiempo disputada, de marcar sus prin-
cipales direcciones y trazar su historta a
través de muchos siglos.

De los dos gigantes de la filosofia grie-

ga y aun de toda filosofia, Aristételes ha in-
fluido en la educacion del género humano
mucho mas directamente que Platon. La ma-
nera libre, vaga y poética de la Academia, ha
tenido siempre menos adeptos que la rigida
disciplina y el severo dogmatismo del Liceo.
La influencia de Platén en el mundo moder-
no es, por decirlo asi, influencia expansiva y
difusa; la influencia de Aristoteles es influen-
cia concentrada, formal, despadtica. La una,
mas que doctrinas cerradas, ha inspirado
vagos anhelos y generosas idealidades; la
otra ha cristalizado el pensamiento en formu-
las y categorias. El platonismo ha servido
como estimulo de invencion y despertador
de propio pensar; el peripatetismo, como
organizacion sistematica y método de ense-
nanza. Enlazados estrechamente en su ori-
gen, hasta el punto de ser a los 0jos de quien
no se deje deslumbrar por diferencias mas
accidentales que intimas, una sola filosofia y
no dos, han llegado a separarse totalmente en
su evolucidn historica, hasta el punto de apa-
recer como encarnizados enemigos y odiosos
rivales. La bandera del maestro ha protegido
a todos los disidentes de la escuela del disci-
pulo, y raras circunstancias han hecho que en
los periodos criticos la bandera de Platon
haya aparecido siempre como bandera de
libertad; la de Aristoteles, como bandera de
orden, cuando no de servidumbre. Todos los



insurrectos de la escolastica arabe, judia o
cristiana, son en mayor o menor grado plato-
nicos. Ha habido en todo esto singulares con-
trasentidos, derivados casi siempre de un
falso, superficial y no directo conocimiento

de los dos grandes filésofos griegos, cuyos
nombres se invocan sin cesar como gritos de
combate; pero para la historia de la filosofia,
tanto importa el Aristoteles falsificado como
el genuino; tanto el Platon fantaseado por los
alejandrinos y los tedsofos, como el mismi-
simo discipulo de Sdcrates en sus propios
originales. Entrambos pensadores han pasa-
do por una serie de encarnaciones y meta-
morfosis no menores que las de los dioses del
politeismo antiguo; la virtud genial del pen-
samiento humano es tan invencible, que aun
imponiéndose un yugo y acatando una auto-
ridad, halla siempre algun resquicio por
donde reconquistar su libertad nativa, y a la
sombra de un comentario o de una interpre-
tacion, a veces desvariada y mil leguas dis-
tante del texto que se interpreta, acierta a
producir sistemas originalisimos. Si desde el
principio de la Edad Moderna Aristoteles y
Platon hubiesen sido perfectamente entendi-
dos y criticamente explicados, como han lle-
gado a serlo en nuestros dias, el desarrollo
historico de la filosofia se hubiese verificado
ciertamente por diverso camino y dentro de
otros moldes, pero quiza el resultado especu-
lativo hubiese diferido muy poco del que hoy
alcanzamos. Pero sin perdernos en vagas
conjeturas sobre lo que pudo ser, y atenién-
donos a lo que realmente fue, es cosa de toda
evidencia que la filosofia anterior a Kant se
desenvolvioé organicamente bajo la forma de



la enciclopedia aristotélica, asi en la division
de los tratados y de las cuestiones, como en
el modo de plantear los problemas y de traer-
los a resolucion; siendo el mismo cartesia-
nismo mas bien un llamamiento a la inde-
pendencia de la razén, que una verdadera
filosofia, y siendo el empirismo sensualista
una remozada interpretacion de ciertos con-
ceptos que estaban en germen mas o menos
latente, en la psicologia experimental de
Aristételes, por mas que desde Bacon en ade-
lante fuese habito en los innovadores super-
ficiales renegar de su verdadero si bien no
confesado maestro. Aristételes, no sdlo por la
fuerza del pensamiento especulativo, sino
por haber sistematizado todas las nociones
cientificas que en su tiempo existian (heren-
cia que el género humano acrecent6 poco
durante largos siglos), por haber llegado a
una concepcion total del mundo y de la vida,
por haber satisfecho con unidad y grandeza
la aspiracion incontestable de ley, método y
disciplina, que en todo ser racional existe,
merecia y no podia menos de obtener la
catedra de ciencia universal en que la Edad
Media le puso. Pero por grandes que el pres-
tigio y la autoridad de Aristoteles fuesen,
nunca, ni en la Edad Media, ni mucho menos
en el Renacimiento, dejaron de levantarse
contra su dominacion voces hostiles, unas
solicitando la renovacion total o parcial de
los métodos; otras limitandose a hacer la
critica de lo existente y reservando la tarea
de edificar para después de haber demolido;
otras aspirando a cierta manera de eclecti-
cismo o de concordia; algunas, en fin, procu-
rando restaurar lo que alcanzaban de la filo-



sofia griega anterior al Estagirita, y natural-
mente con mas predileccion, las doctrinas,
nunca del todo olvidadas, del idealismo
platonico. Nadie ignora por qué camino
habian llegado éstas al mundo moderno. Sin
la escuela de Alejandria seria imposible ex-
plicarlo. Por medio de Philon y de los judios
helenizantes, penetraron en la ciencia talmu-
dica y en la Cabala; por medio de Origenes y
del seudo-Areopagita penetraron en la cien-
cia cristiana, y con Escoto Eriugena descen-
dieron por el rio de la Escolastica; finalmen-
te, por medio de los libros de Proclo, del fal-
so Empédocles y de otros tedsofos del ultimo
tiempo, alcanzé la influencia a los nestoria-
nos de Persia y de Siria, que iniciaron a los
arabes en la filosofia. Asi, en tres divergentes
rayos, irradio el sol de la ciencia antigua
desde un solo foco, que en rigor no era
platonico ni aristotélico, sino sincrético, pre-
dominando Aristoteles en la logica y en la
fisica, y Platén en la metafisica y en la teo-
logia. La falsa idea de oponer radicalmente
Aristoteles a Platon es idea de la Edad Me-
dia, que se ha ido robusteciendo con el trans-
curso de los tiempos. Pero ni existié en la
escuela alejandrina, por mas que en su edad
de oro, es decir, en los tiempos de Plotino,
predominase Platon sobre Aristoteles, y en
los tiempos de su extrema decadencia pre-
dominase Aristoteles sobre Platdn, merced a
los esfuerzos y comentarios de Temistio,
Simplicio y Juan Philopono; ni habia existido
tampoco en las escuelas greco-romanas, co-
mo nos lo prueban, sin dejar resquicio a du-
da, las obras de nuestro Séneca, tan célebre
como moralista, tan poco estudiado como



metafisico, y tan digno de serlo, aunque per-
didos la mayor parte de los filésofos en que
debiod de leer, nos sea imposible determinar
con certeza el grado de originalidad de su
doctrina, que ha de tener, como toda filosofia
romana, mucho de compilacion y de trabajo
erudito. En Metafisica, Seneca no es estoico,
sino ecléctico, con marcadas tendencias al
armonismo, y es ciertamente cosa muy para
considerada y que no debe atribuirse a mera
coincidencia, el encontrar bosquejada ya en

el mas antiguo de nuestros pensadores, en un
fildsofo gentil del siglo | de nuestra era, uno
de los que han sido impulsos y aspiraciones
primordiales del pensamiento espanol, siem-
pre que libremente ha podido dar muestra de
si. Séneca acepta a un tiempo la teoria platé-
nica de las ideas y la teoria aristotélica de la
forma ( eidos): en su sistema no puede haber
contradiccion ni discordancia entre ellas.
«¢,Qué diferencia encontrais (dice) entre idea
y eidos? Idea es forma ejemplar: eidos es forma
tomada del exemplar e impuesta a la obra.
Son, pues, la misma cosa idea y forma, pero la
llamamos forma cuando esta en las cosas
creadas; idea, cuando esta fuera de las cosas,
y no tanto fuera de las cosas como antes de
las cosas mismas». Estas ideas, que otras ve-
ces llama numeros en sentido pitagorico, las
coloca Séneca en la mente de Dios, ade-
lantandose al que fue luego sentir unanime

de los platonicos cristianos, por mas que

haya en Platon indicaciones muy vagas acer-
ca de este punto. Verdad es que para Séneca,
como para los estoicos, Dios no era otra cosa
que la mente o el principio activo del univer-
s0. Séneca pudo leer, y leyd sin duda, total



y directamente, los dialogos platénicos. Pero
a medida que avanza la decadencia de las
escuelas latinas, el estoicismo y el epicureis-
mo, cada vez mas empobrecidos de sustancia
metafisica, suplantan y oscurecen al autor del
Timeo y al de la Metafisica, dejando reducidos
sus nombres a vaga reminiscencia literaria.

iY esto cabalmente cuando en Alejandria al-
canzaba la especulacion metafisica el punto
mas alto de sus temeridades, aspirando a
concertar en vasta sintesis las teogonias de
Oriente con los sistemas de Grecia! Ninguna
parte de la filosofia debe positivo adelanto a
los romanos. Ni la crean originalmente, ni
reciben, sino muy tarde, la de los griegos, y
ésta solo en sus derivaciones y consecuencias
éticas, prefiriendo siempre Zenodn o Crisipo a
Platon, y Epicuro a Aristoteles. Nunca hubo
para los latinos de raza otro arte ni otra cien-
cia que el arte y la ciencia de la vida politica,
de la ley y del imperio. Pueblo de soldados,
de agricultores, de usureros y de legistas,
todo lo demas en Roma es importacion, ele-
gantisima a veces, pero importacién al cabo.
Por eso la cultura romana influye mas que en
Roma misma, en los pueblos que nacieron de
Sus ruinas, romanizados por las artes de su
politica. La verdadera y legitima poesia de
Roma, como su verdadera filosofia, esta en la
accion, en la vida, en la historia, y en el sim-
bolismo y en las formulas de su derecho.
Roma no ha escrito mas poema que el poema
juridico, ni ha inventado mas filosofia que la
razén escrita de sus leyes. Ciceron y Lucrecio
son expositores admirables de los griegos,
pero el uno no pone de su parte mas que la
elocuencia, y el otro nada mas que la pasion



tragica y la sublimidad poética. Si en Séneca
parece advertirse mayor originalidad, es
porque Séneca es un filésofo provincial, y
porque en su tiempo la civilizaciéon romana, a
fuerza de hacerse universal y de cobijar bajo
sus inmensas alas a todos los pueblos, habia
acabado por perder el aspero sabor del viejo
terruno latino.

Solo el cristianismo vino a despertar la
vitalidad filosoéfica en Occidente. Y aunque
sea manifiesto que los Padres griegos su-
peran bajo este aspecto a los latinos, y que
fue en ellos mucho mayor la compenetracién
del organismo teoldgico con el filosdfico, y
mayor la importancia que concedieron a la
filosofia como preparacion o propedéutica pa-
ra el dogma, también lo es que el mundo la-
tino no habia producido hasta entonces fil6-
sofo alguno igual a San Agustin, cuyos li-
bros, providencialmente colocados al fin de
la Edad Antigua, constituyeron la principal
biblioteca de los tedlogos de la Edad Media.
Y precisamente por esos libros comenzo a
insinuarse en la ciencia patristica occidental,
aunque con cierta timidez y muchas reservas,
el esencialisimo elemento platonico que lue-
go habia de incorporarse en la Escolastica: la
teoria de las ideas arquetipas contenidas en
la divina inteligencia, razones eternas, inmu-
tables, no sujetas ni a la generacion ni a la
muerte.

San Agustin, reproduciendo, aunque no
sistematicamente, el sentir de los platénicos,
o (como antes se decia) de los acadéemicos, por
encontrarlos menos apartados de la verdad
que otros fildsofos antiguos, fue sin duda el
camino principal, aunque no el mas directo,



por el cual cierto platonismo nunca se extin-
guio del todo, aun en los siglos mas oscuros
de la Edad Media. Ademas de las obras del
Doctor de la Gracia, leyeron los escolasticos,
si bien no con grande estimacion, ciertos
compendios y abreviaciones, harto aridas y
descarnadas, que de la doctrina de Platén
habia hecho otro escritor africano de indole
muy diversa, el liviano retorico y novelista
Lucio Apuleyo. El cual, en sus tres libros De
dogmate Platonis, exponia muy en extracto, y
a la verdad muy superficialmente, la filosofia
natural y moral del gran maestro ateniense,
juntamente con la logica aristotélica; y en el
De Deo Socratis, mezcla extrafia de filosofia y
de supersticion, desarrollaba las ideas demo-
noldgicas y teurgicas de los mas exaltados
neoplatdnicos alejandrinos.

Pero Platon, el verdadero Platon,

¢ dénde estaba? Cosa averiguada es que, por
lo menos hasta el siglo Xlll, un sélo dialogo
suyo fue conocido de los doctores escolasti-
cos y él solo mantuvo entre ellos la tradicion
de la Academia antigua; dialogo, en verdad
de los mas importantes, aunque no bastara ni
con mucho para dar entero y cabal conoci-
miento de la filosofia platénica, o uno por
ser de materia puramente cosmoldgica, lo
otro por estar lleno de reminiscencias pitago-
ricas, y por preponderar en €l el instinto adi-
vinatorio del poeta sobre la severa disciplina
del filésofo. Este dialogo era el Timeo, tradu-
cido y comentado en época ignorada, verisi-
milmente en el siglo IV, por Calcidio, a rue-
gos de un cierto Hosio, de quien no podemos
afirmar con certeza que fuese nuestro grande
obispo de Cdrdoba, luz de los concilios de



Nicea y de Sardis, aunque esta sea la opinion
mas generalmente admitida, y a ella nos in-
clinemos. Si la identidad de ambos persona-
jes llegase a ser bien averiguada, habria que
contar a Hosio entre los mas antiguos plato-
nicos cristianos, no solo porque estimuld esta
version y comentario (cuyo autor por cierto,

no da en ella indicios claros de profesar el
cristianismo, antes bien incurre en graves
errores, tales como la eternidad del mundo,

la naturaleza divina del sol y de las estrellas,
&c.), sino porque él mismo tuvo intencién de
traducir el Timeo, segun expresamente dice
Calcidio en la dedicatoria. El trabajo de Cal-
cidio tiene inmensa importancia historica: en
él encontrd sus armas el realismo mas exage-
rado e intransigente de la Edad Media; en él
aprendio la doctrina de las ideas separadas no
solamente de las cosas, sino de la misma
esencia divina. Asi como el platonismo orto-
doxo y cristianizado arranca de San Agustin,
el cristianismo heterodoxo, el idealismo abso-
luto se remonta mas alla de Escoto Eriugena,
y tiene sus raices en el comento de Calcidio.
Es mas que dudoso que ningun otro

tratado platonico formase parte de la Biblio-
teca escolastica antes del siglo Xlll. Los Be-
nedictinos de San Mauro, autores de la gran-
diosa Histoire Littéraire de la France, han rele-
gado al pais de las fabulas la noticia de un
comentario de Mannon, maestro de la Escue-
la Palatina de Carlos el Calvo, sobre las Leyes
y la Republica. ; Como era posible que el neo-
platonico Escoto Eriugena, compariero y
amigo de Mannon, dejase de hacer en sus
obras alguna referencia a textos de tan capi-
tal importancia? Ni una sola vez cita Escoto



mas obra platénica que el Timeo. Hasta el
siglo XIll no se encuentra una version del
Phedon: hasta el mismo siglo, y esto por con-
ducto de la ciencia arabigo-espanola, no lle-
gan a las escuelas cristianas los dialogos de la
Republica.

Lo que no se veia en los textos mismos,
tampoco podia aprenderse en las compila-
ciones de Casiodoro, de Beda, de San Isidoro,
de Alcuino. Es insignificante la dosis platoni-
ca en todas ellas. Las traducciones de Boecio,
si es que realmente las hizo, como parece
inferirse de una anfiboldgica frase del rey
Teodorico, tuvieron menos suerte que sus
versiones y comentarios aristotélicos, y de-
bieron de perderse muy pronto. Mas nos in-
teresa lo que puede haber de platonismo en
los libros enciclopédicos del gran Doctor de
las Espafnas. Hasta ocho veces, salvo error,
aparecen mencionados en sus escritos Platon
y los platonicos. La mayor parte de estas ci-
tas pertenecen a su obra magna de las Etimo-
logias, gran depdsito de las reliquias del
mundo clasico. Ninguna de estas referencias
arguye conocimiento directo de Platén, pero
algunas son importantes. El metropolitano de
Sevilla invoca su autoridad, juntamente con

la de Aristoteles, al tratar de la distincion

entre los conceptos de ciencia y arte. El fon-
do de la distincién hecha por San Isidoro es
platonico, pero la distincion misma no esta
formulada en Platén, sino en uno de los li-
bros de Philén el judio, que parecen no haber
sido desconocidos de nuestro obispo. San
Isidoro da por caracter de la ciencia lo uni-
versal y necesario ( quae aliter evenire non pos-
sunt), y por materia del arte lo contingente y



relativo ( quae aliter se habere possunt), lo ve-
risimil, lo meramente opinable. Define, aun-
que oscuramente, la dialéctica de Platon, se
manifiesta algo enterado de sus nociones
geomeétricas, y confusamente de su teoria de
la reminiscencia, pero nunca se arroja a ex-
poner parte alguna de su filosofia con la cla-
ridad y el método con que expuso, aunque en
forma sucinta, los principales tratados del
Organon, conocidos ya en las escuelas latinas
por la traduccidon de Boecio.

Tan pobre y desmedrada vivié en Occi-

dente la filosofia platdnica hasta el grande y
trascendental hecho de la introduccion de los
libros areopagiticos en el siglo IX, y de su
traduccién por Juan Escoto Eriugena, maes-
tro palatino de Carlos el Calvo. Eran los li-
bros del llamado Areopagita la expresion

mas brillante y completa del neoplatonismo
cristiano de la escuela de Alejandria: eran
conceptos de Plotino, de Porfirio y aun de
Jamblico, bautizados, por decirlo asi, en las
aguas de la teologia cristiana, que les habia
quitado, en lo posible, la levadura panteisti-
ca. Nadie, a no ser algun eclesiastico francés,
empafnado en sostener a todo trance la auto-
ridad y el crédito de las tradiciones dionisia-
nas de su iglesia, puede seguir atribuyendo
tales obras al juez ateniense contemporaneo
de los Apostoles; pero no habra quien con
atencion recorra estos libros, ya tan poco lei-
dos, sin admirar, con su comentador el

martir arzobispo de Paris, Darboy, la subli-
midad de la ensefianza que contienen, lo ele-
vado, fervoroso y puro de su teologia, la pro-
fundidad y audacia de su filosofia, y aun el
andar majestuoso de su diccion y el resplan-



dor platonico de su estilo. Ave del cielo le
llamoé San Juan Cris6stomo, asombrado de lo
muy hondamente que desentrafaba el senti-
do de las Escrituras, y de la alteza y exactitud
con que discurria sobre Dios y su naturaleza
y sobre los atributos divinos. Apdcrifos y
todo, esos libros parecen remontarse a no
menor antiguedad que el siglo V, y por el
meétodo y las divisiones, y por la fecundidad
de sus ideas, fueron una de las principales
bases de la Escolastica. Merced a ellos se
acrecento el caudal platonico derivado de
San Agustin, y a ellos se debid principalmen-
te la conservacion de las antiguas doctrinas
acerca del amor y la hermosura, contenidas
en el Fedro, en el Simposio y en las Enéadas.
Nunca son mas platonicos y mas alejandrinos
los doctores de la Edad Media, que cuando
comentan al falso Dionisio. Alli bebieron su
inspiracion, torciéndola unas veces y acre-
centandola otras con los raudales de la cien-
cia cristiana, Escoto Eriugena, Gilberto de la
Porrée, Juan de Salisbury, Alberto Magno,
Santo Tomas, Dionisio Cartujano, de todos
los cuales hay explanaciones o glosas sobre
los escritos de este andnimo griego, apellida-
do por algunos el mas metafisico de los Padres.
Esos libros son el De Coelesti Hierarchia, el De
Ecclesiastica Hierarchia, el De Divinis nomini-
bus, el De Mystica Theologia y algunas episto-
las. Esos libros, recibidos en don pontificio
por Carlos el Calvo, fueron traducidos y da-
dos a conocer en Europa por el audacisimo
realista irlandés Juan Escoto Eriugena, ver-
dadero precursor del panteismo y del racio-
nalismo moderno. Porque Escoto no podia
contentarse con el papel de intérprete, y su



grande aunque extraviada genialidad metafi-
sica, le movid a hacer retrogradar las ideas
hasta el mismo punto en que las habia reco-
gido el autor de los libros areopagiticos, es
decir, hasta el monismo idealista de Ale-
jandria, sobre el cual levanté el edificio de su
original Teodicea, fundada en la unidad de
naturaleza, que se determina en cuatro for-
mas, diferencias o especies: una, increada y
creadora; otra, creada y creadora; la tercera,
creada y que no crea; la cuarta, ni creadora ni
creada. El fondo de la doctrina de Escoto
Eriigena parece haber preocupado a sus con-
temporaneos mucho menos que las conse-
cuencias teologicas que de ella dedujo, espe-
cialmente en las materias de predestinacion y
de libre albedrio, y en lo tocante a la eterni-
dad de las penas. Sin embargo, el mas nota-
ble de los impugnadores de Escoto, nuestro
espanol Prudencio Galindo, venerado como
santo en la diécesis de Troyes, de donde fue
obispo, no deja de notar en su refutacion del
libro De Praedestinatione el enlace de la me-
tafisica de Escoto Eriugena con su teologia, y
defiende el principio de la multiplicidad y de

la variedad de los efectos naturales contra la
absorcion unitaria predicada por su adversa-
rio. El neoplatonismo crudo no tiene en la
Escolastica mas representante que Juan Esco-
to, cuyo nombre y opiniones cayeron muy
luego en olvido; pero las manifestaciones del
realismo son numerosas, y en todas, cual
mas, cual menos, se discierne algun elemento
platonico: clara y descubiertamente en la glo-
sa de Remigio de Auxerre (siglo 1X), sobre el
libro de Marciano Capella; con tendencias
eclécticas en Gerberto, discipulo de nuestras



escuelas de Cataluia, y que parecia haber
heredado algo de la aspiracién armonica del
pensamiento espanol, puesto que en pleno
siglo X trata nada menos que de poner de
acuerdo el libro de las Categorias con el Ti-
meo, coronando la dialectica peripatética con
la tesis de los universales ante rem, formas de
las formas. Seguir las vicisitudes del realismo
en San Anselmo, y en Bernardo de Chartres

( perfectissimus inter platonicos), en Guillermo
de Champeaux, en Adelardo de Bath y en |la
escuela mistica de San Victor, mas ontologis-
ta y neoplatonica que otra ninguna, como
inspirada directamente en los libros del
Areopagita, nos haria penetrar mas de lo jus-
to en la historia general de la Filosofia, sin
gran ventaja para nuestro propdsito, puesto
que, apartada Espafna de las corrientes es-
colasticas del centro de Europa por causas
historicas bien sabidas, no daba entonces
muestras de su vitalidad filoséfica en las es-
cuelas cristianas, sino en las escuelas arabes y
judias. Durante los siglos Xl y Xll, esay no
otra es la verdadera filosofia espafola, y a
ella debemos dirigirnos en busca de reminis-
cencias platonicas, y ciertamente mas copio-
sas que las que puede ofrecernos la Escolasti-
ca.

Ante todo, hay que advertir que, si bien

la filosofia de Platon no alcanzé nunca entre
los arabes la boga y el prestigio que tuvo la
enciclopedia aristotélica, no por eso dejaron
de conocer en su lengua algunos de los prin-
cipales dialogos, y lograron noticia bastante
exacta de los restantes. Las obras predilectas
de los traductores, entre los cuales figura en
primera linea el célebre Honein ben Isaac,



fueron la Republic a, las Leyes y el Timeo: con
menos seguridad se mencionan versiones del
Criton y del Sofista, sin contar varios escritos
apocrifos de Medicina, Aritmética y Geo-
metria, salidos, a no dudarlo, de las infatiga-
bles oficinas de Alejandria. Consta también
que Plotino fue traducido al siriaco, y que
algunos tratados de los mas fundamentales
de Porfirio y de Jamblico habian pasado a la
misma lengua y también al arabe. Pero mu-
cho mas leidas parecen haber sido la Institu-
cion teoldgica, de Proclo; la llamada Teologia
de Aristételes, no conforme en nada con las
ensefianzas del filésofo cuyo nombre lleva,
pero si con las del grupo neoplatonico; los
tratados herméticos y otro libro apécrifo
atribuido a Empédociles.

Como ha observarlo muy bien Munk y

ha repetido Dugat, el nombre de filosofia
arabe es enteramente inexacto: mas propio
seria decir filosofia musulmana, puesto que
la mayor parte de estos pensadores son de
origen persa o espanol. Por otra parte, ni esa
filosofia era mas que una derivacion, (a veces
muy original en los detalles) de las ultimas
evoluciones del pensamiento griego, ni llegd
a echar nunca raices en el suelo calcinado del
islamismo; teniendo que sucumbir muy
pronto bajo el anatema de los tedlogos, ayu-
dados en Espana por el hierro y el fuego de
los Aimoravides y de los Almohades, que
prohibieron por edictos el estudio de la filo-
sofia, y arrojaron a las llamas cuantos libros
de ciencia tan perniciosa pudieron haber a
las manos.

Esta filosofia, pues, cuyas glorias ma-

yores se compendian, por lo que hace a



Oriente, en los nombres de Alkendi, Alfarabi,
Algazali y el gran Avicena, y por lo tocante a
Espanfa, en otros tres no menos memorables,
Avempace, Tofail y Averroes, es, como la
Escolastica, un organismo peripatético, pene-
trado y saturado de ideas neoplatonicas, sin
el contrapeso que el teismo cristiano acert6 a
poner siempre a los descarrios de los mas
temerarios pensadores occidentales. Lo mas
original de esta filosofia es, sin duda, la aspi-
racion (mistica por su término, pero raciona-
lista por el procedimiento que para llegar a él
se emplea) a la union o conjuncion del alma
con el entendimiento agente, pasando por los
grados intermedios del entendimiento en efecto
y del entendimiento adquirido. En esta conjun-
cion residen la inmortalidad, la perfecta sa-
biduria y la beatitud; siendo el entendimien-
to agente y separado a modo de una luz que
difunde sus rayos por todo lo inteligible, sus-
citando en todo objeto los colores de la inte-
leccion.

La terminologia es aristotélica, pero el

fondo de la doctrina es totalmente alejandri-
no, y solo en algunos peripatéticos del ultimo
tiempo, discipulos de aquella escuela y mas
influidos por las ensefianzas de Proclo y de
Damascio que por las del hijo de Nicomaco,
solo en Temistio y en Philopono pueden en-
contrarse gérmenes de esta doctrina, cuyo
desarrollo se debe indiscutiblemente a los
arabes y es la mayor novedad que trajo a las
escuelas el averroismo. Pero aunque Ave-
rroes, por ser el ultimo en fecha entre los
grandes filésofos de lengua arabiga, le haya
dado su nombre, no fue en esta parte sino
heredero y continuador de una tradicion que



se remonta a Alfarabi y que habia sido ex-
puesta metddicamente por Avicena, el
Aristoteles del islamismo, el organizador de

la enciclopedia filoséfica entre los musulma-
nes. Desgraciadamente nos faltan aquellos
libros suyos que mas luz podian darnos so-
bre sus relaciones con el misticismo alejan-
drino. Con los nombres de Filosofia Oriental y
de Filosofia Celeste, parece haber existido en-
tre los arabes una especie de doctrina esotéri-
ca u oculta, cuyos monumentos son raros,
aunque todavia nos queda uno singularisimo
por su forma, y debido a autor espafiol, la
novela de Abubeker ben Tofail, lamada en la
traduccion latina de Pococke Philosophus
autodidactus. Pero ya mucho antes de escri-
birse esta novela, que pertenece a la mitad
del siglo XIl, habia llegado a Espana esa filo-
sofia secretisima, profesada en misteriosos
conciliabulos de Persia, verdaderas sectas de
iluminados, a las cuales parece haber perte-
necido el cordobés Aben Masarra, que en el
siglo X trajo a Espana los libros del Falso
Empédocles, donde, con vagas reminiscen-
cias de la verdadera doctrina de este fildsofo
acerca del amor y el odio, se exponia sin am-
bajes el sistema de la forma universal que se
desarrolla en larga cadena de emanaciones.
Tal doctrina encontré muy pronto (siglo XI)
aventajadisimo intérprete en uno de los mas
eminentes fildsofos e inspirados poetas que
la raza hebrea ha producido, en Salomdn ben
Gabirol (de Malaga o de Zaragoza), autor del
célebre libro de la Fuente de la Vida, y de al-
gunas poesias liricas, ya himnos, ya elegias,
que le colocan, lo mismo que a su compatrio-
ta el toledano Juda Levi, en puesto superior a



todos los liricos que florecieron desde Pru-
dencio hasta Dante. Su gloria de poeta, aun-
que limitada al recinto de la Sinagoga, no se
ha oscurecido jamas, puesto que hoy mismo
sus cantos, henchidos de grandeza, y espe-
cialmente su soberano poema La Corona Real
( Keter Malchut), se repiten en el dia de Kipur
y figuran en todos los libros de rezo judaico;
pero es descubrimiento de nuestros dias, de-
bido al benemérito orientalista Munk, el de la
identidad del poeta religioso tan venerado de
los suyos, con el filésofo panteista, apellida-
do por algunos el Espinosa de los tiempos
medios, autor del Makor Hayim, y conocido
en las escuelas cristianas por el extrafno nom-
bre de Avicebron, con el cual le citan bastan-
te a menudo Alberto el Magno y Santo

Tomas de Aquino. Por la lengua usada en sus
obras filosoficas, Avicebrén pertenece a la
historia de la filosofia arabe, y también por el
fondo de su cultura; pero no hay pensador
musulman que ni remotamente pueda com-
pararse con este filésofo judio, ni en la fuerza
de la especulacion, ni en el arranque metafi-
sico. No nos detendremos en la poética expo-
sicidén de la cosmologia peripatético-
alejandrina que se contiene en el Keter Mal-
chut. para nuestro objeto, mucha mas impor-
tancia tiene la Fuente de la Vida. En toda la
filosofia de la Edad Media no hay monumen-
to neoplatdnico de tan singular importancia.
Porque neoplaténico es el fondo del pensa-
miento de Avicebrdn, en términos tales, que
la doctrina del fildsofo hebraico-hispano se
confundiria totalmente con la de Plotino y la
de Proclo, si el autor, atento a salvar de algun
modo el dogma de la creacion, no sustituyese



la unidad de los alejandrinos con la tesis de la
voluntad divina, de la cual, por libre decreto,
emanaron la forma universal y la materia
universal. Los términos materia y forma son
esencialmente aristotélicos, pero Aben Gabi-
rol los toma como hipostases alejandrinas, y
emplea el mismo procedimiento que usaban
los filésofos de aquella escuela para descen-
der de lo uno y simple a lo multiple y com-
puesto, mediante una serie y cadena de ema-
naciones, entre las cuales figuran, lo mismo
que en el sistema de Gabirol, el entendimien-
to universal y el alma universal. Es mas que
dudoso, es inverisimil, que, a pesar de tantas
coincidencias (a las cuales todavia puede
afadirse la idea del mundo inteligible, que es
como arquetipo y paradigma del mundo in-
ferior y sensible), Aben Gabirol conociera
directamente las obras de Plotino ni las de
Proclo; pero de sus ideas no se le escap6 nin-
guna esencial, merced a los libros apocrifos
atribuidos a Empédocles, a Pitagoras, a
Platon y a Aristoteles. Sin el auxilio de estas
compilaciones misticas, de estos libros de
sociedad secreta a que antes aludiamos,
¢,.como explicar ciertos lugares de nuestro
fildsofo judio, que coinciden manifiestamente
con otros de las Enéadas? ;Quién no cree oir
la voz de Plotino en este elocuentisimo pasaje
de la Fuente de la Vida? «Si quieres imaginar
las sustancias simples y el modo cémo tu
esencia las penetra y contiene, es necesario
que eleves tu pensamiento hasta el ultimo ser
inteligible; que te limpies y purifiques de la
inmundicia de las cosas sensibles; que te des-
ates de los lazos de la naturaleza, y que lle-
gues, por la fuerza de tu inteligencia, al limi-



te extensivo de lo que te sea posible alcanzar
de la realidad de la sustancia inteligible, has-
ta que te despojes, por decirlo asi, de la sus-
tancia sensible, como si nunca la hubieras
conocido. Entonces tu ser abrazara todo el
mundo corpodreo, y le pondras en uno de los
rincones de tu alma, entendiendo cuan pe-
quena cosa sea el mundo sensible al lado del
mundo inteligible. Entonces las sustancias
espirituales se revelaran y manifestaran ante
tus 0jos, y las veras alrededor de ti y debajo
de ti, y te parecera que son tu propia esencia.
Y a veces creeras que eres una porcion de
ellas, porque estaras ligado a las sustancias
corpdreas, otras veces creeras que eres ente-
ramente idéntico con ellas, sin diferencia al-
guna, porque tu esencia estara unida a la
suya y tu forma a la de ellas. Y si asciendes a
los ultimos grados de la sustancia inteligible,
te pareceran los cuerpos sensibles pequenos e
insignificantes, y veras el mundo entero
corporeo nadando en ellos, como los peces en
el mar o los pajaros en el aire.»

El sincretismo alejandrino habia inten-

tado la conciliacion de Platon y de Aristote-
les: esta misma concordia fue el sueno de
Aben Gabirol, como de casi todos los grandes
metafisicos de nuestra raza. En su sistema, la
forma universal es la impresion o sigilacion de
lo Uno Verdadero, y esta forma universal es la
que constituye la esencia de la generalidad de
las especies, o0 lo que es lo mismo, de la espe-
cie general que da a cada una de las especies
particulares su propia esencia, porque en su
idea estan contenidas las especies todas. Idea
o forma universal son, pues, conceptos idénti-
cos entre si e idénticos a la unidad segunda,



especie de las especies y razdn de todas las
formas parciales.

La voz de Gabirol no tuvo eco entre los
judios. Su acendrada piedad y la belleza de
sus cantos religiosos le salvaron quiza de la
proscripcion y del anatema; pero salvo algun
cabalista, nadie le siguié en sus especulacio-
nes filosoéficas. Y sabido es que la Cabala,
aunque haya vivido tolerada dentro de la
Sinagoga, es una especie de gnosticismo ju-
daico, abiertamente contrario al espiritu y
aun a la letra de las Sagradas Escrituras, y
debe considerarse como una nueva y singu-
lar manifestacion de las ideas alejandrinas de
irradiacion, emanacion y mundo arquetipo.
Aparte de esta influencia misteriosa y laten-
te, la concepcion neoplatonica fue enérgica-
mente rechazada, lo mismo por los defenso-
res de la tradicion biblica, como el gran poeta
Juda Levi y el sutil controversista Abraham
ben David, que por los fildsofos peripatéticos
y racionalistas como el cordobés Maimoni-
des, que tuvo la gloria de redactar la Suma
teoldgica y filosofica del judaismo en su fa-
moso More Nebuchim o Guia de los que andan
perplejos, obra escrita con el declarado propé-
sito de reconciliar a Aristoteles con la Biblia.
La autoridad de Maimonides por una parte, a
pesar de las tempestades que su libro excito,
al tiempo de su aparicion, en las sinagogas
de Cataluna y del Mediodia de Francia; y por
otra, la influencia del averroismo, cuya vida
fue tan corta entre los arabes, pero tan persis-
tente entre los judios de Espaina, como lo
muestran aun en el siglo XV los nombres de
Abraham Bibago, Joseph ben Sem Tob de
Segovia y Jacob Mantino, acabaron de resta-



Aar totalmente las aguas de la Fuente de la
Vida, que no volvieron a correr, y €so muy
mezcladas con la corriente clasica, hasta el
siglo XVI, en los dialogos de Ledn Hebreo,
discipulo del Renacimiento todavia mas que
de los filésofos de su raza.

No es posible afirmar ni negar con se-

guridad la influencia que el Makor Hayim,
escrito primitivamente en arabe, aunque hoy
solo le conozcamos en hebreo y en latin, pu-
do ejercer en el pensamiento de Aben-Bageh,
de Aben Tofail y de Averroes, que, segun
parece, no le mencionan en parte alguna.
Pero de todos modos, la prioridad historica

de Gabirol es incontestable, e incontestable
también la semejanza de sus doctrinas con lo
mas mistico y mas alejandrino que en la epis-
tola del Regimen del Solitario y en la fabula de
Hay ben Yokdan puede encontrarse. No es
mera coincidencia, sino que se explica con
plena luz por el empleo de unas mismas
fuentes, es decir, de los libros mistagogicos y
esotéricos tantas veces mencionados. Aun
siendo verdad, como Renan sostiene en su
Averroes, que Plotino fue desconocido de los
musulmanes, habra que convenir con el
mismo orientalista, en que nada hay mas se-
mejante a las Enéadas que algunas paginas de
Avempace, asi como ciertos pasajes del Auto-
didacto parecen literalmente traducidos de
Jamblico. La doctrina de ambos filésofos mu-
sulmanes, el zaragozano y el guadixefio, me-
rece con toda propiedad el nombre de misti-
cismo racionalista, si es que no parece violenta
la union de estas palabras; puesto que unoy
otro aspiran a la perfecta gnosis, a la unién
con el entendimiento agente, mediante la



especulacién racional, la ciencia y el desarro-
llo de las facultades intelectuales. Si el fondo
de esta filosofia es mucho mas indio que
griego, no lo es por derivacion directa, sino
merced a los lejanos efluvios del extremo
Oriente, que en Alejandria alteraron tan gra-
vemente el tipo purisimo de la especulacion
helénica. ; Qué cosa mas alejada del ideal
ateniense que la concepciodn del gnostico, o la
del filésofo solitario y peregrino, cuya utopia
nos presentan Avempace y Tofail? El dogma
socratico jamas se divorcio de la vida, al paso
que el iluminismo alejandrino y el de sus
discipulos arabes es la negacion misma de
ella. Parece que el Solitario de Avempace vive
todavia en el mundo; pero en realidad es
ciudadano de una republica ideal y mas per-
fecta: su mision es aislarse de los hombres
hylicos o materiales, y unirse con los que as-
piran a las formas inteligibles, a las formas
especulativas que tienen en si mismas su en-
telequia. Estas formas pueden ser las ideas
platonicas, pero seran ideas estériles sin par-
ticipacidn ni comunicacion. Cuando el Solita-
rio llegue a la mas alta y pura de todas ellas,
al entendimiento adquirido, emanacion del en-
tendimiento agente, y comprenda en todo el
resplandor de su esencia las inteligencias
simples y las sustancias separadas, sera como
una de ellas, y podra decirse de él con justi-
cia que es un ser absolutamente divino, exen-
to y desnudo no sélo de las cualidades im-
perfectas de lo corpéreo, no solo de las for-
mas particulares de lo espiritual, sino de las
mismas formas universales de la espiritualidad.
Esta concepcion, ya tan extraordina-

riamente idealista, recibe los ultimos toques



en la extrafisima fantasia o novela psicologi-
ca de Abubeker (Tofail), que comienza por
aislar al Solitario de toda comunicacién con
seres humanos, haciéndole construir por su
propio individual esfuerzo toda su ciencia, y
acaba por precipitarle en los abismos del
éxtasis y de la contemplacién, lograda me-
diante el movimiento circular, al cual grosero
ejercicio debe entregarse el Solitario después
de repetidas abluciones, fumigaciones y
sahumerios que le limpien de toda inmundi-
cia fisica. Entonces, cual otro Porfirio,
haciendo saltar de su pedestal a Eros y Ante-
ros; cual otro Jamblico evocando los genios
de la fuente de Egadara, llega Tofail, aunque
por medios menos comodos y menos limpios,
a abstraerse de su propia esencia y de todas
las demas esencias, y a no contemplar otra
cosa en la naturaleza sino lo uno, lo vivo y lo
permanente; y al volver en si de aquella es-
pecie de embriaguez, a un tiempo material y
metafisica, saca por término de sus contem-
placiones la negacion de su propia esencia y
de toda esencia particular. El panteismo de
Tofail no esta templado, como en Gabirol,

por ninguna reminiscencia monoteista, ni
contrabalanceado por ninguna tendencia
armaonica; no se expresa tampoco con las mil
atenuaciones y obscuridades con que Avem-
pace y Avicena velaron pensamientos bastan-
te analogos. El libro de Tofail, escrito para los
iniciados, arranca todos los velos e ilumina
con siniestra luz el fondo de la filosofia
oriental. Para el Solitario no hay mas esencia
que la esencia de la verdad increada, potente
y gloriosa: el que llega a alcanzar la ciencia, o
sea, la intuicion racional de la esencia prime-



ra, alcanza la esencia misma, sin que entre el
ser y el entender haya diferencia alguna. Sélo
en apariencia y a los oios del vulgo puede
existir variedad y multiplicidad en las esen-
cias separadas de la materia: el filésofo las ve
como formando en su entendimiento un con-
cepto y nocién unica que corresponde a una
esencia unica también.

El espiritu positivo de Averroes no

podia complacerse en tales fantasmagorias
intuitivas y unitarias; pero toda su sobriedad
cientifica, toda su prudencia mundana, toda
su adoracién por Aristételes, todo su fana-
tismo peripatético (mejor diriamos), no bas-
taron a salvarle del contagio alejandrino y
teosofico que llevaba en sus venas toda aque-
lla filosofia. Sélo que el panteismo tomo en él
una forma nada mistica, convirtiéndose en
una especie de monopsiquismo o de panteismo
ideolodgico, basado en la unidad del intelecto,
0 sea en la razén impersonal y objetiva. Fue-
ra de esto, y aun en esto mismo, Averroes
pertenece a la historia del Peripato y de la
Escolastica, y de ningun modo a la historia
del platonismo ni del neoplatonismo, por

mas que parafraseara de un modo muy sin-
gular la Republica de Platén, desfigurandola
con mil absurdas interpretaciones, nacidas
del absoluto desconocimiento que los arabes
tuvieron de la civilizacion clasica en su parte
mas intima y sustancial: ignorancia que debia
resultar todavia mas intolerable cuando se
trataba de comentar técnica y pedantesca-
mente una obra de arte mas bien que de cien-
cia, una novela filoséfica en cuya composi-
cion intervinieron las Gracias todavia mas
que las Musas. Hay en esta parafrasis de



Averroes indicaciones historicas de gran pre-
cio; hay opiniones propias del comentador,
muy dignas de tenerse en cuenta, especial-
mente su eneérgica reivindicacion de los dere-
chos de las mujeres, a las cuales declara aptas
para la guerra, para el gobierno de la re-
publica, para el cultivo de la filosofia y de
todas las artes, si bien en grado menor que
los hombres; pero para convencerse de que
Averroes no entendia una sola palabra del
texto que iba explanando, baste recordar que
la vida ndmada de los arabes antes del Islam,
la vida del camello y de la tienda, le parecia
un trasunto fiel de la republica ideal platoni-
ca. Buscar entre los arabes averroismo pos-
terior a Averroes, parece intento casi excusa-
do: apenas podrian citarse, como fruto muy
tardio, las respuestas de Aben-Sabin, fildsofo
murciano, a las preguntas filoséficas del em-
perador Federico Il, célebre por su increduli-
dad notoria y por la singular proteccion que
concedié en Sicilia a la ciencia de hebreos y
musulmanes. Las persecuciones de los almo-
hades extinguieron totalmente la filosofia
arabiga, y solo los judios por una parte, y los
cristianos por otra, recogieron la herencia.
Existe, pues, verdadero averroismo judaico,
que dejo su huella hasta en el pensamiento
de Maimonides; y existid hasta el siglo XVII,
en las escuelas cristianas, otra manera de
averroismo heterodoxo, que simplificando la
doctrina del comentador cordobés hasta de-
jarla reducida a la teoria panteista del enten-
dimiento uno, a la teoria de la eternidad de la
materia y a la negacion de la inmortalidad

del alma individual, se convirtio en bandera
de incredulidad y de materialismo, y aun



después de vencido y arrollado por los glo-
riosos esfuerzos de Alberto el Magno, de
Santo Tomas, de Fr. Ramon Marti y de Rai-
mundo Lulio, persistido oscuramente en la
escuela de Padua, siendo Cremonini su ulti-
mo representante.

Pero antes de esta invasion del ave-

rroismo en las escuelas de la Edad Media,
habia penetrado en ellas la ciencia semitico-
hispana mediante una serie de traducciones y
comentos, algunos de los cuales parecen re-
montarse a la mitad del siglo XIl, si bien el
mayor numero de estos trabajos, y los mas
importantes bajo el aspecto filoséfico, perte-
necen al reinado de Alfonso VII el empera-
dor, y salieron del célebre colegio de traduc-
tores toledanos, protegido por el arzobispo

D. Raimundo, que ocupo aquella Sede Me-
tropolitana desde 1130 hasta 1150. Sabidos
son los nombres de los dos traductores de
quienes se valio para tal empefo, y por cuya
diligencia se hicieron familiares a los escolas-
ticos las obras de Avicena y de Algazel, la
Fuente de la Vida, de Avicebron, y el famoso
libro De Causis, que no venia a ser otra cosa
que un extracto de la Institucion Teoldgica de
Proclo. De este modo, y a un mismo tiempo,
los dos famosos intérpretes Juan Hispalense
y Domingo Gundisalvo o Gonzalez ( Domini-
cus Gundisalvi), arcediano de Segovia, lanza-
ban en la corriente cientifica los principales
monumentos del peripatetismo arabigo, ya
olvidado entre los arabes mismos, y las obras
mas acentuadas de la teoria neoplaténica,
entre las cuales, por su brevedad y por la
forma de teoremas, obtuvo singular boga el
libro De Causis, que resumia en breve espacio



las conclusiones del mas absoluto realismo.
Juan Hispalense dedicé la mayor parte de sus
esfuerzos a la version de obras astronémicas
y matematicas; pero el segoviano Gundisal-
vo, personaje de capital importancia en la
historia de la filosofia de la Edad Media, por
mas que hasta ahora la fortuna haya sido
ingrata con su recuerdo, no se limit6 a tradu-
cir el pensamiento de las escuelas arabes y
judias de Espanfa, sino que, volando con alas
propias, aunque inspirado siempre por el
Makor Hayim, que él habia traducido, de-
mostré verdadero talento filosofico en los
tres tratados originales suyos que hasta el
presente conocemos: el De Immortalitate Ani-
mae, el De Processione Mundiy el Liber de Unitate, fuente
principal de los errores que moti-
varon la condenacion de David de Dinan. B.
Hauréau ha demostrado plenamente, en una
Memoria leida afios hace en el Instituto de
Francia, que el Libellus Alexandri, citado por
Alberto el Magno como fuente de las herejias
panteistas de David de Dinan, no es obra de
Alejandro de Afrodisia, ni de ningun otro
fildsofo griego, ni tampoco de Alfarabi, ni de
Algazali, ni de ningun filésofo arabe, sino
«de un clericus de Espafna muy versado en
ciertas doctrinas que fueron profesadas pri-
mero en la escuela de Alejandria y luego en
la de Bagdad, y que tenia estas doctrinas te-
merarias por la ultima palabra de la filosofia
especulativa», el cual compilador (segun el
codice numero 86 de la biblioteca del colegio
de Corpus Christi de Oxford) no fue otro que
el arcediano de Segovia, Domingo Gundisalvi.
El descubrimiento es importante, porque
unido a otros indicios, arroja extraordinaria



luz sobre los origenes de aquella explosion
panteista de principios del siglo Xlll, que ha
sido hasta hoy uno de los mayores enigmas
que presentaba la historia de la Escolastica. Y
al ver la corruptela del nombre de Gundisal-
vo en el de Alejandro, quiza no parezca te-
meraria presuncion la que identifique tam-
bién al arcediano de Segovia con aquel miste-
rioso Mauritius Hispanus, cuyas doctrinas
aparecen condenadas en Paris en 1215 por el
legado Roberto de Courgon, juntamente con
los libros de Amalrico de Chartres y de Da-
vid de Dinan.

Poco esfuerzo se necesitaba para encon-

trar en el Libellus Alexandri el principio de la
unidad de sustancia. Nada iguala a la fran-
queza de sus declaraciones monistas: « Sive
enim sit simplex, sive composita, sive spiritualis,
Sive corporea, res unitate una est. » El principio
de toda sustancia corporea o incorpérea es la
unidad; pero esta unidad no excluye la com-
posicion de materia y forma. En la unidad
primera, absolutamente simple, la materia y
la forma son idénticas. Pero en la unidad se-
gunda, en el mundo de las ideas arquetipas,

y en la unidad tercera, o sea en la sustancia
de nuestro mundo corpéreo, aunque la mate-
ria permanezca una e indivisa, nace la dife-
renciacion merced al concepto de la forma.
Hay, pues, en el sistema de Gundisalvo un
dualismo formal y un panteismo sustancial,
que aniquila ese dualismo y le hace perderse
en el seno de la unidad primitiva, en cuya
esencia no cabe la distincién de materia 'y
forma. Aben Gabirol, mediante su doctrina

de la voluntad activa, creadora de la materia
y de la forma, habia procurado salvar del



naufragio la personalidad de Dios y el dog-
ma de la creacion: con la doctrina del libro de
Unitate son incompatibles una y otra. Mas
atenuadas se presentan estas ideas en el De
Processione Mundi, donde el autor admite
resueltamente la creacion ex nihilo, pero no en
tiempo, de la materia y de la forma, de donde
proceden todas las demas cosas por compo-
sicidn y generacion; y procura interpretar a
su modo el primer capitulo del Génesis, tor-
ciéndole a su sentido avicebronista, y solo en
apariencia peripatético. La creacion misma
esta alli explicada como una mera impresion
o sigillatio de lo divino, semejante a la impre-
sion de la forma en el espejo. «Y como el
Verbo es luz inteligible que imprime su for-
ma en la materia, todo lo creado refleja la
pura y sencilla forma de lo divino, asi como
el espejo reproduce las imagenes. Porque la
Creacion no es mas que el brotar la forma de
la sabiduria y voluntad del Creador, y el im-
primirse en las imagenes materiales a seme-
janza del agua que mana de una fuente
inagotable.» Una sola vez cita Gundisalvo a
Platon, y claro que la cita no es directa; nues-
tro arcediano permanecio tan extraiio como
todos los fildsofos de la Edad Media al puro
y genuino platonismo, pero no puede negar-
se que el emanatismo oriental y neoplatonico
es la verdadera raiz de su doctrina y que se
dilata con exuberante y prodiga vegetacion
por toda ella.

Apenas podemos formarnos idea de la
rapidez con que se divulgaban los libros en
cierto periodo de la Edad Media, y especial-
mente en los dos asombrosos siglos Xl y
Xlll. Dada la senal por el arzobispo D. Rai-



mundo, divulgadas las versiones de Gundi-
salvo y Juan Hispalense, creci6 la fama de
Toledo como ciudad literaria y foco de todo
saber, especialmente de los misteriosos y ve-
dados, y empezaron a acudir a ella numero-
sos extranjeros, sedientos de aquella doctrina
greco-oriental que iba descubriendo ante la
cristiandad aténita todas sus sospechosas
riquezas. «Los clérigos (decia Elinando) van
a Paris a estudiar las artes liberales; a Bolo-
nia, los codigos; a Salerno, los medicamentos;
a Toledo, los Diablos, y a ninguna parte las
buenas costumbres.» Venian, por lo comun,
estos forasteros, con poca o ninguna noticia
de la lengua arabiga: buscaban algun judio o
mozarabe toledano, que, literalmente y en
lengua vulgar o en latin barbaro, les interpre-
tase los textos de Avicena o Averroes: tra-
ducianlo ellos en latin escolastico, y la ver-
sion hecha por tal arte se esparcia en innu-
merables copias e iba a levantar tempestades
en los claustros de Paris. Asi trabajaron, con
fervor cientifico superior a toda ponderacién,
Herman el Dalmata, Daniel de Morlay, Ge-
rardo de Cremona, Herman el aleman y Mi-
guel Escoto, gran privado del escéptico em-
perador Federico Il, y verdadero introductor
del averroismo en ltalia y Francia.

Conocida ya totalmente la enciclopedia
peripatética, primero por intermedio de los
arabes, y muy pronto por traducciones direc-
tas del griego, entre las cuales deben men-
cionarse las del dominico Guillermo de
Moerbeka, el pensamiento neoplatonico, el
panteismo idealista y la teosofia oriental fue-
ron perdiendo terreno, asi entre los sectarios
de la impiedad averroista, para quienes



Aristoteles era el unico doctor, el doctor divi-
noy por excelencia, como en los grandes
maestros a quienes durante el siglo Xlll se
debio la organizacion y forma definitiva de la
ciencia escolastica; por mas que, como queda
dicho, en la gran sintesis de Alberto Magno y
de Santo Tomas, entrasen por mucho los li-
bros areopagiticos, cuya procedencia alejan-
drina es indisputable; siendo todavia mas
profunda esta influencia en los misticos de la
escuela franciscana, y especialmente en el
serafico doctor San Buenaventura, cualquiera
gue sea la opinion que tengamos sobre el
grado de su ontologismo, materia hoy de
interminables polémicas, que no quitaran
nunca su caracter mistico, y en cierto modo
platonico cristiano, al ltinerarium mentis in
Deum, lectura predilecta de nuestros grandes
contemplativos del siglo XVI.

El representante entre nosotros del
pensamiento franciscano, es el iluminado Dr.
Ramon Lull, nuestra mayor gloria filoséfica
de la segunda Edad Media. Nadie mas inde-
pendiente de la tradicion que Lulio, en cuan-
to a la forma de su ensefianza, que es siempre
popular y mezclada de ciencia y arte; pero en
el fondo de su absoluto realismo, como en
todas las concepciones del mismo orden que
la historia nos presenta, siempre se ve fulgu-
rar la eterna luz del pensamiento platonico.
No porque el solitario mallorquin alcanzara a
leer lo que en su integridad nadie ley6 antes
del Renacimiento, ni antes de él podia ser
entendido, sino porque respondiendo la con-
cepcion platénica a uno de los impulsos pri-
mordiales del espiritu humano, a uno de los
grandes modos posibles de explicacion del



mundo, nunca ha dejado de vivir como ideal,
aunque a veces parezca extinguirse como
doctrina. El realismo luliano y todo realismo
de la Edad Media no es mas que una filosofia
platonica sin Platon. Los realistas y los misti-
cos de entonces no conocian la letra, pero
adivinaban el espiritu, y mas que ninguno le
adiviné Raimundo Lulio, por lo mismo que
filosofaba al aire libre, y le pesaba menos que
a otros el polvo de la escuela. El mismo reco-
noce hasta cierto punto esta filiacion, cuando
nos dice en su libro De auditu Kabbalistico
que la filosofia de Platon es introduccién ne-
cesaria a la Kabala, es decir, a esa Kabala o
teosofia cristiana que él ensefiaba y que alli
mismo define: « Habitus animae rationalis ex
recta ratione divinarum rerum cognitivusy. Si
bien se mira, todo el sistema de Lulio esta
contenido en germen en aquel pasaje, tan
vigorosamente sintético, del principio del

Arte Magna, en el cual se afirma que el en-
tendimiento busca, requiere y apetece una
sola ciencia general, aplicable a todas las
ciencias, con principios generalisimos, en los
cuales esté implicito y contenido el principio
de las ciencias particulares, como esta conte-
nido lo particular en lo universal. Esta aspi-
racion a la ciencia universal se cumple en la
escuela luliana, no por medio de un artificio
mecanico, como algunos neciamente han in-
terpretado, sino por medio de una doctrina
trascendental ( punto trascendente la llama Lu-
lio), que es a un tiempo Logica y Metafisica,
Logica real y no formal, y analoga, por consi-
guiente, a la Dialéctica platonica. «La idea en
Dios (escribe R. Lull) es ente u objeto eter-
namente. Y esta Idea en Dios es el mismo



Dios. La Idea en tiempo es semejanza de la
idea eterna, y tal idea o semejanza es creada
en la criatura». No hay, por consiguiente,
mas ciencia que la ciencia de las ideas, lla-
mada por Platon Dialéctica y por Raimundo
Lulio arte magna, general y dltima, la cual es, a
un tiempo, ciencia del pensar y ciencia del
ser, puesto que en uno y otro sistema lo for-
mal es prueba y fundamento de lo real, y de
la idea se induce la realidad, o mas bien, la
idea es entidad realisima, que hace posible y
legitimo el transito del conocer al ser. Por eso
en Teodicea, Lulio y Sabunde y todos los lu-
lianos admiten sin vacilar el argumento de
San Anselmo, sin que valga contra ellos la
acusacion de paralogismo que vale contra
Descartes y contra todo pensador que quiera
fundar el mismo argumento sobre una base
puramente psicologica. Hay algo de pueril en
suponer que San Anselmo inventé un argu-
mento, y que este argumento puede admitir-
se o rechazarse aisladamente, sin tener cuen-
ta con el sistema realista de que forma parte.
Valdra o no valdra dialécticamente la critica
que de él hicieron los antiguos conceptualis-
tas escolasticos y luego Kant; pero a los ojos
de todo idealista absoluto, la prueba del ser
por su idea nunca puede ser un argumento
aislado, sino el fondo mismo y la esencia de
su doctrina.

El caracter realista y platonico de la

l6gica de Lulio no se oculté nunca a sus
discipulos y comentadores mas perspicaces,
entre los cuales, sin disputa, debe ocupar el
primer lugar el ilustre cisterciense del siglo
XVIIl, Antonio Raimundo Pascual, que re-
dacto el testamento (digamoslo asi) de esta



antigua y espanolisima escuela, en su obra
vasta y magistral de las Vindicias Lulianas.
Alli se ve perfectamente deslindado el con-
cepto trascendental del arte Luliana, que no
considera las cosas meramente como inten-
cionales, segun hacia la I6gica tradicional, ni
aisla el ente real de su idea, como la metafisi-
ca Aristotélica; sino que levantandose sobre

la distincidn del ente real y del ente intencio-
nal, busca en la esfera de los puntos trascen-
dentales una mas alta y generalisima intui-
cion, por virtud de la cual, lo real y lo inten-
cional igualmente se explican y fundamentan.
Para desarrollar sus concepciones on-
tolégicas, no empled Lulio la forma del dia-
logo socratico, que no era de su raza ni de su
tiempo; pero como fue hombre de ardorosi-
sima y plastica imaginacion, gran poeta en su
vida y gran poeta en sus obras, especialmen-
te cuando escribia en prosa y no encerraba su
altivo pensamiento en los artificios y corte-
sanos moldes de la agonizante meétrica pro-
venzal, acudié unas veces al auxilio de la
representacion schematica en forma de arboles
y de circulos; otras, a la parabola y al apdlo-
go, e invadidé mas de una vez el campo de la
novela utdpica y social. Pero lo mas exquisi-
to, lo mas acendrado, lo mas puro de su al-
ma, la quinta esencia de su espiritu, quedo en
las efusiones misticas del inmenso volumen
de las Contemplaciones y en los versiculos del
cantico verdaderamente divino Del Amigo y
del Amado, que es la joya de mas quilates que
encierra el tesoro luliano. Obras son éstas, a
un tiempo, de ciencia y de arte, y en ellas se
reproduce el singular fenbmeno que, a través
de los siglos, une en su forma exterior las



manifestaciones mas diversas del pensamien-
to idealista, haciendo que en Platon, como en
Lulio, en Gabirol y en Ledn Hebreo, como en
Bruno o en Schelling, el elemento artistico se
desborde sin diques ni barreras, y convierta
la filosofia en una especie de poética y des-
lumbradora teosofia, donde el mito, la ale-
goria y el simbolo parecen la unica vestidura
digna de concepciones que ya en su origen
tuvieron, por lo menos, tanto de poéticas
como de metafisicas, si es que la Metafisica y
la Poesia no se identifican totalmente en su
aspiracion ideal y en sus determinaciones
mas altas.

La filosofia sintética y armonica de Lu-

lio, y especialmente aquella audacisima Teo-
dicea suya que intenta probar por razones
naturales, no ya los preambulos de la fe, sino
los mismos dogmas revelados, reaparece a
principios del siglo XV en el Libro de las Cria-
turas o Teologia natural, del barcelonés Rai-
mundo Sabunde, célebre, entre otras cosas,
por haberle traducido y comentado a su ma-
nera Miguel de Montaigne. La doctrina te-
ologica y metafisica de Sabunde es luliana
pura y neta, pero con cierta originalidad, no
solo en el método, sino en la importancia que
concede al procedimiento psicologico y a la
experiencia propia, «ciencia certisima vy clari-
sima, que nadie puede negar porque la ve
dentro de si mismo con infalible testimonio».
Por esta fe inquebrantable en el testimonio
de conciencia, superior para €l a toda otra
certidumbre, se ha contado y debe contarse a
Sabunde entre los precursores de Descartes,
y ciertamente que nos parece leer en profecia
el Discurso sobre el Método, cuando vemos a



Sabunde encarecer tanto la necesidad de que
el hombre entre en si y venga a si y habite
dentro de si, si es que quiere conocerse a si
mismo, y cuando pasando mas adelante

quiere alcanzar una Teodicea por procedi-
mientos meramente psicoldgicos: « Cognitio de
Deo quae oritur ex propria natura est nobis cer-
tior et magis familiaris. » Pero examinando mas
adentro las cosas, se ve que no es tanto en
Sabunde, como a primera vista parece, el
exclusivismo psicologico. El titulo mismo de
Libro de las Criaturas que el suyo lleva, mues-
tra cuanta importancia daba a la prueba cos-
mologica, a lo que él llama «el libro de la na-
turaleza, comun y abierto a todos» liber natu-
rae... omnibus communis et generalis et natura-
lis... omnibus patens... quilibet in eo legere potest,
libro natural que es como puerta, via e intro-
duccion al conocimiento de si propio: Ideo est
ordinata rerum et creaturarum universitas, tan-
quam iter, via et scala inmobilis, habens gradus
firmos et inmobiles, per quam homo venit et as-
cendit ad seipsum. De suerte que el verdadero
procedimiento de Sabunde, totalmente inver-
so del de Lulio, es del mundo exterior al
hombre y del hombre a Dios. En realidad,
Sabunde, el ultimo de los grandes realistas

de la Edad Media, discipulo de San Agustin,
de San Anselmo y de Hugo de San Victor,
mucho mas que del Angel de las Escuelas,
aparece como un Jano de dos caras, colocado
entre dos mundos filosoficos enteramente
distintos. Cierra el uno y abre las puertas del
otro. Por un lado, en su bellisima doctrina
acerca del amor, doctrina capital en su Teo-
dicea, es mistico como Suso y como Tauler, y
precede y anuncia a la gran generacion espa-



Aola de los misticos del siglo XVI. Pero esta
no es mas que una de las dos caras de Sa-
bunde: aquella con que mira a la Edad Me-
dia. La otra cara esta vuelta hacia Descartes y
Pascal, de quienes es heraldo, y hacia Kant,
cuya Critica de la Razdn Practica en algun mo-
do preludia con su demostracion de Dios
como fundamento del orden moral. Trae un
metodo nuevo; trae, sobre todo, la poderosa
palanca de la observacion interna enfrente de
las contenciones y de las disputas, pero en el
fondo su doctrina es la del realismo antiguo,
y especialmente la de San Anselmo y la de
Lulio, sin que en tal realismo parezcan haber
influido para nada las corrientes platonicas
puras que ya comenzaban a derramarse por
Italia. Es error vulgarisimo el de retrasar la
propagacion de tales ideas hasta la fecha de
la caida de Constantinopla en manos de los
turcos y de la fuga a Italia de algunos grama-
ticos griegos. Desde la segunda mitad del
siglo XIV era frecuente el comercio literario
entre Grecia e ltalia, comercio que se acre-
cento con ocasion del Concilio de Florencia
(1438) y de la frustrada unidn de las dos Igle-
sias, Griega y Latina. Los mas ilustres repre-
sentantes del platonismo y del neoplatonis-
mo italico, Jorge Gemisto Pleton y el cardenal
Bessarion, habian venido a Italia para asistir
a dicho Concilio, y por iniciativa de Pleton
concibié Cosme de Médicis el Viejo, la idea
de la Academia Platonica. Pleton, que no era
cristiano mas que de nombre, y si furibundo
neoplatonico, dado a la teurgia y a la magia,
estuvo a punto de comprometer la causa de
Platén, no s6lo con sus invectivas feroces
contra Aristoteles, sino con los delirios y vi-



siones de su propia filosofia, que él llamaba
zoroastrico-platonica. La restauracion neo-
académica provoco indirectamente una res-
tauracion del aristotelismo puro, que tenia
entre los refugiados bizantinos gran numero
de partidarios, entre los cuales descendieron
a la arena con ardor insélito y grande aparato
polémico, el patriarca Jorge Scolario, Jorge de
Trebisonda y Teodoro de Gaza, impugnando
de mil modos las vetustas supersticiones que
Pleton daba como platonismo, y mezclando y
confundiendo en sus iras la doctrina pura
platonica con el sincretismo alejandrino y

con las increibles aberraciones de su discipu-
lo. Fue menester todo el peso de la autoridad
y de la ciencia del cardenal Bessarion (en su
libro Adversus Calumniatorem Platonis), para
deslindar tan revuelto campo y vindicar con
poderosa templanza el nombre de Platon de
la dura responsabilidad que sobre él comen-
zaba a pesar por yerros ajenos que le hacian
sospechoso al pueblo cristiano. Todo el cona-
to de Bessarion fue probar que la doctrina
platonica, estudiada, no en los alejandrinos,
sino en su fuente pura, es decir, en los dialo-
gos del inmortal filésofo, estaba menos lejos
de la verdad revelada que la doctrina de
Aristételes, tomada asimismo en sus primiti-
vas y genuinas fuentes. Pero ni se mostro,
como otros, adversario fanatico de Aristote-
les, ni tratd de ocultar mafiosamente los pun-
tos de discrepancia en que uno y otro filésofo
y toda la ciencia antigua difieren esencial-
mente del dogma evangélico. No diremos
que la prudente sinceridad de Bessarion lle-
gase a sobreponerse en el Renacimiento ita-
liano a la fanatica temeridad de Gemisto,



pero no hay duda que su espiritu de tem-
planza y de concordia se reflejé en la misma
Academia Florentina, fundada en 1460 bajo
los auspicios de algunos discipulos inmedia-
tos de Pleton, y acertdé a mantener casi siem-
pre en limites razonables el férvido entu-
siasmo de Marsilio Ficino y las tendencias
pitagodrico-cabalisticas de Juan Pico de la
Mirandola.

La severa critica de nuestro Vives re-

legd desdefiosamente a Marsilio Ficino al
grupo de los filosofastros, y no anda muy
lejos de tal parecer la critica moderna, que,
mas que como pensador y filosofo, le consi-
dera como «un erudito que filosofa sin mu-
cha originalidad», pero ni se le puede rega-
tear el mérito de haber popularizado mas que
otro alguno, con sus versiones latinas, las
obras de Platon y de Plotino, ni negarle el
primer puesto en el platonismo italiano, que,
sin alcanzar grande originalidad cientifica,
tiene, no obstante, decisiva importancia en el
desarrollo de la cultura moderna. EI mayor
pecado de esta escuela consistié en confundir
a Platon con los alejandrinos y en comentarle
y traducirle de tal manera que resultase un
iluminado y un taumaturgo, en vez de aquel
espiritu tan ateniense, tan luminoso, tan lle-
no de serenidad y tan divinamente ironico.
Cuando llegaron a Espafia los primeros

ecos de este renovado platonismo, es cues-
tion dificil de resolver hasta el presente; pero
hay, aunque en escaso numero, documentos
del siglo XV, que pueden ponernos en cami-
no de indagacion, y que bastan para probar
que esta tendencia madrugoé bastante en
nuestro suelo. No incluiremos entre las mani-



festaciones platonicas el Sompni de l'inmortali-
tat de I'anima nostra, del catalan Bernat
Metge, familiar y gran privado del rey de
Aragon Don Juan el Primero, cuya sombra
evoca en aquella vision, que por lo de suefio
recuerda el de Scipion, y por el asunto y por
algunos de los argumentos, trae involunta-
riamente a la memoria el ultimo dialogo de
Sdcrates con sus discipulos. Alcanzo6 Bernat
Metge, aunque de lejos, los fulgores del Re-
nacimiento, pero no tanto en la antigiedad,
cuanto en los poetas y humanistas italianos
renovadores de ella. El nombre de Platon,
citado de segunda o tercera mano, no tiene
mas valor en aquel primoroso dialogo, que
los nombres de Zendn, Empédocles, Xenodcra-
tes, alegados alli mismo por mera reminis-
cencia erudita; asi como en la repeticion de
los nunca olvidados argumentos del Phedon
ha de verse, mas que otra cosa, el prestigio
de la tradicion escolastica, que heredo6 dichos
argumentos de San Agustin, de Mamerto
Claudiano y de nuestro Liciniano.

Tampoco hay que buscar platonismo,

sino por derivacion muy remota, en el amor
metafisico y abstracto de Ausias March. El
fondo de su psicologia tiene mas de escolas-
tico que de platonico, y lo mismo ha de de-
cirse de toda la poesia intelectual y simbdlica
de sus unicos maestros, los liricos del primer
Renacimiento italiano, puesto que no sélo
Guido Guinicelli, Lapo Gianni y el incompa-
rable autor del Convito y de la Vita Nuova,
sino el mismo Petrarca, son anteriores, el que
menos de un siglo, a la fundacion de la Aca-
demia Florentina, y aun a la aparicion de
Gemisto, y no pudieron recibir sus conceptos



psicoldgicos, sino de la unica filosofia de su
tiempo, y a lo sumo de algun poeta o0 mora-
lista de la antigledad latina.

El primer escritor espanol de quien po-
sitivamente consta haber traducido, aunque
no directamente, alguno de los dialogos
platonicos, es el castellano Pedro Diaz de
Toledo, capellan del Marques de Santillana, y
colaborador que fue en sus nobles empresas
de erudicidn y de cultura. Son curiosos estos
primeros ensayos y tanteos del humanismo
espafiol, todavia no seguro de sus fuerzas.
Antes de 1445 tenia romanzado el Dr. Pedro
Diaz de Toledo, valiéndose de la version la-
tina, entonces recientisima, de Leonardo
Bruni de Arezzo, el libro de Platon, llamado
Fedron (sic), en que se trata de como la muerte no
es de temer, dedicandolo al «muy generoso e
virtuoso sefior singular suyo, ifiigo Lopez de
Mendoza, senor de la Vega». Y no contento
con haberle traducido, le imitd afios después
en su Dialogo o Razonamiento sobre la muerte
del Marqués de Santillana, obra de caracter
mas acentuadamente platénico que el cele-
brado Sompni, de Bernat Metge, al cual se
asemeja mucho por su forma y tendencia. El
ejemplo de Pedro Diaz de Toledo debi6 de
servir de estimulo para el renacimiento del
dialogo, cuya mas dramatica manifestacion
fue en aquella edad el tratado de Juan de
Lucena, «en estilo breve, sentencia, no solo
largo, mas hondo e prolixo, en el qual ha
nombre Vita Beatay, libro que, a pesar de su
titulo, tiene mucho mas de Cicerdn que de
Boecio.

Pero Lucena, y Diaz de Toledo, y la

mayor parte de los eruditos de la corte de



Don Juan Il eran meros latinistas, y, por con-
siguiente, humanistas de segunda clase, de-
tenidos en un grado inferior al que ya alcan-
zaba el Renacimiento italiano. Por otra parte,
el uso continuo de la lengua vulgar y la ten-
dencia general de sus escritos, los filiaba mas
bien entre los moralistas populares que entre
la aristocracia literaria de entonces. La cultu-
ra verdadera y genuinamente clasica solo
renacio en la corte napolitana de Alfonso V
de Aragon, lazo providencial entre las dos
peninsulas hespéricas. Pero aquel impulso
fue puramente literario. EI mas antiguo re-
presentante de las tendencias del Renaci-
miento en la esfera de los estudios filosoéficos
no pertenecid a aquella corte ni se educo en
ella: comenzd por ser un portento en la pales-
tra escolastica, y acabd por aplicar sus labios
a los raudales de la ciencia antigua, abiertos
por su maestro y padrino el cardenal Bessa-
rion. Llamdse este personaje Fernando de
Cordoba, y su vida pareceria la mas inve-
rosimil leyenda cientifica, si no estuviese
comprobada por documentos irrecusables.
Algo hay que conceder, sin embargo, a la
fantasia de sus estupefactos contemporaneos,
El autor de la Crénica de Neoburg, el abad
Trithemio, Mateo d'Escouchy y otro cronista
anonimo conocido por el bourgeois de Patris,
nos refieren contestes o con leve diferencia, y
todos con mucha gravedad, que el tal Fer-
nando de Cdérdoba, a la edad de veintidos
anos, sabia de memoria todos los libros cono-
cidos entonces en las escuelas, incluyendo
entre ellos la Biblia con las glosas de Nicolas
de Lyra, las obras de Santo Tomas, Alejandro
de Hales, Escoto y San Buenaventura; todo



Averroes, el Canon de Avicena y el Cuerpo
del Derecho Candnico. Aparte de la enormi-
dad de la hipérbole, notese el caracter de
Edad Media que toda esta erudicion tenia;
pero noétese también que los mismos cronis-
tas le atribuyen singulares conocimientos
filologicos, que explican, hasta cierto punto,
sus trabajos posteriores. «Sabia (dice) escribir
y hablar cinco lenguas, es a saber: latin,
hebreo, griego, caldeo y arabe.» Pertrechado
con toda esta masa de ciencia, adquirida no
sabemos cuando ni donde, se presento en la
Universidad de Paris el ano 1445, causando
tan general asombro con sus victoriosas dis-
putas y argumentaciones, que los maestros
de aquella Universidad, derrotados por él en
toda la linea, le tuvieron por el Anticristo, y
determinaron encarcelarle, con intento de
ejercer sobre él mas graves rigores, que pru-
dentemente esquivé refugiandose primero en
los Paises Bajos, y luego en ltalia, tierra de
promision entonces para todos los hombres
de letras. Alli vivio tranquilo y respetado, a

la sombra del cardenal Bessarion, que le hizo
nombrar subdiacono de la Santa Sede, y que
movido de su fama de helenista, le asocio a
sus grandes trabajos de apologia platonica,
encargandole de la composicion de un para-
lelo entre las dos filosofias, la de Platén y la
de Aristételes, obra que Fernando de Cordo-
ba no llegd a terminar por haberse empenado
antes en otra de caracter puramente especu-
lativo, que afortunadamente poseemos aun
con el titulo De Artificio omnis et investigandi
et inveniendi natura scibilis. Libro es este a un
tiempo de Logica y de Metafisica, tentativa
audaz para buscar la ley interna de relacion



de los conocimientos humanos; huyendo del
sendero dialéctico trillado por Raimundo
Lulio, a quien acerbamente maltrata Fernan-
do de Cdrdoba, pero aspirando como él a
hacer de la ciencia un todo organico median-
te un principio trascendental y armonico, que
Fernando de Coérdoba cree encontrar formu-
lado lo mismo en la Metafisica de Aristoteles,
que en el Parménides de Platon: principio que
reduce a la unidad la muchedumbre de las
diferencias, lo compuesto a lo simple, lo di-
verso a lo idéntico, haciéndose asi posible el
suefno de una sola e indivisible ciencia, cuyas
leyes se extienden a todo el mundo inteligi-
ble. Sueino ciertamente magnifico y generoso,
aunque se haya de quedar en la categoria de
los suenos, ya que esa ciencia trascendental y
una, solo en la mente divina existe, y solo
alcanzamos de ella, en esta vida terrenal,
dispersos y multiples reflejos. Pero si bien se
mira, ¢ qué es toda la filosofia, sino una aspi-
racion, mas o menos frustrada, a esa sintesis
suprema?



Tres grandes nombres compendian en
Espana el movimiento platonico del siglo
XVI: Ledn Hebreo, Miguel Servet, Fox Morci-
llo. Ledn Hebreo, representante el mas puro
del neoplatonismo florentino, renovado y
vivificado por la infusion de un elemento
semitico-espanol muy poderoso, que da a su
doctrina una trascendencia ontologica, no
lograda jamas por Bessarion ni por Marsilio
Ficino; Miguel Servet, el neoplaténico hete-
rodoxo y panteista en quien reencarna el
espiritu de Plotino y de Proclo en su mayor
grado de exaltacion y delirio: Fox Morcillo, el
fildsofo sintético y armonista, que volviendo
la espalda al sincretismo alejandrino, busca
un modo mas alto de concordia entre los dos
principes del pensamiento griego, y da con
una férmula fecunda que lleva en potencia
toda una revolucion metafisica.
Caracterizase la filosofia de los siglos
XV y XVI, vulgarmente llamada Filosofia del
Renacimiento (y en la cual cabe a ltaliay a
Espafa la mayor gloria), por una reaccion
mas o0 menos directa contra el espiritu y pro-
cedimientos del peripatetismo escolastico de
los siglos medios. La difusion del conoci-
miento de las lenguas antiguas; el estudio



directo de las obras de los filésofos griegos
en sus fuentes; los grandes trabajos de inves-
tigacion y de filologia que entonces comen-
zaban y que hoy gloriosamente vemos cum-
plidos; la mayor pureza de gusto que traia
por consecuencia forzosa una nueva forma
de exposicion y una aversion cada dia mayor
a las sutilezas y argucias, deleite de la escue-
la degenerada; la importancia que ya se iba
concediendo a los métodos de observacion,
no reducidos aun a nuevo organo, pero
proximos a serlo; los descubrimientos que
cambiaban la faz del mundo, completandolo,
por decirlo asi, con nuevas tierras y nuevos
mares, y difundiendo por medio de la im-
prenta la verdad y el error en innumerables
libros; la vida artistica cada vez mas avasa-
lladora y mas luminosa; la heroica infancia

de las ciencas naturales, que fueron desde su
principio el mas formidable ariete contra el
formalismo vacio y contra el despdtico do-
minio de las combinaciones logicas, que por
tanto tiempo habian sustituido a la realidad
activa y fecunda; todo, en suma, concurria a
acelerar el advenimiento de la libertad filoso-
fica, por la cual en diversos sentidos, pero
con igual ahinco, trabajaban los platénicos,
los peripatéticos helenistas adversarios su-
yos, los renovadores de la Dialéctica como
Lorenzo Valla, Rodolfo Agricola, el salman-
tino Herrera y Pedro Ramus; los tedsofos
como Agripa y Paracelso; los cabalistas como
Reuchlin, y levantandose sobre todos ellos el
poderoso espiritu critico de Juan Luis Vives.
La obra de aquel gran pensador, prez la mas
alta de nuestra filosofia, no produjo ni podia
producir entonces todos sus frutos ni aun ser



entendida de muchos. Vives no era platonico
ni peripatético, rigurosamente hablando: fi-
losofaba por su cuenta y con extraordinaria
novedad de método, lanzando las semillas
del experimentalismo baconiano, del psico-
logismo cartesiano y en algun caso, hasta las
del mismo criticismo kantiano. Pero antes de
llegar a tales resultados, antes de recobrar su
autonomia y entrar con paso firme en los
nuevos métodos, era necesario que el pensa-
miento moderno velase largo tiempo en la
escuela de los humanistas y filélogos, y
diera, por decirlo asi, una vuelta completa a
la filosofia antigua que tomaba como punto
de partida. Hubo, pues, en la segunda mitad
del siglo XV y en todo el XVI una restaura-
cion mas o menos artificiosa y erudita, pero a
veces muy original en los detalles, de casi
toda la ciencia clasica libremente interpreta-
da. Platon fué el primero que volvié a las
escuelas cristianas a disputar a su famoso
discipulo la hegemonia de que por tantos
siglos venia disfrutando. Conocidos ya por
entero y en su lengua Aristoteles y Platon,
puestos enfrente y cotejados, hubo de surgir,
y surgié desde luego, el pensamiento de con-
cordarlos, de resolver su aparente antinomia
en un armonismo superior.

El primer representante de esta tenden-

cia armonica dentro del neoplatonismo que
comunmente se llama florentino, y con mas
propiedad y vocablo mas comprensivo de-
beria llamarse neoplatonismo italo-hispano, fue
un meédico, judio espanol de los que arroj6 a
Italia el edicto de los Reyes Catdlicos en 1492.
Llamabase entre los hebreos Judas Abarba-
nel; entre los cristianos, Ledn Hebreo, y era



hijo primogénito del célebre maestro don
Isaac Abarbanel, arrendador que fue de las
rentas reales y proveedor de nuestros ejérci-
tos durante la guerra de Granada. Desde
1502 tenia acabada su obra capital, los Dialo-
gos de amor, cuyo texto original no ha sido
impreso nunca, haciendo veces de tal la ver-
sion italiana, de la cual no he visto edicion
anterior a la de Roma de 1535. El libro de
Judas Abarbanel es, como su titulo lo indica,
una filosofia o doctrina del amor, tomada

esta palabra en su acepcion platénica y vasti-
sima. A esta nueva ciencia, que en rigor
abraza un sistema metafisico total, la llama el
autor Philographia, y en ella vienen a fundirse
la filosofia de Platon y la de Aristoteles con el
misticismo judaico y con la Cabala. Si Marsi-
lio Ficino y los suyos eran cristianos platoni-
zantes, Ledn Hebreo era un judio que platoni-
zaba, como Philon y como los antiguos judios
helenistas de Alejandria. Erale familiar todo
el movimiento intelectual de la Sinagoga du-
rante los siglos medios, y asi le vemos glo-
riarse de discipulo y compatriota del que
llama «nuestro Albenzubrén en su libro de la
Fuente de la Vida», mostrarse muy enterado
de la doctrina de los peripatéticos arabes y
judios sobre la feliz «copulacion del enten-
dimiento posible con el entendimiento agen-
te», y de todas las variantes que el sistema de
la emanacion habia recibido en sus escuelas:
«de esta suerte hacen los arabes una linea
circular del Universo, cuyo principio es la
Divinidad y su término la materia prima, y

de ella va subiendo y allegandose de grado
en grado hasta fenecer en aquel punto que
fue principio, que es en la suma hermosura



divina, por la copulaciéon con ella del enten-
dimiento humano».

Pero en Ledn Hebreo, sobre el caracter

de judio y sobre la educacion de sinagoga,
predomina el caracter y la educacion de
hombre del Renacimiento. En él se juntan dos
corrientes filosoficas que habian caminado
distintas, pero que emanaban de la misma
fuente, es decir, de la escuela alejandrina, del
neoplatonismo, y especialmente del de las
Enéadas. En la Edad Media, los hebreos
habian sido el mas eficaz conductor de la
ciencia arabiga a las escuelas cristianas. En el
Renacimiento, el destierro de los judios caste-
llanos y portugueses lanza de nuevo por Eu-
ropa las semillas de la ciencia arcana ence-
rrada en la Fuente de la Vida o en el Zohar.
Pero esta ciencia hebraicoespanola, al poner-
se en contacto con la ciencia italiana renova-
da de la antigledad, se transforma; y al paso
que reconoce sus comunes origenes, y re-
montando la corriente de los siglos, vuelve a
anudar la cadena de Plotino, de Proclo y del
falso Hermes Trismegisto, se va despojando
de las embarazosas vestiduras de la Sinago-
ga, abandona sus tiendas, abandona sus
férmulas vy ritos, y hace oir su voz al aire li-
bre y a la radiante luz del sol, bajo los porti-
cos de la Atenas Medicea. Estudia el griego,
para conocer de cerca a los maestros del pen-
samiento antiguo; restaura la forma dramati-
ca del didlogo, y hace uso de los desarrollos
oratorios en contraste con la forma rigida del
razonamiento escolastico. Y no es esto solo,
sino que extiende y agranda su concepcion,
dando a los términos valor universalisimo; y
desde el primer momento plantea juntos el



problema ontoldgico y el cosmologico, reco-
nociendo que entre Platon y Aristoteles no
hay diferencia esencial en cuanto a ellos Es
claro que todas las predilecciones filoséficas
de Ledn Hebreo estan por Platon y no por
Aristoteles, de quien llega a decir que «tuvo
en las cosas abstractas vista un tanto mas
corta». Y 4como no habia de parecer pobre y
apegado a la tierra todo otro sistema metafi-
sico que el platonico, al que con temor reli-
gioso ensefnaba que «para contemplar la ver-
dad y la hermosura conviene hacer como el
sumo Sacerdote, que cuando en el dia sagra-
do de los Perdones entraba en el Sancta Sanc-
torum, dexaba las vestiduras doradas llenas
de piedras preciosas, y con vestimentos blan-
cos y candidos impetraba el divino perdén»?
Persuadido de la antigua tradicion arabiga y
cristiana que suponia en Platon conocimiento
de los sagrados libros, se empenaba en hacer-
le creyente judaico y hasta cabalista, porque
«al fin, en las cosas divinas, habiendo sido
Platon discipulo de nuestros viejos, aprendid
de mejores maestros y mas que Aristoteles, y
tuvo mayor noticia de la antigua sabiduria.

Y no era solo su entusiasmo religioso lo que
le arrastraba hacia Platon: era también su
vivo sentimiento de la belleza, que le hacia
preferir el poético y vago modo de filosofar
de la Academia, a la oracion disciplinal del
Liceo. Es mas: deseaba restaurar, si fuese
posible, aquello tiempos en que la Metafisica
y la Poesia eran una misma cosa; en que se
mezclaba «lo historial, deleitable y fabuloso
con lo verdadero intelectual»; en que «se en-
cerraban los secretos del conocimiento dentro
de las cortinas de la fabula con grandisimo



artificio, para que no pudiese entrar dentro
sino ingenio apto para las cosas divinas e
intelectuales». Ya el mismo Platon, con aban-
donar el uso de los versos, «rompid una parte
de la ley de la conservacion de la ciencia»:
pero Aristoteles «quebro totalmente la cerra-
dura de la fabula y dio atrevimiento a otros

no tales como él ( arabes y escolasticos), a escri-
bir la filosofia en prosa suelta, y de una de-
claracion en otra, viniendo a mentes inhabi-
les, ha sido causa de falsificarla, corromperla
y arruinarla». En esta cuasi perfecta identi-
dad que Ledn Hebreo establece entre la Me-
tafisica y la Poesia, se funda la interpreta-
cion, a veces pedantesca, a veces ingeniosa y
sutil, que va haciendo de la teogonia heléni-
ca, en la cual quiere encontrar mas o menos
velado el sistema de las ideas, eternos para-
digmas de las cosas.

Pero cualesquiera que fuesen sus pre-
venciones, mas bien artisticas que cientificas,
contra Aristoteles, no podia cerrar los o0jos
Ledn Hebreo a la grandeza especulativa de la
concepcion aristotélica, y lejos de negarla,
traté de resolverla en el platonismo, como se
resuelve lo particular en lo general. Después
de sentar como hecho inconcuso que las
ideas, en el sentido de prenoticias divinas de
las cosas producidas, no las niega el Stagirita,
puesto que €l mismo supone que en la mente
divina preexiste el Nomos del Universo, que
es el orden sabio de él, del cual se deriva la
perfeccion y ordenacion del mundo y de to-
das sus partes; expone asi la famosa antino-
mia: «Sabras, en suma, que Platén puso en
las ideas todas las esencias y substancias de
las cosas, de tal manera, que todo lo procrea-



do de ellas en el mundo corporeo se ha de
estimar mas bien sombra de substancia y
esencia, que verdadera esencia ni substancia.
Aristoteles quiere en esto ser mas templado,
porque le parece que la suma perfeccion del
artifice debe producir obras de perfecto arti-
ficio en si mismas, por donde sostiene que en
el mundo corporeo y en cada una de sus par-
tes hay esencia y substancia propia de cada
una de ellas, y que las noticias ideales no son
las esencias y substancias de las cosas, sino
causas productivas y ordenadoras de ellas:
de donde infiere que las primeras substan-
cias son los individuos, y que en cada uno de
ellos se salva y conserva la esencia de las es-
pecies. Y no quiere que los universales sean
las ideas que son causa de los seres reales,
sino que los tiene meramente por conceptos
intelectuales de nuestra alma racional, saca-
dos de la substancia y esencia que hay en
cada uno de los individuos reales... Pero la
diferencia mas bien esta en la corteza de los
vocablos que en la significacion de ellos.
Platon, hallando que los primeros fildsofos

de Grecia no estimaban otras esencias ni
substancias que las corporeas, y pensaban
que fuera de los cuerpos no habia nada, se
fue al extremo contrario al de los fisicos, en-
seffando que los cuerpos por si mismos no
poseen ninguna esencia, ninguna substancia,
ninguna hermosura como ella es verdadera-
mente, ni tienen otra cosa que la sombra de
la esencia y hermosura incorporea e ideal
que reside en la mente del Sumo Artifice del
mundo. Aristételes, que hall6 a los fildsofos,
por la doctrina de Platon, apartados ya de la
consideracion de los cuerpos, porque estima-



ban que toda la hermosura, esencia y subs-
tancia, estaba en las ideas y nada en el mun-
do corpdreo, viendo que por esto se hacian
negligentes en el conocimiento de las cosas
corporeas, de la cual negligencia habia de
resultar defecto y falta en el conocimiento
abstracto de sus espirituales principios, juzgo
que era ya tiempo de templar el extremo que
en esto habia, y demostrd haber propiamente
esencias en el mundo corpoéreo, y substancias
producidas y causadas de las ideas, y haber
también en él verdaderas hermosuras, aun-
qgue dependientes de las purisimas y perfecti-
simas ideas».

Facil es inferir las consecuencias del
armonismo anunciado en este curiosisimo
pasaje. La pluralidad, division y diversidad

de las cosas mundanas no preexisten en las
nociones ideales de ellas. Aunque la primera
idea del universo, que esta en la mente del
Sumo Hacedor, sea multifaria, esto es, de mu-
chas maneras en orden a las esenciales partes
del mundo, no por eso aquella multiplicidad
induce en ella diversidad esencial separable
ni numero dividido, sino que es de tal modo
multiple, que queda en si indivisible, pura y
simplicisima, y en perfecta unidad, «conte-
niendo juntamente la pluralidad de todas las
partes del universo producido, con todo el
orden de sus grados, de tal suerte, que donde
esta la una estan todas, y todas no quitan la
unidad de la una... Alli el ser contrario no

esta dividido del otro en lugar ni es diverso

en esencia oponente, sino que en la idea del
fuego y en la del agua, y en la del simple y en
la del compuesto, y en la de cada parte, esta
la del universo todo, y en la del todo la de



cada una de esas partes, de tal suerte, que la
muchedumbre, en el entendimiento del pri-
mer artifice, es pura unidad, y la Divinidad

es la verdadera identidad de lo uno y de lo
multiple».

Viene a ser, pues, la Idea, en el sistema

de Ledn Hebreo, «una esencial luz solar, que
en su unidad contiene todos los grados y di-
ferencias de los coloresy. ldentificase con la
sabiduria divina o con el Logos, porque no
solo en el entendimiento divino, sino en todo
actual entendimiento, la sabiduria y la cosa
entendida y el mismo entendimiento son una
sola cosa en si. Y si esta hermosura cabe en
cualquier entendimiento creado, jcuanto mas
en el purisimo entendimiento divino, que de
todas maneras es uno mismo con la sabiduria
ideal; y «asi como produce el mundo, lo co-
noce todo y conoce todas sus partes y las par-
tes de las partes, en un simplicisimo conoci-
miento, esto es, conociéndose a si mismo, y
en él es lo mismo el conociente y el conocido,
el sabio y la sabiduria, el inteligente y el en-
tendimiento y las cosas de él entendidas!
Estan, pues, las ideas en el entendimiento
divino, «todas juntamente, abstractas de ma-
teria, de mutacion o alteracion y de toda ma-
nera de division y muchedumbrey.

¢, Como se efectua en este sistema el

transito del orden ontologico al psicologico,
del conocimiento divino al conocimiento
humano? Platon y Aristételes, concordados
bajo los auspicios de Plotino, van a darnos la
respuesta. Nuestra alma es una figuracion
latente de todas aquellas espirituales formas
(las ideas) por impresion que en ella hace el
alma del mundo, origen ejemplar suyo; lo



cual llama Platon reminiscencia, y Aristoteles,
interpretado platénica y libérrimamente por
Ledn Hebreo, entendimiento en potencia. Las
formas o especies representadas por los sen-
tidos, hacen relumbrar las formas y esencias
ideales que estan latentes en nuestra alma.
«A este relumbrar llama Aristoteles acto de
entender, y Platdn, recuerdo, pero la intencion
de ambos es una misma en diversas maneras
de decir.» El alma intelectiva aunque de suyo
sea clara como rayo de la luz divina, esta
ofuscada por la densidad de la materia, y no
puede llegar a los resplandecientes conceptos de
la sabiduria y a los ilustres habitos de la virtud,
sino realumbrada por la luz divina, la cual,
reduciendo el entendimiento de la potencia

al acto, y alumbrando las especies y las for-
mas que proceden del acto cogitativo, le hace
actualmente intelectual, con acto claro y per-
fecto. El entendimiento, por su propia natu-
raleza, no tiene una esencia sefalada, sino
que es todas las cosas; y si es entendimiento
posible, es todas las cosas en potencia; y si es
entendimiento en acto y pura forma, contiene
en si todos los grados del ser de las formas y
de los actos del universo, todos juntamente
en ser, en unidad, en pura simplicidad, con
mucha mayor perfeccion y pureza intelectual
que la que ellos tienen en si mismos. El en-
tendimiento actual que alumbra al nuestro
posible, no es otro que el Altisimo Dios, y asi,
la bienaventuranza consiste en el conoci-
miento del intelecto divino, en el cual estan
todas las cosas primero y con mas perfeccion
que en ningun entendimiento criado, porque
estan en él esencial y causalmente, sin divi-
sion o multiplicacion alguna, antes en sim-



plicisima unidad. El ultimo término a que en
la vida terrena puede ascender este conoci-
miento intuitivo, tiene su nombre en la Psico-
logia alejandrina: se llama el éxtasis, y Leon
Hebreo le describe en los mismos términos
que Plotino y Abubeker, pero mezclando
siempre algo del tecnicismo peripatético:
«entonces el entendimiento, alumbrado de
una singular gracia divina, sube a conocer
mas alto que al humano poder y a la humana
especulacion conviene, y llega a una tal
union y copulacion con el sumo Dios, que
nuestro entendimiento se conoce como sien-
do razén y parte divina mas que entendi-
miento en forma humana...; y, en conclusion,
te digo que la felicidad no consiste en aquel
acto cognoscitivo de Dios que guia al amor,
ni consiste en el amor que al conocimiento
sucede, sino que solamente consiste en el
acto copulativo del intimo y unido conoci-
miento divino, que es la suma perfeccion del
entendimiento creado.»

Tales son los fundamentos metafisicos

del neoplatonismo de Ledn Hebreo, pero no
bastan ellos solos para dar idea cabal de la
extrana originalidad de los detalles y de la
riqueza del sistema. Nada hemos dicho de su
cosmogonia, verdadero poema peri fusewV,
mas inspirado en el Timeo que en la Fisica:
nada de sus disquisiciones sobre la comunidad
del ser del amor y su amplia universalidad, sobre
los amores y la union generadora del gran
cuerpo del cielo con la materia prima: nada
de su filosofia de la voluntad, ni de su estéti-
ca, brillante comentario del Simposio y del
libro VI de la primera Enéada; nada, en fin, de
su temeraria exégesis, que, a pesar de sus



inauditos arrojos y cavilaciones, ni retrajo a
los intérpretes cristianos, ni hizo sospechoso
el libro. Todo lo cubria el exaltado misticis-
mo del autor, su bella y simpatica doctrina

del amor como espiritu vivificante que pene-
tra el mundo y como atadura del universo.
Nadie espiritualizé tanto el concepto de la
forma, nadie le unificé mas, y nadie se atre-
vio a llegar tan lejos en las conclusiones de la
teoria platonica, hasta construir esa sintesis
deslumbradora que abarca todo el cerco de
los entes, afirmando donde quiera la eterna
fecundacion del amor. Doctrina que puede
ser telematologica en el punto de arranque,
puesto que Ledn Hebreo usa el mismo pro-
cedimiento psicoldgico que los Alejandrinos,
pero que en su término es esencialmente on-
toldgica, puesto que viene a considerar el
mundo como una objetivacion del amor o de
la voluntad, que se revela y hace visible en
infinitas apariciones y formas.

Si los dialogos de Judas Abarbanel es-

taban escritos (como de un pasaje del tercero
de ellos se infiere) desde el afo 1502 (5262 de
la creacion, segun el computo hebreo), es
indudable que precedieron bastante, y debie-
ron de influir de un modo muy eficaz en los
diversos libros de platonismo erético-
recreativo, publicados en ltalia y Espana
desde la primera mitad del siglo XVI. Entre
ellos baste recordar, por el hecho de haber
sido inmediatamente trasladados a nuestra
lengua, los Asolani del cardenal Bembo, razo-
namientos algo pedantescos sobre el amor,
que se suponen habidos en la corte de la Re-
ina de Chipre; y el Cortesano del conde Balta-
sar Castiglione, Nuncio que fue de Clemente



VIl en Espafa, desde 1525 hasta su muerte,
acaecida en Toledo el 10 de febrero de 1529.
El cuarto libro de esta especie de Manual de
cortesia y buen tono caballeresco, termina
con un largo y bellisimo razonamiento sobre
el amor y la hermosura, puesto en boca del
mismo cardenal Bembo, trozo muy digno de
memoria, no sélo por la peregrina hermosura
de la diccién, que resulta mayor, si cabe, en
la prosa castellana de su intérprete Boscan;
sino porque el mero hecho de intercalar una
parafrasis del Phedro y del Banquete en un
libro de urbanidad, demuestra hasta qué
punto habia penetrado la moda platénica en
el mundo elegante de Italia, y en el circulo de
sus poetas y de sus artistas. El ejemplo de
estos libros italianos que difundian hasta en
el vulgo y entre las mujeres los principios de
la filosofia del amor, contribuyd, sin duda, a
multiplicar en Espana los dialogos de asunto
estético y philographico, todos esencial y de-
claradamente platénicos. Asi, el célebre
botanico Cristobal de Acosta escribié Del
amor divino, natural y humano; el heroico ca-
pitan Francisco de Aldana compuso un Tra-
tado de amor en modo platonico; el grave juris-
consulto aragonés micer Carlos Montesa, mal
consejero del justicia Lanuza, una Apologia en
alabanza del amor. Finalmente, pueden recor-
darse el ingenioso y ameno Dialogo de amor,
obra rarisima de autor anénimo, publicada

en Burgos por Juan de Encinas en 1593, v el
voluminoso Tractado de la hermosura y del
amor, de Maximiliano Calvi (italiano de ori-
gen, pero no de lengua), el cual Tractado, en
la mayor parte de su contexto, es un mero
plagio de los Dialogos, de Ledn Hebreo, y de



los dos libros De pulchroy De Amore, del
célebre peripatético Agustin Nipho Suessano,
como largamente he probado en otra ocasion.
Esta philographia (o disciplina amatoria) y
esta estética platonica, fueron una especie de
filosofia popular en Espafia y en ltalia duran-
te todo el siglo XVI. Su expresion mas alta
debe buscarse en aquella incomparable oda
de Fr. Luis de Ledn a la musica del ciego Sa-
linas, donde, con frases de insuperable sere-
nidad y belleza, esta expresado el poder
aquietador y purificador del arte; la escala
que forman las criaturas para que se levante
el entendimiento desde la contemplacion de
las bellezas naturales y artisticas hasta la
contemplacion de la suma increada hermosu-
ra; la armonia viviente que en el Universo
rige; armonia de numeros concordes que los
pitagodricos oian con los ojos del alma; musica
celeste, a la cual responde débil y flacamente
la musica humana. Pero la expresion popular
y mas difundida y vulgarizada, aparece to-
davia mas de resalto, por lo mismo que es
menos metafisica, en los poetas erdticos, tales
como Camoens, Herrera y Cervantes (en el
libro IV de la Galatea), los cuales, por lo mis-
mo que no procedian de un modo discursivo,
sino intuitivo, y tomaban llanamente sus
ideas del medio intelectual en que se educa-
ban y vivian, nos dan mucho mejor que los
fildsofos de profesidn, ya escolasticos, ya
misticos, ya independientes, el nivel de la
cultura de su edad, mostrandonos practica-
mente como esos conceptos idealizaban y
transformaban la manifestacion poética del
amor profano, y como al pasar éste por la red
de oro de la forma poética perdia cada vez



mas de su esencia terrena y llegaba a con-
fundirse en la expresion con el amor mistico,
como si el calor y la intensidad del afecto
depurase y engrandeciera hasta el objeto
mismo de la pasion. Es cierto que para la
mayor parte de los artistas y de los hombres
de letras no era el platonismo otra cosa que
un recurso semejante a la mitologia, una re-
térica de lugares comunes, medio paganos y
medio cristianos, sobre el Bien Sumo y la
Belleza Una en Dios y derramada difusamen-
te en las criaturas. Pero el sdlo hecho de in-
sertar tales teorias, como Cervantes lo hizo,
en una pastoral, en un libro de ameno entre-
tenimiento, destinado a correr en el cestillo
de labor de duenas y doncellas, demuestra
cuan vigoroso era el empuje de la corriente
platonica en el siglo XVI. Platénico, y proba-
blemente derivado de Castiglione, era el sen-
tido de aquella cierta idea que venia a la men-
te de Rafael y le servia de modelo para sus
creaciones. Platonicos son los sonetos de Mi-
guel Angel y los de Victoria Colonna, y las
elegias del divino Herrera, y los dialogos del
Tasso y sus sonetos, y los cantos de innume-
rables poetas erdticos que juntaron a los re-
cuerdos de la antigua casuistica amorosa de
la Edad Media, tal como el Petrarca la habia
interpretado y tal como Ausias March la
habia realzado con mayor sinceridad de sen-
timiento y mas intimidad de espontanea psi-
cologia, las ensefanzas de la nueva Acade-
mia Florentina y las de aquel judio espanol
cuya influencia no era menos honda, aunque
se confesase menos. Puede decirse que las
lecciones de Diétima ( la fada Diétima, que
decia Ledn Hebreo) estaban entonces en la



atmosfera, y que todo el mundo la respiraba
hasta sin darse cuenta de ello: en los libros
misticos, las almas piadosas; en los de erudi-
cion y preceptiva, los doctos; en los de apaci-
ble entretenimiento, los mundanos. El que,
para recoger piadosamente su espiritu, solta-
ba de las manos la Galatea, y buscaba en las
obras del venerable Granada el Memoirial de la
vida cristiana, tropezaba alli con la doctrina
de las ideas arquetipas, expresada con encan-
tadora ingenuidad y modificada conforme al
sentir de San Agustin y de Santo Tomas: «Y
si es licito comparar las cosas altas con las
bajas, asi como en la oficina de un famoso
impresor, ademas del maestro mayor que

rige la estampa, hay muchas formas y dife-
rencias de letras, unas grandes y otras pe-
quenas, unas quebradas y otras iluminadas y
de otras muchas maneras, asi, Dios mio, con-
templo yo vuestro divino entendimiento co-
mo una grande y real oficina, de donde sali6
toda la estampa deste mundo, en el cual no
esta solamente la virtud eficiente y obradora
de todas las cosas, mas también infinitas di-
ferencias de formas y de hermosisimas figu-
ras, conforme a las cuales salieron las espe-
cies y formas criadas que vemos y que no
vemos, aunque estas formas en Vos no sean
muchas, sino una simplicisima esencia, la
cual, de diversas maneras, por diversas cris-
turas es participada. De suerte, que no hay
criatura fuera de Vos que no tenga su forma

y modelo dentro de Vos, conforme a cuya
traza fue sacada. Estas son aquellas ideas que
los fildsofos ponian en vuestro divino enten-
dimiento». Y si del Memorial pasaba a las
Adiciones, alli se encontraba traducido a la



letra la mayor parte del razonamiento de la
forastera de Mantinea, recomendado y enca-
recido con estas tan expresivas y aun
hiperbdlicas palabras: «Casi todo esto que
aqui habemos dicho acerca de la divina her-
mosura, dice maravillosamente Platon, en
persona de Sdcrates, en el dialogo que llaman
del Convite... ¢ Qué cristiano habra que no se
espante de ver en estas palabras de gentiles resu-
mida la principal parte de la filosofia cristiana? ».
Escribia el admirable prosista franciscano Fr.
Juan de los Angeles su regalado libro de los
Triumphos del amor de Dios (1590), siguiendo
«la doctrina del divino contemplativo Diony-
sio, y de Platon en su Convite de amor, porque
entre todos los que de esta materia hablaron,
con justo titulo llevan la palmax». El beato
Alonso de Orozco, mostrandose digno hijo

de San Agustin, esmaltaba su tratado De /a
suavidad de Dios (1576), de sentencias platoni-
cas, y no teniendo reparo en llamar divino
filosofo al autor de ellas, afiadia con verdade-
ro asombro: «Platdn, en aquel Convite que
escribié, me admira, en sola lumbre natural,
las grandezas que dice de Dios.» El archi-
platonico Tratado del amor de Dios, compuesto
por otro agustino, Cristobal de Fonseca, ob-
tenia la honra, no sé si enteramente mereci-
da, de ser citado por Cervantes nada menos
que al lado de los dialogos de Ledn Hebreo.

Y, finalmente, para no hacer interminable a
poca costa esta enumeracién, pues nada hay
mas abundante que estos rasgos platonicos
en nuestros libros de devocidn, citaré el
ejemplo decisivo de Malén de Chaide, que en
la parte cuarta de su lozanisima Conversion de
la Magdalena, intercalé un verdadero tratado



de Metafisica alejandrina, siguiendo (como él
dice) a los que mejor hablaron desta materia
del amor, que son: Hermes Trimegisto, Or-
feo, Platon y Plotino, y al gran Dionisio
Areopagita, y a algunos de los anriquisimos
fildsofos, mezclando lo que en la Sagrada
Escritura hallare que pueda levantar esta
materia». Pero, en realidad, la mayor parte
del trabajo se le dio hecho Marsilio Ficino en
su dialogo sopra I'amore, no solo imitado y
explotado, sino traducido alguna vez literal-
mente por Malén de Chaide, como acaba de
probar un joven y docto escritor, ornamento
de la Orden a que Malén de Chaide perte-
necia. No solo en la teoria de la belleza y en
la teoria del amor era Malon de Chaide fer-
voroso platonico; lo era también, y no podia
menos de serlo, en la doctrina de las ideas, sin
la cual aquellos conceptos no pueden ser en-
tendidos ni explicados. Pero al admitir las
ideas, rechazaba los suerios y oscuridades de
aquellos primeros platonicos que las imagi-
naban distintas y separadas de la mente di-
vina, o bien contenidas en el alma del mun-
do, y por el contrario, se declaraba neoplaté-
nico y secuaz de Plotino, que dijo divinamente
que las ideas estan en el mismo Dios, y de él lo
fom6 mi Padre San Agustin, y de San Agustin
los tedlogos. Son, pues, las ideas (segun el pa-
recer de Malon de Chaide comentando a Plo-
tino), «las fuerzas infinitas e inefables de la
sabiduria divina, inmensas fuentes fecundi-
simas, formas primeras que concurren en una
divinidad, esto es, que son una cosa con

Dios, porque aunque se llaman por diversos
nombres, y en el nombrallas nos parezcan
muchas, pero en hecho de verdad no lo son,



porque Dios es simplicisimo y son el mismo
Dios, y asi las llamamos muchas y una... En
hecho de verdad, todo lo criado e infinito, y
mas que Dios con su infinito poder puede
criar, no es mas que retrato de las perfeccio-
nes que en si tiene, porque si en si no tuviera
perfeccion de angel, no le pudiera criar, y si

no tuviera perfeccion de sol y estrella, y
hombre y de lo demas, mal pudiera criar el
sol, las estrellas, el hombre y lo demas que
esta criado; de suerte que en si tiene las ideas
o perfecciones que decimos, y porque él es
infinito, por eso tiene infinitas, y porque con-
forme a aquéllas cria las cosas, por eso puede
hacer infinitas. Hace como si vos tuviésedes
un sello ochavado de oro que en la una parte
tuviese un ledn esculpido; en la otra, un ca-
ballo; en otra, un aguila, y asi de las demas; y
en un pedazo de cera imprimiésedes el ledn;
en otro, el aguila; en otro, el caballo; cierto
esta que todo lo que esta en la cera esta en el
oro, y no podeéis vos imprimir sino lo que alli
tenéis esculpido. Mas hay una diferencia, que
en la cera al fin es cera, y vale poco; mas en el
oro es oro, y vale mucho... En las criaturas
estan estas perfecciones finitas y de poco va-
lor: en Dios son de oro, son el mismo Dios».

¢ Y quién ha de negar sabor platénico a
aquellos incomparables dialogos de los Nom-
bres de Cristo, en que Fr. Luis de Ledn rivalizé
con el mismo fundador de la Academia, si no
en la fuerza de interés dramatico, a lo menos
en el arte luminoso con que los conceptos
mas abstractos aparecen bafados y penetra-
dos por el divino fulgor de la hermosura?
Otras doctrinas, ademas de la platénica, han
influido ciertamente en el pensamiento de



Fray Luis de Ledn: mucho la escolastica tra-
dicional, algo el lulismo; pero no puede ne-
garse que al insistir con tanto encarecimiento
en la nocidn de unidad, punto nada secunda-
rio, sino trascendental en grado sumo, y al
buscar con tanto ahinco la conciliacion entre
este concepto y el de diversidad, obedecia a
aspiraciones armonicas que en la escuela de
Alejandria tuvieron su primer origen. «La
perfeccion de todas las cosas, y sefaladamen-
te de aquellas que son capaces de entendi-
miento y razén, consiste en que cada una
dellas tenga en si a todas las otras, y en que
siendo una, sea todas cuantas le fuere posible,
porque en esto se avecina a Dios, que en si lo
contiene todo. Y cuanto mas en esto creciere,
tanto se allegara mas a él, haciéndosele seme-
jante. La cual semejanza es, conviene decirlo
asi, el pio general de todas las cosas, y el fin

y como el blanco a donde envian todos sus
deseos las criaturas... Consiste, pues, la per-
feccion de las cosas en que cada uno de noso-
tros sea un mundo perfecto, para que por

esta manera, estando todos en mi y yo en
todos los otros, y teniendo yo mi ser de todos
ellos, y todos y cada uno de ellos teniendo el
ser mio, se abrace y eslabone toda aquesta
maquina del universo, y se reduzca a unidad
la muchedumbre de sus diferencias, y que-
dando no mezcladas se mezclen, y permane-
ciendo muchas no lo sean, para que exten-
diéndose y como desplegandose delante los
ojos la variedad y diversidad, venza y reine y
ponga su silla la unidad sobre todo. Lo qual

es avecinarse la criatura a Dios, de quien
mana, que en tres personas es una esencia, y
en infinito numero de excellencias no com-



prensibles, una sola, perfecta y sencilla exce-
llencia. Y porque no era posible que las cosas
asi como son, materiales y toscas, estuviesen
todas unas en otras, les dio a cada una de
ellas, demas del ser real que tienen en si, otro
ser del todo semejante a este mismo, pero
mas delicado que él y que nace en cierta ma-
nera dél, con el qual estuviessen y viviessen
cada una dellas en los entendimientos de sus
vecinos, y cada una en todas y todas en cada
una.» jSiempre la misma tendencia al armo-
nismo en todos los grandes esfuerzos de la
Metafisica espafiola, lo mismo en Aben Gabi-
rol que en Raimundo Lulio, lo mismo en Sa-
bunde que en Ledn Hebreo o en Fox Morci-
llo!. Si apartamos la vista de la numerosa y
brillante falange de los misticos, para ponerla
en el no menos lucido y alentado escuadrén
de los tedlogos y filésofos escolasticos, no
nos sera dificil tropezar con huellas platéni-
cas, aun reconociendo que en la Escuela pre-
dominaron siempre con gran exceso y venta-
ja la autoridad de Aristoteles y el método y
las tendencias peripatéticas. Ya la antigua
escolastica, especialmente la de Santo Tomas,
habia incorporado en su vasto organismo
algunos conceptos platonicos de la mayor
importancia, admitidos generalmente entre
los tedlogos cristianos desde la época de San
Agustin. Pero no me refiero a este primitivo
caudal que de Santo Tomas hubo de pasar a
todos sus expositores, sino que pongo la
atencion en algo que los del siglo XVI ana-
dieron, tomandolo directamente de Platén o
de sus intérpretes florentinos. Ya Melchor
Cano, en el libro X de sus Lugares Teoldgicos,
al discurrir sobre la autoridad de los filésofos



y la utilidad que pueden prestar al tedlogo, y
vindicarlos del ignorante desdén de los lute-
ranos, que dirigian entonces contra las fuer-
zas naturales de la razén humana argumen-
tos no muy diversos de los que luego puso en
moda la escuela tradicionalista, mostro incli-
narse a una mayor benevolencia respecto de
Platén, y a restringir un tanto la sentencia de
Santo Tomas respecto de la primacia filosofi-
ca de Aristoteles. Concedia de buen grado a
los platonicos aquel profundo tedlogo y ele-
gantisimo escritor, que en las cuestiones de la
inmortalidad del alma, de la providencia de
Dios, de la creacién, del Sumo Bien y de los
premios y castigos de la otra vida, Platon se
habia explicado con mas claridad y firmeza
que Aristoteles, acercandose mas que él a la
doctrina catdlica. Pero al mismo tiempo ob-
servaba que no era posible ni conveniente
desarraigar de las escuelas la enciclopedia de
Aristoteles, puesto que los dialogos de

Platon, por su manera libre y poética, y por
no abarcar metddicamente las diversas partes
de la filosofia ni tocar siquiera muchas de sus
cuestiones, no podian en manera alguna sus-
tituirla como texto de ensefanza. Sin despre-
ciar, pues, ni el parecer de San Agustin, que
prefirid a Platdn, ni el de Santo Tomas, que
prefirié a Aristoteles, aceptaba el segundo
cum moderatione quadam, concediendo algo a
los amigos de Platon, y no empefiandose va-
namente en convertir a Aristoteles en fildsofo
cristiano, violentando y torciendo sus pala-
bras. La grande autoridad de Melchor Cano
llevo al partido de esta moderatio quaedam, o
sea, benevolencia relativa, que no nos abre-
vemos a llamar eclecticismo, a los mas gran-



des tedlogos de nuestra edad de oro, sin ex-
cluir a los mas fervorosos tomistas de la
misma Orden de Predicadores a la cual Mel-
chor Cano pertenecia. El mismo era conti-
nuador en esto de la sabia y prudente liber-
tad de animo de su maestro Francisco de Vi-
toria, de quien dice Cano, por el mayor elo-
gio, que «en algunas cosas disintio de Santo
Tomas, y que merecio, a su juicio, mayor elo-
gio disintiendo que consistiendo, porque no
conviene recibir las palabras del Santo Doc-
tor a bulto y sin examen».

Aun siendo Aristotélicos, pues, dieron

cierta importancia al elemento platénico, no
ya so6lo los que pudiéramos llamar escolasti-
cos humanistas, verdaderos escolasticos del
Renacimiento, como Vitoria y su glorioso
discipulo, sino los que, a juzgar por otros
indicios, mas bien debieran colocarse en el
grupo de los intransigentes y de los desafec-
tos a novedades. Tal acontece, por ejemplo,
con el dominico Fr. Bartolomé de Medina,
uno de los acusadores de Fr. Luis de Leon.
Pues bien; Bartolomé de Medina, cuando en
Su exposicion de la primera parte de la Sum-
ma, llega a tratar por incidencia de la hermo-
sura y del amor, junta amigablemente doctri-
na de platonicos y de peripatéticos, refrién-
dose con especial elogio a Plotino y al «divi-
no Platon en aquel elegantisimo dialogo de
su Convite». Sigue las huellas de Medina su
ilustre sucesor en la catedra, Domingo Barez,
y al tratar de igual cuestion, acepta la defini-
cion platénica de la belleza, citando expre-
samente el Fedro, el Simposio y el Hipias Ma-
yor, como fuente de su doctrina.

Todavia son mas frecuentes los vesti-



gios platénicos y neoplaténicos en los gran-
des maestros de la Compainiia de Jesus, que
en la antigua Espana se distinguieron siem-
pre por su indepencia filoséfica, hasta el
punto de constituir una verdadera disidencia
dentro del escolasticismo tomista; disidencia
que se hizo principalmente visible en las
cuestiones de Gracia y libre arbitrio, pero que
en Vazquez, en Toledo, en Suarez, en Rodri-
go de Arriaga (especialmente), alcanza un
caracter mas general y se extiende a puntos
filoséficos de tanta importancia, como la no
distincion real entre la esencia y la existencia,
el concepto propio de la unidad trascenden-
tal, el conocimiento intelectual de los singu-
lares, la identificacion de la cantidad con la
materia, la no distincidn real entre las poten-
cias del alma y el alma misma, &c. Libros hay
de jesuitas nuestros, como el elegantisimo de
Benito Pererio De Communibus omnium rerum
naturalium principiis et affectionibus, que mas
que a la escolastica parecen pertenecer a la
filosofia del Renacimiento; y los dialogos De
Morte et Inmortalitate del P. Mariana, aunque
reproduzcan doctrina de la Escuela, lo hacen
en modo y forma tal, que al mismo Cicerdn
diera envidia, y la presentan tan artistica-
mente engastada, que parecen un eco cristia-
no del Phedon. Resolvid Pererio la cuestion de
principiis con sentido aristotélico puro; pero
como era hombre de inmensa erudicién clasi-
ca, conocedor, no sélo de las doctrinas de
Platon y Aristételes, sino de las de Anaxago-
ras, Demacrito y Leucipo, Pitagoras,
Xenodphanes, Parménides, Meliso y Heraclito,
que largamente expone y discute en su libro,
hizo desde las primeras paginas de él bizarra



declaracion de libertad filosofica, advirtiendo
gue en materias de ciencia fisica, el primer
lugar correspondia a la observacion y a la
experiencia, el segundo a la razon, y solo el
ultimo a la autoridad de los filésofos. Y si no
en ésta, en otras obras suyas que se conser-
van inéditas, se mostré decidido partidario

de la teoria platonica de las Ideas, y traté de
conciliarla con la teoria aristotélica de la for-
ma, en términos bastante parecidos a los que
en su plan de concordia propuso Fox Morci-
llo. Por distinto camino la habia buscado en
Florencia Juan Pico de Mirandola, si bien no
llevé a cumplida sazon sus trabajos, divul-
gando solo, a ruegos de Angelo Policiano, la
parte de ellos que se refiere al concepto aris-
totélico del Sery al concepto, plotiniano mas
bien que platonico, de lo Uno, considerados
por Pico como igualmente universales, aun-
qgue no lo habian sido ciertamente en el pen-
samiento de los alejandrinos. El tratado De
Ente et Uno alcanzo6 bastantes simpatias entre
nuestros escolasticos, y merecio la honra in-
signe de que Suarez, en su inmortal Metafisi-
ca (disp. XXVIII, sec. lll, num. 13), calificase
de egregias las razones con que Pico de la
Mirandola y otros neoplatonicos abonaban su
nuevo Yy singular sentir, que excluye a Dios
del concepto de Ente, y le pone sobre el Sery
sobre lo Uno. Con menos atenuaciones que
en Suarez se mostraba la inclinacion platoni-
ca y realista en Gabriel Vazquez, constitu-
yendo quiza la nota mas saliente de su doc-
trina. No dudaba el ilustre autor de las Dis-
putaciones Metafisicas en dar cierto género de
realidad a las ideas, esencias o posibilidades
de las cosas, afirmando que cuando una cosa



esta objetivamente en el entendimiento divi-
no, esta ya con su existencia, y con las otras
circunstancias con que ha de manifestarse
después; y con ellas es aprehendida por Dios
como posible. Y aunque solo después de
producida haya de tener al exterior la exis-
tencia real que antes tenia en la aprehension
divina, sin embargo, como fue aprehendida
con la misma existencia posible, no se puede
decir que fue unicamente hecha a semejanza
de su idea, sino a semejanza de si misma,
puesto que Dios exprime en la obra lo mismo
que antes pens6 como posible, sin formar
nuevo concepto. Sobremanera nuevas y tras-
cendentales eran las consecuencias que
Vazquez inferia de esta doctrina. Para él, an-
tes del concepto del poder divino estaba el
concepto de posibilidad de las cosas. Dios
puede o no puede hacer una cosa en cuanto
ella es 0 no es posible. El fundamento metafi-
sico de la ley esta, pues, en la inteligencia de
Dios, en lo que él llama la ciencia de Dios, y no
en la voluntad divina. Esta doctrina, contra-
ria, a lo menos en su primera parte, al uni-
versal sentir de los escolasticos, fue seguida,
aunque con ciertas reservas, por stino Fr.
Basilio Ponce de Ledn, y renovada luego por
Leibniz, como capitalisima en su Teodicea.
Mostrabase también la tendencia realista de
Vazquez en admitir y dar por bueno el ar-
gumento de San Anselmo, rechazado gene-
ralmente por los conceptualistas escolasticos
como un sofisma de transito.

Si en tan amigables relaciones vivio la
doctrina de Platon con la de nuestros misti-
cos Yy escolasticos, aun predominando en
ellos la tradicion peripatética, mayores su-



fragios parece que habia de lograr en el cam-
po de los pensadores independientes, que en
tanto numero produjo nuestro siglo XVI. Y,

sin embargo, fuera del gran nombre de Fox
Morcillo, la filosofia de los humanistas tiende
mas al Liceo que a la Academia, y la filosofia
de los naturalistas (Laguna, G. Pereyra, Va-
lles, Huarte), busca en la observacion fisica y
psicoldgica su criterio. Italia misma no posee
un grupo de aristotélicos puros (llamémoslos
alejandristas, helenistas o clasicos), tan com-
pacto y brillante como el que forman Sepul-
veda, Vergara, Govea, Cardillo de Villalpan-
do, Martinez de Brea, Fr. Arcisio Gregorio,
Pedro Juan Nufiez, Monzo, Monllor, Barto-
lomé Pascual y Antonio Luis. Por obra y dili-
gencia de estos beneméritos varones, a cuyos
esfuerzos cooperaron dignamente algunos
escolasticos reformados, tales como Pedro de
Fonseca, Couto, Goes y D. Sebastian Pérez,
hablaron de nuevo en lengua latina la mayor
parte de las obras de Aristoteles con una
exactitud, claridad y elegancia que no habian
alcanzado en las versiones anteriores; hizose
texto de nuestras escuelas el texto griego de
Aristoteles; restablecidse la antigua alianza
entre los estudios matematicos y los filosofi-
cos; divulgdse el conocimiento de los comen-
tarios helénicos de Aristoteles, especialmente
del de Alejandro de Afrodisia; fueron victo-
riosamente refutadas las superficiales inno-
vaciones ramistas, y restablecido en su pro-
pia y justa estimacion cientifica el Organon,
que Nufiez comento y defendi6 egregiamen-
te; y, finalmente, fue traida a lengua castella-
na, mucho antes que a ninguna otra de las
vulgares, toda la enciclopedia aristotélica,



merced a los esfuerzos de Simén Abril, de
Funes y de Vicente Mariner, a quien pudié-
ramos llamar el Tostado de los traductores.
Con esta universal difusion de la doctrina de
Aristoteles hasta en sus tratados mas abstru-
sos y mas apartados de la vulgar inteligencia,
contrasta la penuria de versiones de Platon
en lengua castellana durante todo aquel si-
glo, en términos tales, que, salvo la del Craty-
lo y la del Gorgias, hechas por Pedro Simén
Abril, que ni siquiera llegaron a imprimirse,

y las del Criton y el Fedon, por el bachiller
Pedro de Rhua, que corrieron igual fortuna,
pero que todavia se conservan, no recuerdo
por el momento otra ninguna, si bien fuera
temerario afirmar que no existen. Aun los
mismos comentarios latinos, reducidos como
estan a los trabajos de Fox Morcillo sobre el
Timeo, el Phedon y la Republica, no pueden
competir ni remotamente en numero, aunque
si en calidad, con la copiosa biblioteca que
formarian reunidas las obras de nuestros pe-
ripatéticos helenistas. EI mismo Simén Abril
traducia a Platén con intento puramente lite-
rario, puesto que él en filosofia era aristotéli-
co puro, como lo prueban la elegante Logica
o Filosofia Racional que imprimi6 en castella-
no, y otro tratado de Fisica o Filosofia Natural,
que se conserva manuscrito: obras de vulga-
rizacion inteligentisima, donde tiene bien

que aprender el que intente adaptar el tecni-
cismo filosofico a nuestra lengua, tan maltra-
tada, por lo comun, en esta parte.

De los que venian al campo de la filo-

sofia desde las escuelas de Medicina y otras
Ciencias Naturales, podia esperarse todavia
menos que de los humanistas, adhesion ni



simpatia hacia el realismo platénico. Eran
algunos de ellos adversarios tenaces y fran-
cos de Aristoteles; pero entre el empirismo y
el idealismo no podian menos de propender
al empirismo y de mirar como suefo y cavi-
lacidn de espiritus ingeniosos, el fantastico
mundo intelectual de las ideas separadas.
Gbémez Pereira, verdadero iniciador de la
doctrina psicoldgica y predecesor de Descar-
tes en muchas cosas, combate a muerte el
nombre y la autoridad del Estagirita, mar-
cando su total disidencia de la Escuela en las
mas esenciales cuestiones ideologicas y fisi-
cas; pero en su Antoniana Margarita trata con
no menor desenfado a Platon y a los platoni-
cos cristianos como San Agustin, discutiendo
con aspera critica y rechazando, como pura
retorica, todos los argumentos de aquella
escuela en pro de la inmortalidad del alma,
que el médico de Medina del Campo intenta
probar por muy diverso camino. No era él
hombre que fuese a trocar una servidumbre
por otra. En materias especulativas procla-
maba el desprecio de toda autoridad ( authori-
tatem quamlibet contemnendam) y el imperio
exclusivo de la razon « dum de religione non
agitur, rationibus tantum innixurum». Y en sus
teorias fisicas, si a alguno de los antiguos se
acerco, no fue ciertamente a Platon ni a
Aristoteles, sino a Demaocrito o a Leucipo.
Partidario como él de doctrinas semiatomis-
ticas, pero divergentisimo en todo lo demas,
especialmente en la cuestion del alma de los
brutos, el Hipdcrates complutense Francisco
Valles, mostré en sus ultimas obras, espe-
cialmente en la Philosophia Sacra, marcadas
tendencias a la conciliacion platénico-



aristotélica, si bien dando al elemento peri-
patético cierto predominio sobre el académi-
co, Y mezclando uno y otro con reminiscen-
cias pitagoricas, tales y tantas, que a veces
mas le convierten en discipulo de Filolao o

de Arquitas, y de su teoria de los numeros, y
de sus razones matematicas, que no de la
filosofia post-socratica. Eran ya para Valles
tres y no dos los términos de la concordia, la
cual se iba ampliando mas y mas conforme
iba siendo mas claro y completo el conoci-
miento histérico de la primitiva filosofia

griega, y sintiéndose la necesidad de remon-
tarse, aunque fuese por fragmentos, leves
indicios y testimonios dispersos, a las fuentes
mismas de donde los sistemas de Platon y de
Aristoteles por ley de generacion racional se
habian derivado. A esta necesidad histérica
respondieron, sin duda los trabajos de la
Academia Aristotélica que durante el Concilio
de Trento establecieron D. Diego de Mendo-
za y varios obispos espanoles, siendo alma
de ella el insigne helenista Juan Paez de Cas-
tro, que se interndé mas que otro alguno de su
tiempo en el escabroso estudio de comenta-
dores y escoliastas, y en la critica y revision
de los textos. «Yo estoy todo metido en
Aristételes (escribia a su amigo Zurita en
1547), con el mayor aparejo que jamas creo
que christiano lo emprendio...; tengo los tex-
tos de Aristoteles mas correctos que los ha
tenido hombre de ochocientos arios a esta
parte. Tengo todo cuanto se ha impreso de
comentarios griegos. Allende desto voy juntan-
do a Aristoteles con Platon, y Platon con Aristo-
teles. » Para preparar esta sintesis, se valio de
todo género de auxilios: Teofrasto, Sexto



Empyrico, Cantacuzeno, Jorge Scolario, Mi-
guel Psello y hasta las parafrasis de autores
innominados le dieron singulares luces. Sa-
bemos que, por lo tocante a Platén, dispuso
de los comentarios, entonces aun inéditos, de
Olympiodoro al Gorgias, al Alcibiades, al Phe-
dony al Philebo, de Theon ( De necessatriis
mathematicis in Platonem), de la Teologia Plato-
nica de Proclo y de sus comentos al Parméni-
des y al Cratylo. Excusamos advertir que esta
enorme labor, hecha principalmente sobre los
cbdices griegos de las dos famosas coleccio-
nes de D. Diego de Mendoza y del Cardenal
de Burgos, no llego ni podia llegar a su
término, aunque Dios hubiese alargado mu-
cho mas alla de los limites naturales la vida
de Juan Paez de Castro. Pero su método fi-
lologico era seguro, aunque la aplicacion fue-
se prematura; y quien recorre hoy, por ejem-
plo, las hermosas colecciones de los fragmen-
tos de filosofia griega formadas por Mullach,
no puede menos de mirar con respeto a aquel
ilustre espanol que en el siglo XVI compren-
dio todo el partido que podia sacarse de los
exégetas y de los escoliastas. «Lo que busca-
ba en ellos (dice muy bien Carlos Graux), no
era la manera con que habian comprendido y
expresado el pensamiento de su maestro,
sino el texto mismo de éste: bajo el escolio, se
adivina, como por transparencia, la leccion

de manuscritos mas antiguos en diez siglos
que los nuestros: Paez habia adivinado todo
esto.» Hay un grupo de pensadores del siglo
XVI, que, superficialmente considerados y
atendiendo a sus propias declaraciones, pa-
rece que habria que colocar en el numero de
los Platénicos, aunque, bien mirado, su pla-



tonismo es puramente exterior y retorico, y
mas que otra cosa una bandera de motin con-
tra la autoridad de Aristoteles, y una aspira-
cion de reforma, mal definida y poco concre-
ta, importante como sintoma revolucionario
mas bien que como doctrina. Me refiero a los
llamados ramistas o partidarios de Pedro
Ramus. Ramus, que era un gramatico y no
propiamente un filésofo, emprendié arrui-

nar, no solamente la escolastica, sino la mis-
ma doctrina de Aristoteles, dando clarisimas
muestras de no entenderla. Sus innovaciones
no pasaron de la Logica, y aun alli se detu-
vieron en la corteza. Invocaba el nombre de
Platon, como era moda entre los agitadores
filoséficos de entonces; pero en lo poco que
escribié de Metafisica, se mostr6 ajeno a toda
concepcion realista, y en la misma dialéctica
nunca vio mas que el arte y la practica de la
disputa. No basta llamarse platénico para
serlo: no todos los que llevan el tirso estan
iniciados en los misterios de Baco. El que
ofrecia demostrar en publico certamen, que
todo lo que habia ensefado Aristoteles era
error y mentira, bastante indicaba con esto
solo, que ni el pensamiento de Platon, ni el
de Aristoteles, habian encarnado muy aden-
tro de su espiritu frivolo, bullicioso y temera-
rio. Con alguna mayor templanza siguieron
sus huellas algunos humanistas espanoles,
siendo los dos mas notables el protestante
abulense Pedro Nufiez Vela, profesor de
griego en Lausana, y el memorable autor de
la Minerva y padre de la Gramatica General,
Francisco Sanchez de las Brozas. Pero Nuiez,
en su rarisima Dialéctica, se limitd a combatir
la supersticion de los que miraban a Aristote-



les como un Dios, y ponian sus sentencias en
el mismo grado de estimacion que las de los
Sagrados Libros, y aunque era amigo perso-
nal de Pedro Ramus y aceptaba una parte de
sus innovaciones, nunca le imité en su in-
temperancia contra los peripatéticos. En
cuanto al Brocense, cuyas doctrinas de filo-
sofia gramatical son independientes de la
direccion de Pedro Ramus, es cierto que en
muchas cosas de su Organon Dialecticum et
Rhetoricum y de su tratado De los errores de
Porfirio, siguié a Ramus y a Omer Talon, su
discipulo, absorbiendo, como ellos, la Retori-
ca en la Logica, o viceversa; desterrando de
la Logica misma todas las cuestiones fisicas y
metafisicas; haciendo cruda guerra a la divi-
sion de los silogismos, a las proposiciones
modales, a los términos vocales, mentales,
cathegorematicos y equivocos; negando la au-
tenticidad de diversas partes del Organon;
ensafiandose con los predicables de Porfirio, y
dando alguna muestra de inclinarse al senti-
do realista y platénico en la teoria de los uni-
versales, si bien tratd el punto tan de paso,
que apenas puede alcanzarse el verdadero
fondo de su pensamiento. De todos modos,
fue el unico que en este grupo de insurgentes
tuvo una aspiracion verdaderamente fecun-
da, a la cual no fueron extranas, a lo menos
en su punto inicial, las ensefianzas del Craty-
lo sobre la filosofia de la palabra.
Independientemente y aislada de todos

los grupos hasta aqui mencionados, levanta-
se la sombria y tragica figura de aquel anti-
trinitario aragonés, victima de los odios
teologicos de Calvino, y eternamente memo-
rable en los anales de la ciencia, por haber



descrito con claridad y exactitud, antes que
otro ninguno, la pequenfa circulacion o circu-
lacion pulmonar. Espiritu aventurero, pero
inclinado a grandes cosas, pasé como explo-
rador por todos los campos de la ciencia, y en
casi todos dejo algun rastro de luz. Inteligen-
cia sintética y unitaria, llevo el error a sus
ultimas consecuencias, y dio en el panteismo,
como solian dar los herejes espanoles e ita-
lianos de aquellos tiempos, cuando dis-
currian con légica. Tedlogo herético, prede-
cesor de la moderna exégesis racionalista,
fildsofo neoplaténico, médico, gedgrafo, edi-
tor de Tolomeo, astrélogo perseguido por la
Universidad de Paris, hebraizante y helenis-
ta, estudiante vagabundo, controversista in-
cansable a la vez que sofiador mistico; extre-
moso en todo, voltario e inquieto, errante
siempre, como el judio de la leyenda, espiritu
Ssalamandra, cuyo centro es el fuego (segun la
expresion de uno de sus bidgrafos alemanes),
la historia de su vida y de sus opiniones ex-
cede a la mas complicada novela. Esta histo-
ria he procurado trazarla en un libro mio, y

no es del caso repetirla: baste fijar la parte
que el elemento neoplatdnico puede reclamar
en la concepcidn cristoloégica de Miguel Ser-
vet. El desarrollo de esta doctrina tiene dos
fases principales, aparte de otras secundarias
que ha distinguido con mucha sutileza To-

llin, el mas erudito y mejor informado de los
bidgrafos y expositores de Miguel Servet. La
primera fase, contenida en los siete libros De
Trinitatis erroribus (1531) y en los dialogos De
Trinitate (1532), es puramente teologia arria-
na, sin mezcla ni intrusion de elemento fi-
losofico alguno. El Logos esta entendido en la



significacion material de oraculo, voz o palabra
de Dios; las Divinas personas no son todavia
para Servet hipostases, sino formas varias de
la Divinidad, facies multiformes, Deitatis aspec-
tus: el vocablo emanacion esta expresamente
rechazado, como de sabor demasiado filoso-
fico, aunque por otra parte, Servet parece
profesar un emanatismo de la especie mas
ruda y materialista que puede imaginarse,
hasta afirmar que «la carne de Cristo fue
educida o sacada de la substancia divina».
No hay, pues, filosofia de ninguna escuela en
estos primeros escritos; pero hay ya un ver-
dadero y resuelto panteismo, lo cual debe
tenerse muy en cuenta para no achacar a las
doctrinas de Alejandria mas responsabilidad
de la que realmente tuvieron en los ultimos
delirios de Servet. Servet, mucho antes de
haber estudiado a Philén y a Proclo, y cuan-
do no se inspiraba mas que en el texto biblico
interpretado a su modo, y en los primeros
escritores de la Reforma, ensefiaba ya, sin
ambajes, que «Dios es nuestro espiritu», que
«Dios es la esencia universal y esenciantey,
que «Elohim es la fuente, de donde todas las
cosas emanarony, y que «Dios, en si mismo,
no tiene naturaleza alguna».

Durante los afos que transcurrieron

desde 1532, fecha de los Dialogos, hasta 1553,
en que publicé el Christianismi Restitutio, las
ideas de Miguel Servet experimentaron una
modificacidén profundisima. El antiguo tedlo-
go persistio en él, pero se amalgamo extra-
Aamente con el anatémico y el fisidlogo, con-
discipulo de Vesalio y ayudante de Winter,
con el astrélogo y matematico del Colegio de
los Lombardos; y de una manera no menos



extrafa, con el pensador idealista imbuido,
hasta los tuétanos, de las doctrinas neoplato-
nicas que en la Florencia del Renacimiento se
predicaban, y aun cegado por reminiscencias
y vislumbres de la escuela unitaria de Elea.
Asi nos aparece Servet en aquella especie de
enciclopedia gnodstica, en aquel torbellino cris-
tocéntrico, que acabd por arrastrar a su autor
a la hoguera de la colina de Champel, encen-
dida por los calvinistas con lefa verde para
alargar el suplicio. No es posible enganarse
sobre el caracter de esta ultima evolucion del
pensamiento servetiano. El mismo autor di-
sipa toda duda con sus citas de Hermes
Trismegisto, Jamblico, Porfirio, Proclo y Plo-
tino, y aun de algunos fildsofos hebreos, co-
mo Aben-Ezra y Maimodnides. La teoria de

las Ideas esta expuesta en toda su amplitud,
al tratar del nombre Elohim. Desde la eterni-
dad estaban en Dios las imagenes o represen-
taciones de todas las cosas, reluciendo en el
Verbo ( Logos) como en su arquetipo. Dios las
veia todas en si mismo, en su luz, antes que
fueran creadas, del mismo modo que noso-
tros, antes de hacer una casa, concebimos en
la mente su idea, que no es mas que el reflejo
de la luz de Dios, porque el pensamiento
humano, como dice Philon, es una emanacion
de la claridad divina. Sin divisién real de la
sustancia de Dios, hay en su luz infinitos ra-
yos que relucen de diversos modos. La Idea
es luz que enlaza lo espiritual con lo corpo-
reo, conteniéndolo y manifestandolo en si
todo. Las imagenes que estan en nuestra al-
ma, como son lucidas, tienen intima conexion
y parentesco con las formas externas, con la
luz exterior y con la misma luz esencial del



alma. Y esta luz esencial del alma contiene
las semillas de todas esas imagenes, por co-
municacion de la luz del Verbo, en el cual
esta la imagen ejemplar de todas.

Esta doctrina, mas que platénica, es phi-
loniana; pertenece a aquella escuela judaica
de Alejandria que quiso llevar a término la
union de la filosofia griega y de la teologia
hebrea, y abrio los caminos del neoplatonis-
mo. De Philén ha pasado integramente a Mi-
guel Servet la distincion entre el Logos inter-
no y externo (logoV endiagetoV, logoV pro-
forikoV): y aun el mismo concepto del Logos
como lugar de las ideas, de los ejemplares
eternos y razones de las cosas, o lo que es lo
mismo, como un mundo intelectual, prototi-
po del mundo visible, el cual realmente no
nos ofrece mas que simulacros vanos y som-
bras que pasan. Pero el idealismo de Miguel
Servet no se explica totalmente con Philon, ni
con los alejandrinos propiamente dichos. Es
cierto que Miguel Servet afirma, como Ploti-
no, la Divinidad de lo Uno, la unidad univer-
sal en su simplicidad perfecta, el ente univer-
salisimo pero abstracto, ente incomprensible,
inimaginable, incomunicable e impersonal,
que en rigor tampoco puede llamarse ente ni
esencia, porque esta sobre la esencia y el en-
te, y viene a confundirse con la nada o con la
mera posibilidad de ser. Pero como Miguel
Servet se empefia en aparecer a un tiempo
cristiano y panteista, empieza por corregir la
doctrina de Plotino con ayuda de la de Pro-
clo, y admite, siguiendo al filosofo ateniense,
una doble consideracion de lo Uno: 1° Como
cosa inimaginable e inaccesible en si; 2° Co-
mo esencia uniforme, fondo y substratum de



todos los seres. Bajo este aspecto, «Dios es la
mente omniforme, el piélago infinito de la
substancia, que lo esencia todo, que da el ser a
todo, y que sostiene las esencias de infinitos
millares de naturalezas metafisicamente in-
divisas». De Proclo acepta también Miguel
Servet el proceso o desarrollo de la esencia
unidad por cuatro diversos grados, que llama
modo de plenitud de substancia, modo corporall,
modo espiritual, y modo ideal, singular y especifi-
co. El modo de emanacién por plenitud de
substancia se da solo en el cuerpo y espiritu

de Jesucristo. Y véase de qué modo tan ex-
trano viene a injertarse el cristianismo unita-

rio de Servet en su concepcion panteista.
Veinte veces afirma que «Dios es todo lo que
ves y todo lo que no vesy, que «Dios es parte
nuestra y parte de nuestro espirituy, v, fi-
nalmente, que «es la forma, el almay el espi-
ritu universal», y a pesar de férmulas tan
desoladas y tan crudas, su alma, naturalmen-
te mistica y enamorada de lo suprasensible,

no puede resignarse ni a la unidad yerta de

la concepcion de Plotino, ni al frio deismo de
los socinianos, ni al grosero empirismo de los
antiguos sabelianos y patripassianos. En el
fondo de su alma quedaban semillas cristia-
nas, y era, a su modo, mas que devoto, ebrio
de Cristo, de un Cristo ideal y arquetipo, har-

to semejante al de la Dogmatica de Schleier-
macher; y a este Cristo asi concebido le puso
como centro del mundo de las lIdeas. Para
Servet, todo vive idealmente en Dios y todo se
concentra realmente en Cristo. El panteismo de
Servet mas bien debiera llamarse pan-
cristianismo, porque en su sistema, Cristo es

la fuente de todo, la deidad sustancial del



cuerpo, del alma y del espiritu, y de su sus-
tancia espiritual emand por espiracion la sus-
tancia de los angeles y de las almas.

La Cosmologia y la Antropologia de

Miguel Servet son una mezcla confusa e in-
coherente de ideas materialistas y platonicas
en que Leucipo y Demacrito se dan la mano
con Anaxagoras, Philon y Clemente de Ale-
jandria. Lo mas original de ella es una teoria
de la luz, asi material como espiritual, teoria
Cuyos gérmenes quiza pudieran encontrarse
en los dialogos de Ledn Hebreo. A esta pala-
bra luz da Servet unas veces el sentido direc-
to y otras el figurado. La asimila con la ente-
lechia de Aristételes: es la madre de las for-
mas, el resplandor o refulgencia de la idea, la
agitacion continua, la energia vivificadora, el
principio de la generacion y de la corrupcion,
la fuerza que traba los elementos, la forma
sustancial de todo, o el origen de todas las
formas sustanciales, puesto que de la varie-
dad de formas y combinaciones de la luz
procede la distincidn de los objetos. Cuanto
hay en el mundo, si se compara con esta luz,
es materia crasa, divisible y penetrable. Esa
luz divina penetra hasta la division del alma
y del espiritu penetra la sustancia de los
angeles y del alma, y lo llena todo. Asi como
la luz del sol penetra y llena el aire, la luz de
Dios penetra y sostiene todas las formas del
mundo, y es, por decirlo asi, la forma de las
formas.

Parece que descansa el animo cuando

de la atmdsfera tormentosa en que misera-
mente se perdid el genio de Miguel Servet, se
pasa a la atmdsfera serena y lucida en que
vivio el mas ilustre de los platdnicos espario-



les del Renacimiento, Sebastian Fox Morcillo,
a quien la severa disciplina de su espiritu,
guiado a un tiempo por la luz de la dialéctica
socratica y por el rigor deductivo del método
geométrico, salvo constantemente de trope-
zar en los escollos de la gnosis, de la teosofia,
de la cabala, de la teurgia, del misticismo
panteista en que rara vez dejaron de naufra-
gar los que en aquella era se decian discipu-
los de Platon, siéndolo mas bien del misti-
cismo alejandrino. De tales quimeras y fan-
tasmagorias, deleite senil de la Grecia dege-
nerada y corrompida por el Oriente, estuvo
siempre libre el animo austero del joven filo-
sofo sevillano, que, al buscar la concordia
entre los dos principes de la especulacion
griega, huyoé cuidadosamente de todo lo que
pudiera recordar la intuicion plotiniana de /o
Uno, no dej6 penetrar por ningun resquicio
en su ontologia la doctrina del éxtasis, volvio
los ojos a la naturaleza y al método experi-
mental, olvidados y desdefados de propdsito
por los alejandrinos; reivindico altamente el
concepto de la forma, y mantuvo sus dere-
chos en el mundo fisico contra la absorcion
idealista. Con él volvio el problema a plan-
tearse en sus verdaderos términos, no en la
fantastica region en que habia querido plan-
tearle y resolverle Juan Pico de la Mirandola.
Los estudios habian caminado bastante para
qgue en tiempo de Fox Morcillo no fuese ya
posible la peregrina confusion entre el
Parménides y las Enéadas, que todavia a los
ojos de Ficino y de Lorenzo el Magnifico en-
cerraban una misma y sola filosofia. Era pre-
ciso aislar a Platon de sus discipulos y no
confundir la Academia con el Museo, por la



misma razon que no era licito ya confundir a
Aristoteles con Averroes ni con la Escolasti-
ca. Aristoteles y Platon debian ser colocados
frente a frente sin intermedios oficiosos, vis-
tos en su propia obra, tales como son, distin-
tos y singulares, pero no sistematicamente
contrapuestos ni tampoco torpemente fundi-
dos en un sincretismo que anula sus rasgos
caracteristicos y no deja ver la razén superior
bajo la cual se componen sus particulares
oposiciones. Suponer que Platén ensena las
mismas cosas que Aristoteles, sbélo que las
ensena de diversa manera, es desconocer el
alcance de la polémica de Aristoteles contra
la dialéctica platénica. Es cierto que el con-
cepto de la ciencia no difiere sustancialmente
en Aristoteles y en Platdn; pero en Platén los
principios del pensar son los mismos princi-
pios del ser, y la Légica y la Metafisica vie-
nen a reducirse a una sola disciplina. Por el
contrario, en Aristételes existe una diferencia
profunda, radical, infranqueable, entre el
mundo de la Légica, ciencia puramente for-
mal, y el mundo de la Metafisica, ciencia de lo
real. No importa que se hayan deslizado mu-
chos principios metafisicos en el Organon:
aun las categorias mismas estan estudiadas
alli como principios formales, no como enti-
dades metafisicas. El pensamiento de Aristo-
teles no ofrece en esta parte la menor sombra:
toda su critica se encamina a separar el orden
del conocimiento del orden de la existencia.
Pero sin pretension de hacer decir a
Aristoteles otra cosa de lo que realmente di-
ce, y conservando su caracter propio al pen-
samiento peripatético, que precisamente por
eso tiene en la historia de la cultura humana



consecuencias tan diversas de las del pensa-
miento platdnico, bien puede afirmarse con

el gran historiador aleman de la filosofia
griega, que el Liceo no es una contradiccion,
sino una evolucion de la Academia, y que en
rigor es un mismo principio el que Sdécrates,
Platon y Aristételes nos muestran en diver-
sos grados de desarrollo: Socrates, apartando
la vista de la exclusiva consideracion fisica
dominante en las escuelas jonicas, y trayendo
la filosofia de los conceptos, la dialéctica, de
donde forzosamente habia de resultar el
idealismo; Platon, objetivando los conceptos
y declarando que ellos solos poseen la reali-
dad plena y total, siendo todo lo restante
realidad derivada o participada de ellos:
Aristoteles, poniendo por principio de reali-
dad y causa esencial de las cosas un solo con-
cepto, el de forma, no trascendental ni sepa-
rado, como la idea platdnica, sino inmanente
en las cosas. «El mismo Aristoteles ha notado
(escribe Zeller) que las ideas platdnicas son
los conceptos generales que Socrates buscaba
y que Platon separd del mundo fenomenal.
Pero estos mismos conceptos son los que
forman el centro de las especulaciones de
Aristoteles: para él, la idea o la forma consti-
tuye por si sola la esencia, la realidad y el
alma de las cosas. Solo la forma sin materia,
solo el puro espiritu que se piensa a si mis-
mo, es la realidad absoluta; y aun para el
hombre el pensamiento sélo es la realidad
superior y la suprema felicidad de la existen-
cia. La unica diferencia esta en que el concep-
to, que Platon habia separado del fendbmeno
y considerado como una idea existente en si
misma, Aristoteles le hace inmanente en las



cosas. Esta concepcion no implica que la
forma tenga necesidad de la materia para
realizarse: tiene, al contrario, su realidad en
si misma, y si Aristoteles se resiste a relegar-
la fuera del mundo sensible, es unicamente
porque aislada no podria constituir lo que
hay de general en las cosas particulares, ni la
causa y sustancia de estas cosas».

He querido transcribir literalmente es-

tas palabras del ilustre profesor de Berlin,
porque resumen en breve trecho las ultimas
conclusiones de la ciencia moderna respecto
del problema platénico-aristotélico, que es,
bajo una determinacion particular e historica,
el problema capital de toda metafisica: con-
cordar el mundo de las ideas con el mundo
de los fendmenos. Pues bien; digamoslo sin
falsa modestia y con fundado orgullo de ra-
za: todas estas soluciones habian sido pro-
puestas y desarrolladas, con gran alteza de
pensamiento, por Sebastian Fox Morcillo en
casi todas sus obras filosoficas, y sefalada-
mente en la muy célebre que lleva por titulo
De naturae philosolhia seu de Platonis et Aristo-
telis consensione libri quinque, impresa por
primera vez en 1554. He aqui, en breves
términos, su doctrina. Materia de la ciencia
es para Fox todo lo que puede caer bajo el
conocimiento humano, ora esté abstracto de
los cuerpos y sea perceptible por la sola inte-
ligencia, como la idea platénica, ora esté ad-
herido a la naturaleza corpdrea, como la for-
ma aristotélica. Pero lo mismo la idea que la
forma son conceptos puros, aunque sean a la
vez fundamento de toda realidad. La princi-
pal diferencia entre Aristételes y Platén esta
en el método. Parte Aristoteles de las cosas



sensibles ( in sensum cadentibus), Platon de las
nociones ideales ( a rebus mente perceptis).
Platon separa de las cosas la forma ideal, y la
coloca en la mente divina como ejemplar y
prototipo; Aristoteles la une y liga a los
cuerpos como parte de su sustancia. La idea
platonica, con ser una, infinita y eterna, con-
tiene y abraza bajo su unidad las ideas de
todas las cosas singulares. Es doctrina de
Platon en el Parménides. La idea es como el
sello que se va imprimiendo en las formas
singulares. EI mismo Aristoteles, en el libro
de la Fisica, parece reconocer cierta forma
divina, de la cual todas las demas formas
proceden, y que las contiene y abarca todas.
Y es cierto que aqui Aristoteles viene a decir
lo mismo que Platon, puesto que si esa forma
primera y divina existe, tiene que ser algo uni-
versal separado de la cosa misma. Para la expli-
cacion de los principios de las cosas naturales
puede bastar con la materia y la forma de los
aristotélicos. Pero si es verdad, como el mis-
mo Aristételes afirma, que el fisico debe re-
montarse a los principios elementales, hay
que buscar algo superior a la materiay a la
forma, algo que preceda a toda composicion,
y sea por si mismo realidad simplicisima. Y
esta realidad solo puede encontrarse en las
ideas divinas.

Consecuente con la Metafisica armonis-

ta de Fox Morcillo es su sistema ideoldgico.
Admitiendo en la mente humana las ideas o
nociones innatas, rectifica en los mismos
términos que Leibniz el antiguo aforismo
peripatético (comunmente atribuido a Stra-
ton de Lampsaco): «nada hay en el entendi-
miento que antes no haya pasado por los sen-



tidos», afadiéndole esta limitacion, «excepto
las nociones naturales del mismo entendi-
miento». Pero estas nociones, en Fox no son
meras formas subjetivas, como en Vives, ni
ideas innatas virtualiter, como en Leibniz,
sino ideas innatas con verdadero y real y ac-
tual innatismo, trasunto y reflejo de las ideas
divinas. Sélo esas ideas hacen posible la de-
mostracion y la ciencia, la ciencia de los uni-
versales y de los primeros principios, unica
que merece tal nombre. Sélo con ellos puede
contestarse al Pirronismo de la Academia
Nueva. Innatos son para Fox los axiomas
matematicos; innatas las ideas morales; inna-
tos, sobre todo, los generalisimos conceptos
del ser, de la esencia y del accidente, de la cualidad y de la
modalidad, principales grados del
conocimiento en su sistema, por virtud de los
cuales el alma va purificando y haciendo in-
corporeas las imagenes que le transmiten los
sentidos.
Fox Morcillo sefala, sin duda, el punto
de apogeo de esta escuela durante el siglo
XVI. Fue platonico puro, del mas alto y me-
tafisico platonismo, del platonismo dialéctico
del Parménides, no del platonismo cosmogé-
nico del Timeo, lleno de simbolos misticos.
Sus trabajos, que se extendieron a casi todas
las ramas de la Filosofia, persiguiendo en la
Moral, en la Politica y aun en la doctrina lite-
raria el mismo plan de concordia que aspiro
a realzar entre la Metafisica y la Dialéctica,
son, por su forma elegantisima, dignos del
mas atildado pensador del Renacimiento a la
vez que, por el fondo, se adelantan bastante a
la mayor parte de los escritos filoséficos de
aquella época de transicion, y marcan con



decision y fijeza un rumbo nuevo. Clasicos
por el temple del estilo, como cumplia a un
tan ferviente y amoroso discipulo de Platon,
parecen contemporaneos nuestros por el
pensamiento, y no rara vez nos parece sor-
prender en ellos algun eco de la filosofia
novisima.

Seria cosa de todo punto imposible, da-

dos los breves limites en que ha de encerrar-
se una disertacion académica, proseguir el
estudio de las vicisitudes de la idea platénica
en pensadores nuestros de menos cuenta, ya
del mismo siglo XVI, ya de los dos siguien-
tes. Por otra parte, este estudio no afnadiria
ningun dato nuevo a los que ya conocemos.
No porque la filosofia espaiola del siglo

XVII, decadente y todo, deje de ofrecer mani-
festaciones y accidentes muy curiosos, tales
como el estoicismo de los moralistas, el nihi-
lismo mistico o quietismo buddhista de Mi-
guel de Molinos las singulares aplicaciones
que del método matematico hizo Caramuel,
la invasion del cartesianismo y del gassen-
dismo en la Philosophia Libera de Isaac Cardo-
S0, sino porque las tendencias de la época se
alejaban cada vez mas del punto de vista ob-
jetivo y ontoldgico, propio de la antigua me-
tafisica, cobrando, por el contrario, desusada
importancia en los escritos de Descartes y de
sus continuadores, el principio subjetivo y el
meétodo psicoldgico, anunciado en el Renaci-
miento por nuestros Vives, Pereiras y
Sanchez. En Espanfia, la escolastica prolongd,
no sin gloria, su oda durante todo aquel si-
glo; Juan de Santo Tomas, Basilio Ponce,
Montoya, Baltasar Téllez, Henao, Quirés,
Arriaga, son nombres que todavia suenan



bien después de los grandes nombres del
siglo XVI, y hay entre ellos alguno que basta
para honrar a una Orden y a una Escuela;
pero otros muchos se limitaron a conservar,
buena o malamente, el caudal adquirido, sin
acrecentarle en cosa alguna, desentendiéndo-
se, por sistema o por ignorancia, de la grande
y total revolucion que las ideas filosodficas
habian experimentado en Europa. Otro tanto
puede decirse de los lulianos, que vivian con-
finados en su isla de Mallorca, defendiendo y
comentando en innumerables libros las doc-
trinas de su maestro, sin penetrar las mas de
las veces todo su alcance metafisico. Pero
sobre el elemento platonico en las doctrinas
lulianas y escolasticas, queda ya dicho lo
esencial antes de ahora. Persistia, ademas,
dicho elemento; aunque tan extraordinaria-
mente modificado, que Platén no le hubiese
conocido de fijo, y a duras penas le hubiera
reconocido Plotino, en las especulaciones
cabalisticas de algunos hebreos peninsulares
refugiados en Holanda y Alemania. El céle-
bre libro de la Puerta de los cielos, que en len-
gua castellana compuso Abraham Cohen de
Herrera o Irira, y tradujo al hebreo R. Isaac
Aboab en 1655, es un continuo paralelo entre
la cabala y la filosofia platonica. Analoga
tendencia manifiestan otros dos libros ca-
balisticos que compuso Moisés Cordero o
Corduero con los poéticos titulos de Jardin de
las Granadas y Palmera de Débora. Menaseh
ben Israel llegaba hasta defender el sistema
de la reminiscencia y la metempsicosis pitago-
rica, rompiendo por todas partes la ortodoxia
del dogma israelita. Pero nada de esto tuvo

ni podia tener eco en Espana, aunque deba



mencionarse en la historia de nuestra filo-
sofia, por la patria y muchas veces por la
lengua de sus autores.

Limitandonos a los pensadores cristia-

nos, no dejaremos de recordar que el plato-
nismo mistico tuvo su ultima y brillante ma-
nifestacion en el Tratado de la Hermosura de
Dios y su amabilidad por las infinitas perfeccio-
nes del ser divino, obra que dio a la estampa
en 1641 el P. Juan Eusebio Nieremberg, y que
resume, con grandeza de conceptos y de
imagenes, y en estilo apenas contagiado del
mal gusto reinante, todo el cuerpo de las doc-
trinas estéticas y filograficas de Platon, de
Aristételes, de Plotino, del Pseudo Dionisio,
de San Agustin y de los escolasticos. Doctri-
nas de analoga procedencia exponia casi si-
multaneamente, aunque con intento mas pro-
fano, el Conde don Bernardino de Rebolledo
en su elegante Discurso sobre la hermosura y el
amor, compuesto en Copenhague en 1652,
para obsequiar a una dama amante de la filo-
sofia. Ya lo he dicho en otra parte: este dis-
curso fue como el canto de cisne de la estéti-
ca platonica entre nosotros, el ultimo eco de
la vigorosa inspiracion de Ledn Hebreo y de
Malén de Chaide. El platonismo aparece ya
en Rebolledo muy empobrecido de sustancia
metafisica. La forma es elegante todavia, pe-
ro algo afeminada y, en suma, mas elegante y
graciosa que bella. Ha perdido la amplitud,

el numero y la arrogancia con que se movia
en las paginas de Boscan y del Inca, y hasta
en las de Calvi, y aparece muelle, oscilante y
poco precisa. Una especie de dulcedumbre
empalagosa se derrama con uniformidad por
todas las partes de esta obrita, respondiendo



a la monotonia del pensamiento. Y era me-
nester que asi sucediese: no hay escuela al-
guna, por alta, por noble que sea, cuya vita-
lidad no se agote cuando sus sectarios rue-
dan en el mismo circulo durante dos siglos.

A la larga todo se convierte en formula vacia,
y llega a repetirse mecanicamente como una
leccion aprendida de coro. Entonces se cae en
el amaneramiento cientifico, hermano gemelo
del amaneramiento literario. Es seial cierta
de que aquel modo de pensar ha dado de si
cuanto podia, y que es necesario cambiar de
rumbo, y tener en cuenta otros datos del pro-
blema olvidados o desconocidos hasta enton-
ces. Tal acontecié a la estética idealista y
platonica, cuya juventud tan vigorosa y tan
audaz hemos admirado en Leon Hebreo. Su-
cumbid, pues, primero por el agotamiento de
fuerzas, y luego por la indiferencia y el silen-
cio, no interrumpidos durante el siglo XVIII
sino por la voz extranjera de Mengs, a quien
refutaron sus amigos espanoles.

Pero si el platonismo dogmatico puede
decirse que muri6é entre nosotros en el siglo
XVII, el platonismo critico, o sea el escepti-
cismo académico de Arcesilao y de la Aca-
demia Nueva, tuvo en Espana un sapientisi-
mo intérprete en la persona de Pedro de Va-
lencia, autor de un opusculo sobre el criterio
de la verdad, que es verdadero monumento de
erudicion filoséfica muy superior a aquel
siglo. La abundante literatura filosofica del
siglo XVIII no nos presenta la huella de
Platon en parte alguna. Todas las tendencias
de la época eran y debian ser contrarias al
idealismo absoluto. Los mas espiritualistas,
se detenian en el dualismo y mecanismo car-



tesiano; los mas audaces se lanzaban a ban-
deras desplegadas en el campo del empiris-
mo sensualista. La facil y elegante critica del
P. Feijoo, vulgarizando los principios baco-
nianos y el método experimental, habia pues-
to de moda cierto injusto desdén sobre las
especulaciones puramente metafisicas, que
repugnaban a aquel espiritu mas brillante
que profundo. Para contestarle lanzo la es-
cuela luliana, y a la verdad no sin gloria, sus
postreras llamaradas, especialmente en los
escritos del cisterciense Pascual, que, perma-
neciendo fiel al sentido del gran pensador
realista del siglo Xlll, se mostro, no obstante,
originalisimo y enteramente moderno en la
interpretacion y en los detalles. Su habil y
profunda restauracion llegé antes de tiempo;
hecha un siglo después, hubiera dado a la
obra luliana lugar eminente entre las mas
fecundas direcciones del renovado escolasti-
cismo. Pero en el siglo XVIII las corrientes
iban por otro camino. La tradicion nacional
no estaba completamente olvidada, pero en
ella se estimaba sobre todo el elemento criti-
co y psicoldgico. Piquer, Forner y Viegas re-
sucitaron algo del espiritu de Luis Vives,
acomodandolo con habilidad suma a las
nuevas exigencias de los estudios, pero no
lograron contener la desbordada avenida del
sensualismo lockiano y condillaquista, que
bajo la pluma de sus catdlicos intérpretes
espafoles, tom6 muchas veces un tinte y sa-
bor tradicionalista. Reducida cada vez mas la
filosofia a un empirismo ideoldgico, rebajada
en muchas ocasiones hasta confundirse con
la Gramatica, envuelta con deplorable fre-
cuencia en el tumulto de la controversia poli-



tica y social que por momentos arreciaba,
bajo de su pedestal para convertirse en arma
de combate en manos de enciclopedistas y de
apologistas, mucho mas atentos a las conse-
cuencias y aplicaciones que a los principios.
La Metafisica propiamente dicha fue tenien-
do cada dia menos cultivadores, y aun la
misma tendencia sintética y armoénica, inse-
parable del pensar de nuestra raza, hubiera
carecido de verdadera y notable representa-
cion en ese siglo, a no ser por el libro leibni-
ziano de Pérez y Lopez, Principios del orden
esencial de la naturaleza (1785), donde parece
que a través de los tiempos vuelve a sonar la
voz de Raimundo Sabunde.

Del estado de conocimiento filosofico

que hemos alcanzado en este siglo, parece
prematuro, y no sé si conveniente, hablar
desde esta tribuna. La posteridad ha de apre-
ciar en su dia los méritos, los esfuerzos y los
propositos de cuantos han tomado parte en
esta labor, y dar a cada cual de ellos el ga-
lardén debido o la justa censura. Hoy, y pro-
nunciada desde este sitio, la alabanza pare-
ceria lisonja, la censura temeridad, irreveren-
cia o0 ansia de combate. El método historico
se ejercita con mas serenidad sobre cosas le-
janas. Musas colimus severiores. Por otra parte,
nuestra historia no queda incompleta, porque
en rigor no existe platonismo del siglo XIX ni
en Espana ni fuera de ella. Platon pertetenece
hoy a la literatura mucho mas que a la filo-
sofia: los helenistas son los que mejor le en-
tienden e interpretan. Con haber sido tan
poderosa la corriente idealista en la primera
mitad de nuestro siglo, ha corrido siempre

por cauce muy diverso del cauce socratico.



Ni Hegel es Platon, ni Schelling es Plotino, a
pesar de aparentes y superficiales semejan-
zas. Basta la posicion del problema critico,
para aislar del mundo antiguo toda filosofia
posterior a Kant. En realidad, hasta el dialec-
to filoséfico ha cambiado: si duran los anti-
guos términos, es con distinto valor y senti-
do. Y para traer un ejemplo no lejano de mi
asunto, y casi obligado por el lugar y ocasion
presente, recordad aquel peregrino discurso
inaugural de 1862, en que el elegante estético
Nunez Arenas desarrollaba, en una lengua
que parecia robada a nuestros prosistas del
siglo XVI, el principio de la Unidad como pio
universal de las criaturas. Las palabras eran de
Fr. Luis de Ledn; pero ¢ creéis que el autor de
los Nombres de Cristo se hubiera reconocido
en el racionalismo armonico de su castizo
panegirista?

No entendemos negar con esto la soli-
daridad del pensamiento filosofico ni la uni-
dad de su historia, sino solo determinar cla-
ramente el caracter de sus evoluciones. Tam-
bién en Filosofia tiene capital interés la forma,
no, a la verdad, en el sentido de forma litera-
ria, sino entendida como una particular ma-
nera de exponer y sacar a luz el contenido de
la conciencia; como una particular posicion
del filésofo respecto de la realidad incéognita;
como una singular armonia dialéctica que
rige todas las partes de un sistema. Las ideas
son de todo el mundo, o mas bien, no son de
nadie: en el pensador mas original se pueden
ir contando uno por uno los hilos del telar
ajeno que han ido entrando en la trama; la
originalidad solo en la forma reside. Pues
bien; es cosa de toda evidencia que la forma



del pensar filoséfico ha cambiado esencial-
mente desde los dias de Kant, aunque los
términos del problema metafisico continien
los mismos y no lleven traza de variar. El
mismo principio fundamental de la critica
kantiana, es a saber, la distincion entre el
fenébmeno y el nbumeno, estaba dado en la filo-
sofia platonica, habia sido desarrollado con
sentido critico o, mas bien, escéptico, por
Arcesilao y por la Academia Nueva, que a su
vez dejaron profundisima huella en la mente
de algunos fildsofos nuestros del siglo XVI,
tales como Luis Vives, el médico Francisco
Sanchez y el doctisimo Pedro de Valencia. Y,
sin embargo, jqué abismo hay entre el dog-
matismo platonico y el criticismo kantiano, y
aun el de todos los pensadores modernos que
a mas o menos distancia le prepararon! Por
otra parte, las conclusiones escépticas lo
mismo pueden nacer de un exceso de idea-
lismo que de un exceso de empirismo. David
Hume las extrajo de la filosofia sensualista
de su tiempo, y nadie influyé mas podero-
samente que Hume en el pensamiento de
Kant, hasta como estimulo de contradiccion
dialéctica.

Con un poco de ingenio y de buena vo-
luntad, es todavia mas facil encontrar un
fondo platénico en todas las manifestaciones
de la doctrina de lo absoluto o filosofia tras-
cendental, sin que para lograrlo sea necesario
convertir a Platén en secuaz del monismo
idealista, cerrando los ojos al espiritualismo

y a la dualidad que en su sistema campean
(en medio de sombras y de contradicciones)
y que le han valido tantas simpatias de parte
de los tedlogos cristianos. Es claro que Sche-



lling y Hegel platonizan cuando afirman la
identidad de las leyes de lo racional y de lo
real, y reducen a una sola la dialéctica del
Espiritu y la dialéctica de la Naturaleza. Has-
ta el mismo principio de la identidad o indi-
ferencia de los contrarios parece enunciado
en el Parménides. Pero también es principio
no menos esencial de la doctrina hegeliana el
Werden o devenir, y éste ciertamente no per-
tenece a Platén, sino a Heraclito, interpretado
de una manera amplia y metafisica. El mun-
do de la dialéctica platdnica no es el mundo
del Werden o de la evolucion: es el mundo de
las ideas eternas e inmutables que no se
hacen, sino que son, con perfecta y plenisima
realidad. Esta sola distincion abre un abismo
entre la dialéctica de Platon y la de Hegel. Se
ha dicho que el hegelianismo era un plato-
nismo inmanente, pero la idea platonica,
aunque (siguiendo el profundisimo sentir de
nuestro Fox Morcillo) la supongamos in-
herente en las cosas como la forma aristotéli-
ca, nunca perdera su caracter de causa ejem-
plar, ni estara sujeta a las leyes de la genera-
cion y del movimiento. Todo lo imperfecto,
todo lo mudable, todo lo relativo y contradic-
torio es ajeno del purisimo ser de la idea
platonica, que jamas se digna descender de
su solio para lanzarse en el irrestanable to-
rrente del heraclitismo. En este punto, Scho-
penhauer, inspirado por su odio feroz contra
Hegel, se ha mostrado mucho mas fiel al
verdadero sentido platénico, aun absorbien-
do la teoria de las ideas en su teoria de la
voluntad radical. La idea platdnica para
Schopenhauer no es mas que representacion
de la voluntad, pero representacion indepen-



diente del tiempo y del espacio, y anterior a
la misma ley de causalidad que Schopenhau-
er llama principio de la razén suficiente y con-
sidera como forma general de todo conoci-
miento subjetivo. El mundo de la voluntad y
el mundo de los fenbmenos estan enlazados
en la metafisica de Schopenhauer por una
cadena de ideas que en toda naturaleza
inorganica y organica se manifiestan como
especies predeterminadas, como propiedades
primordiales, como formas inmutables exen-
tas de pluralidad, como prototipos de innu-
merables individuos, como simbolos de las
especies y como primer elemento armonico y
estético en el caos de la creacion. Pero aqui se
detienen las analogias entre Platon y Scho-
penhauer. Todo lo restante de la filosofia
pesimista puede distribuirse entre Kant y
Buddha. Su metafisica de las costumbres, su
ascetismo enervante como el opio, no fue,
ciertamente, engendrado en aquellos sagra-
dos bosquecillos donde filosofaba Platén «a
orillas del lliso, a la sombra del platano, so-
bre la blanda hierba, lugar acomodado para
juego de doncellas, santuario de las Ninfas y
del Aquelbo, donde espira fresco viento y
resuena el estivo coro de las cigarras». Fue
menester que el pensamiento griego, ya ago-
tado y decrépito, plantase sus tiendas a la
escasa sombra de las palmas de Alejandria,
para que se dejase contagiar y rendir por esa
pérfida languidez contemplativa, que por
medio del Egipto le inoculd el extremo
Oriente, donde una naturaleza exuberante y
despotica, engendradora de ponzonas y de
monstruos, aniquila la generosa fibra del
esfuerzo individual, y disipa, como entre los



vapores de un perpetuo suefo, la nocion de
la integridad de la conciencia.

Pero no conviene extremar relaciones y
semejanzas, ni decorar con nombres antiguos
y exoticos desfallecimientos y flaquezas bien
modernas. Cada nuevo sistema es un orga-
nismo nuevo, y como tal debe estudiarse,
aceptando integramente la historia y llegan-
donos a ella con espiritu desapasionado. De
las traducciones, aun de las mejores, dijo
Cervantes que eran tapices vueltos del revés;
pero hay algo peor que las traducciones de
palabras, y son las traducciones de ideas y
sistemas ajenos a nuestro propio sistema e
ideas. Por eso los grandes filésofos han soli-
do ser tan malos historiadores de la filosofia,
al paso que esta historia ha debido servicios
eminentes a espiritus relativamente media-
nos y modestos, como Brucker, como Ten-
nemann, como Ritter. Bastale al historiador
de la filosofia comprender lo que expone: con
esto se librara de la peligrosa tentacion de
rehacerlo. Pero no hay cosa mas rara en el
mundo que este género de comprension, el
cual en cierto altisimo grado viene a consti-
tuir una verdadera filosofia, un cierto modo
de pensar histérico, que los metafisicos puros
desdenaran cuanto quieran, pero que, a des-
pecho de su aparente fragilidad, no deja de
ser la piedra en que suelen romperse y estre-
llarse los mas presuntuosos dogmatismos. La
historia es la filosofia de lo relativo y de lo
mudable, tan fecunda en ensefanzas y tan
legitima dentro de su esfera como la misma
filosofia de lo absoluto, y mucho menos ex-
puesta que ella a temerarios apriorismos. Ex-
poner con intento polémico una doctrina que



ha pasado a la historia y que no nos agita ya
con el calor de las pasiones contemporaneas,
es procedimiento anticuado y risible. Estu-
diemos desapasionadamente lo que fue, y
cuantas menos anticipaciones llevemos a tal
estudio y menos nos preocupemos de su
aplicacion inmediata, mas luces encontrare-
mos en €l para columbrar lo que sera o debe
ser. Al que con verdadera vocacion y enten-
dimiento sano emprenda este viril ejercicio
de la historia por la historia misma, todo lo
demas le sera dado por afnadidura, y cuando
mas envuelto parezca en el minucioso y des-
lucido estudio de los detalles, se abriran de
subito sus ojos y vera surgir, de las rotas en-
tranas de la historia, el radiante sol de la me-
tafisica, cuya vision es la recompensa de to-
dos los grandes esfuerzos del espiritu. Por
todas partes se camina a ella, y en todas par-
tes se la encuentra al fin de la jornada. Quiza
es una aspiracion sublime mas que una cien-
cia, pero sin esa aspiracion, tan indestructible
como las leyes de nuestro entendimiento, no
hay vida cientifica que valga la pena de ser
vivida.

Al desarrollar ante vosotros en breve

cuadro, no exento, sin duda, de errores y
omisiones, las vicisitudes de la filosofia
platonica en nuestro suelo, no he pretendido
hacer obra dogmatica sino obra de expositor,
obra historica. Ni soy ni dejo de ser platoni-
CO; ni soy ni dejo de ser aristotélico. Creo que
en el pensamiento de Platon, como en el de
Aristoteles, hay principios de eterna verdad,
elementos integrantes de todo pensar huma-
no, algo que no negara ninguna metafisica
futura; pero si estos principios han de tener



alguna eficacia y virtualidad, sera preciso
que cada pensador los vuelva a pensar y en-
contrar por si mismo. Y entonces no seran ya
de Platon ni de Aristoteles, sino del nuevo
fildsofo que los descubra y en si propio los
reconozca. Todo organismo filosoéfico es una
forma historica que el contenido de la con-
ciencia va tomando segun las condiciones de
tiempo y de raza. Estas condiciones ni se im-
ponen, ni se repiten, ni dependen, en gran
parte, de la voluntad humana. La historia de
la filosofia no vuelve atras, como no vuelve
ninguna historia; pero a través de las formas
pasajeras y mudables, el espiritu permanece,
y Platon y Aristoteles son tan eternos como la
conciencia humana.

Malos vientos parece que corren hoy

para el idealismo de Platon y aun para todo
idealismo, pero puede preverse casi con cer-
tidumbre que estas nubes se disiparan ma-
Aana. Es cierto que ha pasado el tiempo de
los jefes de escuela, y ninguno de los rarisi-
mMos que aparecen puede pretender una do-
minacion que no sea muy efimera. Las conse-
cuencias del hegelianismo, el mayor esfuerzo
metafisico de nuestro siglo, quedan y se dis-
ciernen en toda la ciencia alemana, aun en los
espiritus que mas rechazan tal filiacion; pero
el hegelianismo, como sistema, ha dejado de
existir hace muchos anos. La moral del pesi-
mismo, 0 mas bien la parte critica y negativa
gue esta moral entraia, influye en Alemania,
aungue menos que en los paises eslavos,
donde la favorecen el malestar social y el
genio de la raza; pero la metafisica del pesi-
mismo, hondamente quebrantada por los
aditamentos y retoques que en ella hizo



Hartmann, pasa mas bien por objeto de ocio-
sa especulacion que por materia de funda-
mental estudio. Por un lado la ausencia de
metafisicos de primer orden, y por otro el
prodigioso desarrollo de los estudios criticos
y de las ciencias historicas, verdadera gloria
de la Alemania moderna, hace que muchos
estudien la filosofia como una especie de lite-
ratura, como un objeto de investigaciéon y de
curiosidad erudita, como una rama de la ar-
queologia y de la filologia, ciencias que hoy
reinan en aquellas universidades con imperio
casi despdtico. Con esta forma, la mas eleva-
da y noble del espiritu critico, alterna el posi-
tivismo de las escuelas experimentales, cuya
expresion, por lo tocante a los estudios fi-
losdficos, son la psico-fisica y la psico-
matematica. El laboratorio de Wundt ha re-
emplazado a la catedra de Schelling, y hoy se
comenta la ley de Fechner con el mismo calor
que hace cuarenta afnos las evoluciones de lo
absoluto. En suma: el realismo, el pesimismo,
el positivismo, el materialismo, el empirismo
en todas sus formas, el criticismo y el escep-
ticismo, han contribuido juntos o aislados a
difundir en la atmdsfera de las escuelas un
marcadisimo desdén hacia la filosofia pura.
Los excesos del idealismo fantastico e intem-
perante no podian menos de traer esta reac-
cion, la cual desgraciadamente ha ido tan
lejos, que esta solicitando ya otra en sentido
contrario. Lo particular, lo individual, lo in-
finitamente pequefo, lo accidental y fortuito,
se ha sobrepuesto en tales términos a lo ge-
neral, a lo trascendental y a lo absoluto; ha
llegado a tal desmenuzamiento el trabajo
intelectual; han triunfado de tal modo las



monografias sobre las sintesis, que, en vez de
la luz, comienza a producirse el caos, a fuer-
za de amontonar sin término, y a veces sin
plan, hechos, detalles, observaciones y expe-
riencias.

Y esa reaccion ha venido, o comienza a

venir por lo menos. La humanidad esta con-
denada a plagiarse siempre y a ser siempre
distinta. Sintomas observados en las escuelas
y en los medios filos6ficos mas diversos, nos
indican en aquellos pensadores que seran
gloria mas indiscutible de nuestra edad, un
hastio creciente del puro empirismo y del

puro criticismo, y una tendencia a volver a la
afirmacion metafisica mas o menos disimu-
lada; y observadlo, esa afirmacion, cuanto
mas se aclara, mas préxima parece al armo-
nismo, mas semejanzas intimas presenta con
la solucion adivinada por Leibniz, y antes

que por Leibniz por Fox Morcillo. Hasta el
mismo Lange, en su Historia del materialismo,
reconoce la necesidad que el hombre tiene de
completar la realidad por un mundo ideal,
«donde nuestro yo reconoce la verdadera
patria de su ser intimo, mientras que el mun-
do de los atomos y de las vibraciones le pare-
ce extrano y frio», y, a pesar del punto de
vista subjetivo y estrecho, propio de su filo-
sofia, y de la notable influencia que en él
ejercen el mecanismo y el determinismo, no
deja de hacer graves afirmaciones en favor de
lo que él llama una libre sintesis del espiritu.
Aun de las filas del nominalismo mas intran-
sigente han salido singulares concesiones.
Stuart Mill murié afirmando que el modo
positivo de pensar no implica la negacion de
lo absoluto ni de lo sobrenatural. Paso el idea-



lismo de Hegel, paso el realismo de Herbart,
y en la profundisima tentativa de Lotze

(1879) vemos levantarse triunfante el realis-
mo-idealista, a cuya sombra empiezan a con-
gregarse numerosos partidarios. Lo que Lot-
Zze ensaya no es una construccion del mundo
por medio de la idea, sino una interpretacién
regresiva que intenta referir a un origen
incognito el conjunto de los hechos observa-
dos y reconocidos, haciendo converger nues-
tros pensamientos al centro del mundo. Has-



ta los antiguos hegelianos transigen: un
discipulo de Rosenkranz, el sabio estético
Max Schasler, levanta también la bandera del
Real-Idealismus y trata de combinar la dialéc-
tica de Hegel con el método experimental e
inductivo, que pone al espiritu en comunica-
cion directa con la realidad. En Francia, el
vigoroso entendimiento de Ravaisson, espiri-
tualista independiente, que siempre ha mar-
chado solo y con grandes brios por el camino
de la especulacion mas ardua, aspira a recon-
ciliar la ciencia positiva con la metafisica tra-
dicional, en su expresion mas castiza y sis-
tematica, en la metafisica de Aristoteles, e
intenta llegar a la nocién de lo absoluto, no
por una sintesis dialéctica, sino por una
sintesis psicoldgica, por una conciencia in-
mediata de nuestra naturaleza intima, de
nuestra personalidad imperfecta y relativa,
que reclama por su misma imperfeccion lo
absoluto de la perfecta personalidad, que es
la sabiduria y el amor infinitos. De este modo
la Metafisica brota de las entrafnas de la Psi-
cologia, y al mismo tiempo la explica y le da
Su razon ultima por analogia trascendental.
Dios sirve para entender el alma, y el alma
para entender la naturaleza, porque segun la
profunda sentencia de Aristoteles, el alma es
el lugar de todas las formas, y segun la no me-
nos profunda de Leibniz, «el cuerpo es un
espiritu momentaneo, una dispersion o re-
fraccidon del espirituy». Sin llegar a tales ex-
tremos de misticismo y de espiritualismo
(por no decir de acosmismo), la prudentisima
escuela escocesa, enriquecida y transformada
en sus postreras evoluciones por la poderosa
dialéctica de William Hamilton y el sutil ana-



lisis de Mansel, salva el abismo de la critica
kantiana, admitiendo una primitiva unidad
sintética de la conciencia, y dentro de ella en-
cuentra y legitima, en nombre de las mismas
limitaciones del conocimiento, la afirmacién
de lo necesario y de lo incondicionado.

jQuien sabe lo que puede esperarse

manana de estas direcciones fecundisimas!
jFelices vosotros (jévenes alumnos que me
escuchais), felices si llegais a ver en pleno
desarrollo esa planta del idealismo realista,
cuyo germen esta escondido en nuestro suelo
bajo la espesa capa que tantos anos de deca-
dencia han amontonado; felices si, al reali-
zarse la evolucion metafisica, que ya por to-
das partes, aunque de un modo vago, se pre-
siente, alcanzais de la realidad un concepto
mas amplio e ideal que el que nosotros
hemos logrado!

HE DICHO.

EL FILOSOFO AUTODIDACTO, DE
ABENTOFAIL

PROLOGO DE LA TRADUCCION HECHA POR D.
FRANCISCO PONS BOIGUES, E IMPRESA EN ZARA-
GOZzA, EL ANO 1900, COLECCION DE ESTUDIOS ARA-
BES Para honrar la memoria del malogrado
arabista D. Francisco Pons y Boigues, arreba-
tado a la ciencia y a la vida en lo mejor de sus
afnos, no ha podido imaginar el carino de sus
amigos, maestros y condiscipulos ofrenda
mejor que la impresidn del presente volu-
men, que contiene, traducida por él, la obra
filoséfica mas original y profunda de la lite-
ratura arabigo-hispana, es a saber, la famosa
novela del andaluz Abuchafar (o, como otros
dicen, Abubéquer) Abentofail, Hay Ben-
yocdan, conocida generalmente con el titulo



de El filbsofo autodidacto. Mengua era, en ver-
dad, para Espafa, madre de tan ilustre pen-
sador, no poseer todavia en su lengua vulgar
este libro celebérrimo, que ya en el siglo XIV
habia sido traducido al hebreo por Moisés de
Narbona, y que los occidentales podian leer
en la version latina de Pococke, en tres diver-
sas traducciones inglesas (una de ellas, la de
Jorge Keith, muy popular, como libro de edi-
ficacion, entre los cuaqueros), en dos alema-
nas, debida la segunda de ellas a la docta
pluma de Eichhorn (1783); en una holandesa,
y quiza en otras que no han llegado a nuestro
conocimiento. Libro tan conocido en los fas-
tos de la filosofia, tantas veces analizado y
comentado, no solo por los arabistas, sino
por cuantos se interesan en la historia del
pensamiento humano; libro calificado por
Renan de «acaso el unico de la filosofia orien-
tal que hoy pueda ofrecernos un interés per-
manente y distinto del historico», bien me-
recia volver a la patria de su autor en traje
castellano; y ha sido verdadera fortuna que

la traduccién se retrasara tanto tiempo, para
que en vez de ser indirecta y de segunda ma-
no, como en otro caso hubiera podido acon-
tecer, se encargase de ella un verdadero ara-
bista, iniciado ademas en los estudios filoso-
ficos, bien penetrado del pensamiento de
Abentofail, y capaz de reproducirle, no sdlo
con exacto tecnicismo y perfecta claridad,
sino con elegancia y brio. Los maestros de la
lengua del Yemen que han tomado bajo sus
auspicios esta produccion postuma de aquel
honrado y laboriosisimo joven, reconocen en
ella los mismos méritos de ciencia y concien-
cia que realzan a Pons como compilador e



intérprete de las Escrituras muzarabes de Tole-
do, y como autor de la docta y utilisima Bi-
blioteca de historiadores y gedgrafos arabigo-
espanoles, premiada en publico certamen por
la Biblioteca Nacional. Sometiendo, pues, mi
incompetente juicio al muy autorizado de los
sefores Codera y Ribera, que dan testimonio
de la fidelidad escrupulosa de la version, me
limito a llamar la atencidon sobre sus condi-
ciones literarias, nada frecuentes en obras de
este género. Toda version literal del arabe,
aunque sea de los mas sencillos textos histo-
ricos, tiene para nuestros oidos algo de exoti-
co y peregrino con que dificilmente llega a
familiarizarse el lector europeo, aunque a
veces le agrade por el contraste con nuestros
habitos de logica y de estilo. La dificultad
sube de punto cuando se traducen obras de
filosofia, y no de filosofia como quiera, sino
de aquella misteriosa y secreta filosofia de
misticos e iluminados, a la cual el libro de
Abentofail pertenece. Poner en lengua vulgar
tales conceptos, no menos profundos y suti-
les que los de Plotino y Proclo, elaborados y
transformados ademas por un espiritu orien-
tal que, al apoderarse de los resultados de la
especulacion griega, los modifica hondamen-
te y puede decirse que construye una nueva
metafisica, era empresa ardua y muy glorioso
empeno. Verdad es que el libro de Abento-
fail, aun considerado en su forma, tiene tal
superioridad sobre los demas productos de la
filosofia arabe, que en ocasiones parece un
libro moderno, por el interés progresivo y el
arte de la composicién. Y verdad es también
gue nuestra lengua castellana, de cuya capa-
cidad para estas altisimas materias juzgan



tan ineptamente los que ni conocen ni quie-
ren conocer sus tesoros, es instrumento so-
bremanera adecuado para la exposicion de
este género de filosofia trascendental y sinté-
tica, como lo acreditan innumerables paginas
de nuestros autores misticos del siglo XVI, y
aun de algunos pensadores independientes
de aquella centuria, por mas que éstos prefi-
riesen, en general, el empleo de la lengua
latina. Aun en meras traducciones de libros
que, por otra parte, eran espanoles de origen,
como la Teologia Natural, de Sabunde; los Dia-
logos de amor, de Ledn Hebreo, y el Cuzary, de
Juda Levi, campean tal riqueza de vocabula-
rio filoséfico, tan solemne a la vez que senci-
lla majestad de diccidn, tan grave y alto estilo
unas veces, otras tanta suavidad y donaire,
que verdaderamente embelesan al lector de
buen gusto y le hacen seguir sin fatiga el hilo
de los razonamientos mas abstrusos.

No indigno de los buenos modelos es,

en esta parte, el trabajo del Sr. Pons; y como
la obra de Abentofail es de suyo tan intere-
sante y esta ademas tan pulcramente tradu-
cida, creo que no han de faltarle lectores, aun
entre aquellas personas cultas que no siendo
arabistas ni filésofos de profesion, se han de
ver agradablemente sorprendidos al encon-
trarse, no con el horrido galimatias de las
versiones latinas de Averroes y Avicena, sino
con un libro tan ameno en su forma, tan ele-
vado e idealista en su tendencia, tan poco
musulman en el fondo, tan humano en las
cuestiones que suscita, y que son las mismas
que eternamente agitaran nuestra razon, no
Sé si por su mayor excelencia o por su mayor
castigo. Y ciertamente debemos gloriarnos de



que tal pensador naciera en Espafa, sin que
sean obstaculo para que le contemos entre los
nuestros su religion ni su lengua, pues preci-
samente su pensamiento poco tiene de semi-
tico; y es cosa ya admitida por todo el mundo
que la secta filoséfica a que pertenecia Aben-
tofail, y cuyas raices estan en la escuela ale-
jandrina, sélo fue arabe por la lengua, vivio
en hostilidad perpetua, aunque latente, con

el Islam, que acabd por proscribirla y exter-
minarla; y tampoco florecié nunca entre los
arabes propiamente dichos, ni entre los afri-
canos, sino en pueblos indo-europeos, como
Persia y Andalucia, donde existia una gran
masa de renegados indigenas, herederos de
una cultura anterior, y donde hubo periodos
de profunda indiferencia religiosa y notable
quebrantamiento de la ortodoxia muslimica.
Los tres grandes filésofos de la Espafia arabe,
Avempace, Abentofail, Averroes, eran, no
s6lo musulmanes poco fervientes, sino libre-
pensadores apenas disimulados, a quienes
sus correligionarios miraron siempre con
aversion, y cuyas obras procuraron destruir,
habiéndolo conseguido 0 poco menos respec-
to de las del primero, cuyo tratado mas im-
portante, el Régimen del solitario, no conoce-
mos mas que por el extracto de un judio. De
Abentofail no se ha salvado mas que su no-
vela. Averroes, el menos original de los tres,
tuvo por circunstancias fortuitas inmensa
popularidad en las escuelas cristianas, gran-
des discipulos y grandes adversarios: a la
sombra de su doctrina se educaron todos los
incrédulos de la Edad Media: todavia en el
siglo XVI, en pleno Renacimiento, su nombre
y su doctrina, bien o mal interpretada, susci-



taba tormentas en el estudio de Padua; pero
con toda esta celebridad en el mundo occi-
dental contrasta la desdefiosa indiferencia de
los arabes, que se acuerdan de Averroes co-
mo médico, no como filésofo, y que han de-
jado perecer los originales de la mayor parte
de sus obras, siendo forzoso buscar en tra-
ducciones hebreas o latinas (derivadas por lo
comun del hebreo) casi toda la inmensa y
enciclopédica labor del sabio maestro de
Codrdoba, del mas célebre de los comentado-
res del Estagirita. Con razén se ha dicho que
la filosofia es un episodio en la historia de los
arabes. Y esto no por incapacidad nativa, ni
por los limites que arbitraria y exagerada-
mente han querido imponer algunos histo-
riadores al genio de los pueblos semiticos,
sino por la contradiccion palpable e insoluble
entre el dogma musulman y una filosofia a
medias peripatética, a medias neo-platonica,
nacida y desarrollada en el seno del paga-
nismo clasico, con espiritu de libérrima inda-
gacion racional, y cuyas tesis, ya fuesen pan-
teistas, ya dualistas, ora afirmando la eterni-
dad de la materia, ora la unidad del enten-
dimiento agente, era imposible concordar
con los dogmas de la unidad de Dios y de la
inmortalidad personal. Presentada la ciencia
filoséfica en tan radical oposicién con la cre-
encia, tenia que sucumbir en la lucha, y si
algo de ella se salvo del naufragio, fue por-
que algunos de sus adeptos, huyendo de la
escueta forma dialéctica, procuraron envol-
ver sus audaces lucubraciones en las nieblas
de la alegoria y entre los velos del misticis-
mo, que es el caso del Hay Benyocdan; al paso
que otros, o por disimulacion y cautela, o por



sincero y fervoroso afan de sacar incolume la
ley mahometana del conflicto con la razén
especulativa, combatian la filosofia con sus
propias armas, como Algazel, cuya influencia
fue enorme en Espafia; y encontraban puerto
de refugio contra el escepticismo en el ilumi-
nismo de los sufies, como el recientemente
descubierto fildsofo murciano Mohidin, cu-
yas analogias con Raimundo Lulio han sefia-
lado muy atinada y sagazmente los Sres. Ri-
bera y Asin.

Abentofail no es un iluminado, aunque

en ocasiones lo parece; no es un sufi ni un
asceta, aunque en cierto modo recomienda el
ascetismo; no es un predicador popular, sino
un sabio tedrico que escribe para corto
numero de iniciados; no es un musulman
ortodoxo, aunque tampoco pueda llamarsele
incrédulo, puesto que busca sinceramente la
concordia entre la razén y la fe, y al fin de su
libro presume de haberla alcanzado. Es, sin
duda, un espiritu mas religioso que Avempa-
ce y que Averroes, pero debe mucho a las
ensefanzas del primero, asi como a las del
gran peripatético Avicena. De Averroes fue
gran protector cerca del segundo rey almo-
hade Yusuf, y le alenté mucho para que em-
prendiese sus analisis y comentarios de las
obras del Estagirita. Y, sin embargo, Aristote-
les influye en su pensamiento mucho menos
que los alejandrinos. Si usa los términos de
su psicologia, es con diverso sentido. En
Aristoteles el entendimiento agente era una
facultad del alma; en Abentofail, como en
todos los metafisicos arabes, es una inteli-
gencia separada, una emanacion de Dios.
Todo el esfuerzo de su filosofia se cifra en



aspirar a la unién o conjuncién del alma con
el entendimiento agente, pasando por los gra-
dos intermedios del entendimiento en acto o en
efecto y del entendimiento adquirido. En esa
conjuncion residen la inmortalidad, la perfec-
ta sabiduria y la beatitud; siendo el entendi-
miento agente y separado a modo de una luz
que difunde sus rayos por todo lo inteligible,
suscitando en cualquier objeto los colores de
la inteleccion.

Leido el importantisimo prologo que
Abentofail puso a su novela, es imposible
desconocer su verdadera filiacion. No es un
mero dialéctico, es un filésofo contemplativo.
Lo que él va a revelar son los misterios de la
sabiduria oriental, aquella ensefianza secreti-
sima profesada en misteriosos conciliabulos
de Persia, a los cuales parece haber pertene-
cido el cordobés Abenmesarra, que en el si-
glo X trajo a Espania los libros del falso
Empédocles, donde, con vagas reminiscen-
cias de la verdadera doctrina de aquel filoso-
fo griego sobre el amor y el odio, exponiase
sin ambajes el sistema de la forma universal
que se desarrolla en larga cadena de emana-
ciones. Tal doctrina inflamo en el siglo Xl el
genio poético y filosofico de uno de los mas
encumbrados metafisicos y de los mas excel-
sos cantores que produjo la raza hebreo-
hispana: de Salomdn ben Gebirol, cuyo libro
de La Fuente de la Vida (Makor Hayim) perte-
nece a la filosofia arabe por la lengua en que
primitivamente fue compuesto, aunque no
haya indicio para sospechar que saliese del
recinto de la sinagoga, ni que ejerciese in-
fluencia alguna en el pensamiento de Avem-
pace y de Abentofail, que no le mencionan



nunca.
Pero de todos modos, la prioridad

historica de Gebirol es incontestable, e incon-
testable también la semejanza de sus doctri-
nas con lo mas mistico y mas alejandrino que
en la epistola del Régimen del Solitarioy en la
fabula de Hay Benyocdan puede encontrarse.
No es mera coincidencia, sino que se aclara
con plena luz por el empleo de unas mismas
fuentes; es decir, de los libros mistagdgicos y
esotéricos a que antes aludimos; del falso
Empédocles, de la llamada Teologia de Aristo-
teles, quiza de algunos de los libros herméti-
cos, y seguramente de la Institucion Teol6gica
de Proclo. Aunque sea verdad que Plotino

fue desconocido de los musulmanes, nada
hay mas semejante a las Enéadas que algunas
paginas de Avempace, asi como ciertos pasa-
jes del Autodidacto parecen literalmente tra-
ducidos de Jamblico. La doctrina de ambos
fildsofos espanoles, el zaragozano y el gua-
dixefio, merece con toda propiedad el nom-
bre de misticismo racionalista, si es que no pa-
rece violenta la unién de estas palabras;
puesto que uno y otro tienden a la perfecta
gnosis, a la union con el entendimiento agen-
te, mediante la especulacién racional, la cien-
cia y el desarrollo de las facultades intelec-
tuales. Si el fondo de esta filosofia parece
mas indio que griego, no lo es por derivacion
directa, sino merced a los lejanos efluvios del
extremo Oriente que en Alejandria alteraron

el tipo purisimo de la especulacion helénica.

¢ Qué cosa mas alejada del ideal ateniense
que la concepcion del gnéstico, o la del filéso-
fo solitario y peregrino cuya utopia nos pre-
sentan Avempace y Abentofail? El pensa-



miento socratico jamas se divorcio de la vida,
al paso que el iluminismo alejandrino y el de
sus discipulos arabes es la negacion misma
de ella. Parece que el Solitario de Avempace
vive todavia en el mundo; pero en realidad

es ciudadano de una republica ideal y mas
perfecta: su misién es aislarse de los hombres
hylicos o materiales y unirse con los que aspi-
ran a las formas inteligibles, a las formas es-
peculativas que tienen en si mismas su ente-
lequia. Cuando el Solitario llegue a la mas
alta y pura de todas ellas, al entendimiento
adquirido, emanacion del entendimiento agente,
y comprenda en todo el resplandor de su
esencia las inteligencias simples y las sustan-
cias separadas, sera como una de ellas, y
podra decirse de él, con justicia, que es un
ser absolutamente divino, exento y desnudo,
no solo de las cualidades imperfectas de lo
corporeo, no soélo de las formas particulares
de lo espiritual, sino de las mismas formas
universales de la espiritualidad.

Esta concepcion, ya tan extraordina-
riamente idealista, recibe los ultimos toques
en la extrafisima fantasia o novela psicologi-
ca de Abentofail, que comienza por aislar al
Solitario de toda comunicacién con seres
humanos, haciéndole construir, por su pro-
pio individual esfuerzo, toda la ciencia, y
acaba por precipitarse en los abismos del
éxtasis y de la contemplacién, lograda me-
diante el movimiento circular, al cual grosero
ejercicio debe entregarse el Solitario después
de repetidas abluciones, limpieza de ufas y
dientes, fumigaciones y sahumerios que le
limpien de toda inmundicia fisica. Entonces,
cual otro Porfirio, haciendo saltar de su pe-



destal a Eros y Anteros; cual otro Jamblico,
evocando los genios de la fuente de Egadara,
llega Abentofail, aunque por medios menos
poéticos, menos comodos y quiza menos
limpios, a abstraerse de su propia esencia y
de todas las demas esencias, y a no contem-
plar otra cosa en la naturaleza sino lo uno, lo
vivo y lo permanente; y al volver en si de
aquella especie de embriaguez, a un tiempo
metafisica y material, saca por término de sus
contemplaciones la negacion de su propia
esencia y de toda esencia particular, una es-
pecie de nirvana budista. El libro de Abento-
fail, escrito para los iniciados, arranca todos
los velos e ilumina con siniestra luz el fondo
de la filosofia oriental. Para el Solitario no hay
mas esencia que la esencia de la verdad in-
creada, potente y gloriosa: el que llega a al-
canzar la ciencia, o sea la intuicion racional
de la esencia primera, alcanza la esencia
misma, sin que entre el ser y el entender
haya diferencia alguna. Solo en apariencia y
a los ojos del vulgo puede existir variedad y
multiplicidad en las esencias separadas de la
materia; el fildsofo las ve como formando en
su entendimiento un concepto y nocién unica
que corresponde a una esencia unica tam-
bién. Pero todavia mas extraordinario que el
fondo del libro es su forma literaria, que le

ha hecho dar el nombre de Robinson metafisi-
co. El Autodidacto es un discurso sobre el méto-
do, desarrollado en forma novelesca. Prece-
dentes tenia el género en la mas clasica litera-
tura de los antiguos; novelas filoséficas vie-
nen a ser el mito de la Atlantida, la vision de
Er, el armenio, y otros que leemos en los dia-
logos del divino Platon; y al mismo género



de ficciones puede reducirse el Suerio de Sci-
pion que engalana el libro VI de la Republica,
de Marco Tulio. La primitiva literatura cris-
tiana habia dado también algun ejemplo de
este geénero de alegorias en las suaves visio-
nes del Pastor de Hermas. Pero todo este
mundo era inaccesible para Abentofail, cuyo
verdadero y unico modelo, que por otra par-

te dejo a larga distancia, fue cierta alegoria
mistica de Avicena, que ha sido moderna-
mente publicada por Mehren. { Traités mys-
tiques..., d’Avicenne. Texte arabe publié d'apres
les manuscrits du Brit. Muséum, de Leyde et de
la Bibliotheque Bodleyenne, par M.A.F. Mehren.
ler fascicule. L'allegorie mystique Hay ben Yag-
zan. Leyde, E.J. Brill, 1889.} Basta comparar
este opusculo con la novela espaniola, para
convencerse de que entre los dos apenas hay
mas semejanza que el nombre simbdlico de
Hay Benyocdan (el viviente, hijo del vigilante),
y que, por lo demas, el contenido del libro es
enteramente diverso. El Hay Benyocdan, de
Avicena, no es mas que un sabio peregrino
que cuenta sus viajes por el mundo del espi-
ritu. EI Hay Benyocdan, de Tofail, es un
simbolo de la humanidad entera empefnada

en la persecucion del ideal y en la conquista

de la ciencia. Las andanzas del primero nada
de particular ofrecen, ni traspasan los limites
de una psicologia y de una cosmologia muy
elementales Las meditaciones del segundo
son de todo punto excepcionales, como lo es
su propia condicidn, su aparicion en el mun-
do, su educaciodn fisica y moral. Este libro,
cuya conclusion es casi panteista o0 mas bien
nihilista; este libro, que acaba por sumergir y
abismar la personalidad humana en el piéla-



go de la esencia divina, es, por otra parte, el
libro mas individualista que se ha escrito
nunca, el mas temerario ensayo de una peda-
gogia enteramente subjetiva, en que para
nada interviene el elemento social. Hay no
tiene padres; nace por una especie de genera-
cion espontanea; abre los ojos a la vida en
una isla desierta del Ecuador; es amamanta-
do y criado por una gacela; rompe a hablar
remedando los gritos de los irracionales; co-
noce su imperfeccion y debilidad fisica res-
pecto de ellos, pero comienza a remediarla
con el auxilio de las manos.

Muerta la gacela que le habia servido

de nodriza, se encuentra Hay enfrente del
formidable problema de la vida. La anatomia
que hace del cuerpo del animal, le mueve a
conjeturar la existencia de algun principio
vital superior al cuerpo. Sospecha que este
principio sea analogo al fuego, cuyas propie-
dades descubre por entonces, viendo arder
un bosque, y aplica muy pronto en utilidad
propia. A los veintiun ainos habia aprendido

a preparar la carne; a vestirse y calzarse con
pieles de animales y con plantas de tejido
filamentoso; a elaborar cuchillos de espina de
pescado y canas afiladas sobre la piedra; a
edificar una choza de cafas, guiandose por lo
que habia visto hacer a las golondrinas; a
convertir los cuernos de los bufalos en hie-
rros de lanza; a someter las aves de rapifa
para que le auxiliasen en la caza; a amansary
domesticar el caballo y el asno silvestre. Su
triunfo sobre los animales era completo; la
viviseccion habil y continuamente practica-
da, ensanchaba el circulo de sus ideas fi-
siologicas y le hacia entrever la anatomia



comparada. Habia llegado a comprender y
afirmar la unidad del espiritu vital y la mul-
tiplicidad de sus operaciones segun los orga-
nos corporeos de que se vale.

Luego dilatoé sus investigaciones a todo

el mundo sublunar, llamado por los peripaté-
ticos mundos de la generacion y de la co-
rrupcion. Entendié como se reducia a unidad
la multiplicidad del reino animal, del reino
vegetal, del reino mineral, ya considerados
en si mismos, ya en sus mutuas internas rela-
ciones. Elevandose asi a una concepcién mo-
nista de la vida fisica y de la total organiza-
cion de la materia, quiso penetrar mas alla, e
investigando la esencia de los cuerpos, reco-
nocid en ella dos elementos: la corporeidad,
cuya caracteristica es la extension, y la forma,
que es el principio activo y masculino del
mundo. Pero, ;donde encontrar el agente
productor de las formas? No en el mundo
sublunar, ni tampoco en el mundo celeste,
porque todos los cuerpos, aun los celestes,
tienen que ser finitos en extension. El solita-
rio contempla la forma esférica y movimiento
circular de los planetas; concibe la unidad y
la armonia del Cosmos; no se decide en pro
ni en contra de su eternidad, pero en ambas
hipotesis cree necesaria la existencia de un
agente incorporeo que sea causa del universo
y anterior a él en orden de naturaleza, ya que
no en orden de tiempo; un ser dotado de to-
das las perfecciones de los seres creados y
exento de todas las imperfecciones.

Hasta aqui no ha usado Hay mas pro-
cedimiento que el de la contemplacién del
mundo exterior. Su creencia en Dios se basa
en el argumento cosmolodgico. Pero llegado a



este punto, emplea muy oportunamente y

con gran novedad el psicologico. Si el espiri-
tu humano conoce a Dios, agente incorpéreo,
es porque él mismo participa de la esencia
incorporea de Dios. Esta consideracion mue-
ve a Hay, a los treinta y cinco afos de edad, a
apartar los ojos del espectaculo de la natura-
leza y a investigar los arcanos de su propio
ser. Si el alma es incorporea e incorruptible,
la perfeccion y el fin ultimo del hombre ha de
residir en la contemplacién y goce de la esen-
cia divina. Tal destino es mucho mas sublime
que el de todos los cuerpos sublunares, pero
quiza los cuerpos celestes tienen también
inteligencias capaces, como la del hombre, de
contemplar a Dios. ;Como lograr esta su-
prema intuicion de lo absoluto? Procurando
imitar la simplicidad e inmaterialidad de la
esencia divina, abstrayéndose de los objetos
externos y hasta de la conciencia propia, para
no pensar mas que en lo uno. Estamos a las
puertas del éxtasis, pero nuestro fildsofo de-
clara que tan singular estado no puede expli-
carse mas que por metaforas y alegorias. No
se trata, sin embargo, de un don sobrenatu-
ral, de una iluminacion que viene de fuera e
inunda con sus resplandores el alma, sino de
un esfuerzo psicoldgico que arranca de lo
mas hondo de la propia razén especulativa,
elevada a la categoria trascendental.

Hay no renuncia a ella ni aun en el ins-

tante del vértigo; afirma poderosamente su
esencia en el mismo instante en que la niega,
porque la verdadera razén de su esencia es la
esencia de la verdad increada. Razonando de
este modo, todas las esencias separadas de la
materia, que antes le parecian varias y multi-



ples, luego las ve como formando en su en-
tendimiento un concepto y nocion unica, co-
rrespondiente a una esencia unica también.
Todo esto es panteismo sin duda, pero

no panteismo abstracto y dialéctico, sino mas
bien teosodfico, naturalista y vivo, de tal mo-
do que las ultimas paginas del libro parecen
un himno sagrado, o el relato de una inicia-
cion en algun culto misterioso, como los de
Eleusis o Samotracia. Alli nos explica Aben-
tofail con extraordinaria solemnidad y pom-
pa de estilo, con una especie de imaginacion
que podemos llamar dantesca en profecia, lo
que Hay Benyocdan alcanzo a ver en el apice
de su contemplacion, después de haberse
sumergido en el centro del alma, haciendo
abstraccion de todo lo visible para entender
las cosas como son en si, y de qué manera
descendi6 otra vez al mundo de las inteli-
gencias y al mundo de los cuerpos, reco-
rriendo los diferentes grados en que la esen-
cia se manifiesta cada vez menos pura y mas
oprimida y encarcelada por la materia. En
este descenso contempld primero el ser de la
esfera suprema, que no era ya la esencia de la
verdad una, ni era la misma esfera de lo bello
absoluto, sino que era como la imagen del sol
que aparece en un espejo bruiido, y no es el
sol ni el espejo, pero tampoco es cosa distinta
de ellos. Y vio que la perfeccion, el esplendor
y la hermosura de aquellas esferas separadas
es tan grande, que no lo puede expresar la
lengua, y es tan sutil, que ni la letra ni la voz
pueden manifestarlo, y vio que en esas esfe-
ras estaba el sumo grado de deleite, de gracia
y de alegria, por la vision de aquella verda-
dera y gloriosa esencia. Y en la esfera proxi-



ma a ésta, que es la esfera de las estrellas fi-
jas, vio la esencia separada de la materia, la
cual no era la esencia de la verdad una, ni la
esencia de la suprema esfera separada, ni era
tampoco algo diverso de ellas, sino que era
como la imagen del sol que se ve en un espe-
jo en el cual se refleja esta imagen desde otro
espejo colocado enfrente. Y vio que el es-
plendor de la belleza y el gozo de esta esen-
cia era semejante a lo que habia visto en la
esfera suprema. Y no dejo de ver en cada es-
fera una esencia separada e inmune de la
materia, la cual no era ninguna de las esen-
cias anteriores, pero tampoco era diversa de
ellas; y en cada una tal profusion de luz y de
hermosura, que ni los ojos pueden resistirla,
ni escucharla los oidos, ni concebir la mente
de hombres, como no sean los que ya la han
alcanzado y disfrutado. Hasta que por fin
llegd al mundo visible y corruptible, que es
todo aquello que esta contenido bajo la esfera
de la luna, y vio que este mundo tenia una
esencia separada de la materia, la cual no era
ninguna de aquellas esencias que antes habia
visto, ni tampoco era algo distinto de ellas. Y
tenia esta esencia siete mil caras, y en cada
cara siete mil bocas, y en cada boca siete mil
lenguas, todas las cuales alababan la esencia
del uno y verdadero ente, y la santificaban y
la celebraban sin cesar; y vio que esta esencia
era como la imagen del sol, cuando se refleja
en el agua trémula. Y vio luego otras esencias
semejantes a la suya, que no pueden reducir-
se a numero. Y vio muchas esencias separa-
das de la materia, las cuales eran como espe-
jos ruginosos y manchados, que volvian la
espalda a aquellos otros brunidos espejos en



que estaba reflejada la imagen del sol; y vio
en esta esencia manchas y deformidades in-
finitas, que jamas habia imaginado; y las vio
circundadas de penas y dolores sin cuento, y
abrasadas por el fuego de la separacion, y
divididas por el hierro; y vio otras muchas
esencias que eran atormentadas, que apa-
recian y se desvanecian en grandes terrores y
agitaciones grandes.

Tiene, pues, la metafisica de Hay dos

partes: una analitica y otra sintética. Con la
primera se levanta de lo multiple a lo uno,
con la segunda desciende de lo uno a lo
multiple. Lo que llama éxtasis no es sino el
punto mas alto de la intuicion trascendental.
Hasta aqui el principio religioso no intervie-
ne para nada: todo es racionalista en el libro
menos su conclusion. Cuando el solitario ha
llegado a obtener la perfeccion espiritual su-
ma, mediante su union con las formas supe-
riores, acierta a llegar a la isla donde moraba
Hay un venerable santon musulman, llamado
Asal, quien mas inclinado a la interpretacion
mistica de la Ley que a la literal, y mas aman-
te de la vida solitaria que del trafago de la
vida mundana, habia llegado a las mismas
consecuencias que el hombre de la caverna,
pero por un camino absolutamente diverso,
es decir, por el de la fe y no por el de la
razon. Poniendo al uno enfrente del otro, ha
querido mostrar Abentofail la armonia y
concordancia entre estos dos procedimientos
del espiritu humano, o mas bien la identidad
radical que entre ellos supone. Sorprendido
el religioso mahometano con el encuentro de
un barbaro tan sublime, le ensena el lenguaje
de los humanos y le instruye en los dogmas y



preceptos de la religion musulmana: Hay, a
su vez, le declara el resultado de sus medita-
ciones: pasmanse de encontrarse de acuerdo,
y deciden consagrarse juntos al ascetismo y a
la vida contemplativa. Pero Hay siente an-
helos de propagar su doctrina para bien de
los humanos, y propone a su companero salir
de la isla y dirigirse a tierras habitadas. Asal,
que le venera como maestro de espiritu, cede,
aungue con repugnancia, porque su expe-
riencia del mundo le hace desconfiar del fru-
to de tales predicaciones. En efecto, aunque
Hay es bien acogido al principio por los habi-
tantes de la isla de donde procedia Asal, su
filosofia no hace prosélitos, se le oye con in-
diferente frialdad y aun con disgusto, nadie
comprende su exaltado misticismo ni simpa-
tiza con él. Hay se convence, por fin, de la
incapacidad del vulgo para entender otra
cosa que el sentido externo y material de la
ley religiosa: determina prescindir de aque-
llos espiritus groseros y en compafia de Asal
se vuelve a su isla, donde uno y otros prosi-
guen ejercitandose en sublimes contempla-
ciones hasta que les visita la muerte. Se ve
que en el pensamiento de Abentofail, la reli-
gién no era mas que una forma simbdlica de
la filosofia, forma necesaria para el vulgo,
pero de la cual podia emanciparse el sabio.
Era la misma aristocratica pretension de los
gnosticos, y la misma que en el fondo inspir6
la Educacion progresiva del género humano, de
Lessing, y el concepto que de la filosofia de

la religion tuvo y difundié la escuela hege-
liana. Tal es, no extractado, porque lo impi-
den la concentracién del estilo de Abentofail,
y la trama sutil y apretada de sus razona-



mientos, sino ligeramente analizado, este
peregrino libro, arrogante muestra del alto
punto a que llegd la filosofia entre los arabes
andaluces. No hay obra mas original y curio-
sa en toda aquella literatura, a juzgar por lo
que de ella nos han revelado los orientalistas.
Es mas: pocas concepciones del ingenio
humano tienen un valor mas sintético y pro-
fundo. Fuera de los caminos de la fe, apenas
cabe mas valentia de pensamiento, mas
audacia especulativa que la que mostro el
creador del Autodidacto, libro psicologico y
ontologico a la vez, mistico y realista, lanza-
do como en temerario desafio contra todas
las condiciones de la vida humana, para rein-
tegrarlas luego, bajo la forma suprema, en-
trevista en los deliquios del éxtasis. Falsa y
todo como es la doctrina, irracional en su
principio que aisla al hombre de la humani-
dad, irracional en su término que es un ilu-
minismo fanatico, hay en ella un elemento
personal tan poderoso, que la impide caer en
los extremos enervantes del neo-budhismo,
del quietismo y otros venenos de la inteli-
gencia, tan funestos para ella como para el
cuerpo lo es el opio. La genialidad espafola
de Abentofail, abarcando con amplia mirada
el universo, regocijandose en su contempla-
cion, dando su propio y altisimo valor a la
anatomia, a la fisiologia, a la investigacion de
los fendbmenos naturales y de sus causas, y
sobre todo enalteciendo el heroico y sobre-
humano esfuerzo de Hay, que no sdlo triunfa
del mundo externo y le adapta a sus fines e
inventa las artes utiles como Robinsén, sino
que triunfa en el mundo del espiritu y rehace
a su modo la creacion entera, no puede con-



fundirse con el idealismo nihilista, a pesar de
todas las aparentes protestas de aniquila-
miento. En el fondo es un idealismo realista,
donde la personalidad humana se salva por
la conciencia, aunque naufrague por la [6gi-
ca. Este arraigado sentimiento del propio yo,
gue nunca, aun en sus mayores temeridades,
desamparo a los fildsofos y misticos espafio-
les, es lo que salva, en cierto grado, a Aben-
tofail, no de los delirios a que le arrastra su
ardiente y poética fantasia, sino del contagio
de esa pérfida languidez contemplativa que a
través del Egipto y de Persia pudo inocularle
el extremo Oriente, donde una naturaleza
exuberante y despdtica, engendradora de
ponzonas y de monstruos, aniquila la gene-
rosa fibra del esfuerzo individual, y disipa,
como entre los vapores de un perpetuo sue-
Ao, la nocidn de la integridad de la concien-
cia. El pueblo que tal pensador produjo, era
sin duda un gran pueblo: y todos los sofis-
mas, mas 0 menos piadosos y bien intencio-
nados, contra la civilizacidén arabiga tal como
florecié en nuestro suelo, caen en presencia
de una obra como ésta, excepcional sin duda,
tan solitaria acaso como su protagonista, pe-
ro que no fue de seguro proles sine matre crea-
ta, pues las ideas del fildsofo mas excéntrico
no pueden germinar sino en un medio am-
biente adecuado, y sabemos, por otra parte,
que Abentofail recibié la herencia de Avem-
pace y que a su vez la transmitié a Averroes.
jLastima que de tal escritor queden tan

pocas noticias, y este unico libro para hacer-
nos lamentar la pérdida de los restantes! Sélo
sabemos que Abentofail nacié en Guadix en
los primeros afos del siglo Xll; que fue secre-



tario del wali o gobernador de Granada, y
meédico y gran privado de Abuyacub Yusuf,
segundo rey de los almohades (1163-1184),
que se valié de esta proteccion para favorecer
a los sabios, y especialmente a Averroes, que
escribié dos volumenes sobre la ciencia que
con tanto crédito profesaba; que inventd un
sistema astrondmico contrario al de Tolomeo,
explicando el movimiento de los planetas sin
recurrir a las excéntricas y a los epiciclos; y
finalmente, que murié en Marruecos, en

1185. Su nombre cayé muy pronto en oscuri-
dad inmerecida. Los judios le conocieron,
como lo prueban la traduccion y el comenta-
rio de Moisés de Narbona. Pero aun entre
ellos influyé poco; y aunque no le ignorasen
del todo los escolasticos cristianos, especial-
mente Alberto Magno, puesto que alguna vez
le citan con el nombre de Abubacher, es cierto
que le explotaron mucho menos que a Alga-
zel y a Maimonides, a Avicebron y a Averro-
es, de quienes tanto uso hicieron, ya para
refundirlos, ya para combatirlos. EI mismo
Ramon Lull, tan versado en la lengua arabiga
y en las doctrinas de sus filésofos; tan analo-
go a los sufies si no en el fondo de su pensa-
miento, a lo menos en las exterioridades de
su vida y ensenanza; tan enamorado de la
unidad trascendental; tan mistico y tan re-
alista; tan inclinado a revestir sus ideas con

el manto de la poesia simbdlica; Ramoén Lull,
que imito los apdlogos de Calila e Dina en su
libro de las Bestias; que en el libro del Gentil y
los tres sabios hizo una transformacion cris-
tiana del Cuzari, de Juda-Levi, que se asimild
la I6gica de Algazel y los esquemas de
Mohidin, no presenta indicios de haber cono-



cido el Autodidacto, que en sus manos hubiera
sido el germen de otro Blanquerna.

Pero no puede decirse que su patria ol-
vidara completamente a Abentofail, y si ad-
mitimos que le olvidé habra que suponer que
en el siglo XVII volvié a inventarle o a adivi-
nar su libro, cosa que rayaria en lo maravillo-
S0, Y que para mi a lo menos no tiene expli-
cacion plausible. Léanse los primeros capitu-
los de El Criticon, de Baltasar Gracian, en que
el naufrago Critilo encuentra en la isla de
Santa Elena a Andrenio, el hombre de la na-
turaleza, fildsofo a su manera, pero criado

sin trato ni comunicacion con racionales; y se
advertira una semejanza tan grande con el
cuento de Hay, que a duras penas puede cre-
erse que sea mera coincidencia. «La vez pri-
mera (dice Andrenio) que me reconoci y pu-
de hacer concepto de mi mismo, me hallé
encerrado dentro de las entranas de aquel
monte... Alli me ministré el primer sustento
una de estas que tu llamas fieras... Me crié
entre sus hijuelos, que yo tenia por herma-
nos, hecho bruto entre los brutos, ya jugan-
do, ya durmiendo. Diome leche diversas ve-
ces que pario, partiendo conmigo de la caza y
de las frutas que para ellos traia. A los prin-
cipios no sentia tanto aquel penoso encerra-
miento, antes con las interiores tinieblas del
animo desmentia las exteriores del cuerpo; y
con la falta de conocimiento disimulaba la
carencia de la luz, si bien algunas veces bru-
juleaba unas confusas vislumbres, que dis-
pensaba el cielo a tiempos, por lo mas alto de
aquella infausta caverna.

»Pero llegando a cierto término de cre-

cer y de vivir, me salte6 de repente un tan



extraordinario impetu de conocimiento, un
tan grande golpe de luz y de advertencia,
que revolviendo sobre mi, comencé a recono-
cerme, haciendo una y otra reflexién sobre
mi propio ser. ;Qué es esto? (decia), ¢ soy o
no soy? Pero pues vivo, pues conozco y ad-
vierto, ser tengo. {Noétese, entre paréntesis, la
analogia de este razonamiento con el que
sirve de base al método cartesiano.} Mas si
soy, ¢quién soy yo? ;Quién me ha dado este
ser, y para qué me lo ha dado?...»

«Crecia de cada dia el deseo de salir de

alli, el conato de ver y saber, si en todos na-
tural y grande, en mi, como violentado, insu-
frible; pero lo que mas me atormentaba era
ver que aquellos brutos, mis companeros,
con extrana ligereza trepaban por aquellas
siniestras paredes, entrando y saliendo li-
bremente siempre que querian, y que para mi
fuesen inaccesibles, sintiendo con igual pon-
deracion que aquel gran don de la libertad a
mi solo se me negase.

»Probé muchas veces a seguir aquellos
brutos, aranando los pefiascos, que pudieran
ablandarse con la sangre que de mis dedos
corria: valiame también de los dientes, pero
todo en vano y con dafo, pues era cierto el
caer en aquel suelo, regado con mis lagrimas
y teflido con mi sangre... jQué de soliloquios
hacia tan interiores, que aun este alivio del
habla exterior me faltaba! jQué de dificulta-
des y dudas trababan entre si mi observacion
y mi curiosidad, que todas se resolvian en
admiraciones y en penas! Era para mi un re-
petido tormento el confuso ruido de estos
mares, cuyas olas mas rompian en mi co-
razon que en estas pefas...»



Por fin, un espantable terremoto, des-
truyendo la caverna donde se guarecia, le
liberta de su oscura prision, y le pone enfren-
te del gran teatro del universo, sobre el cual
filosofa larga y espléndidamente:

«Toda el alma, con extrafio impetu, en-

tre curiosidad y alegria, acudié a los ojos,
dejando como destituidos los demas miem-
bros, de suerte que estuve casi un dia insen-
sible, inmoble, y como muerto, cuando mas
vivo... Miraba el cielo, miraba la tierra, mira-
ba el mar, y a todo junto, y a cada cosa de
por si; y en cada objeto de éstos me transpor-
taba, sin acertar a salir de él, viendo, obser-
vando, advirtiendo, admirando, discurriendo
y lograndolo todo con insaciable fruicion.»
Critilo envidia la felicidad de su amigo
«privilegio unico del primer hombre y suyo».
«Entramos todos en el mundo con los ojos
del alma cerrados, y cuando los abrimos al
conocimiento y a la costumbre de ver las co-
sas, por maravillosas que sean, no dejan lu-
gar a la admiracion.»

No seguiremos a Andrenio en sus bri-

llantes y pomposas descripciones del sol, del
cielo estrellado, de la noche serena, de la fe-
cundidad de la tierra, y de los demas porten-
tos de la creacion: trozos de retérica algo
exuberante, como era propio del gusto de
aquel siglo, y del gusto del ingeniosisimo y
refinado jesuita aragonés que fue su legisla-
dor y el oraculo de los cultos y discretos. Pe-
ro en medio de esta hojarasca no dejan de
encontrarse pensamientos profundos y ana-
logos a los de Abentofail sobre la armonia
del universo, sobre la composicién de sus
oposiciones, sobre los principios antagonicos



que luchan en el hombre, y sobre la existen-
cia de Dios demostrada por el gran libro de

la Naturaleza.

Pero lo mas semejante es sin duda la

ficcibn misma, y ésta no sabemos como pudo
llegar a noticia del P. Gracian, puesto que la
primera parte de E/ Criticon (a la cual perte-
necen estos capitulos) estaba impresa antes
de 1650, y el Autodidacto ni siquiera en arabe
lo fue hasta el afno 1671, en que Pococke le
public6 acompanado de su version latina.

No hay que extremar, sin embargo, el
paralelo, porque Abentofail es principalmen-
te un metafisico, y Baltasar Gracian es prin-
cipalmente un moralista, aunque Schopen-
hauer le suponia una doctrina mas trascen-
dental, y encontraba en él antecedentes de su
propio pesimismo. El Criticon, que el mismo
Schopenhauer califico de uno de los mejores
libros del mundo, es una inmensa alegoria de
la vida humana, no es el trasunto de las cavi-
laciones y de los éxtasis de un solitario. Des-
de que Andrenio y Critilo empiezan a correr
el mundo, puede decirse que cesa toda rela-
cion entre ambas obras.

De todos modos, algo significa este
misterioso parentesco entre dos novelas fi-
losdéficas nacidas en Espafia a mas de cinco
siglos de distancia, con todas las posibles
oposiciones de raza, religion y lengua. Y
cuando por otra parte reparamos que el pro-
cedimiento onto-psicologico, tan caracteristi-
co de Abentofail, y que antes que él lo habia
sido de Avempace, reaparece una y otra vez
en nuestro suelo en libros de procedencia tan
diversa como la Teologia Natural, del luliano
Sabunde, que es del siglo XV; las obras del



neoplatdnico Fox Morcillo, que son del XVI,

y el Orden esencial de la naturaleza del leibni-
ziano Pérez y Lopez, que es del XVIII, llega
uno a sospechar que leyes no descubiertas
aun, pero que han de serlo algun dia, rigen a
través de los siglos y de las escuelas menos
afines la complicadisima trama histérica de
nuestra olvidada filosofia.

Pero todavia no estan maduros los

tiempos para tales sintesis. Lo que hoy urge
es poner en manos de cualquier estudioso los
principales documentos en que esta deposi-
tado el saber y el pensar de nuestros mayo-
res, fuesen gentiles, judios, moros o cristia-
nos, puesto que el sol de la ciencia les
alumbroé a todos. A tal propdsito se encamina
este libro, y otros que segun noticias han de
seguirle. Sabemos que el brillantisimo joven
D. Miguel Asin, que a la condicion de arabis-
ta reune la de conocedor de la historia gene-
ral de la filosofia, prepara un largo estudio
sobre la influencia de las doctrinas del persa
Algazel en la Espafia musulmana y en la Es-
pafa cristiana, y muy especialmente sobre la
manera como fueron incorporadas en el Pu-
gio Fidei, del insigne dominico catalan Fr.
Ramon Marti, modelo a su vez de la Summa
contra gentes, de Santo Tomas. Tenemos en-
tendido también que en una coleccion diver-
sa de ésta, vera pronto la luz el memorable
libro de La Fuente de la Vida, del filosofo ma-
laguefio o zaragozano Salomoén ben Gebirol
(Avicebron), traducido y doctamente ilustrado
por un antiguo y respetable profesor de la
Universidad de Sevilla, que ha conservado
siempre vivo el amor a la tradicién filosofica
nacional, a pesar de militar en una escuela



gue no ha solido mostrar gran respeto por
ella. Que otros se animen a seguir el ejemplo
de nuestro malogrado Pons, cuya version del
Hay Benyocdan creo yo que ha de perpetuar
Su memoria, tanto por la importancia del
texto, como por el primor y lindeza con que

él le tradujo. Yo de mi sé decir, sin que me
ciegue el grato recuerdo de un discipulo mio,
tan bueno y aventajado como fue Pons, que
habiendo leido repetidas veces el Autodidacto
en latin y en inglés, jamas le encontré tan
llano, tan interesante y tan sabroso como en
la traduccion castellana que ahora se impri-
me.

CONTESTACION AL DISCURSO DE INGRESO DE ADOL-
FO BONILLA Y SAN MARTINEN LA REAL ACADEMIA
DE LA HISTORIA (26 DE MARZO DEL 1911)

El discurso que acabais de oir, rico de
erudicion peregrina y de alta y severa critica
filosofica, bastaria por si sélo para justificar
la eleccion del nuevo académico, don Adolfo
Bonilla, si no la abonasen tantas obras de las
mas diversas materias, pero relacionadas
todas mas o menos con los estudios que
nuestra Corporacion cultiva. Los que con
punible ligereza suelen hablar en mengua y
desprestigio de nuestro profesorado univer-
sitario, mucho tendrian que aprender en el
ejemplo de catedraticos como éste, formados
sin salir de Espana, discipulos primero y ma-
estros luego de una cultura que aspira a con-
servar el sello indigena, al mismo tiempo que
abre generosamente el espiritu a todo pro-
greso cientifico, a toda comunicacion espiri-
tual con Europa y con el mundo.

Joven es, por dicha suya, el Sr. Bonilla,

y por dicha también de la ciencia patria, que



puede esperar de él largos dias de herculea
labor que igualen o superen a los portentos
de su mocedad. Y si la Providencia dilata
cuanto deseamos los términos de su vida, él
esta llamado a educar en el método severo de
la indagacion histérica a una falange de tra-
bajadores que aplique valientemente el hom-
bro a la grande obra de la reconstruccion de
nuestro pasado intelectual. El hombre en
quien se cifran tan grandes esperanzas, que
empiezan a ser hermosas realidades, es de
los que manifiestan el sello de su vocacién
desde sus primeros pasos en la vida. Con
asombro reconocimos en él, cuando apenas
acababa de salir de las aulas, una ardiente e
insaciable curiosidad de ciencia, un buen
sentido, firme y constante, que le preserva de
la pasién y del fanatismo, un entendimiento
sobremanera agil y vigoroso que pasa sin
esfuerzo alguno de las mas altas especula-
ciones filosdficas a los casos mas concretos
del Derecho, o a los rincones menos explora-
dos de la erudicién bibliografica, sin que el
peso de su saber ponga alas de plomo a su
risuefia y juvenil fantasia, abierta a todas las
impresiones del arte, avida de sentirlo y
comprenderlo todo, y de vivir con vida inte-
gramente humana, como vivieron aquellos
grandes hombres del Renacimiento, a quie-
nes por tal excelencia llamamos humanistas.
Porque el Sr. Bonilla es un humanista,

no un intelectual de los que hoy se estilan. El
puro intelectualismo suele llevar consigo
cierta aridez de la mente y del corazdn, cierta
soberbia hosca y cefiuda, tan desapacible
para el trato de gentes como contraria al ide-
al de una vida armonica y serena en que ten-



gan su legitima parte todas las formas de la
actividad humana. Si este ideal es en los
tiempos modernos mucho menos asequible
gue en los antiguos por la complejidad cada
dia creciente del saber y el caracter especifico
que asumen sus aplicaciones, nunca faltaran
espiritus de poderosa constitucion sintética a
quienes se ofrezca el mundo en vision total y
no fragmentaria, y a quienes nada de lo que
es humano deje indiferentes. Y esto no s6lo
por el camino de la ciencia, sino por la divina
intuicion del arte, sin la cual no es entera-
mente comprensible cosa alguna.

A esta clase de espiritus pertenece el Sr.
Bonilla, y de aqui su fecundidad pasmosa,
gue no es vano derroche de energia, ni alarde
de superficial dilettantismo, sino expansion
natural y constante de un temperamento bien
equilibrado, que se complace por igual en las
ideas y en las formas. Aun tratando de las
cosas mas abstrusas e inamenas, su prosa
diafana y elegante, formada en la mejor es-
cuela, y tanto mas eficaz cuanto mas sencilla
parece, ahuyenta las sombras del tedio, y
proyecta un rayo luminoso sobre el duro
bloque de la escolastica antigua o moderna,
medioeval o germanica. Las altas cualidades
de expositor que en la catedra le acompanan,
son las mismas que en sus libros cientificos
campean. Una noble y serena tolerancia do-
mina en su obra y le impide deformar el pen-
samiento ajeno, al revés de tantos pretensos
historiadores de la Filosofia, incapaces de
entrar, ni siquiera como huéspedes de un dia,
en el edificio de un sistema que no sea el su-
yo. Para comprender el alma de un pensador
es necesario pensar con él, reconstruir ideal-



mente el proceso dialéctico que él siguio,
someterse a su especial tecnicismo, y no tra-
ducirle barbara e infielmente en una lengua
filoséfica que no es la que él empled. Y se
necesita, ademas, colocarle en su propio me-
dio, en su ambiente historico, porque la espe-
culacién racional no debe aislarse de los de-
mas modos de la vida del espiritu, sino que
con todos ellos se enlaza mediante una com-
plicada red de sutiles relaciones que al anali-
sis critico toca discernir. De donde se infiere
que el genio filosofico de un pueblo o de una
raza no ha de buscarse sélo en sus fildsofos
de profesion, sino en el sentido de su arte, en
la direccion de su historia, en los simbolos y
férmulas juridicas, en la sabiduria tradicional
de sus proverbios, en el concepto de la vida
que se desprende de las espontaneas mani-
festaciones del alma popular.

Entendida de tan amplia manera la his-

toria de las ideas, en que el Sr. Bonilla prin-
cipalmente se ejercita, resulta patente la uni-
dad de su obra, y justificadas de todo punto
sus frecuentes incursiones en la Historia del
Derecho y en la Historia de la Literatura, que
cultiva ademas como verdadero especialista,
en obras de propia y personal investigacion,
publicando textos inéditos, haciendo edicio-
nes criticas y comentarios filologicos, y esti-
mulando con su ejemplo y direccion el celo
de sus alumnos, que en la Universidad de
Valencia llegaron a constituir un pequefio
laboratorio juridico, y en la de Madrid co-
mienzan a ofrecer sazonadas primicias de sus
estudios en el Archivo de Historia de la Filo-
sofia, tentativa pedagdgica que apenas tiene
precedentes en nuestra ensefianza oficial, y



que convierte al estudiante en colaborador
asiduo de la obra cientifica del maestro.

No cabe en los limites, necesariamente

cortos, de este discurso, una enumeracion
completa, ni siquiera una clasificacion minu-
ciosa y sistematica de los escritos del Sr. Bo-
nilla, ni nos reconocemos competentes para
juzgarlos todos. Apuntaremos solo los prin-
cipales, mostrando en todos ellos la presencia
del elemento histérico, que es el que aqui
principalmente nos interesa.

La ciencia juridica, tan dignamente re-
presentada en nuestra Corporacion por los
Sres. Hinojosa, Azcarate, Oliver y Urefia, ve

hoy reforzado este grupo de investigadores

por el concurso del Sr. Bonilla, que sin el
empirismo de la antigua escuela historica y
reconociendo el valor sustantivo y el funda-
mento metafisico de la Ley, corno lo prueba

su ensayo sobre el Concepto y teoria del Dere-
cho (1897), se ha ejercitado principalmente en

el estudio positivo de las instituciones lega-

les, sobre todo de las de jurisprudencia mer-
cantil, primera catedra que obtuvo en publi-

cas oposiciones. A este género pertenecen su
monografia Sobre los efectos de la voluntad uni-
lateral (propia o ajena) en materia de obligaciones
comerciales (1901); su Plan de Derecho Mercan-
til de Espana y de las principales naciones de
Europa y América (1903), y su colaboracion en
la obra mas vasta y fundamental de este

género que hasta ahora se ha publicado en
Espaia: los Codigos de Comercio esparioles y
extranjeros, comentados, concordados y anotados,
de la cual son coautores el benemérito profe-
sor de la Universidad Central don Faustino
Alvarez del Manzano y el erudito letrado



don Emilio Mifana y Villagrasa. Tres volu-
menes van publicados de este gran reperto-
rio, que es al mismo tiempo una obra doctri-
nal y exegética, una verdadera filosofia del
Derecho Mercantil y una historia ricamente
documentada de sus diversas manifestacio-
nes. Tocan mas directamente todavia al ob-
jeto habitual de nuestras tareas los opusculos
titulados Gérmenes del feudalismo en Espania,
De la naturaleza y significacion de los Concilios
toledanos (1898) y la Biblioteca juridica espafriola
anterior al siglo XIX, que publica el Sr. Bonilla
en colaboracion con nuestro docto comparne-
ro don Rafael de Urefa. Esta notabilisima
publicacion, que viene a reanudar trabajos
casi interrumpidos desde la fecha ya tan re-
mota en que don Tomas Muioz y Romero
empezo a coleccionar los primitivos docu-
mentos de nuestra legislacion municipal,
ofrece en el primer tomo (1907) un texto de

los mas importantes del siglo XIlll, el Fuero

de Usagre, anotado con todas las variantes
del de Caceres, que es también fuero de pas-
tores, e ilustrado con un copioso glosario.

En un ameno e interesante volumen ha
reunido el Sr. Bonilla otros Estudios de historia
y filosofia juridicas (1909), algunos de los cua-
les penetran en la region sonbria y misteriosa
en que las féormulas del Derecho se enlazan
con los simbolos religiosos y aun con los ritos
de la teurgia. La exposicion del Cédigo babi-
lonio de Hammurabi, preciosa conquista de

la erudicion de nuestros dias, representada
por el insigne dominico P. V. Scheill; y el
ensayo sobre el antiguo procedimiento per
lancem liciumque (por el plato y el mandil), en
el cual ve el Sr Bonilla una aplicacion de cier-



to rito magico y adivinatorio de los Arios

para encontrar un objeto perdido, demues-
tran no s6lo conocimientos peregrinos de
cosas nada divulgadas por Espana, sino mu-
cha agudeza mental y una intuicion profunda
de lo que pudiéramos llamar el elemento
poético del Derecho, que Jacobo Grimm for-
muld con rasgos indelebles.

Pero la comunidad de origenes de la

poesia y del derecho, no impide que ambos
carmina presenten hoy tan pocos puntos de
analogia, y muy rara vez tengan los mismos
cultivadores. Una de las excepciones notables
es el Sr. Bonilla, que siendo tan competente
en la historia juridica, todavia lo es mas, a mi
parecer, en la historia literaria, que cultiva
desde muy mozo, y para la cual ha reservado
todos los descansos de su ardua labor de filo-
sofo y de jurisconsulto.

Aunque la Literatura, considerada des-

de el punto de vista filolégico y estético, cai-
ga bajo la jurisdiccion de una Academia dis-
tinta de la nuestra, su historia nos pertenece
como la de cualquier otro ramo de la activi-
dad humana, la cual no se manifiesta sola-
mente en la esfera politica y militar en que
solian encerrarse los antiguos historiadores,
sino en el campo vastisimo de las ideas y de
las formas artisticas, que son el mas noble
patrimonio de un pueblo, el producto mas
exquisito de su psicologia, el grande archivo
de sus costumbres y el signo que mejor reve-
la su educacion progresiva y su grandeza o
decadencia moral.

Prescindiendo de otras artes, que es
imposible separar de la Arqueologia, ciencia
historica por excelencia, basta, en lo tocante a



la Literatura, para demostrar que este con-
cepto estaba hondamente arraigado en el
animo de nuestros predecesores del siglo
XVIII, pasar la vista por los catalogos de
nuestra Academia, donde, por méritos exclu-
sivamente de Historia Literaria, figura el
primer editor de los poetas castellanos ante-
riores al siglo XV, u hojear los tomos de Me-
morias, donde las sesudas y castizas plumas
de D. Juan Bautista Mufoz y de D. Tomas
Gonzalez Carvajal trazaron las imperecede-
ras semblanzas de dos grandes hombres del
Renacimiento espanol, Antonio de Nebrija,
fundador de nuestra filologia clasica y de la
disciplina gramatical de la lengua patria, y
Benito de Arias Montano; el mas célebre de
nuestros hebraizantes y escriturarios de la
centuria décimasexta. Todavia en 1830,
cuando el Rey Fernando VIl determino erigir
digno monumento a la memoria del teren-
ciano poeta, restaurador de la comedia espa-
Aola a fines del siglo XVIIl, no a otra Acade-
mia que la nuestra confié el encargo de reali-
zarlo, y ella fue la que dirigio la espléndida
edicion de las obras dramaticas y liricas de
don Leandro Moratin, en que aparecieron
por primera vez sus Origenes del Teatro.
Traense aqui estos precedentes, no por-

que para vuestra ilustracion sean necesarios,
sino porque tiene entre el vulgo mas valedo-
res de lo que parece la antigua concepcion de
la Historia, que la reduce a un tejido de bata-
llas, negociaciones diplomaticas y arboles
genealdgicos. No es ese género de historia el
que cultiva e Sr. Bonilla, lo cual no quiere
decir que no sean dignos de aplauso y esti-
mulo sus cultivadores; que no estaria bien



ningun exclusivismo en quien profesa la mas
absoluta tolerancia cientifica.

Requiere la Historia Literaria, ademas

de las condiciones propias de toda historia,
otras derivadas de su peculiar contenido. No
basta con inventariar los hechos y someterlos
a la mas minuciosa critica externa, ni estu-
diar sus causas y efectos sociales, porque la
obra de arte, antes que colectiva, es indivi-
dual, y tiene sus raices en la psicologia estéti-
ca, de la cual debe participar el critico, no
s6lo como conocedor, sino en cierto grado
como artista. Y el Sr. Bonilla ha dado pruebas
de serlo, no sdlo en felices ensayos liricos,
dramaticos y novelescos y en aventajadas
traducciones de clasicos de otras literaturas,
sino en el sentido personal y vivo de la belle-
za, que le acompana hasta en sus lucubracio-
nes filosoficas, por ejemplo, en su libro tan
original y profundo sobre el Mito de Psiquis.
Nuestro companero no es de los que con va-
guedades doctrinales y con el pedantesco
aparato de clasificaciones y subdivisiones
pretenden disimular lo que de intuicién esté-
tica les falta. Muy versado en la teoria de las
formas artisticas, como lo acredita su inge-
nioso opusculo El Arte Simbdlico (1902), no
hace de ella intempestivo y pueril alarde en
su critica, prefiriendo mostrarse hombre de
buen gusto, educado en los modelos de la
antigledad greco-romana y en los canones,
quiza no escritos todavia, de aquella estética
perenne y casi infalible, que en todos tiempos
sabe distinguir lo bueno de lo malo, pero que
solo en espiritus muy cultos y selectos puede
albergarse.

En sus ediciones y comentarios de li-



bros antiguos, sigue el Sr. Bonilla, no la ruti-
na perezosa de otros editores nuestros, sino
los sabios procedimientos del método histo-
rico comparativo, rastreando con toda dili-
gencia las fuentes, procurando la mayor fide-
lidad en la reproduccion y exornando el texto
con todas las notas necesarias para su cabal
inteligencia. Su obra principal en este género
es la edicién critica de El Diablo Cojuelo, de
Luis Vélez de Guevara (1902), reproducida
en 1910 con aumentos y correcciones. Aque-
lla interesante ficcion satirica, en que todavia
mas que el tema novelesco vale la originali-
dad picante del estilo, ofrece en su afluencia
verbal, en sus raros modismos y reconditas
alusiones, en el artificio sutil y algo enmara-
Aado de su prosa, dificultades no menores
que las que detienen al lector mas experto en
muchos pasajes de Quevedo y de Gracian. El
Sr. Bonilla ha hecho facil y amena la lectura
de los vuelos y andanzas de don Cleofas y su
diabdlico compafero, restituyendo el texto

de la edicién principe de 1641, muy estraga-
do por todos los que le reimprimieron, y es-
cribiendo un sabroso comentario, en que luce
su fino conocimiento de la lengua castellana
y de las costumbres espanolas del siglo XVII.
Las polémicas eruditas y corteses a que dio
motivo la primera aparicion de este comenta-
rio, han servido a su autor para ampliar al-
gunos puntos Yy rectificar otros. La critica
espafola y extranjera ha sido unanime en
apreciar el mérito de esta labor, y bien puede
decirse que fuera de dos novelas de Cervan-
tes, maravillosamente ilustradas por don
Francisco Rodriguez Marin, ninguno de
nuestros antiguos libros de pasatiempo ha



logrado hasta ahora una edicion ni un co-
mentario que puedan parangonarse con éste.
Otro género novelistico, bien diverso de

aquel al que pertenece El Diablo Cojuelo, ha
empefado la erudita curiosidad del Sr. Boni-
lla en estos ultimos afios. El ha reanudado el
estudio de los libros de caballerias, casi
abandonado en Espafa después del ensayo,
para su tiempo memorable, de don Pascual
de Gayangos (1857). Encargado de preparar
para la Nueva Biblioteca de Autores Esparioles
un suplemento a la coleccién formada por
aquel grande erudito, penso, con buen
acuerdo, el Sr. Bonilla que, no sélo debia in-
cluir en ella libros originalmente castellanos,
sino también todos aquellos que en una lite-
ratura tan exética para nosotros como lo fue

la caballeresca, pueden estimarse como obras
fundamentales y tipicas de los ciclos breton y
carolingio, sin desdenar las primitivas edi-
ciones de los libros de cordel, que son tam-
bién, en su mayor parte, de procedencia fo-
rastera. De este modo, no s6lo se salvan de
posible destruccion libros rarisimos, que han
tomado carta de naturaleza en nuestra len-
gua y en la imaginacion de nuestro vulgo
desde remotos tiempos, sino que aparecen
reunidos los documentos capitales para re-
solver las cuestiones de origenes, entronques
y genealogias caballerescas, que dificultan el
acceso de esta produccion multiple y confu-
sa. El Sr. Bonilla escribira su historia en un
volumen especial. Entretanto ha exhumado
novelas tan peregrinas como E/ Baladro del
sabio Merlin, La Demanda del Santo Grial, Don
Tristan de Leonis, |la Historia del rey Canamor y
del infante Turian, y la version castellana del



Palmerin de Inglaterra, de la cual solo se cono-
cen dos ejemplares en el mundo. Todavia es
mayor servicio, aunque parezca mas modes-
to, el haber reproducido las ediciones goéticas
gue dan el mas genuino texto de los libros
populares, llamados vulgarmente de cordel,
tan sabrosos en la fresca e ingenua lengua de
las postrimerias del siglo XV, como desapa-
cibles, toscos y pedestres en los ruines ejem-
plares que hoy se expenden. No pertenecen
en rigor a la novelistica espanola, pero si a la
literatura comparada y a la novelistica uni-
versal. Tales son el Tablante de Ricamonte y el
Carlos Maynes, la Destruccion de Jerusalem,
Roberto el Diablo, Clamades y Clarmonda, Olive-
ros de Castilla y Artus de Algarbe y el Conde
Partinuplés. Todos ellos estan reimpresos con
estricta sujecion a la ortografia antigua y
acompafnados de un glosario.

A edades mas lejanas todavia nos

transporta una obra memorable en los anales
de la ficcion oriental, y que se comunico a
Espafia por distinto camino que a los demas
pueblos europeos. Tal fue el libro indio de
Sendebar o Sindibad, trasladado de arabigo en
castellano por orden del infante Don Fadri-
que, hermano de Don Alfonso el Sabio, en el
ano 1291 de la era espanola, 1253 de la era
vulgar, con el titulo de Libro de los engannos et
los asayamientos de las mugeres. Esta traduc-
cion, cuya existencia reveld por primera vez
Amador de los Rios, ha sido admirablemente
estudiada por el profesor italiano Domenico
Comparetti, haciendo resaltar toda la impor-
tancia que tiene en los origenes de esta famo-
sa coleccion de cuentos, puesto que sustituye,
no solo al original sanscrito perdido, sino al



persa, que, por racional conjetura hemos de
suponer intermediario, y al arabe que ya en

el siglo X esta citado por Almasudi. Queda,
pues, el texto castellano como unico repre-
sentante de la forma mas pura y genuina de
tan célebre novela, mucho mas proximo a su
fuente que el Syntipas griego de Miguel An-
dreopulos, traducido del siriaco, las Parabolas
hebreas de Sandabar, y el Dolopathos o Historia
septem sapientum, de Juan Alta Selva, para no
hablar de otras refundiciones posteriores.
Como la copia enviada a Comparetti dista
mucho de ser enteramente correcta, su edi-
cion exigia ser revisada con presencia del
unico codice, que pertenecio en otros tiempos
a la libreria de los Condes de Pufionrostro, y
hoy a la Real Academia Espariola. Esta es la
tarea que con toda escrupulosidad ha reali-
zado el Sr. Bonilla, dandonos a leer de nuevo
tan precioso texto en la elegante Bibliotheca
Hispanica, que con gran provecho de nuestras
letras dirige el Sr. Foulché-DelBosc.

A la historia del teatro ha contribuido

el Sr. Bonilla, publicando por primera vez en
su forma original la Comedia Tibalda del co-
mendador Peralvarez de Ayllén, acabada por
Luis Hurtado de Toledo; a la historia de la
lirica, dando a conocer poesias inéditas de
Luis Vélez de Guevara, Vicente Espinel y
otros ingenios del siglo de oro, y describien-
do y extractando, en colaboracién con el doc-
to napolitano Eugenio Mele, tres antiguos
cancioneros, uno de ellos el de Matias Duque
de Estrada, muy importante para el estudio
de los poetas espafnoles que versificaron en
Italia. Prescindiendo de otras ediciones, muy
curiosas todas, y de las notas que anadio a su



traduccion del Manual inglés de Fitzmaurice-
Kelly, bastarian los Anales de la literatura es-
pariola, comenzados en 1904, y desgraciada-
mente interrumpidos después, para com-
prender lo que vale el Sr. Bonilla, no sélo
como investigador, sino como critico de cosas
antiguas y modernas. Alli figura un estudio
de los mas penetrantes y solidos que cono-
cemos sobre la composicion de la tragicome-
dia de Calisto y Melibea, que por varios con-
ceptos debe nueva luz al Sr. Bonilla, investi-
gador de los antecedentes del tipo celestines-
co en la literatura latina (1906).

Con ser tanto lo que nuestro companero

ha ahondado en el campo fertilisimo de la
literatura castellana, todavia son de mas im-
portancia sus exploraciones y descubrimien-
tos en el mundo, mucho menos conocido, de
los humanistas espanoles del Renacimiento.
Todos, aun los mas grandes, han tenido hasta
ahora insuficientes biografos, no en verdad
por falta de competencia, sino por brevedad
excesiva y por habérseles ocultado muy
esenciales documentos. Pero siempre seran
solida base de esta parte de nuestra historia
intelectual las oraciones apologéticas de Lu-
cio Marineo Siculo y de Alfonso Garcia Ma-
tamoros; la clasica historia latina de Cisneros,
en que el toledano Alvar Gédmez de Castro
narro la que podemos llamar época triunfan-
te del humanismo complutense; la Hispaniae
Bibliotheca del flamenco Andrés Scoto, a
quien debieron las Memorias de nuestros
profesores del siglo XVI mayor celo y dili-
gencia que a los mismos naturales, el gran
monumento bibliografico de Nicolas Anto-
nio, y, sobre todo, las investigaciones de don



Gregorio Mayans, de don Francisco Cerda,
de don Ignacio de Asso y algun otro erudito
del siglo XVIII. Gracias a ellos revivieron en
espléndidas ediciones Luis Vives, el repre-
sentante mas completo de la filosofia critica
del Renacimiento en cualquier pais de Euro-
pa; Juan Ginés de Sepulveda, tan elegante
prosista ciceroniano como acérrimo peripaté-
tico aun en lo que Aristoteles tiene de mas
incompatible con el sentimiento cristiano;
Antonio Agustin, versado por igual en todos
los ramos de la arqueologia y de la filologia
clasicas, cuyos métodos aplico a la depura-
cion de las fuentes de la jurisprudencia civil

y canonica; Francisco Sanchez de las Brozas,
gramatico original y agudo, uno de los pa-
dres de la filosofia del lenguaje. Fueron co-
leccionadas las oraciones de los Padres espa-
noles en Trento, y las obras de algunos exce-
lentes poetas como el burgalés Fernan Ruiz
de Villegas y los aragoneses Sobrarias, Ver-
zosa y Seron. Cerda y Rico salvd preciosos
tratados de Juan de Vergara, Luisa Sigea,
Gaspar Cardillo, Pedro de Valencia y otros,
en sus Clarorum Hispanorum opuscula selecta et
rariora, inestimable miscelanea que, desgra-
ciadamente, no paso del primer tomo. Los
portugueses colaboraban a la obra comun,
con buenas ediciones de sus grandes latinis-
tas del siglo XVI, Damian de Goes, Andrés
Resende, Diego de Teive, Jeronimo Osorio. El
gusto de la época alentaba todavia este géne-
ro de publicaciones; a fines del siglo XVIlI,

las lenguas clasicas se cultivaban con prove-
cho dentro y fuera de los estudios publicos;

la aficién a las humanidades era signo de alta
cultura; parecia haberse reanudado la tradi-



cion del saber de nuestros mayores, y la cen-
turia que empezo6 con la exquisita prosa lati-
na del Dean Marti y del trinitario Mifiana,
terminaba dignamente con los versos de
Sanchez Barbero.

Basto con medio siglo de discordia y de
tribulaciones para que tanto en éste como en
otros ramos del saber pereciese la semilla tan
generosamente confiada al surco en dias de
sabia y estudiosa calma en que nadie hablaba
de europeizarse, porgue nos reconociamos
parte integrante de Europa y viviamos en
comunicacion con ella mediante la lengua
universal de los sabios, que tan gallardamen-
te manejaban, no solo los eruditos de profe-
sion como Mayans, Finéstres, Pérez Bayer y
muchos de los jesuitas espafnoles y america-
nos desterrados a Italia, sino los naturalistas,
y especialmente los botanicos. Perdido este
elemento insustituible, la ruina de los estu-
dios clasicos fue acelerandose hasta el ultimo
grado de postracion, de que hoy muy lenta-
mente comienzan a levantarse, si bien con
mas fruto respecto del griego que del latin,
contra lo que pudiera creerse. Quiza Espana
tiene hoy mas helenistas que latinistas, aun
siendo tan reducido el numero de unos y
otros. Por buen sintoma debe estimarse esta
mayor aproximacion a la forma mas pura del
genio antiguo, pero no por eso hemos de
descuidar aquella tradicion mas inmediata a
nosotros, que en la disciplina religiosa, en la
ciencia del Derecho y en la cultura literaria
fue la primera educadora de los pueblos mo-
dernos, especialmente de los que podemos
reclamar el privilegio de ciudadania romana.
Sélo sera perfecto humanista quien abarque



las dos antiguedades, condicion que rara vez
falta en los grandes maestros del siglo XVI,
Erasmo, Vives, Budeo, Antonio Agustin, José
Scaligero, Casaubon.

A la restauracion de los estudios clasi-

cos en Espaia contribuye el Sr. Bonilla, no
s6lo con su esfuerzo propio, sino renovando
las memorias de los egregios humanistas es-
pafnoles de otras edades. Muestra patente es
de ello la coleccién de cartas latinas publica-
da en 1901 con el titulo de Clarorum Hispa-
niensium Epistolae ineditae ad humaniorum litte-
rarum historiam pertinentes, libro que por su
titulo y contenido recuerda analogas publica-
ciones de Asso y Cerda y Rico. Son las co-
rrespondencias de los eruditos del siglo XVI
un tesoro de recénditas noticias, una cronica
pintoresca y animada de la vida intelectual
de su tiempo, un archivo de erudicidn filolo-
gica no agotado todavia. No hay libro alguno
que dé tan exacta idea de las luchas religio-
sas y literarias del Renacimiento y de la Re-
forma, como la serie vastisima de las cartas
de Erasmo, donde ocupan tanto lugar sus
corresponsales espanoles. Eran entonces las
cartas lo que han venido a ser los periodicos:
un medio de conservar y transmitir las im-
presiones del momento. Qué es, sino un in-
menso periodico, el Opus Epistolarum, de Pe-
dro Martir de Angleria, por quien nos son

tan presentes y familiares la Corte de los Re-
yes Catolicos y la de los primeros afios de
Carlos V? ;Y en donde podriamos encontrar
el caudal de noticias literarias que sobre la
misma eépoca contienen las rarisimas episto-
las de Lucio Marineo y de sus discipulos?
Coleccionadas estan las cartas de Luis



Vives, de Sepulveda, de Antonio Agustin, de
Juan Gelida, del P. Perpiiia, del Dean Marti y
de algun otro. Algunas biografias, como la de
Zurita, hecha por Dormer en los Progresos de
la Historia de Aragon, encierran también cu-
riosos epistolarios, en que figuran los nom-
bres de Paez de Castro, de Pedro Juan
Nuinez, de D. Diego de Mendoza y otros cla-
ros varones. Pero es mucho mas lo que per-
manece inédito, bastando recordar los tomos
de miscelaneas o Adversaria de Alvar Gomez
de Castro, en nuestra Biblioteca Nacional; el
codice precioso de las Epistolas de Juan Mal-
donado, en la de Santa Cruz, de Valladolid; y
la coleccion del candnigo Besora (hoy en la
Biblioteca provincial de Barcelona), de la cual
solo algunas cartas dio a conocer don Ignacio
de Asso, encubierto con el seudénimo de don
Melchor de Azagra.

La utilidad de este género de publica-

ciones, cuando se hacen con esmero y con-
ciencia debidas, bien se muestra en la prime-
ra tentativa del Sr. Bonilla, a la cual desea-
mos pronta y feliz continuacion. Casi todas
las epistolas recogidas por €l pertenecen al
grupo erasmista, el mas numeroso e influ-
yente en Espafia durante el siglo XVI. Centro
principal de este humanismo, mas aleman
que italiano, fue la naciente Universidad de
Alcala, abierta a la invasion del Renacimiento
con mas franqueza que la de Salamanca. En
el Estudio Complutense encontré6 Erasmo sus
principales contradictores, Diego de Stuiiga
y Sancho Carranza; pero alli precisamente se
formé el nucleo erasmiano; de alli salieron la
mayor parte de los adeptos del humanista de
Rotterdam: unos que lo eran juntamente de



su doctrina y de su estilo; otros que en su
manera de escribir se inclinaban con prefe-
rencia al gusto de ltalia. Tales fueron los dos
hermanos Vergaras; tal fue el cancelario Luis
de la Cadena, a quien vivo celebré Matamo-
ros con los mas estupendos elogios que a un
orador y a un filésofo pueden tributarse, y a
quien consagro Arias Montano un verdadero
himno funebre en el tercer libro de su poema
sobre la Retorica. Tanto de estos insignes
varones, como de su digno panegirista Alvar
Gomez de Castro; del secretario helenista
Diego Gracian, traductor de tantos autores
clasicos; de la sabia toledana Luisa Sigea; del
excelente prosista filosofico Alejo Venegas;
del comendador Hernan Nunez, llamado por
excelencia el Griego, hay en este florilegio
epistolar rasgos y anécdotas que los retratan
al vivo, que nos revelan particularidades de
su caracter, que nos hacen entrar en la inti-
midad de sus estudios. Son como platicas
familiares de varones doctos, susurradas a
veces con cierto misterio.

Pero el Sr. Bonilla no se ha limitado a
imprimir estas cartas e ilustrarlas habilmen-
te. En su admirable monografia Erasmo en
Espania (1907) ha acometido empresa de ma-
yor empefo, narrando un episodio, acaso el
mas interesante, de la historia del Renaci-
miento espanol, puesto que equivale entre
nosotros a lo que fue en Alemania la cuestion
de las Epistolae obscurorum virorum. Esta gran
contienda erasmica que rapidamente esbocé
en mis Heterodoxos esparioles (1880), con los
documentos que entonces se conocian, a los
cuales tuve la suerte de anadir algunos, atane
a la historia religiosa lo mismo que a la lite-



raria y cientifica, y en ella intervinieron los
mas preclaros varones de la Espana de Carlos
V.Y aunque el Sr. Bonilla reserve para otro
libro las noticias que de la vida y escritos de
muchos de ellos posee, y se limite a tratar en
el presente de la influencia directa de Erasmo
manifestada por las traducciones y ediciones,
casi todas rarisimas, que aqui se hicieron de
sus escritos, no se reduce a apurar con pas-
mosa pericia bibliografica el contenido de
estos ejemplares, describiéndolos en sus me-
nudos apices y extractando de ellos los pasa-
jes mas caracteristicos, sino que rehace, con
datos enteramente nuevos, las biografias de
los traductores y editores, que fueron, entre
otros, el Arcediano de Sevilla Diego Lopez de
Cortegana; el Arcediano de Alcor Alfonso
Fernandez de Madrid; el benedictino Fr.
Alonso de Virués, y el famoso secretario de
cartas latinas del Emperador, Alfonso de
Valdés; personajes todos de capital impor-
tancia en la historia del erasmismo.

Esta denominacion, algo vaga y elasti-

ca, no excluye variedad de tendencias, y en
esto precisamente consiste la pujanza fecun-
da y original de aquel movimiento, que
transformé el pensar espafiol en todos los
ordenes. No fue mera lucha del Renacimiento
contra la Escolastica barbara y degenerada,
puesto que grandes escolasticos, como San-
cho Carranza, se convirtieron de adversarios
de Erasmo en fervientes admiradores suyos;
y no fueron ajenos a su direccion critica,
aunque no en todo concordasen con él, los
reformadores de nuestros estudios teologi-
cos, sin excluir al incomparable Francisco de
Vitoria. No fue tampoco el erasmismo un



movimiento puramente teoldgico, puesto que
trascendio a todos los ramos de las letras
humanas y junté en amable consorcio la eru-
dicion con el espiritu filosofico. No fue, como
el humanismo italiano, una tentativa de resu-
rreccion del mundo clasico, con riesgo de
caer en un paganismo retorico y estéril, sino
una escuela de las dos antiguedades, en que
el helenismo servia como de transito al cris-
tianismo, y las lecciones de los fildsofos y
moralistas profanos encontraban su perfec-
cion y complemento en las Sagradas Escritu-
ras y en las obras de los Padres griegos y la-
tinos, que Erasmo comenzo a depurar de los
estragos del tiempo y de las copias barbaras e
infieles. No fue una escuela de libre pensa-
miento en la acepcion vulgar de la palabra,
puesto que el alma de Erasmo era sincera-
mente cristiana, y si en algo pudo errar por
intemperancia de expresion, por celo amargo
o por falta de sobriedad y precision en el
lenguaje teologico, vivido y murid dentro de la
comunion de la Iglesia, que después de su
muerte expurgod en grande escala sus obras,
pero nunca las conden¢ totalmente. No fue
una secta fanatica y estrecha, sino un desper-
tar de la conciencia religiosa, harto aletarga-
da en la espantosa corrupcion del siglo XV.
La filantropia cristiana de Erasmo y de Luis
Vives era lo mas contrario que haber podia al
espiritu cerrado e intransigente de los lutera-
nos, aunque en la confusion de los primeros
momentos de la lucha fuesen tenidas por
sospechosos de complicidad con ellos los que
con audacia, a veces excesiva, y con mordaz
desenfado denunciaban abusos, prevarica-
ciones y corruptelas de la Curia o del mona-



cato, que acerbamente deploraron los mas
graves y severos varones de aquella era. Pero
la satira es un arma que no es facil manejar
sin peligro, aun por escritores tan urbanos y
festivos como Erasmo, y cuando se leen cier-
tos pasajes de los Coloquios, del Elogio de la
locura, y hasta de los Adagios, no nos admi-
ramos de las tempestades que levantaron, y
de que fuese considerado quien tales cosas
escribié como precursor y aun como aliado
de Lutero, que pronto se encargd de desmen-
tir tal filiacién, colmando de injurias al vene-
rable patriarca del humanismo septentrional.
Tuvo el erasmismo puntos de contacto, apa-
rente a lo menos, con la Reforma, y no puede
negarse que influyd como elemento modera-
dor en Melanchton y en Joaquin Camerario,
pero ninguno de los grandes erasmistas llego
a ser protestante, con excepcion acaso de
Juan de Valdés, que guarda un silencio muy
significativo sobre casi todos los puntos de
controversia, y es mas bien un mistico o un
pietista, un director de almas, que un dogma-
tizador o jefe de secta. Pero, en general, el
pensamiento religioso de aquel grupo fue el
que sellé con su sangre el heroico martir de
Cristo, Tomas Moro, y el que resplandece en
los aureos libros De veritate fidei christianae de
nuestro gran fildsofo de Valencia.

Si en la esfera de las ideas religiosas y
politicas fue tanto el influjo del erasmismo,

no abrié surco menos hondo en las letras, asi
latinas como vulgares. La literatura polémica
del Renacimiento tuvo por instrumento prin-
cipal el dialogo satirico a la manera de Lu-
ciano, que espléndidamente renové Erasmo
en sus Colloquia, y que aclimatado entre no-



sotros por los dos hermanos Valdeses y por
Cristobal de Villalén, logrd su punto de per-
feccion clasica en la serena y desengafada
sabiduria del Coloquio de los perros, y en la
portentosa vision humoristica de los Suefios,
de Quevedo. Hasta la misma novela picares-
ca, género tan indigena y propio nuestro, fue
penetrada de erasmismo, a lo menos en el
Lazarillo de Tormes, cuyo autor, hasta ahora
incognito, muestra el mismo humor satirico y
la misma tendencia en sus burlas que los
adeptos del humanista de Rotterdam. Otro
tanto puede decirse de Gil Vicente y Torres
Naharro en el teatro, de Cristobal de Castille-
jo en la satira poética.

Fue fortuna para nuestra literatura del
Renacimiento que la universal leccion de los
escritos de Erasmo, que llegaron a penetrar
hasta en los conventos de monjas, contrastase
al predominio de la secta ciceroniana impor-
tada de Italia. Por su atica urbanidad, por la
mezcla feliz de burlas y veras, por su elevado
sentido de humanismo cristiano (cualesquie-
ra que fuesen sus yerros y temeridades
teoldgicas, de que no nos incumbe tratar
aqui), el maestro holandés era guia menos
peligroso que los secuaces del insepulto pa-
ganismo romano, aun en cuestion de estilo.
Erasmo, que habia olvidado hasta el uso de
la lengua vulgar, escribia en latin como por
derecho propio, atendiendo mas a las cosas
que a las palabras, y dejando correr libre-
mente el raudal de su riquisima vena. Y co-
mo, a diferencia de los ciceronianos, estaba
lleno de ideas propias y personales, y vivia
de toda la vida de su tiempo, tiene su estilo
una virtud propia y eficaz que contrasta con



el raquitico artificio de las falsas oraciones y
de las epistolas fingidas, que eran cebo insul-
so de los pedantes de entonces. No eran sélo
causas Yy razones literarias las que le movian
en su campana anticiceroniana. Era la gene-
rosa ambicion que él, hombre del Norte, re-
presentante del humanista germanico, mas
batallador y menos artistico que el de ltalia,
sentia de superar a los italianos en aquello
mismo en que no toleraban competidores, y
arrebatarles la palma de la elocuencia, po-
niendo enfrente de su forma de estilo inge-
niosamente pueril y caduca, como todos los
productos de imitacion, una nueva manera
de latinidad desenvuelta y briosa, capaz de
decirlo todo y apta para las necesidades de
los tiempos nuevos.

Por facil transicion, pasamos de los es-
tudios del Sr. Bonilla sobre los erasmistas al
libro capital y magnifico que ha dedicado a
Luis Vives y la Filosofia del Renacimiento (1903).
Esta obra, premiada por la Academia de
Ciencias Morales y Politicas, es no solo la
mas extensa, solida y erudita de su autor,
sino la mejor monografia que tengamos hasta
ahora sobre ningun filésofo espanol. Ojala
estos certamenes continuen hasta que todas
las grandes figuras de nuestra tradicién
cientifica hayan recibido el mejor obsequio
que puede tributarseles: el de una exposicion
imparcial y serena de su vida, de sus doctri-
nas y de su ensenanza.

Aunque escrita para un concurso filosoé-

fico, la Memoria del Sr. Bonilla, que llena un
volumen de 800 paginas en cuarto, no es soélo
el estudio de una doctrina metafisica, sino de
la labor entera de un poligrafo, cuyos conatos



de reforma se extendieron a todas las disci-
plinas conocidas en su tiempo, y cuya activi-
dad pedagdgica, aplicada al hombre y a la
sociedad, adivind, columbrd o presintio, en
forma a veces muy precisa, casi todos los
rumbos del pensamiento moderno. Y abarca
ademas la vida del filésofo, oscura y modesta
en si, demasiado corta, por desgracia, pero
no tanto que le impidiese poner la ultima
piedra en el templo sencillo y severo que eri-
gio a la razon humana; vida amargada por
las torturas de la enfermedad, por lo precario
de la fortuna, por las estrecheces domésticas,
por el abandono de los protectores estultos,
por la contradiccion y las malas artes de los
envidiosos, por la frialdad de los allegados y
comparnieros de letras que acaso no le enten-
dieron del todo, sin excluir al propio Erasmo:
vida de ardiente labor y de cosmopolitismo
intelectual, rasgo comun de los eruditos de
entonces, que los hacia ciudadanos de una
ideal republica de las letras difundida por
toda Europa. Asi le vieron las escuelas de
Paris lanzar su arrogante reto contra la bar-
barie de los seudo-dialécticos; asi admiraron
sus lecciones Lovaina y Oxford; asi probd en
Inglaterra lo dulce y lo amargo del favor re-
gio; asi en la opulenta Brujas, centro de una
colonia de mercaderes espanoles, encontrd su
dulce y melancolico genio ambiente mas ade-
cuado que el del tumulto cortesano para las
graves y piadosas lucubraciones de sus ulti-
mos dias.

Entre Erasmo y Luis Vives son eviden-

tes las semejanzas, pero son todavia mas evi-
dentes las diferencias. Tuvo razén Lange pa-
ra suponer que entre los dos amigos (que ya



no estaban en relacion de maestro y discipu-
lo) no hubo completo acuerdo de pareceres
en los anos posteriores a 1526. Vives habia
emancipado su propio pensamiento filosdéfico
y caminaba por arduos senderos; que a
Erasmo, mezcla de tedlogo y humanista, pen-
sador muy agudo, pero no propiamente filo-
sofo, si para serlo se requieren método y dis-
ciplina, le eran poco menos que indiferentes.
Vives y Erasmo coincidian en la parte que
podemos llamar critica de los métodos de
ensefianza, y combatian a un enemigo
comun; pero aun aqui puede notarse diver-
gencia en los procedimientos. Lo que el
humanista holandés queria curar con el cau-
terio de la satira y con el frecuente recurso a
la piedad cristiana, mejor o peor entendida,

lo impugnaba nuestro valenciano con las ar-
mas del razonamiento filosofico, aspirando a
una nueva sintesis cientifica, a una total or-
ganizacion y construccion de las ciencias es-
peculativas y de sus aplicaciones ético-
politicas. Era Vives moralista mas austero y
rigido que Erasmo; era también un espiritu
mas piadoso y mas atento a la contemplacion
de las cosas divinas. Erasmo vivio siempre en
una atmosfera agitada y tempestuosa; sus
polémicas son casi tantas como sus libros.
Vives era de indole modesta, o por decir me-
jor, humilde, se complacia en la meditacion
silenciosa ( tacita cognitio); aplicaba con calma
los procedimientos de observacion y analisis;
cultivaba el dificilisimo ars nesciendi, que es
por si solo un programa cientifico. Pasados
los hervores de su juventud, la edad que po-
demos llamar de la irrupcion y del asalto, no
perdia el tiempo en disputar con sus contra-



dictores, y aguardaba sereno, aunque fuese
para muy lejano porvenir, el triunfo de la
razon y de la justicia. Porque ademas de filo-
sofo, era un gran filantropo cristiano, que se
pasaba la vida clamando paz y concordia,
cuando todo el mundo ardia en guerras y
sediciones.

Este hombre, benemérito de la univer-

sal cultura, en cuya mente encontré asilo la
antigluedad entera para salir de alli con du-
plicados brios, dio a su construccion filosofi-
ca un caracter de universalidad y trascen-
dencia que no alcanza ninguna de las tentati-
vas del Renacimiento: ni la de Pomponazzi,
concentrada en un solo problema, ni la de
Pedro Ramus, que es una mera innovacion
dialéctica, ni el incoherente panteismo de
Miguel Servet, mezclado con sus extranas
doctrinas cristologicas, ni el escepticismo o
agnosticismo de Francisco Sanchez, ni las
vivas y geniales intuiciones de Filosofia de la
Naturaleza, que en la turbia corriente de los
escritos de Giordano Bruno alternan con en-
sueinos pitagoricos, cabalisticos y lulianos.
Falté a la mayor parte de los pensadores de
aquella era dramatica y turbulenta, modera-
cion y equilibrio, que son precisamente las
cualidades caracteristicas de Luis Vives.

El sentido comun en su mas noble

acepcion, la filosofia modesta y sélida que ha
hecho la gloria de Inglaterra y de Escocia,
dictd por primera vez sus canones en la ar-
diente y nerviosa latinidad de Vives, antes de
dictarlos en el pomposo estilo de Bacon o en
la lengua analitica y precisa de Reid y Hamil-
ton. En las materias pedagodgicas y en las de
filosofia pura, que son la cima de su obra 'y



abarcan un plan entero de restauracion
cientifica, son admirables el nervio, la energ-
ia y la grandilocuencia de Vives, cuando im-
pugna sistemas erroneos o denuncia vicios
de educacion y extravios de pensamiento. Y
no lo es menos la serenidad y lucidez con
que formula las verdaderas bases del método
cientifico, y escribe en su inmortal tratado De
Anima et Vita, el primer manual psicologico
de los tiempos modernos. Predecesor de Ba-
con, de Descartes, de la escuela escocesa, lo
es también de Kant en la posicién del pro-
blema critico y en el postulado ético-
teoldgico de la razén practica.

Y no fue menor su influencia en la parte

que podemos decir popular de sus escritos, en
las obras de moral practica y de economia
social, en que discurre sobre la educacion de
la mujer, sobre los deberes del marido, sobre
el alivio y socorro de los pobres, sobre la paz
y la guerra, y en su elocuente invectiva con-
tra el comunismo de los anabaptistas ( De
communione rerum). Su accion, no por latente
menos positiva, alcanza por un lado a la pe-
dagogia de los jesuitas, y por otro a la de
Comenio, Neander, Sturm y casi todos los
educadores que precedieron a Locke y Rous-
seau. No han sido en corto numero los bio-
grafos de tan extraordinario varén, ni los que
han procurado ilustrar puntos particulares

de su doctrina. Entre estos estudios merece
alta prez la copiosa y puntual Vida latina de
nuestro filésofo, que con mano no entorpeci-
da por el hielo de los afos trazé don Grego-
rio Mayans, coronando con este monumento
una vida entera de loables esfuerzos por la
restauracion de la cultura patria. Pero ni este



trabajo, que continua siendo de primer or-
den, ni la elegante Vindicacion de don Ricar-
do Gonzalez Muzquiz (1839), ni las eruditas
Memorias de los belgas Naméche y Vanden-
Bussche, ni el importantisimo articulo de
Lange en la Enciclopedia pedagogica de
Schmid, ni la tesis de G. Hoppe sobre la psi-
cologia de Vives, ni otras que pudieran citar-
se, son mas que antecedentes de la obra
magna del Dr. Bonilla, en que todos los datos
aparecen recopilados, todas las opiniones
discutidas, expuesta y sistematizada la doc-
trina del gran poligrafo, sin prevencion ad-
versa ni favorable, y aun con cierta nota se-
vera en ocasiones; y puesta en relacion con la
historia general de la Filosofia, y, especial-
mente, con las opiniones analogas o contra-
rias de otros pensadores espanoles. Y para
que nada falte a la excelencia de tan hermoso
libro, que no esta aderezado sdlo para el pa-
ladar de los eruditos y de los filésofos, tam-
bién convida a todo lector amante de la his-
toria y del arte con el cuadro magnifico de
los esplendores del Renacimiento. Con razén
pudo decir su autor que, al terminarlo, le
parecid «salir como de un suefio, durante el
cual habia departido amistosamente con las
inmortales figuras literarias y artisticas que
vivieron en los gloriosos dias de Ledn X, de
Francisco | y de Carlos V».

Con Luis Vives habia penetrado el Sr.

Bonilla en las entrafias de nuestra Filosofia
durante el periodo en que mostré mayor pu-
janza, y en que su voz fue mas oida en el
mundo. La enciclopedia vivista le habia lle-
vado al examen de muchas otras manifesta-
ciones de nuestra antigua ciencia. Natural era



que surgiese en su animo la idea de escribir
por completo la Historia de la Filosofia Espario-
la, empresa que consideraban inasequible
muchos, y para la cual solo existian breves
ensayos e indicaciones. No le arredraron los
obstaculos de la rareza de los libros, y de la
variedad de lenguas que necesita dominar el
que quiere conocer nuestro tesoro filosofico.
Internase con valor por el aspero sendero de
mil lecturas diversas e intrincadas, y fruto de
ello es el primer volumen publicado en 1908,
que comprende desde los tiempos primitivos
hasta el siglo XIl, pero sin abarcar aun todas
las manifestaciones de este largo periodo,
puesto que la hebrea y la arabiga daran ma-
teria para dos tomos sucesivos, uno de los
cuales esta ya en prensa. Son, pues, materia
del primero, ademas de lo que puede saberse
o conjeturarse de las doctrinas metafisico-
religiosas de los mas antiguos pobladores
historicos de la Peninsula ibérica, la filosofia
de la época romana, y la de los primeros si-
glos cristianos, continuada en el reino visigo-
tico y en las escuelas de los mozarabes; vy,
finalmente, aquel asombroso despertar del
pensamiento occidental aleccionado por el
Oriente, en el colegio de traductores de Tole-
do, y balo los auspicios del Arzobispo don
Raimundo. Acaso hubiera convenido, para
mayor claridad de la exposicion y aun por

ley de orden interno, que la historia de los
origenes de esta filosofia toledana, que es
nuestra particular contribucién a la Escolasti-
ca, precediese a la exposicién de su desarro-
llo, puesto que la metafisica de Domingo
Gundisalvo, principal representante de esta
escuela, no se comprende sin la de Avempace



y Aben Gabirol, en quien principalmente
estriban las doctrinas del Liber de unitate y del
De processione Mundi. Pero esta leve infrac-
cion de método es facil de subsanar en edi-
ciones posteriores, y nada perjudica a las
excelentes paginas en que el Sr. Bonilla re-
sume con la mayor brillantez y acrecienta con
el fruto de su erudicion propia los resultados
obtenidos, no solo en las obras ya antiguas
de A. Jourdain, Wustenfeld y el doctor Le-
clerc, sino en el libro capital de Steinschnei-
der sobre las traducciones hebreas de la Edad
Media y sobre los judios considerados como
intérpretes (1898), en el de Guttmann sobre la
Escolastica del siglo Xlll en sus relaciones
con la literatura judia (1902), y en las nume-
rosas monografias que sobre los escritos fi-
losoficos del arcediano Gundisalvo o Gundi-
salino, han compuesto Hauréau (1879), Al-
berto Loewenthal (1890), J. A. Endres (1890),
Pablo Correns (1891), Jorge Bulow (1897), C.
Baeumker (1898), Luis Baur (1903) y otros
colaboradores de la sabia publicacién que
aparece en Munster con el titulo de Beitrage
zur Geschichte der Philosophie des Mittelalters, a
la cual debemos, entre otros grandes servi-
cios, el texto integro del Fons Vitae, de Avi-
cebréon. Cuando en 1880 publiqué el Liber de
processione, apenas sonaba en la historia de la
Filosofia el nombre de Gundisalvo, que hoy
resulta autor del famoso Liber de unitate, uno
de los que mas influyeron en la gran crisis
escolastica del siglo XIII.

Menos interés de novedad podian ofre-

cer los capitulos dedicados a la Filosofia his-
pano-romana y a la de los Padres de nuestra
Iglesia. Pero aun en este campo tan trillado



acierta el Sr. Bonilla a tratar de Séneca con
criterio espanol, mostrando en la cadena de
nuestros moralistas, en el sentido ético de
nuestro pueblo, en las valientes manifesta-
ciones de nuestra poesia didactica y senten-
ciosa, el reflejo de la tragica y fiera doctrina
estoica tal como la formulo el filésofo cor-
dobés, su arrogante afirmacion de la volun-
tad, indémita de todo yugo, y cierto varonil y
austero pesimismo que apenas se disimula
bajo la resignacion cristiana de sus intérpre-
tes, o se combina habilmente con ella.

Si en Séneca importa mucho mas el mo-
ralista que el metafisico, no sucede lo mismo
con otro filésofo espafiol del primer siglo de
nuestra era, el pitagérico Moderato de Cadiz,
cuyos fragmentos, tan importantes en la evo-
lucién neoplatonica de Alejandria, nos han
conservado, si bien en escaso numero, Stobeo
y Simplicio. La traduccién y el comentario
muy sagaz y perspicuo de estas oscuras reli-
quias de un idealista armoénico, cuyos con-
ceptos reaparecen mas de una vez y con ex-
tranas notas de semejanza en la corriente del
pensar ibérico, es uno de los mas loables ser-
vicios que debe nuestra erudicion filosofica
al compafero que hoy penetra en esta casa
con un titulo de los mas dignos de envidia y
que nadie puede disputarle: el de primer his-
toriador de la Filosofia nacional.

A ese lauro aspiré en mi juventud, alen-

tado por el sabio y benévolo consejo de un
varon de dulce memoria y modesta fama,
recto en el pensar, elegante en el decir, alma
suave y candida, llena de virtud y de patrio-
tismo, purificada en el yunque del dolor has-
ta llegar a la perfeccion ascética. Llamabase



este profesor don Gumersindo Laverde; es-
cribié poco, pero muy selecto, y su nombre
va unido a todos los conatos de historia de la
ciencia espanola, y muy especialmente a los
mios, que acaso sin su estimulo y direccion
no se hubiesen realizado. Recordar hoy su
nombre es un deber de justicia. Con qué
jubilo hubiera visto penetrar triunfante, en
este clarisimo senado de la historia patria, la
ensena que él tremolo el primero y que de
Sus manos recibieron las mias para trans-
mitirsela a discipulos mejores que yo, y cuya
obra esta destinada a sustituir a la mia por
ley indeclinable del progreso cientifico! jY
con qué efusidon he de saludarla, yo que en
los libros del Dr. Bonilla veo prolongarse
algo de mi ser espiritual, asi como en los de
otro eminente alumno mio contemplo el ad-
mirable desarrollo de las ideas sobre la Edad
Media y la epopeya castellana, que recogi de
los labios del venerable y austero Mila y Fon-
tanals! Perdonadme si algo hay de inmodes-
tia en la afirmacion de este parentesco que a
todos nos liga en nuestra funcion universita-
ria; pero cuando recuerdo que por mi catedra
han pasado don Ramoén Menéndez Pidal y
don Adolfo Bonilla, empiezo a creer que no
ha sido inutil mi transito por este mundo, y
me atrevo a decir, como el Bermudo del ro-
mance, que «Si N0 venci reyes moros, en-
gendré quien los venciera.
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