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Del lat. paradigma, y
este del gr. mapaderypa

El presente nimero de Paradigma, junto a sus habituales secciones y articulos
sobre temas diversos, desea presentar dentro de nuestras limitaciones una aproximacion a
la figura y pensamiento del pulidor de cristales y filésofo holandés Baruch Spinoza.

Spinoza fue un fil6sofo senalado desde el principio como un pensador extrano,
heterodoxo y fuera de su época. Un filésofo que hace honor a la maxima de su obra
cumbre, la Etica: Sed omnia preclara tam difficilia quam rara sunt. La obra de este pensador
del siglo XVII, admirado y leido a la vez que proscrito durante mas de tres siglos, mantiene
una actualidad fuera de toda duda. Por medio de los cinco generosos ejercicios de
admiracion que constituyen los cinco articulos que incorporamos en este nimero de
Paradigma sobre este tema pretendemos que sirvan de modesto impulso a los lectores para
aproximarse a la siempre creativa y apasionante aventura intelectual que supone la
lectura de Spinoza. Cada afo aparecen nuevos trabajos y ensayos que potencian su figura.
Su filosofia es una filosofia del conocimiento, de un conocimiento que en lo politico y
social se expresa entre la defensa de la libertad y el rechazo de la servidumbre; en realidad
un auténtico proyecto de transformacion del mundo que apuesta por la potencialidad
individual y colectiva.

Podemos afirmar que dicha actualidad reside, ademas, en su profundo mensaje; un
mensaje que nos indica, al igual que el del insobornable aliento progresista de la ciencia,
que no hay nada que no pueda ser conocido. Un mensaje que nos habla del reto que
supone la inteligibilidad de nuestro mundo y que rechaza cualquier verdad secreta y
cualquier poder o revelacion ocultos. Un mensaje, en fin, lleno de pequefias verdades a
modo de pequefas joyas acumuladas en esa poética sublime que constituye su Etica que
nos traslada que lo mas importante, lo critico consiste en que precisamente ese conjunto
de minusculas y sencillas verdades son las que necesitamos para aproximarnos a la
felicidad de este mundo. Deseemos para terminar, como nos dice el acertado y hermoso
verso de Paul Celan: que Baruch el que nunca / llora, / pula en torno a ti, / debidamente, la /
angulosa, / incomprendida / lagrima vidente.
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Las traslicidas manos del judio
labran en la penumbra los cristales
y la tarde que muere es miedo y frio.
(Las tardes a las tardes son iguales.)

Las manos y el espacio de jacinto
que palidece en el confin del Ghetto
casi no existen para el hombre quieto
que esta sofiando un claro laberinto.

No lo turba la fama, ese reflejo
de suenos en el suefio de otro espejo,
ni el temeroso amor de las doncellas.

Libre de la metafora y del mito
labra un arduo cristal: el infinito
mapa de Aquel que es todas Sus estrellas.

Jorge Luis Borges



Spinoza: el hereje que labrd
en la penumbra los cristales

José Javier Campos-Bueno

Libre de la metafora y del mito,
labra un arduo cristal: el infinito
mapa de Aquel que es todas sus estrellas.

Borges, 1964, El otro, el mismo.

Sabiduria, arte y técnica

La revolucién artistica que se produce en el Renacimiento va pareja de otras de caracter cientifico
y religioso. Toda Europa se contagia de esa efervescencia que tiene en el descubrimiento de «nuevos mun-
dos» —terrestres, extraterrestres, microscopicos— para el estudio de las ciencias uno de sus logros mas esti-
mulantes: Guttemberg, Colon, Copérnico, Kepler o Galileo junto a Leonardo, Miguel Angel, Durero, Holbein,
Servet, Moro, Erasmo, Vesalio, Janssen, van Leeuwenhoek, Lutero o Calvino son algunos de los nombres que
contribuyen, entre miles, a esta transformacion radical del Viejo Mundo. A finales del siglo XVI el noble flo-
rentino Luigi Alamanni encarg6 al pintor de Brujas Jan Van der Straet y miembro de la academia de dibujo de
Florencia, mas conocido por su nombre latino loan Stradanus, una serie de dibujos que ilustraran los descubri-
mientos mas notables de la época. A lo largo de mas de dos décadas estos «nuevos descubrimientos» de la era
moderna, o Nova Reperta, fueron publicados por Philip Galle, impresor y grabador ayudado por su hijo Theo-
dor y su yerno Jan Collaert. En esta coleccion inicial de veinte grabados publicados entre 1580 y 1605 se repre-

sentan los notables descubrimientos geograficos (América), de navegacion (brujula, astrolabio), astronémicos e
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innovaciones de técnicas para el desarrollo de la industria (metalurgia, la fabricacion de lentes, relojes, pdlvora
y cafones, molinos e ingenios para producir aceite y azlcar), tratamientos médicos de nuevas enfermedades
(sifilis) o del arte de la pintura o la imprenta. Pero ;como es la vida de estos hombres notables? ;Cuales son las

tensiones politicas y religiosas bajo las que tienen que desarrollar su pensamiento?

Los Espinosa: sefardies transterrados

En este contexto permanente de tensiones politicas y religiosas es en el que cabe situar la obra que va
a llevar a cabo Spinoza durante el siglo siguiente. Y no sera un caso tnico ya que los cambios religiosos y poli-
ticos que se estan produciendo en toda Europa influye directamente sobre la libre expresion de las ideas artis-
ticas, cientificas y religiosas. Las tensiones creadas por el surgimiento de los nuevos estados europeos durante
el siglo XVI habia acabado con la unidad religiosa. La consolidaciéon nacional se impuso a través de la maxima
Cuius regio, eius religio que se consagra definitivamente, tras 30 afios de guerra, con la Paz de Westfalia en
1648. Este fin de la tolerancia se resumiria anos mas tarde Luis XIV con la formula «un roi, une la loi, une foi»,
aunque afectaria mas al ambito religioso y politico que al cientifico. En el Afio del Sefior de 1648, Spinoza tiene
16 anos y todavia se esta formando en la ortodoxia de la comunidad judia de Amsterdam. En 1656 la congre-
gacion judia sera expulsado de la sinagoga.

(Cuél era el origen familiar de Spinoza? En opinion de Santayana o Madariaga la familia Espinosa,
de origen sefardi, procede del norte de Palencia o de Burgos. ;Y como ha llegado a los Paises Bajos? Para
explicarlo hay que recordar que los decretos que siguen a la caida del Reino de Granada han llevado a conver-
siones masivas de judios y a la diaspora fuera de los reinos de Castilla y Aragén. Los Espinosa han buscado
refugio en el Alentejo portugués pero la crisis sucesoria de Portugal volvera a inquietar a la comunidad judia.
Por las mismas fechas que Stradanus trabaja en la Nova Reperta Felipe 1l es coronado Rey de Portugal (1582)
y mantiene un conflicto politico-religioso en los Paises Bajos. Las provincias del sur se han proclamado caté-
licas y eso ha llevado en 1579 a la Unién de Utrech formada por las Siete Provincias protestantes del norte.
En estas provincias esta floreciendo una nueva cultura religiosa que se plasmara en el Decreto Tolerancia
promulgado ese mismo afo. Atraidos por esta relativa tolerancia religiosa muchos sefardies conversos portu-
gueses que desconfian del nuevo rey a partir de 1593 se embarcan con rumbo a Amsterdam y recuperan sus
antiguas practicas religiosas. Tras la muerte de Felipe Il en 1598 las hostilidades entre las provincias del sur
y las del norte contintan y los dos bandos se ven obligados a destinar a la guerra gran cantidad de recursos.
Finalmente la diplomacia triunfa y, tras doce afios de conflicto, la unién de las Siete Provincias acabara sien-
do reconocida por la corona espanola en 1609. Mientras tanto los Espinosa han vivido un largo peregrinaje
antes de reunirse con la comunidad sefardi de Holanda. Su abuelo Isaac originario de Lisboa se ha establecido
en Nantes. Algunos anos, en 1615, alcanzada la paz con Espafa, se establecen inicialmente en Roterdam. El
destino final para Miguel, el padre de Spinoza, sera Amsterdam donde en 1632 nace Baruch en el seno de una
familia de comerciantes. Coincide en el tiempo con la publicacion en lengua vulgar del Dialogo sopra i due
massimi sistemi del mondo (1632) de Galileo, que cuenta con la proteccion del Papa Urbano VIIl 'y de Fernando
Il de Médicis. Afios antes Galileo ya habia publicado en latin Sidereus nuncius (1610) y habia provocado, como
reaccion que en 1616 la Iglesia de Roma censurara las teorias de Copérnico. En 1633, un afo después del na-
cimiento de Spinoza, Galileo es conminado por el Santo Oficio a abjurar de sus ideas heliocéntricas, cosa que
hace y le permite librarse de una prisién perpetua. Este hecho no pasé desapercibido a Descartes que renuncié
a publicar su obra recién concluida en Holanda Le monde de Mr Descartes ou le traité de la lumiére (1632-1633)
escrito también en lengua vulgar y que se publicara como obra péstuma en 1664. ;Por qué la estancia de Des-
cartes en Paris fue tan corta? ;Por qué razdn, desde 1628, Descartes vivi6 en varias ciudades de las provincias
unidas de Holanda antes de trasladarse a la corte de Cristina de Suecia? La vida en Paris, con el cardenal Ri-
chelieu en el Consejo Real, podia resultar complicada, especialmente después de que el Parlamento de Paris
en 1624 hubiera promulgado la pena de muerte para quienes divulgaran ensefianzas que contuvieran ideas
opuestas a los clasicos o mantuvieran debates publicos distintos de los aprobados por los doctores de la Facul-

tad de Teologia. Fuera de Francia, en la ciudad holandesa de Leiden, Descartes publicé en su lengua vernacu-
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la, el Discours de la méthode (1637). El libro tuvo una gran influencia desde el primer momento y fue objeto de
alabanzas y criticas, que buscaban la prohibicion las ensefanzas cartesianas. Voetius, Rector de la Universidad
de Utrech, uno de sus mas firmes detractores, se opuso a que fuera traducida al holandés, aunque no pudo

impedir que apareciera en latin, sin la geometria, bajo el titulo de Specimina Philosophiae (1644).

Un hombre engendra a Dios en la penumbra

Este que acabamos de ver es el mundo al que llega y en el que vive y desarrolla su obra Benedito de
Espinosa. Es un judio, que alumbra un manuscrito cargado de infinito, labrando —dice Borges— a Dios con
geometria delicada. Desde su enfermedad, desde su nada, sigue erigiendo a Dios con la palabra. El furor calvi-
nista, que un siglo antes condenara a Servet a morir en la hoguera en 1553 est4 amortiguado en los Paises Ba-
jos. Aquel asesinato instigado por Calvino conmovié a los humanistas europeos. Cuando Spinoza es expulsado
de la Sinagoga y desterrado de Amsterdam resuenan todavia con mas fuerza los argumentos que a Servet no
le sirvieron para salvarse. Estan presentes las palabras de la carta dirigida a Castellio —fiscal que actda en
nombre de Calvino—: «Os pido por el amor de Cristo que respetéis mi libertad y renunciéis al fin a cubrirme
con falsas acusaciones. Dejad que profese mi fe sin coaccionarme, tal y como se os permite a vosotros la vues-
tra... Seguramente uno de nosotros esta equivocado, pero precisamente por eso amémonos el uno al otro... Lo
Unico que sabemos con seguridad, td y yo, o al menos deberiamos saber, es el compromiso de amor cristiano.
Practiquémoslo vy, al hacerlo, cerremos asi la boca a todos nuestros adversarios». A pesar de lo abominable
que resultd esta condena de un tedlogo y hombre de ciencia todavia estaban por llegar otras que igualmente
conmovieron a aquella sociedad. Quizas las mas conocidas son las de Moro (1535), Giordano Bruno (1600) en
Roma o de Jean Fontanier (1622) en Paris. Otros humanistas como Erasmo tuvieron mas suerte ya que resis-
tiendo a las presiones catdlicas y protestantes lleg6 a ser enterrado en 1536 en la catedral de Basilea que un

lustro antes de su muerte habia dejado de ser catélica.

Spinoza también tuvo la habilidad de sobrevivir a este ambiente tan hostil a la independencia de
pensamiento. La expulsion de la Sinagoga le aleja de la comunidad judia y le acerca a la holandesa. Puede
atreverse a interpretar y cuestionar la verdad revelada por Dios en los textos sagrados. Para poder hacerlo,
siendo un autor conocido por su atrevida heterodoxia, debe obrar con respeto y calculada prudencia. «Espi-
nosa» y un brevisimo lema en latin: caute (cautela). En 1670 aparece publicado el Tractatus Theologico-Politicus
de autor an6nimo y con falso pie de imprenta. Algunos de los argumentos que habia compuesto en espanol a
su salida de la Sinagoga aparecen en el tratado. Pronto se supo que era obra de un autor judio, ya conocido
por sus comentarios a la obra de Descartes Renati Des Cartes Principiorum Philosophiae (1664), el Gnico trabajo
que Spinoza publico en vida con su nombre. Su obra mas destacada, Ethica Ordine Geometrico Demonstrata
(1677) se publicara péstumamente, unos meses después de su muerte, aunque la habia concluido en 1674. La

aparicion del tratado contribuy6 a empeorar la reputacion de Spinoza. Fue acusado de escribir «atrocidades, o
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mas bien obscenidades» en el libro «mas vil y sacrilego de los que ha visto el mundo». Stewart, en su ameno
y documentado libro El hereje y el cortesano, que glosa la tormentosa relacion de Leibniz con Spinoza, sefia-

la que todavia pasaran dos siglos antes de que aparezca otro libro capaz de suscitar tanta célera e irritacion

y denuncias. Se refiere al Origen de las Especies de Darwin. A pesar de su prudencia la candidez de Spinoza
parece evidente. Aunque la reaccion le sorprendiera ;qué otra cosa cabia esperar? ;Cémo podia pensar que
ridiculizando a los profetas, dudando de los milagros y desacralizando la palabra Dios se iba a librar de la acu-
sacion de ateismo? Leibniz representa un buen ejemplo de la respuesta de sus contemporaneos mas destaca-
dos. Es «una obra impia» porque atenta contra la religién y es «... lamentable que un hombre de tan evidente
erudicion haya caido tan bajo». No es de extranar que reconozca las cualidades intelectuales de Spinozay a la
vez no cuestione la verdad o falsedad de los argumentos. Simplemente se plantea el caracter subversivo de las
ideas de Spinoza para la religion cristiana. Sorprendentemente el siguiente paso de Leibniz, en 1671, fue dirigir
una carta al «muy ilustre y honorable Sr. Spinoza... célebre doctor y profundo filésofo» con la intencién de
mantener correspondencia. Los detalles de la relacion que mantuvieron el «hereje» y el «cortesano» han sido

recogidos por Stewart con detalle y gran agudeza.
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Hay mas ejemplos de lo que algunos pueden Ilamar entereza y otros ingenuidad del filésofo holan-
dés. Cuando el lider republicano Jan de Witt en 1672 fue descuartizado en la calle por una multitud de parti-
darios de la monarquia orangista, Spinoza indignado por la atrocidad quiso salir a la calle para distribuir el

panfleto Ultimi barbarorum sin temer por su vida. Afortunadamente su casero se lo impidié.

La ciencia en Spinoza

A diferencia de Leibniz o Descartes, convertidos en cortesanos que contaron con un claro amparo de
destacados miembros de la nobleza, Spinoza recurri6 al trabajo manual y al comercio como medio de vida. La
aplicacion de sus conocimientos de 6ptica le permitié dedicarse recién inventado negocio de la talla industrial
de lentes, algo a lo que Descartes también estuvo a punto de dedicarse. El invento de la lente desarroll6 la
produccion de anteojos, telescopios y microscopios; era una actividad que tenia, y tiene todavia, bastante de
artesanal (recordemos aqui a Domingo de Orueta); aunque hoy, al menos en el campo de los diamantes, se-
guramente esta mejor remunerada que en el siglo XVII. Esta independencia derivada de la fabricacién de len-
tes iba a contribuir a su muerte prematura, posiblemente por silicosis.

(Puede considerarse a Spinoza como un protocientifico naturalista? Por sus conocimientos de 6ptica
o por la relacion epistolar que mantuvo con Oldenburg, secretario de la Royal Society, podriamos pensar que
si. No obstante, hay otros aspectos de su obra —nos dice Schliesser— que lo alejan. Pensemos, por ejemplo,
en su recelo a considerar que las matematicas puedan representar el lenguaje en el que esta escrita la natu-
raleza como pensaban Galileo, Huygens o Wallis, entre otros. A pesar de estas reticencias, en el ambito de las
neurociencias la obra de Spinoza ha despertado mayor interés. Buena prueba de ello es libro de Antonio Da-
masio En busca de Spinoza del que se ha hablado en revistas especializadas como Nature o en la prensa diaria.
Spinoza esta hoy también presente en los estudios experimentales que se ocupan de entender el problema del
libre albedrio, o la moralidad como fenémeno universal. Diversos pasajes de la Etica de Spinoza describen con
precisiéon como interacttian en el hombre los estados emocionales y como podemos valernos de ello para me-
jorar. Asi en la parte IV que trata De la servidumbre del hombre o de la fuerza de los afectos afirma que el bien y
el mal no aluden a nada positivo en las cosas en si mismas ya que no son otra cosa que modos de pensar que
formamos a partir de la comparacion de las cosas entre si. Por ello, «Ninguna cosa puede ser mala por lo que
tiene de comdn con nuestra naturaleza, sino que es mala para nosotros en la medida en que nos es contraria».
(Eth, 4p30). Algunas de sus proposiciones hace ya muchos anos que han sido comprobadas experimentalmen-
te. Por ejemplo, cuando nos dice que «Un afecto no puede ser suprimido ni reprimido sino por medio de otro
afecto contrario y mas fuerte que el que ha de ser reprimido». (Eth, 4p7) pensamos inmediatamente en los
procedimientos de contracondicionamiento que Pavlov y Konorski siguieron con éxito en sus perros, obte-
niendo los resultados ya anticipados por Spinoza. De hecho, a finales del siglo XIX y comienzos del siglo XX el
pensamiento de Spinoza atrajo a numerosos filésofos y cientificos. Entre los espafioles podemos citar a Jorge
de Santayana, profesor en Harvard, contemporaneo y colega del psicélogo William James (en cuya teoria de
las emociones palpita la obra de Spinoza). A este lado del océano, en Madrid, tenemos a Simarro, psicélogo y
neurélogo, contemporaneo de Cajal, que encabeza uno de los cuatro apartados de su memoria de catedra con
la siguiente cita de Spinoza: «El hombre no puede ser otra cosa que una parte de la naturaleza y no puede su-
frir otros cambios que no sean los propios de dicha naturaleza, pues la naturaleza es la causa adecuada que los
produce» (Eth, 4p4). Hablando de Simarro, Juan Ramén Jimenez escribe: «el Dr. Simarro me leia, con su entu-
siasmo afanoso fragmentos de la Etica, aquellas noches ricas, junto al fuego que rojeaba tantos libros de todas
clases y el retrato de Spinoza que Simarro le habia pedido a Sorolla que le pintara». Este testimonio va a ser
uno de los argumentos utilizados para confirmar que fue Sorolla el autor del retrato de Spinoza recientemen-
te redescubierto en la Facultad de Filosofia de la Universidad Complutense de Madrid. Esta claro que tras la
guerra civil espafola Spinoza volvio a ser un filosofo maldito, que seguia los pasos del decano republicano de
la Facultad, Garcia Morente, depurado por los republicanos y sospechoso para los franquistas. Asi, el retrato
anénimo de «un caballero espanol» (sic) permanecié durante afios oculto de la vista del publico hasta que el

paso del tiempo determiné que el azar devolviera las cosas a su lugar. En fin, ... jcosas de la Espafa inteligible!
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Si queremos completar brevemente este reconocimiento al fildsofo, diremos que hace dos décadas se
establecio el Spinozapremie que, dotado con 2,5 millones de euros, es el premio internacional mas prestigioso
que en Holanda puede recibir un cientifico.

Resultaria pretencioso que un simple interesado por la obra de Spinoza, como el que esto escribe,
afirmara o negara a partir de los ejemplos aqui recogidos que la obra del filosofo ha contribuido de modo
notable, y mucho menos decisivo, al desarrollo de aspectos concretos de la ciencia actual. A Spinoza, en ex-
presion poética de Borges, no le turbd la fama, que es reflejo de suefios en el suefio de otro espejo. Su vida,
nos dice Atilano Dominguez, ha transmigrado dudosamente entre la hagiografia. ;Qué contribucion clara y
decisiva para el desarrollo de la ciencia tal como la conocemos hoy podemos destacar de la obra de ese hom-
bre ebrio de Dios, minucioso pulidor de lentes, capaz de rechazar ofertas de dinero y cargos académicos, que
dudaba de los milagros y se burlaba de la supersticion, ese hombre que afirmaba que en la naturaleza no hay
bien ni mal, que horrorizé a los biempensantes y fue el creador de una obra multiforme que parece servir para
todo? Sin duda, el fruto principal de su obra ha sido hacer posible el desarrollo de la idea de Dios en el mundo
moderno. Ese Dios del universo de Einstein: «Creo en el Dios de Spinoza, —nos confiesa— ese que se revela en
la armonia de todo lo que existe, no en un Dios que se preocupa por el destino y las acciones de la humani-
dad». Y es ese Dios moderno, el Dios de Spinoza, el que ha permitido el libre pensamiento y con él, después
de Galileo pero antes que llegaran Darwin o Cajal, ha unido para siempre al hombre con la naturaleza a través
de la Ciencia.

José J. Campos-Bueno es profesor titular del Departamento de
Psicologia Basica I en la Universidad Complutense de Madrid
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El delfin y la ola

Una meditacion spinoziana

Jesus Ezquerra Gomez

Estoy en la proa de un barco que surca aguas costeras. Me asomo vy alli estan. Veo su lomo brillante
emerger del agua negra. Son los delfines. Saltan. Siento su alegria.

;Por qué los delfines acompafian a los barcos? Porque aprovechan las olas que estos levantan para
incrementar la potencia de sus saltos. La potencia del aleteo del delfin se combina con la potencia ascendente
de la ola dando como resultado un salto. En términos spinozianos podriamos expresarlo asi: el conatus del del-
fin se compone con el de la ola produciendo otra cosa: un salto. El salto es, en efecto, otra cosa que el delfin y
que la ola. Cada uno de ellos es causa necesaria, pero no suficiente, para que acontezca el salto. El salto no es,
en rigor, Gnicamente el salto del delfin, aunque este animal tenga un papel muy relevante (el mas relevante) en
tal acontecimiento. El salto lo es de una suerte de amalgama del delfin y de la ola; es el efecto de la combina-
cion de ambos. Si nos detenemos un instante a pensar, llegaremos a la conclusion de que en el mismo no sélo
estan involucrados el delfin y la ola sino también el viento que provoca la ligera marejada, la luna que causa la
marea, el barco que surca la mar produciendo una estela... Esa serie de concausas llega a involucrar —si somos
radicales y precisos, como conviene a un filésofo— la totalidad de lo que hay. La causa de ese salto es, en defi-
nitiva, el universo en su integridad.

El salto no requiere una intencion o propésito del delfin. No es un télos. El objetivo del delfin no es
saltar. El delfin, simplemente, salta. Hay un delfin nadando, una ola y entonces se da el salto. El salto se da,
acontece, es. A ese acontecer, expresion del incremento de potencia producido por la composicion del delfin y
la ola, podriamos llamarlo «juego». El animal juega —escribe Friedrich Schiller en sus Cartas sobre la educa-
cién estética del hombre— cuando lo que impulsa su actividad es la abundancia de fuerza (Reichtum der Kraft),
la vida que se desborda exuberante (iiberfliissige Leben).' El salto es un efecto de la fuerza, no una causa final.

Ese salto nos obliga a entender al delfin y a la ola (y al universo) como algo unitario aunque compues-
to, ya que ambos conjuntamente son su causa. Si atendemos al salto, el delfin y la ola no son dos cosas dis-
tintas sino partes o momentos de una sola. Ambos son componentes de eso que causa el salto. «Si varios indi-
viduos —escribe Spinoza— concurren en una accion de tal modo que todos sean causa simultaneamente de un
unico efecto, los considero a todos ellos como una cosa singular».? Por lo tanto el delfin y la ola son, conjunta-
mente, una cosa singular. Esta afirmacion nos causa extrafieza porque la composicion del delfin y la ola es efi-
mera. Su unidad es algo momentaneo, como el propio salto. Sin embargo, considerar el cuerpo de un hombre
como una cosa singular no nos causa perplejidad porque la multitud que lo compone (érganos, tejidos, fluidos,
células, parasitos...) es duradera (al menos para la medida temporal humana), no se descompone en el mismo
instante de su composicion. Pero aunque nuestro cuerpo dure mas, no deja de ser algo analogo al salto de un
delfin en una ola. Uno y otro son composiciones temporales que incrementan la potencia de sus componentes.
En este sentido, la tnica diferencia entre esa unidad compuesta (el delfin-ola) y un hombre (o una marabunta
o el bosque de Sherwood o el monte Sagarmatha, todos ellos compuestos mas o menos complejos) reside en
su respectiva duracion. Por lo demas, el hombre no es para Spinoza un ser privilegiado en la naturaleza, no es
—escribe— «como un imperio dentro de de otro imperio».?

La permanencia de un individuo compuesto no depende tanto de sus componentes como de la estruc-
tura de esa composicion. Los elementos pueden ser sustituidos por otros. No importa. El compuesto subsistira
si subsiste el plexo de relaciones que configura su composicién; como la nave Argo, que llegé al final de su
viaje sin que ninguna de sus partes (la quilla, el palo mayor, las jarcias, las velas, los remos...) fuera la misma
con la que parti6. Cuando morimos no estamos compuestos de las mismas células que teniamos al nacer.

1. F. ScHILLER, Briefe ueber die Asthetische Erziehung des Menschen, carta 27, en F. ScHILLER, Theoretische Schriften, Deutscher Klassiker
Verlag, Frankfurt am Main, 1992, p. 669.
2. Eth I, def. 7.
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No debemos dejarnos engariar por los nombres: Los individuos son dificiles de determinar, tienen
limites moviles, cambiantes, temporales. En el universo spinoziano son como las olas. ;Dénde termina una y
empieza la otra? Ademas cada ola —como se aprecia en la célebre representacion del pintor Hokusai— esta
compuesta de otras olas y es, a su vez, componente de otras de mayor tamafio. Esta obra del artista japo-
nés ha sido considerada, en ocasiones, como ejemplo sefialado de representacion de una estructura fractal.
El universo tal y como lo concibe Spinoza es fractal sélo en el sentido de que cada parte es también un todo
compuesto y cada todo es, al mismo tiempo, una parte de una totalidad de orden superior (aunque no es ca-
balmente fractal ya que esos todos y partes no son isomorfos, como lo son las estructuras arborescentes de
ciertos vegetales o las de algunos copos de nieve).

Un magma en perpetuo oleaje, en incesante cambio de composiciones y descomposiciones, eso es la
naturaleza para Spinoza.

Esa composicion de individuos compuestos de otros individuos, a su vez compuestos de otros indi-
viduos... tiene un limite. Spinoza llama a ese limite «Dios o la Naturaleza». Dios no es trascendente, no es
habitante de un trasmundo. Ni siquiera es un ente. El vocablo «Dios» significa en Spinoza nada méas (y nada
menos) que esto: pertenecemos a todo, estamos concernidos por todo, nada nos es ajeno. Es decir: no somos
sino olas en la mar, rostros cambiantes en ese todo que no tiene rostro porque tiene todos los rostros.

En rigor, en el cosmos spinoziano no hay cosas puesto que no hay limites estables de nada. La esencia
ya no es, como en Aristoteles, el correlato real de la definicion,* es decir, lo definido por unos limites. Estos son
coyunturales, moviles, fugaces. La esencia de algo es para Spinoza su conatus, es decir, su esfuerzo por perse-
verar en el ser.” Ser es esforzarse por ser. El que la esencia de algo sea su conatus, su potencia, pone en cues-
tion sus limites, su forma, y los convierte en algo dinamico. Asi lo expresa Gilles Deleuze:

«La cosa no tiene otro limite que el de su potencia o su accién. La cosa es entonces potencia y no for-
ma. El bosque no se define por una forma, se define por una potencia: potencia de hacer proliferar arboles hasta
el momento en que ya no puede mas. De alli que la pregunta que tengo que hacerle al bosque no es: ;cual es tu
figura y cuales tus contornos? La tnica pregunta po hacer al bosque es: jcual es tu potencia? Es decir: ;hasta
donde iras?».*

La composicion de conatus es una consecuencia de esa potencia. En el algebra c6smica spinoziana la
suma es preferible a la resta ya que las composiciones incrementan la potencia de los individuos que las cons-
tituyen, los hacen mas préoximos al todo, a Dios. A ese incremento lo llama Spinoza laetitia, alegria.” Por eso sé
que los delfines, cuando saltan aupados por una ola, lo hacen transidos de felicidad.

Jests Ezquerra Gomez es profesor de filosofia en la Universidad de Zaragoza y
autor del libro Un claro laberinto. Lectura de Spinoza, 2014, Prensa de la Uni-
versidad de Zaragoza

4. Véase X. ZUBIRI, Sobre la esencia, Sociedad de Estudios y Publicaciones, Madrid, 1962, pp. 79 y ss.
5. Eth III, prop 7.

6. G. DELEUZE, En medio de Spinoza, Cactus, Buenos Aires, 2008, pp. 380-381.

7. Eth 111, prop. 11, schol.
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- {Siguiente!

- Buenos dias.
- Buenos dias, ;me ensena su ficha para comprobar la altura?
- Si, aqui tiene, mido 1,78 m.

- Ahora necesito que se quite el cinturon y deje a descubierto su ombligo. Veamos... 110 cm, 178 entre 110 son
1,.618, correcto. Vamos con el fémur y ya s6lo nos quedarian las falanges de los dedos.

- Si, ahora mismo.

- Fémur 66, pierna 107. Bien. ;Me acerca la mano? A ver... Lo siento, no puede pasar el control. No cumple la
proporcion aurea en las falanges de sus dedos.

- ;Coémo? ;Pero qué significa eso?

- Si, vera... he dividido su altura entre la distancia del ombligo a los pies y he obtenido 1,618, esa misma pro-
porcién se ha cumplido de forma aproximada entre las longitudes de su pierna y de su fémur, pero no ocurre
asi con sus dedos y sus falanges.

- ;Pero qué tipo de prueba es ésta?
- Disculpe, en la nueva normativa nos exigen que comprobemos si los

pasajeros cumplen la divina proporcion para dejarlos entrar en este planeta.

Beatriz Serrano
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Belleza escondida
A Ellas y Ella

Maria Jests Carro Rossell

He aqui una escritora de letras que operan y niimeros que hablan, de frases que sentencian, de ver-
dades absolutas, de dudas inmensas y eternas preguntas.

Frialdad concentrada
Emocién contenida
Austeridad impuesta
Derroche, justicia
Profundidad desconocida

—;Qué soy?
—Miedo me da mostrarte.

;Dénde esta la belleza?

Imaginaos un mundo donde todos nacemos iguales, donde todo tiene un orden, donde no hay duda
de lo que esta bien o esta mal.

Imaginaos un mundo donde la justicia es igual para todos, donde desde el principio todas las premi-
sas estan claras, donde da igual quién seas pues a todos nos dan las mismas oportunidades. Imaginaros un
mundo donde la verdad existe y es tnica. Si, lo habéis leido bien, Ginica. No hay una verdad para unos y otra
verdad para otros.

Imaginaos un mundo donde las cosas simplemente son y no hay duda alguna. O si, pero en cualquier
caso, las dudas son iguales para todos.

Belleza suprema, belleza fria
Belleza austera
Elegancia contenida

—;Qué soy?
—Miedo me da ensefarte
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Un mundo donde la mentira y el engafio son faciles de probar. Donde la justicia es rapida porque no
admite interpretaciones. Donde uno, aunque quiera, no puede ni enganarse a si mismo. Donde las cosas, por
mucho que se suplique o incluso se rece, no cambian al gusto de uno. Donde nada puede comprarse. Las co-
sas simplemente son.

Un mundo, donde el aburrimiento no existe pues siempre surgen preguntas que hay que contestar y
la satisfaccion personal que produce resolverlas es simplemente dificil de describir. Cuestiones que, como de-
cia Kant, «despiertan en nosotros un interés desinteresado».

Un mundo que no es, en absoluto, un mundo abstracto sino que se alimenta de cuestiones de la vida
en la que estamos inmersos.

Un mundo util, al servicio de la humanidad, pero que va mucho mas alla, buscando el porqué de las
cosas.

(No diriais que ese mundo es bello?

Orgullo interno

Timidez reconocida
Soledad acompariada
Consuelo infinito
Devoradora de angustias
Pasién incomprendida

—;Qué soy?
—Miedo me da revelarte

La esencia de ese mundo es la libertad: libertad de pensamiento y libertad de actuacion. Libertad de
creacion.

(Cuantas veces os habéis sentido presionados, atrapados ante una situacion que no podéis controlar?
(No sentis un deseo enorme de elevaros y poder mirar las cosas desde arriba, donde esa presion no existe?
(Cuantas veces en la vida los problemas se solucionan cuando se ven desde fuera, cuando uno no se encuentra
apresado en la telarana? ;No se sale mejor de un laberinto si se puede observar desde arriba?

Arriba uno respira aire. Aire.

(Qué es lo que inspira a un montanero a llegar a lo mas alto de la cima, a pesar del frio, de las
inclemencias del tiempo y del altisimo riesgo?

(Qué le hace aspirar a la cima mas alta? ;No deseariais vivir por un instante la satisfaccion personal
que sentira cuando logre su objetivo?
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En ese mundo del que os hablo, lejos de montanas y tempestades, la basqueda de la satisfaccion per-
sonal prevalece sobre otras muchas cuestiones materiales y la superacion de retos es el motor que nos hace
seguir avanzando.

En él habita la elegancia de ir construyendo paso a paso el camino hacia la verdad buscada. Alcanzar
una meta, llegar a una cima, vencer obstaculos... y, en definitiva, participar, aunque sea en una infima parte,
en el avance del saber humano.

Es ese subir en el conocimiento profundo de las cosas el que es para muchos incomprensible, el que
se trivializa y nos sitiia en una posicion a la defensiva ante el resto del mundo. Lo que hace que no la mencio-
ne...

;Dénde esta la belleza?

Feas son las mentiras, bellas las verdades.

Bello, tremendamente bello, lo que transforma lo oscuro en brillante.
Relacién, correspondencia.

Frios son los niimeros, calidos los colores.

Bello, tremendamente bello, lo que transforma lo frio en torrido.

64 2 3 61 60 & T 57
9 55 54 12 13 51 50 16
17 47 45 20 21 43 42 24
Images are comprised of pixels | 26 27 37 36 30 31 33
32 34 35 29 28 38 39 25
represented by numbers 4 23 22 44 45 19 13 43
49 15 14 52 53 11 10 56
2 52 59 5 4 &2 &3 1

Relacion, correspondencia.

Fea es la ignorancia no reconocida, la prepotencia, la cobardia.
Bella es la humildad y la valentia.

Fea es la injusticia y el engafio.

Bello, tremendamente bello, lo que transforma lo vil en honrado.

Relacién, correspondencia.

- ;Quienes son Ellas?

- ;Ellas? Mujeres hermosas, mujeres bellas, decididas, valientes, mujeres inteligentes. Rompedoras de esque-
mas. Mujeres del pasado, del presente y del futuro. Mujeres que hicieron historia.

=Y ella?
-.Qué ella?
- La otra.

- (Ella? Ella eres ti. Miedo me da nombrarte. M? Jesiis Carro Rosell es Catedratica de Andlisis
Matematico en la Universidad de Barcelona
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_ Apertura a lo
inconmensurable

El concepto y valor del simbolo hoy

Gloria Luque Moya

Enel lenguaje comun, la palabra simbolo suele hacer referencia a algo que viene a representar otra
cosa, sin una conexion obvia, natural o necesaria. Dentro del ambito de las ciencias humanas, es cominmente
aceptado que la cultura es simbolica. El antropdlogo Leslie White (1959), introdujo la idea de que la cultura
tuvo su origen cuando nuestros antepasados adquirieron la capacidad de simbolizar, es decir, de crear y dotar
de significado una cosa o hecho. Esto es, la capacidad simbdlica es para los seres humanos una caracteristica
esencial, algo que para algunos autores como Mircea Eliade es co-sustancial. Dicha capacidad nos hace vis-
lumbrar aspectos de la realidad mas profundos, imposibles de acceder por otras vias de conocimiento. En este
sentido, siguiendo a Gadamer, podemos decir que la experiencia de lo simbdlico es experiencia de un fragmen-
to de ser que nos evoca a un orden integro, el cual nos desborda. Lo simbdélico nos lleva a través de una expe-
riencia evocadora, donde hallamos la aparicion de algo inefable, la venida de un sentido que se nos muestra de

manera sugerente, sin agotarse.

Ahora bien, si consideramos el simbolo desde nuestro contexto actual y cotidiano surge una serie de
preguntas del tipo ;como podemos sustentar el simbolo en nuestros dias? ;Qué conclusiones podrian extraer-
se del simbolo y su estudio? ; Tiene actualidad el simbolo en nuestra sociedad o, por el contrario, es cosa de
nuestros antepasados? Responder o, al menos, aportar algunas indicaciones a estos interrogantes sera de lo

que se ocupen estas paginas.

La primera pregunta que nos planteamos, como se sustenta el simbolo en nuestros dias, puede hallar
respuesta si recordamos como Hans George Gadamer introducia su estudio del simbolo. Gadamer recurre al
Banquete de Platon, remitiéndonos al relato que hace Aristéfanes sobre el amor: los seres en un tiempo pasado
eran andréginos, pero al querer situarse en el lugar de los dioses éstos los separaron en dos. Desde entonces,
el hombre ha buscado incesantemente su complementario. Gadamer atribuye al simbolo ese papel de comple-
mento y propone éste texto para mostrar como cada hombre es fragmento de algo, un fragmento que busca a

su complementario para que lo reintegre.

La extrapolacion de esta narracion a la experiencia del simbolo, nos aporta esa imagen de bisqueda
incesante que no acaba, ya que la comprension del simbolo no se da de modo inmediato como tal, sino que
remite, evoca, aporta su sentido a medias. Lo que Gadamer nos plantea, y podemos conectar con el fildlogo
aleman Friedrich Creuzer, es que la experiencia de lo simbdlico es experiencia de un fragmento de ser que
promete complementar en un todo en el que se integra, la experiencia de simbolo nos evoca a un orden inte-
gro posible. Es decir, el simbolo sera aquel ambito humano que nos permite experimentar lo universal en lo

particular, captar lo fugitivo.
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Como el mismo relato decia, todo hombre busca completarse, y su bisqueda de lo simbdlico le hara
participe de un insoluble juego de contrarios, que muestray, a su vez, oculta. Ahora bien, parece que en la
sociedad de nuestros dias, marcada por el desarrollo cientifico y tecnoldgico, la globalizacion y la informacion,
en la que los discursos filosoficos se han convertido en metarrelatos y la verdad se nos revela como ilusion,
no tiene cabida proponer el simbolo como aquel que nos desvela algo esencial, que promete completarnos.

No obstante, precisamente por las caracteristicas de nuestro contexto, en el que el capital y el individualismo
marcan la vida de las personas, no sélo puede sino debe tener cabida aquella obra que nos remita a un méas

alla de las politicas y economias que dominan nuestros dias. El simbolo en nuestros dias no es el portador de
sentido, no es mero concepto, sino enérgeia, como dira Teresa Aizpun. Este nos conmueve, nos aterra, nos ale-

gra, pero ante todo nos lleva a comprender la incomensurabilidad de la vida.

El simbolo tiene cabida porque se atreve a acercarse sin sentencias reductoras a la realidad. Deja a un lado
la subjetividad narcisista que nos rodea, para abrirse paso en un mundo invisible y colmado de posibilidades.
La necesidad del hombre de enlazar con lo originario, con la realidad desprovista de tupidos tamices que la
depravan. Esto no nos acucia a versiones extravagantes de interpretaciones simbdlicas de la antigiiedad, sino

que nos abre un camino de reflexion, de interpretacion no mecanica, que informa de nuestra finitud.

Cuando hablamos de simbolo no hay que identificarlo directamente con una imagen religiosa, sino que
mas bien se trataria de ese lenguaje que Heidegger pretendia escuchar. El simbolo nos hace participes de un
misterio; misterio porque no es manifiesto como tal, sino que a través de él se nos revelara fragmentos, sugi-
riéndonos y dejando su huella en nosotros. En este punto ocupara un papel clave la imaginacion, y en concre-

to la imaginacion simbdlica.

Antes de continuar, es importante hacer un inciso respecto a un rasgo relevante del simbolo, que es su pa-
pel social. El lenguaje simbolico implica una intimidad con la realidad y sociedad que es propia de una cosmo-
vision cultural. La fuerza de éste radicara en el papel atribuido por la comunidad que lo comparte. Se podria
decir que cada sociedad tiene sus propios simbolos, su propia configuracion de la percepcién que determinara
el diferente acceso a los mismos. Se trataria, por asi decirlo, de valores simbdlicos compartidos inconscien-
temente por los miembros de una cultura. Esto indica que ellos seran comprensibles en la medida en que los

situamos en el contexto propio en el que se realizo.

Sin embargo, esto no implica que personas foraneas a esa cultura no puedan tener acceso a los mismos.
Indiscutiblemente, el griego de la época clasica podria tener mayor facilidad para captar, por ejemplo, el
simbolismo hallado en las obras artisticas de su periodo, pero ello no supone la imposibilidad de acceso a las
mismas, por parte de personas de otros lugares y épocas. Mas bien todo lo contrario, el acceso mediante el
simbolo a otras culturas nos permite establecer un dialogo entre iguales, pues todo ser humano comparte di-
cha capacidad simbélica. Por ello, hemos de aprender a demorarnos en la experiencia simbdlica, pues, sélo en

la interpretacion pausada, el simbolo nos evocara nuestra finitud frente a lo imperecedero.

El simbolo supone contenido de la realidad que excede toda explicacion y es creado desde el proceso crea-
tivo de la imaginacion. La imaginacion sera el desencadenante de la creacion de sugerentes imagenes, que
acogen los contrarios y retinen infinitas posibilidades; situdndose en una esfera ltdica donde todo es posible.
La praxis creativa de la imaginacion conllevara recuperar «el instinto creativo» que nos constituye, y que nos
instaura en el continuo suceder de la realidad. Esta accion que se considera alejada, complicada e incluso os-
cura al explicarla, que parece no tener cabida en nuestras vidas contemporaneas, resuenan en nosotros si con-
sideramos su potencial a través de las palabras del poeta y artista Henri Michaux, sobre un arte tan vivo y tan

simbdlico como es la caligrafia china:
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«En esta caligrafia —arte del tiempo, expresion del trayecto, del recorrido— lo que suscita
admiracion (al margen de la armonia, de la vivacidad, y dominandolas) es la
espontaneidad, que casi puede llegar hasta la fragmentacion.

No seguir imitando a la naturaleza. Significarla. Mediante trazos, mediante impulsos.
Ascesis de lo inmediato, del relampago.

Tal y como aparecen actualmente, alejados de su mimetismo de antario, los signos chinos
tienen la gracia de la impaciencia, el vigor de la naturaleza, su diversidad, su inigualable
forma de saber doblegarse, de resurgir de enderezarse.

Como hace la naturaleza, la lengua en China propone a la vista y no decide.

Su escasa sintaxis que invita a adivinar, a recrear, que deja espacio para la poesia. De lo
mdltiple sale la idea.

Caracteres abiertos a varias direcciones.»’

L AR

Escritura (1966), tinta sobre papel, Henri Micahux, Captar.

Gloria Luque Moya es becaria de investigacion del
Departamento de Filosofia de la Universidad de Malaga
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La actualidad del pensamiento
de Spinoza sobre la religion!

Francisco Javier Espinosa

Spinoza no fue un pensador religioso. Fue excomulgado por los judios, aunque no le importé mucho,
pues ya no sentia la religion en la que fue educado desde nifio. Tuvo problemas con los calvinistas ortodoxos
en la Holanda del XVII. Espias de la Inquisicion catélica espafiola lo tuvieron también en el foco. De alguna
manera su vida fue un conflicto constante con las jerarquias religiosas. En cambio, con las personas sencillas
creyentes se llevaba bien, como la familia en cuya casa se hospedaba. Y aunque tuvo amigos de sectas protes-
tantes abiertas y tolerantes, nunca pertenecié a ninguna. Asi pues, podriamos decir que no era una persona

religiosa, que era una persona externa a las religiones.

Sin embargo en su propuesta filoséfica habla algunas veces (muy pocas, es verdad) de una especie de
religion, que consistiria en pensar, sentir y actuar por nosotros mismos guiados por el conocimiento de que
todo deriva necesariamente de un poder infinito, Dios, que rige todas las cosas y determina todos los sucesos (E
4P37S1). Cuando habla de Dios suele utilizar el giro lingiiistico «Dios o la Naturaleza» para que sus lectores no
piensen en el Dios de las religiones tradicionales y entiendan que Dios y la Naturaleza son el mismo ser, pero no
una Naturaleza entendida como una masa corpoérea, o sea, como el conjunto de todos los cuerpos (Ep 73), sino
como Natura naturante, es decir, una potencia infinita que produce con necesidad todo lo que existe y todo lo que
puede existir, una potencia que no es un espiritu ni un ser personal al que se le pueda rezar, que piense en sus
fieles o que intervenga en el mundo por las oraciones de los creyentes. No se trata, por tanto, de una religion nor-
mal, pues los seres humanos no pueden tener una re-ligacién con ese ser. Si Spinoza llama «religiéon» a esa mane-
ra de ser es porque implica la fortaleza del animo ante las adversidades de la vida y la generosidad y el amor para

con los demas, lo que considera que es lo mejor de la religion:

«[...] el varén de animo fuerte no odia a nadie, ni se irrita, envidia, se indigna o siente desprecio por
nadie; no experimenta la menor soberbia. Esto y todo lo que tiene que ver con la verdadera vida y la
verdadera religion se deriva [...]de [...] que el odio ha de ser vencido por su contrario, el amor, y que
todo el que se guia por la razén desea también para los demas el bien que apetece para si mismo [...];
que el varén de animo fuerte considera ante todo que todas las cosas se siguen de la necesidad de la
naturaleza divina y, por ende, sabe que cuando alguien piensa que algo es molesto y malo, o inmoral,
horrendo, injusto y deshonesto, es porque tiene una concepcion desordenada, mutilada y confusa de
las cosas; y, por esta causa, el varon de animo fuerte se esfuerza sobre todo por concebir las cosas tal
como son en si, y apartar los obstaculos que se oponen al verdadero conocimiento, tales como el odio,
laira, la envidia, la burla, la soberbia [...]; y de esta suerte, se esfuerza, cuando puede, como hemos

dicho, por obrar bien y estar alegre (E 4P73Es)"».

Esta manera de vivir, que se resume, como hemos visto al final de la cita, en la maxima de beneagere
et laetari, «obrar bien y estar alegre», produce la felicidad que le es dada alcanzar al hombre. A quien entien-
de que Dios (o la Naturaleza) produce todo de manera necesaria y comprende que todo lo que le sucede es
necesario, nada le perturba la paz, siempre esta contento consigo mismo; su animo es constante y no vacila,
vive lleno de alegria y amor por todo, especialmente por los seres con los que tienen mas en comun, los otros

hombres.

1. También en E 5P4lesc y en Ep 43 Spinoza liga la religion a la fortaleza de animo en la vida, a la ecuanimidad y al control de las pasiones
egoistas.
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No es extrafno que en el clima del Romanticismo del XIX se interpretase a Spinoza como un mistico
panteista que sumergia las debilidades y los limites del individuo en una naturaleza divinizada. Pero quiza
esa sensacion y ese sentimiento estan muy lejos del hombre actual. Hay un segundo punto de vista de Spi-
noza sobre la religion, que parece mas interesante en nuestra actualidad de fundamentalismos y guerras de
componente religioso. Es su reflexion sobre la supersticion. No se trata de una ridiculizacién de ésta, sino de
un intento de entenderla: los que se dedican a vituperar las conductas de los hombres nos dejan sin ética, pues
convierten, dice, la ética en una satira (TP 1§ 1). Spinoza intenta, pues, comprender por qué se produce la supers-
ticion, modo de vida religiosa que esta muy extendido en las religiones que él conoce: el judaismo, el calvinismo,
el catolicismo y el islam. El rasgo definitorio, para él, de una religion supersticiosa es el desprecio y ataque a la
razén (TTP 7: 192). La razdn es lo Gnico que tiene el hombre para entender lo que le pasa en la vida, y cuando
se encuentra con la religion, que pretende que acepte experiencias transcendentes, sélo la razén puede filtrar lo
que de aceptable hay en ellas. Si se apaga la luz de la razon, el hombre queda inerme a merced de cualquiera y
el producto no sera una religion humana, sino una supersticiéon inhumana. ;Qué altar, dice, se puede levantar,
qué religion, cuando se dafia y se insulta a la razon? (TTP 15: 329). Siempre que se da en una sociedad la supers-
ticion, dice, hay una jerarquia religiosa que afirma que la razén no vale para entender la religion y que sélo los
miembros de esa jerarquia poseen una luz divina, superior a la razdn, o unas tradiciones que les permiten sélo a
ellos descifrar el mensaje religioso (TTP pref 67). Asi detentan el control ideoldgico. La religion supersticiosa esta
infectada, pues, por un ansia profunda de poder de estas jerarquias, que quieren que todos los fieles les queden
totalmente sometidos y no puedan desarrollar su natural libertad. Por tanto, en la supersticion es esencial que las
jerarquias religiosas nieguen a todos los fieles la libertad de pensamiento, lo que s6lo pueden conseguir mediante
la violencia y las persecuciones. Por ello, la violencia es también un elemento clave en la supersticion. Y para ejer-
cer la violencia contra los que no son sumisos se necesita la alianza entre el poder civil y el poder religioso. Y asi
los hombres supersticiosos, perdidos sin su faro, su razdn, totalmente heterénomos, no encuentran nada atractivo
en la virtud y preferirian vivir segun el impulso de sus afectos mas egoistas, si no se lo impidiera el temor al casti-

go divino. En ellos no hay ningtin impulso interno a la virtud ni vida feliz (Ep 43).

Precisamente en los siguientes 50 afios después de la muerte de Spinoza, su critica de la religion supers-
ticiosa fue lo que mas estaba en el candelero, pero no para darle la bienvenida, sino para vituperarla. Se tildaba a
Spinoza de deista y ateo, precisamente porque pretendia quitar el poder a las jerarquias religiosas y animar a la
gente a controlar sus propias vidas mediante la razén. Spinoza aparecia como el patrén del mal y todos los que
en ese tiempo proponian un aumento del papel de la razén y un debilitamiento del poder de las jerarquias, como

Locke o Toland, fueron acusados de spinozistas, incluso sin serlo.

La supersticion, a ojos de Spinoza, como hemos visto, esta unida a otros dos elementos, el poder clerical
y la tirania, formando como una triada. La principal obra de Spinoza en este tema se titulaba precisamente Tra-
tado teologico-politico, porque queria poner de manifiesto esta especial relacion entre el poder religioso y el poder
civil. El proponia otra triada muy distinta: libertad de pensamiento, democracia y religién de justicia y caridad.
Y aqui reside, a mi juicio, precisamente lo mas novedoso en su tiempo y algo muy interesante para la reflexion
actual sobre la religion. El, que no se siente religioso, y, por tanto, no escribe desde el interior de una religion,
quiere ayudar a que los cristianos entiendan su religion de modo que se posibilite una comunidad politica en
la que reine la libertad de expresion, la justicia y la democracia®. Esto supone una idea revolucionaria en aquel
tiempo y quiza también en el nuestro: no sdlo las jerarquias religiosas o los profetas y los santos configuran la
estructura de la religion, sino también cualquier persona, incluso externa. Amin Maalouf afirma que toda la so-
ciedad occidental, creyentes y no creyentes, inventd la Iglesia, y seguira haciéndolo a lo largo de la historia®. Eso
implica, de acuerdo con uno de los principales lemas de Spinoza (humanas actiones non ridere, neque detestari,
sed intelligere —TP 1 § 4—), que la actitud ante la religion no debe ser la de menospreciarla como un resto arcaico

de las mitologias del pasado®. Spinoza, aunque no se sienta religioso, no por ello se dedica a ridiculizarla religion;

2. J. ESPINOSA, «La religion en la esfera publica: Habermas, Toland y Spinoza», en Cuadernos del Seminario Spinoza n° 22, 2008.
3. A. MAALOUF, Identidades asesinas. Madrid, Alianza, 1999, pp. 76-77.
4. Asi también piensa J. HABERMAS, «La religion en la esfera publica. Los presupuestos cognitivos para el “uso ptblico de la razén” de los
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por el contrario, pese a que no piense que su propuesta vale para él mismo (porque no es religioso), propone una

reforma de la religion cristiana. Ademas del discurso filoséfico sobre la religion, que vimos al principio, y de la re-
flexion sobre la supersticion, que acabamos de ver, hay en Spinoza este tercer punto de vista sobre la religion, que
es su propuesta de religion universal. Estan en juego el papel de la religion en la esfera publica, la relacion entre la

Iglesia y el Estado, y una concepcion no elitista de la vida social y politica.

La triada propuesta por Spinoza consiste en la democracia, la libertad de pensamiento y expresion y una
religion de justicia y caridad, donde las jerarquias religiosas no tengan poder. Asi, la religiéon no causaria proble-
mas en la esfera publica. ;Qué es esa religion de justicia y caridad que propone Spinoza para los cristianos y, en
general, para todos los hombres? Cuando leemos la Biblia con buen sentido, afirma Spinoza, lo que encontramos
alli es que los que practican la justicia y la caridad se salvan. La religion no consiste, pues, en afirmar teorias
ortodoxas ni en practicar ceremonias liturgicas, ya que uno se salva aunque esté equivocado y no practique cere-
monias. Lo propio de este tipo de religion son las obras de justicia y caridad (TTP 13 307). El amor a los hombres
es, para Spinoza, el fundamento de toda religion y si éste no se da, se derrumba todo el edificio de la religion
(TTP 12 296). Esta practica de justicia y caridad también la pueden realizar personas de otras religiones, como los

que practican el islam (Ep 43, 226).

Como se ve, se trata de una religion accesible a las personas sencillas, que puede ayudarlas a salir de la
supersticion y a adquirir el dominio de sus propias vidas; que también conduce a acabar con las persecuciones
religiosas y el poder de las jerarquias; que lleva a los creyentes a vivir una vida de amor a los hombres y a llevarse

bien con todo el mundo, teniendo una sensacion de paz y de contento consigo mismo.

Esta religion es como un puente entre la supersticion y la verdadera filosofia. La mayoria de la gente no
puede dar un salto desde la supersticion a la vida filosofica, que es tan excelsa como rara (E 5P42Esc). Ademas, de
ninguna manera quiere Spinoza sustituir una élite de jerarquias religiosas por otra de fildsofos y cientificos.
Lo que pretende es que la gente sencilla pase a este terreno intermedio constituido por la religion de justicia 'y
caridad; y que esa religion, ese puente o terreno intermedio, pueda servir de punto de partida para que la gente

desarrolle més su racionalidad en todas las facetas de su vida.

La actualidad del pensamiento de Spinoza en este ambito radica en su colaboracién con los creyen-
tes sencillos a depurar su fe de supersticiones y violencias, mediante la justicia, la caridad y la libertad de
pensamiento. Una religion asi constituida no causaria violencia y conflictos en la esfera publica, ni permitiria
la intromision de poderes religiosos en la politica, sino que contribuiria a difundir valores religiosos como la
fortaleza de animo ante las adversidades y la generosidad para con todos los seres humanos. La critica de las
supersticiones y de los fundamentalismos es una ayuda que hay que brindar a los seres humanos que viven
atrapados en esas redes. Pero no basta con la critica: es importante contribuir a un dialogo de toda la sociedad
que potencie los elementos mas éticos de la religion y en el que intervengan tanto creyentes como no creyen-

tes.

E: Etica; TP: Tratado Politico; TPP: Tratado Teoldgico Politico.

Francisco Javier Espinosa es profesor titular de Filosofia
en la Universidad de Castilla La Mancha

ciudadanos religiosos y secularesy, en Entre naturalismo y religion, Barcelona, Paidos, 2006, pp. 138-151.
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QOpinoaa
& piel del deseo, un modo de ser

Sara Reyes Vera

Hay una especificidad en el movimiento para la existencia. Es un movimiento tnico que nos
dirige hacia el propio acto de existir. Nuestra vida, inevitablemente en movimiento, es produccion de
deseo. Conducta y motivacion perseveran en el modo de ser humano, cargado de «deseo en pugna» al
que Spinoza llama conatus.

«El conatus es la lucha por la autoconservacion, que entrafa el esfuerzo por ampliar el poder
y la vitalidad de la existencia. Como tal es la tinica fuente de emociones y conducta humanas»'.
Comprender la produccion del deseo es deseo de autoconocimiento. Esto no parte de un principio
sobrenatural. Es la comprension en si, inmanente, de nuestro doble limite piel-adentro® hacia el interior
de la naturaleza que nos comprende y hacia el interior de la naturaleza que comprendemos. Limite piel
de nuestro dinamico modo de ser finito en busca de duracién. Desde esa perspectiva dindmica, la vida
anclada es una contradiccion. Se perservera renovando, siendo, en presente.

Spinoza, fascinado por la vida, trabaja este asunto con extraordinaria novedad en una época
en la que leyes politicas y religiosas no se podian romper sin arriesgar la vida. Con la cautela necesaria,
Spinoza no deja de escribir sobre lo que descubre en el interior de las palabras. Sus analisis sobre
las emociones giran en torno a esas palabras que prefiguran el marco mental de los individuos de
su época. Las imagenes del mundo representadas a partir de ideas inadecuadas son el sustrato para
su metodologia, un método que sabe que no es la idea de la idea falsa lo que se revela con él, sino la
propia idea de falsedad. Aquella que nos daréa las claves para que en lo sucesivo se vinculen a causas
verdaderas sus efectos verdaderos. El hallazgo no es tanto el qué, sino el porqué. Detenerse en el objeto
(en lo particular), limitaria a la ostentacién, al mero senalamiento, de alguna de las piezas (modos)
de la Sustancia por su mera presencia, ya que de su materialidad no se aprehende sin mas el porqué,
como bien se reconoce desde el primer género de conocimiento. El porqué avanza hacia el interior del
deseo en el perseverar consciente hacia lo deseado. Esto deseado no es bueno por algtn bien fijo al
objeto; al contrario, el deseo se vuelve sobre si, el movimiento que envuelve al objeto deseado lo hace
bueno porque el propio deseo lo ha determinado asi. No deseamos porque sea bueno aquello o lo otro,
lo hacemos bueno al desearlo: ese concepto spinozista revela un movimiento complejo que se desliza
sobre una urdimbre de causas, con afan vitalista. Eros aventajando a Tanatos, mas alla de la economia
libidinal, sobre la piel. Esta vision epidérmica delimita «las causas que explican mi situacion corporal,
mi biografia, mi estructura y las fuerzas mentales y sociales que actiian en mi; los motivos ocultos
de mi miedo; mis errores; la ignorancia de la cual soy victima; mis sufrimientos, mis ambiciones, mis

razones encubiertas...»’. Este deseo director es «el apetito con conciencia de si mismo» (E3, prop. 9); es

1. Yirmiyahu Yovel. Spinoza, el marrano de la razén. Traducido por Marcelo Cohen. Anaya & Mario Muchnik. Barcelona. 1995, p.
351

2. Didier Anzieu define, su libro El Yo-piel, su idea de Yo-piel como «interfaz que marca el limite con el afuera y lo mantiene en el
exterior, es la barrera que protege de la penetracion de las avideces y agresiones que provienen de los demas, seres y objetos [y]
al mismo tiempo que la boca o por lo menos tanto como ella, es un lugar y un medio primario de comunicacién con el préjimo y
de establecimiento de relaciones significantes; es, ademas, una superficie de inscripcion de las huellas que ellos dejan.» (p. 51)

3. Yirmiyahu Yovel. Spinoza, el marrano de la razén. Traducido por Marcelo Cohen. Anaya & Mario Muchnik. Barcelona. 1995, p.
355
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en acto, y son las condiciones en las que ese acto se ejerce las que dan el marco a la situacion vital de
cada individuo frente al «azar de los encuentros con los demas modos, al capricho de las afecciones y
los afectos que [nos] determinan desde el exterior»*.

Abarcar tedricamente un concepto tan amplio como el deseo, implica un esfuerzo
interdisciplinar que en este momento resulta obvio. El trabajo de Spinoza en ese sentido es admirable
por la precision a la que llega solo y con tan pocos recursos teéricos previos. Spinoza demuestra,
refuta, referencia y sobre todo hace de la reflexion un acto de entendimiento de lo humano. Habiendo
elaborado tedricamente el par razon-emocion, Spinoza piensa que «el deseo es la esencia del hombre»®.
Sobre esto podemos decir que elabora una teoria de sujeto, un sujeto que piensa la esencia de la
realidad desde su esencia deseante. Ese es el sujeto al que Spinoza se impone la tarea de comprender.
Su capacidad critica se dirige certera sobre los prejuicios, avanza sin caer en condenas ni culpas hacia
la explicacion que abarca lo delimitado in extenso por la piel envolvente del deseo y su imbricacion en
la esencia humana.

(Cuan austero puede ser el deseo para que la vida contenga toda la potencia de que sea capaz?
Podemos pensar en un deseo «magro». En esa fibra hay una medida de la conciencia, una medida de
la necesidad de lo necesario. «Lo necesario es la inica modalidad de lo que es»®. Lo que es, es poder
existir. El deseo, tanto si contiene acierto o yerra (cuando las pasiones puedan ser tan poderosas que
el sujeto se vea «incapaz de reflexionar y de sustituir el orden de la imaginacion en su pensamiento
por el orden del intelecto»’), sigue la pauta que Spinoza condensa en dos extremos, la alegria y la
tristeza. Realizamos todo aquello que nos conduce a la alegria, sea como sea que esto sea realizable, vy,
al contrario, rehuimos o combatimos aquello que nos lleva a la tristeza. Poder existir implica necesidad;
esa necesidad es deseo que aparece en la conciencia de que un mayor poder de hacer-nos es un acto
de creacion propia de los atributos extension y pensamiento. Es decir, en aquellos extremos de alegria
y tristeza obramos en cada caso aumentando o disminuyendo esa potencia de existir. En este punto se
depende de los frutos de la Razén, de lo quebradiza que sea la cuticula de estos frutos para cada cual:
en otras palabras, no todas las personas son razonables, «aunque todas tienen en si mismas el germen
de la razén»®.

La naturaleza no se desvela con claridad, se muestra a veces confusa, incierta cuando
buscamos la causa adecuada que nos permita percibir claramente su efecto, y su realizacion pide un
esfuerzo, a veces también exigente, de pervivencia a cada ser que la compone. El deseo pertenece a
ese orden de naturaleza, en cadena con la naturaleza de la conciencia que aporta la idea del apetito.
Esa conciencia «sumergida en el inconsciente»’ ' puede ser conciencia de una idea inadecuada sobre
aquello que nuestro apetito busca, pero también puede elaborar desde un grado de conocimiento
adecuado, en el que las apetencias se «vivan» sin la idea de castigo, sino, mas bien, referenciadas por

«buenos encuentros». Si esos encuentros fueran nocivos, se impone meditar si en el interior de la

4. Gilles Deleuze. Spinoza: Filosofia practica. Traduccién de Antonio Escohotado. Tusquets. Barcelona. 2001, p. 125

5. E4, prop. 61, dem.: «El deseo, considerado en absoluto (por la Definicion 1 de los afectos), es la misma esencia del hombre, en
cuanto se la concibe como determinada de algtin modo a hacer algo; y asi, el deseo que brota de la razén, esto es (por la Proposi-
cion 3 de la Parte 1), el que se engendra en nosotros en la medida en que obramos, es la esencia o naturaleza misma del hombre,
en cuanto concebida como determinada a obrar aquello que se concibe adecuadamente por medio de la sola esencia del hombre
(por la Definicion 2 de la Parte I11); asi, pues, si ese deseo pudiera tener exceso, entonces la naturaleza humana, considerada en si
sola, podria excederse a si misma, o sea, podria mas de lo que puede, lo cual es contradicciéon manifiesta, y, por ende, ese deseo
no puede tener exceso.»

6. Gilles Deleuze. Spinoza: Filosofia practica. Traduccion de Antonio Escohotado. Tusquets. Barcelona. 2001, p. 109

7. Stuart Hampshire. Dos teorias de la moralidad. Fondo de cultura econdmica. Mexico. 1984, p. 133

8. Pierre-Francois Moreau. Spinoza y el spinozismo. Traduccién de Pedro Lomba. Escolar y Mayo. Madrid. 2012, p. 102. Sin la
razon es imposible acceder a lo que Spinoza llama segundo género de conocimiento; aquel en el que la idea de la idea se hace
adecuada por la mayor potencia, desde esta situacion los seres humanos compartimos «nociones comunes» entre el cuerpo y el
mundo exterior, es decir en extensién y por lo mismo en pensamiento. Estas nociones comunes son adecuadas necesariamente

y permiten el desarrollo de las distintas disciplinas de conocimiento. «La mente es tanto mas apta para percibir adecuadamente
mas cosas, cuanto mas cosas tiene el cuerpo humano comunes a los otros cuerpos» (E2, prop. 39, corolario).

9. Gilles Deleuze. Spinoza. Filosofia practica. Tusquets Editores. Barcelona. 2001, p. 72

10. El inconsciente sabe que no sabe... «Los emisarios que tocan a tu puerta, ti mismo los llamaste y no lo sabes». Al-Mutamar-
Ibn al Farsi, poeta sufi de Cérdoba (1118-1196) (Citado por Alvaro Mutis).
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«conciencia de error» esta la conciencia de su superacion. Desde ese lugar, el deseo, en tanto grado de
conciencia, disuelve la ilusion de libertad en libertad inteligente: aquella que tiene una idea adecuada
de la necesidad, y por supuesto, del error'. En suma, a pesar de esa necesidad que en la conciencia

y el conocimiento del deseo se expande y limita (sin contradiccion, por su condicién de movimiento
conservante), la «respiracion de la libertad»'* se aprecia en la descripcion del deseo que Spinoza nos
ofrece en su Etica.

Podemos ahora acotar algunos aspectos en torno al deseo: por un lado, como ya dije, el
movimiento dirigido hacia el cor de la existencia, para conservarla mientras se conserva con ella
(equilibrio entre movimiento y reposo). Para este movimiento concreto la quietud implica dafio,
deterioro, muerte o su anticipacion: «ninguna razén me impele a afirmar que el cuerpo no muere mas
que cuando es ya un cadaver» (E4, prop. 39, esc.). Otro aspecto importante en el deseo se refiere al
campo relacional de su origen: las causas del conatus. El deseo no es lineal a las causas, sino resultante
de éstas. La causa se da en efecto en el pensamiento, y por lo tanto se da como dato necesario en la
conexion inteligible del propio pensamiento que genera y es generado por el deseo. La prefiguracion de
las causas nos da una informacion privilegiada de nosotros mismos, un acceso a los porqués.

La dltima acotacion se refiere a la traduccion del deseo en sus formas mas comunes': fisica,
social e intelectual. La traduccion de nuestro deseo se hace patente en la eternidad que contiene cada
fragmento unico de la existencia: la eternidad-en-la-duracion, en otras palabras: el amor, pathos del
conocimiento, que nos traduce a nosotros mismos en tanto emancipados por él.

Situadas en lo que he expuesto, podemos ver que el deseo se trenza desde el movimiento, las
causas y la traduccién. Sin la Razén, ninguno de estos aspectos tendria sentido. La naturaleza del deseo
es la misma que encontramos en el apetito, impulso o voluntad de existir, la especificidad del deseo es
la conciencia de que el deseo ocurre, de que podemos estar vivos. En clara ruptura con el cartesianismo,
Spinoza plantea que el pensamiento se conoce por el pensamiento. Rechaza la inevitabilidad de la
pasion, no da por buena la idea de una voluntad mecanica con cuerpos que miran a sus mentes desde
lejos, apenas conectados (ingenioso Descartes) por la glandula pineal. Podemos decir que la psicologia
se esboza ya en esa racionalizacion que atiende al deseo como parte de lo que puede ser estudiado en
los mismos términos que cualquier otro elemento de la naturaleza. El deseo es naturaleza.

Las claves de la filosofia de Spinoza se pueden definir en términos de coherencia tedrico-
practica. Al respecto, un sentido de descubrimiento de la naturaleza, esta en pacto con la razén. La
Etica, en gran parte dedicada al estudio de los sentimientos, desmonta las piezas que los componen
hasta llegar a cierta idea en la que parece que «hay que inventar una nueva soledad para el deseo»'.
Esta frase destila la esencia de la soledad de un deseo generador: «la esencia del hombre es el deseo».
;Puede ser esta afirmacién mas concreta? El conocimiento de lo concreto nos permite conocer a Dios
y no porque las cosas sean Dios, sino porque Dios es las cosas. El ateo virtuoso, cauteloso, previamente
ha dejado explicitada una sentencia central: Deus sive Natura. Dios o naturaleza, somos naturaleza
y esta no pide nada contra la razdn, nos argumenta el filésofo. El deseo es el movimiento que nos
desplaza desde nuestra naturaleza hacia el conjunto de naturaleza que nos rodea. Ese movimiento se
desplaza en la conciencia de si mismo a través de nexos por los que el cuerpo y la mente son unay la

misma cosa (aunque no estén afectados por las mismas causas ni podamos explicarlos por las mismas

11. Un punto este que da la posibilidad de evaluar la explicacion que aporta fantasia, imaginacion, creencia respecto al deseo, y
mas precisamente a la necesidad que contiene. «El conocimiento de Dios es justamente el conocimiento de la Naturaleza en su
dimension mas amplia. Y este conocimiento conduce al Amor del ser mas excelso de quien todas las demas cosas dependen. De
esta manera, podemos condicionarnos a nosotros mismos para desterrar de nuestros actos el odio y la envidia, que son pasiones
basadas en ideas y evaluaciones falsas de las cosas, y en una errénea concepcion de su necesidad», Steven Nadler. Spinoza. Tra-
duccion de Carmen Garcia Trevijano. Acento Editorial. Madrid. 2004, p. 261

12. Antonio Negri, en su obra Spinoza Subversivo, hace un analisis sobre la Etica en relacién con la libertad de la que extraigo que
«la pasion por la libertad no tiene nada que ver con lo contingente y lo posible, sino que tiene que ver, por el contrario, e inme-
diatamente, con la adhesion a lo absoluto» (p. 147). Una adhesion efectiva por la libre potencia que acepta la necesidad.

13. Yirmiyahu Yovel. Spinoza, el marrano de la razén. Traducido por Marcelo Cohen. Anaya & Mario Muchnik. Barcelona. 1995, p.
360

14. Alvaro Mutis. Summa de Magroll El Gaviero, Poesia 1948-2000. Visor libros, Madrid, 2002, p. 29]
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leyes). La naturaleza para el deseo se hace sentimiento®, idea, conciencia. Hay una reconstruccién radical
de las pasiones a partir de todo ello que permite a la esencia humana tener capacidad de ser afectada y de
que ésta sea elaborada conscientemente como parte de la potencia infinita de la que nuestro ser participa de
forma inmanente.'®

La conciencia en nuestro funcionamiento psiquico tiene sus propias leyes; hay una mirada microscopica
sobre los elementos que vinculan la vida orgéanicay la social, que Spinoza comprende cooperativa. El pensamiento
forma parte de la muestra bajo la lupa del filésofo, su potencia relacional confluye en potencia del deseo, el
deseo movimiento y conciencia de apetito sin finalidades, pero si con eficiencia. Es un impulso integrador
pero también es deseo figurado, seductor en la necesidad no necesaria. Curioso viaje del deseo que parte del
presente para llegar a él, si fuera posible contar el destino de la piel del deseo, en su modo de ser humano. Quizas

quedaria bien definido parafraseando a Rilke: su destino no es sino la plenitud de la infancia.

15. Me parece interesante referirme aqui a la obra de José Maria Chamorro: Lenguaje, mente y sociedad. Hacia una teoria materialista del
sujeto. En ella, desde una perspectiva que ve que en la conducta humana individual funcionan las determinaciones causales propias de la
materia, desde esa posicion materialista, propone a partir de un modelo cibernético una teoria de los sentimientos que entra en debate
con la propuesta spinozista interpretada por Damasio. Esta propuesta identifica la emocion con un proceso neurobiolégico y el sentimien-
to con un proceso mental: “Emocion y sentimiento tienen realidad psiquica, y tal realidad pueden estudiarse tanto por el neurobiélogo
(no por ahora, pero si cuando logre acceder a los aspectos semanticos cerebrales) como por el psicdlogo mentalista. Por ello es preferible
llamar sentimientos a las distintas formas de tension, distension y placer, y concebirlos como instrumentos que permiten al organismo
seleccionar la realidad y establecer relaciones adaptativas con las cosas, personas o incluso consigo mismo. Hablariamos entonces de
emociones cuando los sentimientos, por su intensidad, producen agitaciones de animo pasajeras acompanadas de fuerte conmocién del
cuerpo, asociadas a cambios fisiolégicos de tipo circulatorio, respiratorio, etc. Por pasién podemos entender el predominio mas dura-
dero de una emocion en la vida psiquica de un sujeto, que determina su comportamiento de una manera relevante y en alguna medida
irracional (en el sentido de que la pasion controla tanto si ello beneficia como si perjudica al sujeto). Un paso mas nos lleva a la afeccion
patoldgica (depresion, mania, agresividad, inseguridad, etc.)”, pp. 152-153

Cf., Hernandez Pedrero, V., Etica de la inmanencia. El factor Spinoza, Universidad de La Laguna, 2011
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Movimiento y conservacion: este par concentra la complejidad, plantea la pregunta sobre
el deseo. El éxito, sublime, de Spinoza, esta en su capacidad de plantear la pregunta, en cdmo puede,
resolviendo la tension a la que lo somete el sutil engano del reconocimiento y la comodidad, dudar de
la tradicion. Duda de los simbolos, de las reglas de una Comunidad que aparta a quien antes queria
para si como Rabino y como sabio. Spinoza vence el vinculo con su historia y su gente con amor por
el conocimiento. Esta autenticidad permea toda su obra: la autenticidad de quien sin excusas busca la

verdad.
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Baruch de Spinoza, musico

Francisco Martinez Gonzalez

«El aliento poético de un Parménides renacié en la diamantina transparencia de la Etica de
Spinoza.» Las palabras son de Maria Zambrano, de su ensayo de 1944 Poema y sistema. Zambrano ley6
la Etica desde el pitagorismo, descubriendo asi en ese opus magnum una verdadera reencarnacion de la
union, todavia sensible en los presocraticos, entre filosofia y poesia. Asi, Spinoza habria operado incons-
cientemente la reparacion de una fractura antigua, dolorosa y sangrante —especialmente en el caso de
Platén, el filbsofo que mas dramaticamente atenazé a su poeta interior—, pero su aporte no se habria
quedado sélo ahi. En funcién de la querencia geométrica —es decir, numérica y, por ende, musical- de su
logos, la Etica habria alcanzado esa transparencia propia de todo lo que consigue borrar la sefial de su
origen, de todo lo que aparenta resolverse en si mismo como un orbe pleno e incondicionado.

La obra de Spinoza seria también despliegue de una razén musical, manifestacion de una suerte de
«algebra superior» de las ideas, un sistema u organismo autosuficiente en el que el método geométrico
de exposicion, de sesgo preeminentemente deductivo, habria generado un tejido reticular de relaciones
y referencias internas tal que, cual si de una pagina musical se tratase, cada acontecimiento adquiriera
su «significado», su relevancia y su valor sélo en conexion con todos los deméas, de un modo cercano a
la autorreferencialidad de los simbolos musicales y al tipo de narratividad abstracta que solemos asociar
a la musica.

La musica de la Etica, ese prodigio de «diamantina transparencia», encarna un tal anhelo de rigor y pu-
reza en el encadenamiento de las proposiciones (a partir de los axiomas y definiciones previos), un afan
tan decidido de trascender las trampas del lenguaje, que resulta casi imposible no evocar a su lado los
principios de aquella mathesis universalis que tan avidamente persiguieron Descartes o Leibniz: un len-
guaje universal expresado en forma simbdlica que permitiera a todos convenir en el uso de los mismos
simbolos con el mismo significado, es decir, una lengua eminentemente formal susceptible de promover
un cauce de reflexion cuyas conclusiones pudiesen reclamar para si el tipo de universalidad absoluta
que asociamos a las ciencias matematicas.

Por cierto, Leibniz y Spinoza se encontraron en La Haya en 1676, durante los dias centrales del mes de
noviembre (ese es el eje del apasionante libro de Matthew Stewart, El hereje y el cortesano). ;De qué
hablaron?, ;cual fue la verdadera naturaleza del didlogo entre el inventor del calculo, bibliotecario del
duque de Hanover, y «ese judio tan inteligente» que se ganaba la vida fabricando lentes para lupas y
microscopios? ;Sorprendié o escandalizé a Leibniz la no humanidad de una divinidad desprovista de to-
dos sus atributos antropomarficos, la implacable armadura filoséfica del pensador que dejé escrito que
«Quien ama a Dios no puede esforzarse en que Dios lo ame a él», o que «El alma no puede imaginar
nada, ni acordarse de las cosas pretéritas, sino mientras dura el cuerpo», o que «La humildad no es una
virtud, sino una pasiéon»? ;Y esa inhumanidad esencial, esa indiferencia a toda humana medida, a todo
humano sistema de valores, a todas nuestras ideas de justicia, belleza o bondad, no llaman también a
la cercania de la mdsica, aquella a la que Zambrano o Steiner han sefalado justamente como «la mas
inhumana de las artes»?

Francisco Martinez Gonzalez es director del
Conservatorio Superior de Musica de Malaga
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Soy hombre: duro poco
y es enorme la noche.
Pero miro hacia arriba:

las estrellas escriben.

Sin entender comprendo:

también soy escritura
y en este mismo instante

alguien me deletrea.

Octavio Paz



PARAISO SIN TARA (DESLOCALIZACION)

las ropas en pulcras hileras ordenadas

por tonos ocasion

penden etiquetas como umbilicus de papiro

con la inédita informacion

de a qué segmento de la humanidad perteneces
si a los bienaventurados s o medianias |
pruébate unos zapatos de escarchado encaje
alturas subitaneas para cualquier mensura
princesidad inmediata

baratas prendas mias

lana fria viscosa pana

elastano algodon lycra nailon

todos los trabajos del mundo el sudor

de obreras vietnamitas hijas de hijos del vietcong
marroquinas turquies laosianas

al alcance de tus manos

paraiso adquisitivo del nimero aureo global

tu tarjeta de plata canta.

Herminia Luque



MALDICION UGRA

Cada vez que oigo

las peroratas inanes futiles

berreas crotorar de hombres asaz fornidos
con patrocinio de altos ducados

de la produccién industrial

al fondo (hablan, farfullan de sus cosas,
sus negocietes hazafas suntuosas

con desperdicio de fuerza

o deporte)

automoviles cervezas casinos virtuales
embutidos finisimos aguas mis macula
que son letras en color y fondo blanco
cada vez me blindo en lo mismo.

A modo de maldicion ugra

formulo un Unico deseo,

la estimulante esperanza

taurina de mi corazon iluso

de que algun dia alguno —con uno sélo me conformo—
alguno de sus descendientes

tenga que estudiar

entre las materias odiosas

de una ensefianza pencamente obligatoria

mis poemas.

Herminia Luque



ROGATIVA

Libranos de lo plano y de lo obvio,
de las cuentas monoétonas

de un rosario de dias

tenidos de grisura.

Libranos de rumores monocordes,
del equilibrio falso,

de la voz apagada del hastio

que lo ensordece todo.

Libranos de los humos que se arrastran
y, a ras de suelo, olvidan

—sin sofar con ser llama—

su destino de altura.

Libranos de las aguas de la calma,
de la corriente placida

que no se altera nunca

y todo lo envenena.

Libranos. No te olvides de este ruego:
no nos dejes caer

—sin salvacion posible—

en negra tentacion de oscuridades,
pero mantennos —pido—

no lejos del misterio: siempre al borde.

Francisco Ruiz Noguera
(De La gruta y la luz, Madrid, Visor, 2014)



INCONSCIENTE

Desglosando anatomicamente tu cerebro,
descubri,

por qué tu te contentas con ser asi.

Tus ahuecados hemisferios

dictan tu ser.

No eres un rompecabezas.

No presentas dificultad —para mi—
y tus muecas faciales de dolor
discuten con mi indiferencia.

Tu conciencia, ya craquelada
es imposible de restaurar,
la prevencion de plagas es exigua e insuficiente.

No hay marcha atras,
y horadar mas a fondo; inane.

Disfruto con este homicidio prepactado
y agonista a tus neurotransmisores
destrozo cada sinapsis

de tu afable ser.

Alejandro Rodriguez Sanchez



Quiero ser muy personal,

para que me entiendas.

Decido abrirme siempre por el mismo sitio,

soy un libro de consulta que te pide la respuesta:

;Estoy bien? Me refiero solo a los labios.

Estas bien. Y te refieres solo a la pregunta.

Todas nuestras palabras participan en un campeonato de presas,
mi garganta se calma tragando cielos.

Sigues en mi boca mientras naufrago,

pido ayuda y el agua entra para unirse a mi setenta por ciento.
Hoy siento que por fin estoy nadando,

ya sabes, quiero decir: nada.

Decir es restar, mira esas nubes,

los restos siempre parecen decirnos algo.

Decir verdad solo es mover setenta musculos,

otro dato es:

el parpado reacciona con el musculo mas rapido.

Entonces, lo primero sera cerrar los ojos

y después, me callo.

Beatriz Ros
(inédito, 2014)



El Carro de Heno

Virginia Woolf y Vanessa Bell. El impresionismo como actitud social.

Inmaculada Taza

No por todos es conocido que Virginia Woolf (1882- 1941) y Vanessa Bell (1879-1961) fueron hermanas,
compartiendo hasta sus matrimonios el apellido Stephen.

La primera de ellas es sobradamente célebre por su aportacion literaria; la segunda es quiza menos fa-
mosa, aunque sin embargo fue una gran pintora. Dos mujeres complejas que plasmaron sus preocupaciones
estéticas en impresiones, en los respectivos campos literario y pictérico. También sus complicidades y rivalidades
se reflejan en sus obras.

Vanessa fue una mujer muy rebelde que percibe la inteligencia y el genio de su hermana menor como un
reto. Virginia, pasé su vida intentando superar a su hermana mayor y al mismo tiempo deseando su aprobacion
en todo cuanto hacia.

A la muerte de sus padres, primero la madre en 1895, y sobre todo, tras el fallecimiento de su padre en
1904 se produce una alteracion en sus vidas. Es algo apasionante desde una perspectiva posterior, como es la
nuestra, que vivimos en una sociedad en la que se ha avanzado mucho socialmente, pero que para ellas debid
suponer momentos de grandes dificultades, al romper con todos los convencionalismos. Pasaron de la época vic-
toriana a la modernidad, junto con sus hermanos y amigos mas intimos. Es muy probable, que si sus padres hu-
biesen seguido con vida ellas habrian sido diferentes. Este hecho les otorga una libertad que no tenian, aunque
desde muy nifias ya mostraran sus dotes artisticas y cierto grado de excentricidad, pero siempre ocultados en los
mandatos que se esperaba de las mujeres.

Tras estos acontecimientos se trasladan a un bohemio barrio londinense, Bloomsbury, donde entraron
en contacto con escritores e intelectuales que mas tarde conformarian el Circulo de Bloomsbury. Fue entonces
cuando Vanessa Bell, influenciada por Matisse, pero sobre todo por su particular forma de percibir la vida, in-
troduce el impresionismo en Inglaterra. En muchas de sus pinturas aparecen rostros blancos, para que el interior
fuese lo que impactase, la impresion del momento, el reflejo de sus instantes. Método que llevé Virginia Woolf a
la literatura.

Cuando leemos Orlando o Un cuarto propio, encontramos a una Virginia con gran capacidad de intros-
peccion y al mismo tiempo con un deseo de empatia hacia todas las personas que estan vinculadas a su mundo,
volcando sus afectos en la literatura. Nos invita a avanzar mucho mas, y a adentrarnos en Al faro, novela muy
autobiografica donde fluyen las conciencias de un personaje a otro, como instantaneas.

Algo similar ocurre cuando observamos Playa de Studland, La bariera o Interior con dos mujeres.

Virginia y Vanessa. Impresionista actitud social.
Intervalo de sombra. Soledad.

Pausa. Luz y destierro.

Una tregua. Sombra y nada.

En un destello, tempestad y espuma.

Gira la bujia y vuelven las tinieblas.

Fulgor, oscuridad, refulgencia, penumbra.
Lenguaje melancolico en los limites del océano.
Faros. Confinada compaiiia.

Al faro, Playa de Studland.






	Paradigma 17 - Spinoza - portada
	Editorial_17
	3 índice 17
	4 Retrato - Borges
	5 Spinoza hereje
	6 El delfín y la ola
	7 Número áureo
	8 Belleza escondida
	9 Phi
	10 Apertura a lo inconmensurable
	11 La actualidad del pensamiento de Spinoza sobre la religión
	12 La piel del deseo
	13 Baruch de Spinoza, Músico
	14 Poema Octavio Paz
	15 Poemas
	16 El carro de Heno
	Paradigma 17 - Spinoza - CONTRAportada



