PLATONISMOS NO QUIXOTE

Anxo Gonzdlez Ferndndez

Cando se fala da ambigiiidade cervantina, da ambivalencia das stias constatacions, e
mesmo do cardcter contrastante e dispar que en casos afecta 0s seus pronunciamentos e,
sobre todo, cando se buscan explicaciéns a estas actitudes, non adoita terse en conta que
sobre Cervantes e, en concreto, sobre o Quixote inciden dous grandes platonismos, ddas
lecturas distintas da obra de Platén: a que confire prevalencia ¢ Platén heracliteano, o da
mobilidade e o fieri, € a que, por contra, se centra no dmbito da transcendencia, no da reali-
dade ideal e paradigmatica, no do absoluto.

E dicir, que en Cervantes estd o platonismo mdis oy menos ortodoxo, que lle chega
fundamentalmente a través dos neoplaténicos do Renacemento e, singularmente, por medio
de Le6n Hebreo, a quen se fai referencia explicita no prélogo do Quixote, e estd tamén un
platonismo que cémpre chamar heterodoxo, de raiz fundamentalmente erasmiana e que,
partindo do cardcter heracliteano, fuxidio, amorfo e pseudorreal das cousas (sombras),
defende o labor concretizador e creante da imaxinacién. Isto é, hai o platonismo que se pon
a favor do sabio que, mdis ald da precariedade éntica do mundo da caverna, se aplica &
busca da realidade plena e perfecta (a via da episteme), e hai a posicién do cavernicola pla-
ténico, a de quen, por vivir entre sombras, entre realidades precarias, pon en x0go a capaci-
dade concretizadora, creante, da imaxinacién proxectiva: a via da pofesis.

Estes dous platonismos, dos que aqui se pretende facer répida andlise, pofiense ben de
manifesto en relacién co mito da caverna, significativamente presente tamén no Quixote,
sobre todo no referente 6 episodio da cova de Montesinos.

Cando, en efecto, se fai descender a Don Quixote 4 cova de Montesinos para que se
encontre alf, fronte por fronte, coa idealidade platénico-cabaleiresca de que vive, pero
reducida agora 6 plano da imperfeccién, 6 da necesidade e 6 da continxencia cavernarias,
queda en claro cal é a ordenacion categorial da realidade 6 modo cervantino: hai, si, a reali-
dade 6nticamente plena e hai, en contraste, a ficcién, a sombra cavernaria. E dicir: hai,
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como veremos, a realidade en si, obxectiva, auténtica, pero, no que resulta asequible, insa-
tisfactoria, e hai a realidade de proxeccién, a realidade 4 medida do humano, a realidade
poctica (poiesica), é dicir, a literariedade, que € ser e non ser, algo propiamente sombra e
ficcidn. Pero isto no obstante, a sombra, a ficcién poética, mdis ald ¢ por encima da sda
inconsistencia na lifia da onticidade, pode converterse na gran realidade existencial: a que
fai posible, a que enche e dé sentido 4 existencia. O cal quere dicir que o que 6nticamente
pertence 4 categoria de ficcién pode constituirse non obstante na gran verdade, no gran
fundamento existencial, proporcionador de tédalas plenitudes. Asf se expresa Don Quixote,
desde o afianzamento existencial no seu gran sofio:

De mi s€ dicir que después que soy caballero andante, soy valiente, comedido, liberal,
bien criado, generoso, cortés, atrevido, blando, paciente, sufridor de trabajos, de prisiones, de
encantos; y aunque ha tan poco que me vi encerrado en una jaula como loco pienso por el
valor de mi brazo [...], verme rey de algin reino, adonde pueda mostrar el agradecimiento y
liberalidad que mi pecho encierra.(Quixote, I, 50)

Trasladdndonos 4 perspectiva eudemonoldxica sucede, asf, que ademais da felicidade
por via de aproximacién cognitiva 4 realidade plena, 4 realidade fontal, 6 modo ortodoxa-
mente platénico, cabe a felicidade no desfrute, non, por certo, dunha realidade en si, obxec-
tiva, transcendente e, se acaso, tamén distante, fria e allea, senén da realidade para min, a
da ficci6n, a realidade proxectiva, conformada 6 modo da aspiracién e do desexo. E mais:
cabe ainda que a felicidade tefia que ser definida, mdis en relacion coa capacidade persoal
de desfrute ¢ as stdas especificaciéns, que coa incontrovertible grandeza perfectiva dunha
realidade obxectiva autenticamente sublime. Sancho dicia que

Para mi, como yo esté harto, eso me hace que sea de zanahorias, que de perdices.(Qui-
xote, 11, 41).

Neste sentido, tanto ou mdis felices ¢6 sabio, na perspectiva da incontrovertible reali-
dade obxectiva, sono os habitantes da caverna que, por viviren entre sombras e non entre
realidades xa de seu conformadas, tefien a oportunidade de facer que aquelas se concreten
en funcién do desexo e da capacidade proxectiva e obxectivante de cada un.

Dada, en efecto, a extrema precariedade dos aportes sensoriais que se lles proporcio-
nan, o mdis e o mellor da realidade en que viven procede deles mesmos; é resultado do
acto creador; o cal quere dicir que posten a dimensién madis radical da liberdade: a liberda-
de de ver; a liberdade de ve-lo mundo; a liberdade de ve-lo mundo que se quere ver, xuntos
e indisociables a realidade e o desexo. E esta é a raiz da la satisfaccién e da felicidade.

Certo que o seu non € ciencia; distan da apabullante presencia do universal ¢ necesa-
rio. O seu € opinion e, polo tanto, é a disparidade de pareceres, a controversia, o relativis-
mo que deriva da proxeccion obxectivante; é o pofier que non o recibir ¢ acatar; o seu é o
facer moito mdis que o simple contemplar.

Ata o propio Platén, sen dibida non pretendéndoo, preséntano-la sia situacion como
de felicidade: entregados 6 opindr creante, 4 poiesis opinadora, poden ser obxecto de hono-
res, alabanzas e recompensas, pola sda habilidade interpretativa e afnda profética. Estédn
ata tal punto satisfeitos no que son e estdn que matarian -disenos-, se puidesen collelo nas
siias mans, a quen intentase ceibalos e obrigalos d ascension. Este recofiecemento de cali-
dade existencial no onticamente precario implica pofierse en contra da lectura ortodoxa do
mito platénico e, con Erasmo, volverse pro insensato: en favor do cavernicola, por mdis
que este no alcance a vivir do ser senén da ficcién, e sexa alguén que propiamente non
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cofiece, porque, mdis ald de toda pretensién epistémica, o que fai €, por contra, crear: facer
coas sombras unha realidade con sentido.

1.- Don Quixote e a ortodoxia platénica.

Yo soy enamorado, no mds de porque es forzoso que los caballeros andantes lo sean; y
siéndolo, no soy de los enamorados viciosos, sino de los platénicos continentes. (Quixote, 11,
32)

A condicién de platénico continente a que Don Quixote apela s6 con moita precua-
cién se poderfa tomar como equivalente 4 de amante platénico, 4 que espontdnea e nada
reflexivamente adoita ser referida. Un platénico continente non € de seu ou, cando menos,
non ten porque ser un amante platénico, no sentido que 4 expresion se lle ven dando na
literatura, a partir sobre todo do século XVI e que, como modalidade ideal de relacién
amorosa entre persoas propiamente non aparece en Platén.

Tampouco quere isto dicir, sen mdis, que en Don Quixote non se dean varias das
caracterfsticas que definen o chamado amor platénico. Queremos significar, non obstante,
que o cabaleiro fai, ante o Duque, o seu hdspede, mencién 4 platénica continencia no ins-
tante que, significativamente, se proclama tamén despreciador de la hacienda e inmediata-
mente despois de pofier de relevo que gasta o seu tempo en

vagar por el mundo, no buscando los regalos del, sino las asperezas por donde los bue-
nos suben al asiento de la inmortalidad.

Todo isto sitdia a esa continencia nun contexto mdis significativo, mdis antropoloxica-
mente profundo e, desde logo, mdis fielmente platénico. A continencia, en efecto, e o
menosprezo da facenda constitden, xustamente, unha destacada parte das asperezas a tra-
vés das cales os bos realizan a stia platénica ascension (soben) cara a inmortalidade.

Isto, e non sempre o chamado amor platénico, ¢ realmente puro Platén. Dentro do ver-
ticalismo (6ntico, noético e ético) de Platén a purificacion realizase, en efecto, por via de
ascension; e a ascensién esixe des-prendemento, des-apego da inmediatez sensoria e sen-
sual; imp6n como imprescindible que se quebren os vincallos afectivos e mesmo heddnicos
que atan 4s cousas ¢ tamén 4s persoas. E dicir, impén a ascese, como ben souberon ver,
desde idéntica perspectiva, os misticos; esixe dura ascese preparatoria e posibilitadora: non
regalo, senén asperezas; desprezo da facenda e, desde logo, platénica continencia.

No cadro platdnico das virtudes a templanza reviste cardcter fundamental. E a impres-
cindible moderacién que a alma racional ten que impofier na alma vexetativa para que esta
deixe de ser atranco para a ascensién contemplativa. Non se pode perder de vista que, tal
como se nos relata no Mito do carro alado, na procesion das almas, no paraiso, as dos
homes son as que non lograron modera-la connatural tendencia 4 indisciplina do seu caba-
lo mouro (o apetito concupiscible) e por iso caeron dos seus carros, deron consigo no
mundo, e encarnan en corpo animal, co obxectivo concreto de lograr aqui a sobriedade e a
contencidn (templanza) que as permita, 6 cabo, e unha vez sometida-las tendencias concu-
piscibles a control racional, reinstalarse no paraiso.

Sen dibida a realidade mdis nidiamente platénica das que comparecen no mundo de
Don Quixote ¢ a propia Dulcinea. Dulcinea non é s6 que sexa unha realidade idealizada;
¢la é en si mesma unha realidade ideal en sentido propiamente platénico; énos presentada
en miiltiples pasaxes como obstentando as peculiaridades que Plat6n atribte 4 Idea.
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Dulcinea é, en efecto, a perfeccién, o summum, o primeiro na orde do ser, da beleza,
da bondade, da nobre condicién, da discrecion, etc. Pero é ademais causa, en sentido platd-
nico; € causa eficiente (Don Quixote seria o poderoso brazo executor desa benefactora efi-
ciencia) pero, sobre todo, € causa exemplar, participadora ¢ final de toda perfeccidn, en
sentido que s6 das Ideas platénicas foi predicado. Dulcinea &

Gloria destas riberas, adorno destos prados, sustento de la hermosura, nata de los donai-
res y, finalmente, sujeto sobre quien puede asentar bien toda alabanza, por hipérbole que sea.
(Quixote, 11, 23)

Non se pode ler iso de gloria destas riberas, adorno destos prados, sen lembrar ague-
les versos, de tan platénico sentido, de San Juan de la Cruz:

Mil gracias derramando

pasé por estos sotos con premura;
y, yéndolos mirgndo,

con toda su figura

vestidos los dex6 de su hermosura.

A fermosura dos prados € vestixio e platSnica participacién ideal da fermosura do cre-
ador e €, por iso, a via de retorno contemplativo cara a El. A alma recorrerd, en ascenso, a
via que vai da perfeccion participada na criatura 4 perfeccién do creador, principio xerante
¢, xa que logo, fin tamén, meta, en que a perfeccion se recupera e recolle na propia fonte.

Por iso mesmo se chama tamén a Dulcinea sustento de la hermosura e nata de los
donaires: a fermosura ¢ fermosura (a gloria , gloria e o adorno, adorno) en canto que de
Dulcinea se nutren, que ela é fonte e comunica. Por iso €&, logo, nata de los donaires: a
esencia mesma que, participada, pon en todos eles a condicién de tales.

Ostentando Dulcinea este platénico cardcter de Idea, nada tan tampouco de estrafio
que a considere o cabaleiro namorado

término y fin de toda humana hermosura. (Quixote,l, 25)

E € que na ciclicidade en que se dd a realidade platénica o que € principio & fin, térmi-
no 6 que o ser ¢ a perfeccion se reintegran por via de onticidade e afnda, unha vez ultimada
a purificacion ascética, por via de promocién ético-perfectiva.

Sendo asf as cousas, tampouco debe resultar estrafio que s6 a ela lle corresponda a
condicién de causa primeira en sentido propio, que reduce a tédalas demais, mesmo a
extraordinaria virtualidade heroica do gran cabaleiro, 4 condicién de causas segundas
cando non meramente instrumentais:

(Y quién pensais que ha ganado este reino y cortado la cabeza a ese gigante, y hecho a

vos marqués [...], sino es el valor de Dulcinea, tomando a mi brazo por instrumento de sus
hazafias? Ella pelea en mi y vence en mi, y yo vivo y respiro en ella, y tengo vida y ser. (Qui-
xote, 1, 30)

Neste 1ltimo pardgrafo ¢ doado advertir ecos da mistica platonica e, ainda, da teoloxia
paulina. Asi, en efecto é: Dulcinea reviste o cardcter divino que lle corresponda 4 Idea pla-
tonica e que tan explicito fard Leén Hebreo, a fonte quizais principal do platonismo de
Cervantes. Esa € en ltimo termo a razén pola que a blasfemia de Sancho contra Dulcinea
fard del un bellaco descomuligado. E por iso en fin sucede igualmente que o amor a tan sin-
gular realidade ha ser, xustamente, o tipo de amor que s6 a deus corresponde:

...es gran honra tener una dama muchos caballeros andantes que la sirvan, sin que se
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extiendan mds sus pensamientos que en servilla por sélo ser ella quién es, sin esperar otro
premio de sus muchos y buenos deseos sino que ella se contente de aceptarlos por sus caba-
lleros.

- Con esa manera de amor, dijo Sancho, he oido yo predicar que se ha de amar a nuestro
Seiior por si s6lo, sin que nos mueva esperanza de gloria o temor de pena {...].

- Vdlate el diablo por villano, dijo Don Quijote, jy que de discreciones dices a las
veces! No parece sino que has estudiado. (Quixote, 1, 31.)

A vista do que levamos consignado penso que resulta clara a lectura que cémpre facer
da invocacidn do cabaleiro a Dulcinea, onde tras de lle chamar

extremo de toda hermosura, fin y remate de la discrecion,

co que isto implica de recofieccemento da sta condicion de término e fin, en sentido
platénico, onde toda perfeccién se reconstitiie pola via do retorno 6 seu principio, chdmase-
lle, 6 cabo,

Idea de todo lo provechoso, honesto y deleitable que hay en el mundo. (Quixote, I, 43)

E esta idea (que non simplemente esencia ou aristotélica morphé), onde se concentra e
desde onde se expande todo o realmente valioso €, no nome e na res, unha Idea platénica.
Por platonica e por Idea Dulcinea serd Luz, Sol do mundo intelixible, como Platén dicfa da
Idea primeira, a Idea de Ben, ¢ a sta operatividade ha ser chamada, precisamente, ilumina-
cion, como soubo traducir Leén Hebreo e, en xeral, a neoplaténica metafisica da luz. Pois,
nese mesmo sentido, tamén Don Quixote dird que

Cualquier rayo de sol de su belleza que llegue a mis ojos alumbrard mi entendimiento y
fortalecerd mi corazén, de modo que quede tinico y sin igual en la discrecién y en la valentfa.
(Quixote, 11, 8)

E, por ela ser luz, tamén a chamaré o seu namorado cabaleiro
Clarisima e sin par Dulcinea. (Quixote, 11, 22)

Este cardcter ideal-platénico que se lle atribiie a Dulcinea é o que fai dela a dama
incorporea, a que se refire Riley:

Como idealizacién de un individuo, Dulcinea es a Aldonza lo que Don Quijote a Alonso

Quijano o la princesa Micomicona a Dorotea, y més que estos. Los personajes aparejados

guardan una analogia con los términos asociados en una metédfora, y no es ninguna casualidad

que Dulcinea esté intimamente relacionada con los procedimientos metaféricos de la amplifi-

catio, caracteristicos de la poesia culta de la época1

A amplificatio a que Riley fai referencia terfa, no caso, unha correspondencia dntica
co platénico proceso que, desde a realidade creada conduce, por via de ascension noética, 4
Idea creante e participadora; un ascenso este de condicién complementaria 6 descenso cau-
sador que da Idea ven 4 cousa, da perfeccién en si 4 perfeccion participada na criatura.

Tendo Dulcinea a condicion platénica de Idea, e sendo asi motor ¢ fin, eficiencia e ali-
ciencia, o amor que lle profesa o cabaleiro (a aspiracién a ela, a sta ardente ansiedade, o
desexo), mdis que un amor platénico 6 uso na literatura, mesmo na de cabalerfa, é un
auténtico eros impulsor, de inconfundible cardcter platénico.

(1) Riley, E,C., Introduccion al Quijote, Edit. Critica, Barcelona, 1990, p. 168.
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Moito mais ald da simple modalidade da relacién amorosa en que consiste o chamado
amor platénico, este platénico eros quixotesco &, si, aspiracion, ¢ desexo, € tensién, ¢
esforzo, é combate; algo, en suma, que se constitde en motor da existencia, en pulsion € en
aliciencia, en purificacién e en logro perfectivo, en afdn de retorno e en via segura cara o
retorno reintegrador da alma 4 plenitude.

Nada ten, logo, de estrafio que este platénico eros se constitda en motor do quefacer
cabaleiresco de Don Quixote; que sexa o realmente motivador e decisivo no cabaleiro, e
que a el se tefian que atribuir, tanto as transformaciéns que o protagonista constata en si
mesmo, como a plenitude vital que como consecuencia desas transformaciéns experimenta:

De mi sé decir que despues que soy caballero andante, soy valiente, comedido, liberal,
bien criado, generoso, cortés, atrevido, blando, paciente, sufridor de trabajos, de prisiones, de
encantos...(Quixote, 1, 50)

Américo Castro, despois de facer unha detallada andlise da concepcién do amor tal
como se vai expresando en Didlogos de Amor, de Leén Hebreo e, paralelamente, en pard-
grafos da obra de Cervantes, constatando, asi, o singular parecido, conclde:

Si reflexionamos sobre la tonalidad general del pensamiento de Cervantes, habremos de

reconocer que el neoplatonismo se halla en Ia base de su manera de concebir la vida2

E ata aquf queriamos chegar agora: 6 recofiecemento de que a idealidade platénica
que concorre na figura de Dulcinea, asi como o eros que anima e mobiliza a Don Quixote,
son elementos que forman parte importante dun ordenamento axioldxico de carédcter neta-
mente platénico, no seu mdis ortodoxo sentido; ese ordenamento constitie o mundo ideal-
cabaleiresco do que forma parte central a figura de Don Quixote. Cervantes, de mot signifi-
cativa forma, situard a ese mundo, non obstante a sda ideal conformacion, dentro da caver-
na: no dmbito da sombra, no da irrealidade, no da insensatez. Pero iso nada quita, con todo,
4 stia capacidade plenificante e doadora de sentido.

2.- O erasmismo en Cervantes: a heterodoxia platénica.

Don Quixote descende, en efecto, 4 cova de Montesinos, a sda peculiar caverna, e ali
atopa, reducido 6 nivel éntico das sombras, 6 da precariedade consistencial, toda a ideali-
dade cabaleiresca que el tifia por platonicamente absoluta e inconmovible. Os grandes
valores, os incontestables mitos, aparecen no interior da cova reducidos 4 condicién nivel
do menesteroso e caduco:

créame vuesa merced, sefior Don Quijote, que esta que llaman necesidad, adondequiera
se usa y por todo se extiende y a todos alcanza, y adn hasta a los encantados no perdona (Qui-
xote, 11, 23).

As belezas estdn trocadas en fealdade:

Era (Belerna) cejijunta y la nariz algo chata; la boca grande, pero colorados los labios;
los dientes [...] mostraban ser ralos y no bien puestos(Quixote, 1I, 23).

A xuventude aparece agora como vellez:

Y no toma ahora su amarillez y sus ojeras de estar con el mal mensil, ordinario de las

(2) Américo Castro, El pensamiento de Cervantes, Edit. Critica, Barcelona, 1987, p. 154-155.
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mujeres, porque ha muchos meses y atin afios que no le tiene ni asoma por sus puertas(Quixo-
ie, 11, 23).

O valor Trocase en cdlculo utilitarista; os miticos episodios son agora sucesos de
extremada vulgaridade:

Eché un poco de sal en vuestro corazén, porque no oliese mal, y fuese, sino fresco, a lo
menos amojamado a la presencia de la sefiora Belerna. (Quixote, 11, 23).

Dulcinea incluso, a gran deusa, méstrase 6 desnortado cabaleiro, degradada 6 plano
do mercantilismo e do comadreo:

Mi seficra Dulcinea del Toboso besa a vuestra merced las manos {...] y que, por estar en
gran necesidad, asimismo suplica a vuestra merced cuan encarecidamente puede, sea servido
de prestarle sobre este faldellin que aqui traigo de cotonfa nuevo, media docena de reales, o
los que vuesa merced tuviere..(Quixote, 11, 23).

Con todo isto estase a preparar, claro, a gran operacién de desengano, que ha levar 6
cabaleiro, andando o tempo e apurado o proceso ata as sdas dltimas consecuencias, 4 cura-
cion: 6 abandono da caverna, do plano da ficcién, co conseguinte retorno 4 realidade con-
vencional comin: a sensatez sapiencial.

Pero, 6 propio tempo, no interior da caverna e ante a obxectivacién quintaesenciada
da sua realidade, que se lle ofrece en visién, Don Quixote percibe tamén e palpa, sen lugar
a dubida ningunha, a plenitude dntica e axioléxica do seu mundo: trata, cara a cara, cos
grandes da mitoloxia cabaleiresca, que lle deparan trato familiar, que lle chaman primo e,
sobre todo, que o confirman no convencemento acerca da soterioléxica misién que como
cabaleiro andante ten asumido: asegiraselle que desencantard és grandes personaxes, que
reparard as inxustizas, que salvard a Dulcinea, que fard por ondequeira resplandece-la ver-
dade, a orde e a xustiza. Cervantes deixa as{ en claro que, se ben a idealidade cabaleiresca’
de que Don Quixote vive é, en si mesma, sombra e ficcién cavernaria, é tamén, e iso non
obstante, plenitude vital e, desde esta perspectiva, onticidade en sentido propio.

O cardcter bifronte da realidade da caverna, a sda dual significacién existencial e axio-
l6xica, reflictese ben na contrastante, ambigua e case contradictoria situacién psicol6xica
en que Don Quixote estd cando é sacado da cova. Por un lado,

Dios os lo perdone, amigos, que me habéis quitado de la més sabrosa y agradable vida y
vista que ningtn humano ha visto y pasado.

Por outro, en cambio,

Ahora acabo de conocer que todos los contentos de esta vida pasan como sombra o
suefio o se marchitan como la flor del campo. {Oh, desdichado Montesinos! ;Oh, mal ferido
Durandarte! jOh , sin ventura Belerma! jOh, lloroso Guadiana, y vosotras sin dicha, hijas
de Ruidera, que mostrais en vuestras aguas las que lloraron vuestros harmosos ojos! (Quijo-
te, I1, 22)

Na bifrontalidade da realidade quixotesca, tal como se nos mostra no interior da Cova
de Montesinos, revélase ben ata que punto en Cervantes conflien e nel fan sintese as ddas
versidns acerca da significacion Ontica e axioldxica da realidade da caverna: a version orto-
doxa, que arrinca xa dos convencementos expresados polo propio Platén no relato, e que
pode chegar a Cervantes, entre outras posibles canles, a través da obra de Ledén Hebreo, ¢ a
outra: o platonismo heterodoxo, que como mdis arriba consignabamos tamén, chégalle
directamente a través da obra de Erasmo; esta pono de parte das sombras, da ficcion imaxi-
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nativa, da capacidade creadora do suxeito; en suma, da irracionalidade, que, séndoo, pon
sen embargo contento no vivir diario e faino, asi, soportable.

Cando Cervantes deixa patente o modo en que o mundo das sombras, non obstante a
siia precariedade ontoléxica, pode sen embargo ser existencialmente plenificante e doador
de sentido estase deixando levar pola mdis profunda e decisiva das influencias erasmianas.

En Eloxio da loucura hai varias significativas referencias 4 pardbola platénica, no
heterodoxo sentido de que agora facemos comentario. Por exemplo, cando se di:

(Qué diferencia veis entre aquellos que se admiran en la caverna de Platén de las som-
bras y figuras de diversas cosas, sin ansiar nada ni pavonearse, y el sabio que, salido de la
caverna, contempla las cosas en su realidad? Por que si aquel Micilo de Luciano hubiese
podido sofiar perpetuamente que era rico y continuar en su dureo suefio, no tendria por qué
desear otro ben. Por tanto no hay diferencias entre estultos y sabios o, si las hay, es favora-
ble a los primeros, primeramente porque su felicidad les cuesta muy poco, ya que consiste
en una modesta persuasioncilla y, luego, porque la comparten con la mayorfa de las perso-

Il’dS.3

Erasmo establece equiparacién entre a categorfa éntico-existencial das sombras ¢ a
das realidades de féra da caverna; dous planos ontoléxicos diversos entre si, como son, por
un lado, as sombras, e, por outro, a realidade das cousas, poden sen embargo equipararse
plenamente no plano existencial. E, de haber ventaxe, esta serfa, de todas todas, para as
sombras; os cavernicolas que viven delas fano, en efecto, sin ansiar nada ni pavonearse;
e, por outra banda, de poder mantérense indefinidamente no seu sofio, no fendrian porque
desear otra cosa.

Significativa é tamén no pardgrafo de Erasmo a identificacion de sombras e sofios, asi
como a consideracion de que a vida entre sombras, a golpe de imaxinacidn, resulta algo
enormemente mdis atinxente 4 situacién de humildade (sen pavonearse) que se correspon-
de coa la pequefiez humana. E o que neste sentido se di do cavernicola estase negando,
polo mesmo, do sabio, salido de la caverna, féra, digamos, do plano do propiamente
humano.

En diferentes lugares reiterase por parte de Erasmo esta posicion en favor do caverni-
cola platénico e da sua posibilidade de felicidade, asi como en contra do sabio que, retor-
nante 4 caverna, irrita a todos pretendendo desenganalos y separalos das prodixiosas som-
bras imaxinativas de que viven:

Si un sabio caido del cielo apareciese de sibito y clamase que aquel a quien todos
toman por rey y sefior ni siquiera ¢s hombre, porque se deja llevar como un cordero por las
pasiones [...]; que ordenase a estotro que llora la muerte de su padre, que ria, porque por fin
ha empezado la vida para aquel, ya que esta vida no es sino una especie de muerte [...], ;qué
conseguiria sino que cualquiera lo tomase por loco furioso?

Porque nada hay mds estulto que la sabidurfa inoportuna ni nada més imprudente que la
prudencia descaminada.#

Esta posicién contraria é sabio que retorna con dnimo redentor 4 caverna para desper-
ta-los cavernicolas 4 sabeidoria auténtica, destruindo con elo a felicidade de que estes dis-

(3) Erasmo, Elogio de la locura, Espasa-Calpe, 7* edic., Madrid, 1979, p.87.
(4) Ibidem, p. 58.
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frutan na sda insensatez, repitese mdis adiante, con referencia 4 feliz relixiosidade popular,
prefiada de imaxinacién e irracionais (contrateoléxicos) usos:

Si en medio destas gentes surgiese uno de esos sabios odiosos y proclamase, como es
verdad: “no morireis mal si habéis vivido bien; redimirds los pecados si afiades a la ofrenda
ldgrimas, vigilias, oraciones, ayunos y cambias todo el estilo del vivir; tal santo te protegerd
si emulas su vida”. Si tal sabio, repito, se desgaiiitase con estas y parecidas razones, jmira de

cuanta felicidad privarfa stbitamente a las almas y en que confusién las pondn’a!5

Pero sen dibida unha das madis explicitas referencias 4 interpretacion erasmiana da
caverna platénica aparece, xa contra o final da obra, cando con finfsima ironfa, se compara
a loucura de los prisioneiros da caverna, a do vulgo, coa loucura daqueles, os espirituaies
ou devotos, que tras de sair 6 exterior, desprecian as apreciacions as formas de vida en que
seguen 0s seus compaiieiros:

Suele ocurrirles lo propio de la fabula de Platén, acerca de aquellos que vivian encade-
nados en el fondo de una caverna contemplando las sombras de las cosas, y si una de ellos
salfa, a su regreso al antro aseguraba haber visto los objetos tales como eran en si, y entonces
sus compafieros suponfan que se equivocaba de medio a medio, ya que fuera de las vanas
sombras no podian creer que existiese nada mas. El sabio les compadece y deplora su estulti-
cia que les hace victimas de tan grosero error, pero ellos a su vez se burlan de €l como extra-

vagante y le rehuyen.6

A comparacién entre uns (vulgo) e outros (sabios ou iluminados) faise en termos
coma estes:

Hay movimientos del espiritu comunes y naturales, como el amor a la patria, el carifio
a los hijos, a los padres, a los amigos, a los que el vulgo concede cierta importancia, pero los
iluminados se esfuerzan por desarraigarlos de su corazén o mas bien por elevarlos a la
regién mds alta del espfritu, y asi, cuando aman al padre, no lo aman como padre que sélo
les dio su parte fisica, y atin esto se lo deben a Dios, sino como vardn justo, en el que ven
brillar una imagen de la divina mente que llaman Sumo Bien, fuera del cual nada hay para
ellos digno de ser amado o anhelado. Este mismo criterio aplican a todos los sentimientos en
1a vida, de suerte que si no desprecian absolutamente todo lo visible, lo postergan a lo invi-

sible.”

E dicir, que se loucura é toma-la sombra por realidade tnica (vulgo), non menos lou-
cura serd pasarse e non ver propiamente a realidade, enfocdndoa sé desde a perspectiva
ideal ou mistica, como fan os iluminados. Pero €, con todo, significativa acerca da posicioén
erasmiana esta forma de concluir:

Por lo cual, como tan enorme diferencia separa a unos y otros, se tachan de locos

mutuamente. Esta palabra, a mi ver, mejor encaja en esos sabios que en el vulgo.8

" No mundo cervantino ddse tamén o enfrontamento erasmiano entre a inamovible rea-
lidade e a ficcién imaxinativa, isto €, entre o ser que, por estar af e impofiérsenos, € preciso
acatar sen madis, ¢ as sombras da caverna, que suscitan, por contra, a complementacidn cre-
ativa da imaxinacion. Trdtase, en definitiva, do enfrontamento entre o sabio platénico, de

(5) Ibidem, p. 81.

(6) Ibidem, p. 142-143.
(7) Ibidem, p 144.

(8) Ibidem, p. 145.
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volta da realidade usual, e o cavernicola, feliz entre as sombras da ficcién, dentro dunha
realidade a medida dos seus desexos.

No fondo, baixo a posicidén erasmiana que expofiemos latexa o convencemento de que
a hipostatizacién da verdade (por sobreeminencia, 6 modo platénico) acaba facendo 6 ser
humano prisioneiro dela. A verdade, transcendentalizada (ens et verum convertuniur),
imponse con rigor, a modo de disciplina mental, coercitiva e restrictora. A racionalidade
transcendental invade t6dalas dreas da operatividade humana e remata con canto de espon-
taneidade vital e de iniciativa creativa poderfa, en principio, caber na personalidade.

Neste sentido, o que Erasmo postula é, certamente, unha inversién do platonismo ou,
cando menos, do platonismo oficial ¢ ortodoxo. Por centrarnos no tema da caverna, que
agora nos ocupa, o que Erasmo pretenderfa serfa transtorna-la perspectiva platénica. O
sabio serfa, en moitos aspectos, o auténtico prisioneiro, suxeito como estd a unha soberana
e incontrovertible verdade tnica, situada féra e por encima do habitdculo natural do huma-
no; un ordenamento noético que non consinte no ser humano outra actitude que non sexa a
contemplacidn pasiva, sumisa, devota e acatante.

O oficialmente ignorante, o pobre cavernicola platénico, serfa, por contra, o Gnico que
asumindo autenticamente a precariedade da stia condicién non pretende inamovibilidades e
absolutos, dandose por satisfeito cunha verdade 4 sda medida: unha ordenacién noética
escrita con mindscula, variable, tornadiza, in fieri, pero que €, en cada momento, algo de
que se dispon por parte de cada suxeito, sen entorpecemento da sda espontancidade vital

“nin da propia capacidade creativa. O prisioneiro serfa, asi, o autenticamente aberto a unha
liberdade creadora sen limite.
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