El bien, el fin y la fantasia en Marsilio Ficino

@ ERNESTO PRIANI SAISO

Estos, han sido dias de confusion. Dias en que tengo el alma agitada,
presa de una incertidumbre que hace revolotear mis pensamientos.
No diré cuil es su origen, pero si puedo decirles que se trata de un
tiempo en el que mi animo desciende a la mayor de las pesadumbres,
y luego, en tan sélo un instante, se lanza presto hacia la mas inflamada
de las alegrias. Luego oscila, duda, se contradice. Corre sin fin, como
si quisiera atravesar un bosque y todas las direcciones le resultaran
semejantes. Como si yo, o mi alma, o los pensamientos que la habi-
tan, hubieran perdido cualquier atisbo de certidumbre Yy vagaran por
el campo 1lano; un momento al sol otro a la sombra, sobre caminos
que, construidos durante afios, desaparecen dejando la tierra yerma y
sin huellas de pasos.

No me siento bien, por supuesto. Y, sin embargo, creo que este es-
tado es el més propicio para explicar con qué facilidad aquello que
tenia valor, un dia lo pierde por completo.

Si alguien me preguntara hoy {qué quieres?, ;qué buscas?, tendria
que responder: lo ignoro. Y ;dénde estd aquello que apenas ayer me ha-
cia sentir confiado y seguro de que mis actos, mis pensamientos y mis
afectos, correspondian al 4mbito del bien y alabiisqueda de la felicidad?

Pero les pregunto, ;acaso ustedes, que tan pacientemente me es-
cuchan, no han sentido, asi sea por una fraccion de segundo, que los
abandona la esperanza y que los cobija una tormenta?

Si asi ha sido, entenderén a lo que me refiero. Los que no, no sé si
desearles que lo vivan pronto. Sin embargo, al final, son momentos
de cierta lucidez. Esa que nos permite ver lo vano de las convicciones,
lo innecesario de las ideas, lo tristemente fugaz de nuestras propias
certezas.
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De aqui parto. De sefialar lo absolutamente futil de los fines huma-
nos. De lo vano y transitorio de nuestras metas, anhelos y eleccmr;ssa;
De afirmar, enfaticamente, el caracter fantastico de toda la estructur:

entido, solidez y vigencia a nuestras convicelones éticas.
bl

it e? Acaso el dolor

Pero, pensaran ustedes, ;qué le pasa a este hf)mbr A
lo ha confundido y ahora delira ante nosotros, inconsciente de q

que dice no es sino un monton de patranas. s
Delira, en realidad, quien cree que estos muros que cons
£

s6lidos permaneceran para siempre; que este objeto.que ghzrai:;::‘
poseer es verdaderamente suyo; pero, sobre toEio, delira quie ’p o
que no cambiara de opinion, que no encontrara nunca una razon 1:0 ;
pensar distinto, que eso que hoy considera que es bueno o correc

puro, lo concebira asi por los siglos de los siglos.
Ciertamente, en el tiempo en que se dic? que cada rponalbv1ve ynzsael}
mismo, [...] aunque se siga llamandg ¢l mismo, sin em alragsonuwa5
berga nunca en si las mismas cosas; s1eMpre s¢ reviste CDEHESOS g
y se despoja de las viejas seglin este orden: pelos, carne, > tar;]bién
gre, v todo el cuerpo. Y no solo ocurre esto con el cuex:};c'){ § i
con el alma; continuamente se cambian §ostumbres, habi PS= :Eiendo ei
apetitos, placeres, dolores, temores, y NInguno de ellos 51§u i
mismo o semejante; las cosas de antes se van, y lgs suceden n 3;1,
Y o mas maravilloso es esto, que los conoc@ncntos se encu :
tran en la misma condicion; y no sélo en el sentido que ur} cgr:lct)(c)s
miento va y otro viene; pues no somos, fespecto a lols com;c;)rfneorqué
siempre iguales, y cada conocimiento esta expuesto & 0 mis : H pue i
la reflexion y la memoria son como un.retomar e! conocimien 0', Icrll 5 ,io._
recia. Porque el olvido es una especie de partida del c:fi)noc;1 e dei
pero la reflexion devuelve a la memoria una nueva coln 1gur
saber, en el lugar de la que se estaba marchando [...]

imi ho
Es asombroso que en el Renacimiento los hombres fuerail1 muc ’
itori ano.

més conscientes que nosotros de lo transitorio de todo lo hum

imi 0s 0
Desde la carne hasta el conocimiento. Porque aun cuando tenem

ienci istori 108
decimos tener una clara conciencia de la historia y de sus cambios,

; japia
| Marsilio Ficino, Sobre el amor. Comentarios al Banquete de Platén, trad. de Mariap

Lamberti y José Luis Bernal. México, UNAM, 1994, p. 134.
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nuestra tendencia parece dirigirse a generar una especie de homoge-
neidad en la comprension del trénsito del hombre por este mundo. La
hipétesis es simple: el cambio es propio de la historia, no de los hom-
bres en particular. Estos se afanan, en realidad, por pertenecer siempre
iguales a si mismos, prolongando la infancia y luego la adolescencia
hasta donde sus fuerzas y su entorno lo permiten. Luego luchan con-
tra la vejez, de todas las formas posibles, desde las dietas hasta el
ejercicio y las operaciones. La sucesion de las estaciones, por ejem-
plo, no da lugar a nuevas costumbres, porque es ya so6lo un cambio de
temperatura. En fin, buscamos la paz en la ausencia de grandes trans-
formaciones dentro de nosotros mismos, en mantener las mismas ideas,
en disfrutar siempre de lo mismo, en permanecer siempre igual, En
una palabra: en anhelar que los fines de la vida humana sean, todo el
tiempo, los mismos. ;No es eso, acaso, lo que persiguen quienes pi-
den la restauracion de los valores, los que aspiran a una moral que
trascienda el tiempo?

Y se equivocan. No es aparentando que el tiempo no pasa, ocul-
tando los cambios o deteniéndolos, que se alcanza la serenidad de lo
permanente. Tampoco lo es luchar por una especie de sepultura espi-
ritual, que se empefia en labrar epitafios: “aqui yace Octavio, justo y
valiente toda su vida”.

Porque el problema no es anular lo que es propio del tiempo y de
la existencia humana: la mudanza temporal de todas las cosas, la siem-
pre sorpresiva y violenta faz de la fortuna, sino aceptarla; aceptar la
singularidad de cada vida, de cada hombre, lo absolutamente indivi-
dual de cada persona, como punto de partida para construir los pel-
dafios de una existencia que sea buena en ella misma, y valiosa por
si. Luego entonces, jcuél es el camino?

En el Itinerario de la mente de Dios, san Buenaventura describe el
proceso de ascenso del hombre hacia la divinidad trascendente a partir
de los “vestigios” divinos en este mundo. Es un ascenso que tiene
en su base al mundo y aquello que, de permanente, apenas se adivina en
las cosas fugaces.2 Santo Tomds, contemporaneo, pero también dis-

2 San Buenaventura, “Itinerario de la mente de Dios”, en Obras de san Buenaventura,
vol. 1. Madrid, Bac, 1947.
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tante de san Buenaventura —el primero dominico, el segundo fran-
ciscano— busca las pruebas de la existencia de Dios en los hechos
mudables de la tierra. Sus famosas cinco pruebas parten del hecho de
la contingencia, de la necesidad de las causas, de la intuicion de un
orden en ¢l movimiento despiadado de la fortuna.

No es extraiio, entonces, que apenas un poco después, Ficino bus-
que también que su reflexion parta del reconocimiento de la transi-
toriedad del hombre en pos de fines que trasciendan esa condicion
temporal y mundana del hombre. Solo que, a diferencia de sus ante-
cesores medievales, el camino no le resulta tan transparente. Y no
es por la idea de dios, que ¢l también comparte, como fino lector de
santo Tomds que era, Sino porque asume como punto de partida lo
irreductible de la individualidad humana, que es uno de los ejes del
pensamiento renacentista, y uno de los factores claves para compren-
der la dificultad de que el hombre sea capaz de asir fines que, en rea-
lidad, rebasan su condicion de hombre.

Michel Allen ha mostrado, en la extensa interpretacion que ha hecho
al Comentario al sofista de Platon escrita por Ficino, que la lectura
que éste hace de tres dialogos platonicos claves: “Sofista”, “Parmé-
nides” y “Politico” esta claramente influenciada por los escritos neopla-
tonicos del siglo 11, entre otros, las FEneadas de Plotino, los Misterios
egipcios de Jamblico y algunos textos de Porfirio.?

Lo relevante, sin embargo, es que esta influencia conduce a Ficino
a leer especialmente el “Parménides” como un dialogo en el que Platon
discute cudles son las relaciones que existen entre el ser y la unidad.
Tradicionalmente, al menos en Parménides, el eleata, y posteriormen-
te en Aristoteles y, por supuesto, santo Tomas, se identifica al ser con
Ja unidad. Lo que equivale a decir que el ser es lo mismo que el uno.

Sin embargo, a partir de la influencia de los autores neoplatonicos,
y leyendo directamente las sucesivas alternativas de solucion al pro-
blema de las relaciones entre la unidad, el ser y el no ser, que ofrece
Platén en “Parménides”, Ficino entiende que, en realidad, Platon esta
buscando sostener que el ser y la unidad no son lo mismo.

3 Michael J. B. Allen, feastes: Marsilio Ficino's Interpretation of Plato § Sophist. Los
Angeles, University of California Press, 1984, pp. 9y ss.
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E’I argumento que encuentra es el siguiente: el no ser es visto por
Platon en “Parménides” como algo propio del ser, pero no del uno
En otras palabras, que el no ser es uno de los modc’)s del ser, pe -
puede ser uno de los modos de la unidad.4 i

En u-n Intento por ser un poco més claro, para Ficino si el ser es
necesariamente un compuesto de ser y no ser, en el sentido de que yo
soy hombre pero no soy péjaro, y en mi prevalecen el ser y el no ser,
1no _olcurrello mismo con la unidad, en la que cualquier clase de segmen-,
tacion es impensable e inconsistente. La unidad no puede ser dos

Pero la posicién de Ficino es atin mas radical, porque en la médida
en que el ser se aproxima a la unidad y, por ende, disminuye de ma
nera considerable la presencia del no ser, aun asi, éste permanece ai
menos como mera posibilidad. La unidad, es decir, el principio y c;ri-
3331?; ;z((iifa lo que existe, entonces, trasciende incluso al ser yasu

¢ Qué significa esto? Significa, en el contexto de lo que aqui se ha
Zr%umel(llta(lio, qu;e Ficino asume que hay una unidad incluso més all4
el ser, de la cual no pue i
cirse que no sea, p()l’ql.]l)e ngesgjccl;:;gg[:izs Z?;epemdt = ’puede g
- _ puedan atribuirsele. Eso
es, que la unidad, horizonte al cual todos los fines convergen, no per-
tent:ce a la esfera de lo que existe ni a la esfera de lo que n:) exite
esta mas alla, por encima de todo, por encima, especialmente, de | :
que al duplicarse se multiplica. i
Lo que pasa por alto Allen en su anélisis, Y que aqui se vuelve fun-
damental, es que a este planteamiento del problema, Ficino incorpo
ra e:l perspectivismo de san Agustin, por lo que la cu,esti(')n no sél:)p :
d? indole metafisica. No sélo se reduce a la especulacion tedrica 52
como mantener la consistencia entre un origen unitario v la multipli-
cidad de lg 'creaci(’)n, sino que se refiere a como el hombre puedepte—
ner una vision de la unidad, esa que en iltima instancia constituye
el fin de los fines de la existencia, aqui, en el mundo, en el trénz'
to de lo multiple, donde justamente la unidad parece in;posible Po;:
que es aqui donde aparece el otro lado del problema, el que tien.e que

4 Ibid., pp. 49 y ss.
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ver con la singularidad de la persona y sus deseos, por la cual, al
hombre los caminos del bien y de la felicidad se le presentan como
una multiplicidad de opciones. Escribe Ficino a Césimo de Médici:

Todos los hombres desean actuar bien, que es vivir bien. Pero ellos
viven bien si estan dotados con tantas cosas buenas como sea posible.
Ahora, estas cosas buenas son llamadas ser rico, saludable, hermoso,
fuerte, noble de nacimiento, honorable, poderoso, prudente, tanto como
justo y temperante, y sobre todas ellas, sabio [...]5

En efecto, para Ficino, la felicidad del hombre en este mundo se
alcanza por conducto de muchos y variables dones y virtudes que,
sin embargo, no pueden constituir el verdadero fin de la vida huma-
na. Al contrario, muestran la multiplicidad y la singularidad de la vida
humana, pues, por ejemplo, la fortaleza o la nobleza de cuna no estan
presentes en todos, ni todos persiguen virtudes como el honor, la pru-
dencia y la justicia, que son entendidas que los hombres practican de
distintas formas. Por eso no puede ser su posesion, sino el uso de esos
dones, el que comienza a labrar el camino hacia la felicidad.

Yo he dicho que solo son felices quienes poseen muchos dones. Pero
ellos no lo son antes de que esos dones los beneficien, y nunca los be-
nefician hasta que son utilizados. La posesion sin el uso no contribu-
ye a la felicidad. Ni solo el uso es suficiente; uno puede hacer un mal
uso de ellos, y puede resultar mas lastimado que beneficiado por
ellos. Por lo que tenemos que agregar a la posesion, el que tenemos
que utilizarlos correctamente, por lo que no solo tenemos que usar-
los sino usarlos correctamente.®

Asi, los dones no constituyen propiamente una meta ni un fin en
ellos mismos, sino puntos de partida que pueden o no conducir a la
felicidad. Pero ésta, como el bien mismo, con el que se identifica, no
puede estar constituida por ellos ni por la direccion que se les dé.

5 M. Ficino, The Letters, trad. por miembros del Deparment of the School Of Econo-
mic Science. London. Dallas, Shepheard—Walwyn, 1979, p. 32.
6 Jdem.
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Al parecer, lo bueno s6lo puede presentarse como trascendente en
relacion con las virtudes particulares que en este mundo significan
sus formas précticas. Dicho de otra manera, entre las virtudes y el bien
existe la misma relacion que entre el uno y el ser.

Ahora bien, Ficino asume que esta distancia hace metafisicamen-
te imposible encontrar la relacion de la unidad con la pluralidad, del
bien con las virtudes, porque no son elementos que se puedan reducir
auno o a las otras. La trascendencia, aqui, implica una radical exclu-
sion de los términos. Asi, pues, el bien no sélo es un mas alld de las
virtudes, sino que pertenece a otra esfera a la que no puede accederse.
Luego, (c6mo podemos damos cuenta de la bondad de las virtudes o
de la unidad ultima de las cosas, en ambos casos, de su ordenamiento
a un fin?

La clave esta en la fantasia.

Tres cosas hay sin duda en nosotros: alma, espiritu y cuerpo. El alma
y ¢l cuerpo son de naturaleza muy diferente, y se unen por medio del
espiritu, el cual es un cierto vapor sutilisimo y lucidisimo, engendra-
do por ¢l calor del corazin desde la parte més sutil de la sangre. Y es-
parciéndose de aqui por todos los miembros, toma la virtud del alma,
y la comunica al cuerpo. Toma también por los instrumentos de los
sentidos las imagenes de los cuerpos de afuera; imagenes que no se
pueden fijar en el alma porque la sustancia incorpérea, que es mas ex-
celente que los cuerpos, no puede ser formada por ellos mediante la
recepeion de las imagenes; pero el alma, por estar presente en el espi-
ritu, en todas partes sin esfuerzo ve las imagenes de los cuerpos como
reluciendo en un espejo, y a partir de ellas juzga a los cuerpos. Y tal
conjuncion es llamada sentido por los platénicos. Y mientras mira,
por su virtud concibe en si imdgenes semejantes a aquéllas, y aun mas
puras. Y tal concepcion se llama imaginacién y fantasia.?

En efecto, la imposibilidad metafisica de que la unidad y el ser
tengan vinculos de alguna naturaleza se reproduce de manera idén-
tica entre el alma y el cuerpo del hombre. Como lo muestra la cita, es
imposible que una y otro tengan algin género de contacto entre si,

7M. Ficino, Sobre el amor. Comentarios al Banguete de Platon, op. cit., p. 112.
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simplemente hablan lenguajes intraducibles entre si. De ahi la ne-
cesidad de contar con un mediador que, en el caso de Ficino, es el
espiritu, que no siendo ni alma ni cuerpo, sino precisamente eso: una
sustancia intermedia entre uno y otro, puede servir de puente, aun-
que en este caso especifico habria que decir, de espejo, entre uno y otro.

En el plano del conocimiento, ese papel lo juega el sentido, al que
Ficino identifica con la fantasia. No explicaré¢ aqui cual es la diferen-
cia entre sentido, imaginacion y fantasia en Ficino, que sin duda es
crucial, pero que nos aleja de la meta a la que aqui nos dirigimos.
Baste saber que al englobarlo todo bajo la denominacion de sentido
o fantasia, Ficino se explica el fenémeno de la percepcion de la uni-
dad en la pluralidad, y de la pluralidad en la unidad como producto de
un reflejo, de un simple espejismo. Me explico.

Tal como se indica en el texto citado, el alma trasmite su virtud
—1a unidad— al cuerpo mediante el espiritu, que a su vez la refleja
a todo lo largo del cuerpo. A la vez, las imagenes que los cinco sen-
tidos forman a partir de la percepcion son reflejadas en el espiritu para
que el alma las vea.

Asi, en un verdadero juego de espejos, el alma mira la pluralidad en
la unidad atemporal del espiritu; es decir, en la fantasia, donde han de-
saparecido tanto la materia como su pertenencia a la secuencia del tiem-
po, que le daba su condicion particular y transitoria. Ademés, en la
fantasia, el hombre mira como la unidad se manifiesta a los cuerpos co-
mo dones que la cohesionan y la unifican, dirigiéndola hacia un solo fin.

En el caso particular de las virtudes, la fantasia es el punto de union
donde la pluralidad de caminos, virtudes y dones se muestran como
ordenados a un fin, dirigidos hacia una (nica y misma meta: el bien,
y por él, la felicidad, que no es sino el goce fltimo de la unidad mis-
ma de la vida humana y de todo lo que es.

Pero hay que tomar en cuenta que la unidad que el hombre puede
ver en el mundo, la que el alma refleja en su fantasia y que los cuer-
pos adquieren, como la que los cuerpos reflejan en la fantasia, es eso,
una fantasia: ni ontolégicamente real, ni epistemologicamente verda-
dera, sino ontologica y epistemologicamente fantastica.

;Qué quiere decir esto?, que nuestra conducta no se basa en una rea-
lidad de las cosas —que ciertamente estd ahi, pero que es incompleta,
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porque es particular y dindmica— ni en una verdad —que seria unita-
ria y permanente, pero que no pertenece a este mundo—, sino en una
condicion de una verdad unitaria dinamica y cambiante. Mas en un afan
que en una ruta, mas en un suefio que en una realidad, mas en un anhe-
lo que en una verdad. Por eso escribe Ficino a Girolamo Pasqualini:

Me preguntas qué es vivir bien. Nada es mas importante. Vivir bien
es entender qué es verdad, recibir buen consejo, desear lo que es bue-
no y llevar a cabo buenas acciones. El primero es cualidad de la sa-
biduria; el segundo, de la prudencia; el tercero, de la justicia v, el
cuarto, de la perseverancia. El primero viene de Dios; el segundo, del
primero; el tercero, al mismo tiempo de Dios y el hombre; el cuarto,
del tercero. Vive como un hombre quien vive asi. Vive como un ani-
mal quien vive de otra manera.®

Ficino sigue aqui, con las virtudes, la misma disposicién de las
emanaciones del ser que describe en su Teologia platénica:® Dios, el
ser, el alma, la materia. Pero déjenme llamar la atencion sobre el ter-
cero, desear lo bueno, porque éste es el vértice donde los dos extre-
mos de la ecuacion —Ila verdad y el llevar a cabo buenas acciones—
confluyen y se encuentran.

Desear buenas acciones, que Ficino identifica con la justicia, vie-
ne “al mismo tiempo de Dios y del hombre”, como el alma y la fan-
tasia mi'sma, que pertenecen a esos dos reinos, el material y el divino,
y constituyen por la propia fantasia, un reino distinto: el reino del
deseo. El terreno donde es posible fantasear qué acciones son desea-
bles en el orden de alcanzar un fin, que las acciones mismas no tienen,
pero que en nosotros adquieren y se iluminan con esa luz particular
que les da un sentido y una direccion. Una luz que se nos aparece como

unitaria y definida, pero que, a la hora de traducirla, a través de la fan-
tasia, en la accion se revela como un camino de innumerables senderos,

cada uno de los cuales, sin embargo, los concebimos como dirigidos a
un punto.

8 M. Ficino, The Letters, op. cit., p. 125.

9. C_'{.‘ M. Ficino, Teologia platonica, trad. de Michele Schiavone. Bologna, Centro di
Studi Filosofici di Gallarte, 1965.
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Por eso no esta mal el que se equivoca, sino el que cree que no
puede equivocarse. No el que cambia y reconsidera y busca, y apre-
hende lo fugaz de la existencia, su faz cambiante y multicolor, sino el
que busca convertir a los hombres en piedras, siempre iguales a si
mismos, petrificados en sus deseos y sus anhelos, petrificados en el
alma, petrificados, al fin, en sus valores, en sus convicciones y ver-
dades; desprovistos de vida, en su existencia.

La tormenta amaina. El sol brilla y los caminos reaparecen sobre
la tierra en que ha comenzado a salir la hierba. ;He de dejar que mi
espiritu, aln agitado por la tormenta, repose? ;Debe reposar mi alma,
ahora que nada la precipita a la oscuridad del dolor y la pena, ni la
eleva extasiada hacia la mas plena de las alegrias? ;He de olvidar
que una vez la mar estuvo arrebatada por un tifén? No. Porque noso-
tros somos la paz y la tormenta. La calma y la furia, y es necesario
mantener vivo el fuego de la vida.

Si hoy alguien me pregunta, ;qué quieres?, ;qué buscas?, tendré
que responder: algo que cambia. Y si me pregunta ;donde estd aque-
llo que apenas ayer me hacia sentir confiado y seguro de que mis ac-
tos, mis pensamientos y mis afectos correspondian al &mbito del bien
y a la bisqueda de la felicidad? Debo responder, sigue ayer.

Hoy, tras la confusion, solo sé que permanece el anhelo, y por eso
lo que deseo hoy no sera lo que desee mafiana. Pero hoy, como ma-
fiana y como ayer, estoy en pos de los mismos fines y de las mismas
metas. Esas que aqui se me revelan y esconden, las que me confun-
den y me infunden confianza, las que asi como transitan, permanecen.




