A CONFIGURACION ESTOICISTA DO DISCURSO
DRAMATICO EN CALDERON

Anxo Gonzdlez Ferndndez

O falarmos de configuracién estoicista do discurso dramdtico calderoniano referfmo-
nos aquf 4 sda configuracion tematica ou conceptual, un aspecto ou dimensién fundamental
nel e auténticamente decisiva, ainda con respecto a elementos de indole mdis directamente
formal, como se ten posto de relevo tralos estudios calderonianos do hispanista inglés Ale-
xander Parker(1): hay no teatro de Calderon un absoluto predominio do tema sobre a
accién, asi como desta sobre a psicoloxia dos personaxes. Sucede deste xeito que € o tema
e non propiamente a accién o que se constitie en determinante da estructura do discurso
dramético. Nel, a modo de rixida nervatura conceptual, estd, pois, a arquitectura do drama.

Pois ben esta arquitectura temdtica, que se constitie en elemento rector da accion e
que condiciona o ser e o acontecer dos propios personaxes —frecuentemente simbolos ou
alegorfas— é fundamentalmente estoicista. O pronunciarnos deste xeito xa non estamos con
A. Parker (2). Sostemos, en efecto, que Calderén non é, precisamente, o dramaturgo da
escoldstica. Non é un escoldstico que, mdis ald dos rancios tratados 6 uso na Escola, se
exprese a través da literatura e, en concreto, da ic6nica linguaxe da accién dramadtica.

Non ¢ tampouco que nel se dean, simplemente, elementos estoicos, dentro dunha
andamiaxe conceptual e discursiva predominantemente escoldstica. Non; hai, se acaso, ele-
mentos escolésticos dentro dun discurso rixidamente estoico; elementos estes que, analiza-
mos debidamente, se nos revelan, con frecuencia como, precisamente, presencias estoicas
no Peripato, do que a Escola gusta nulrirse.

Por exemplo, o problema da conciliacién de destino e liberdade, que aparece en La
Vida es Suefio é, claro, tamén un problema escoléstico. Pero, polo de pronto, o prantexa-

1. Véxase: Parker, A. Metdfora y simbolo en la interpretacion de Calderdn, Actas del Congreso Internacio-
nal de Hispanistas, Oxford, 1964.

2. Véxase: Parker, A., Calderdn, el dramaturgo de la Escoldstica, Revista de Estudios Hispdnicos, N° 3y 4,
Madrid 1935.
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mento que del nos fai Calderon na obra, facendo entrar en accién o que reiteradamente cha-
mara hordscopo, fado, estrela, presaxio, ceos (0s ceos, claro, dos que se ocupa un rei astré-
nomo ou, mellor, astrélogo) € un prantexamento rixidamente estoicista ¢, nalgin aspecto,
ainda extremadamente préximo 6 edipico, tal como se configra en Séfocles ou en Eurfpi-
des. E, se o prantexamento € estoicista, ;no o ha se-la solucién? E, en efecto, a posicién
calderoniana 6 resolver non é, como veremos, nin bafieciana nin remotamente molinista, as
duas grandes e encontradas posicidns escoldsticas, en relacién co tema. A solucidn serd
estrictamente estoicista: Sexismundo asume o seu destino (parere, obedecer, é, en bo estoi-
cismo, o principio da liberdade), disposto a sacar a los cielos verdaderos, e vence a seu
pai, no preciso senso que os presaxios marcaban. Pero, 6 propio tempo, ¢ xusto na direc-
cién marcada polo fatum, fai do destino proxecto e realizacién persoal, e asi, vencendo 6
pai, véncese tamén e sobre todo a si mesmo, impofiendo estoicamente a sta razén & paixén
(unha paixén erdtica e mais unha paixén de vinganza, cuasi edfpica e cuasi oréstica 6
mesmo tempo).

E méis: El pleito matrimonial del Cuerpo y el Alma, por referirnos a un dos mdis carac-
terizados Autos Sacramentais calderonianos, no que a alma se divorcia do seu esposo, 0
corpo, a quen xa non pode aturar ¢ seu lado, facéndoo ademais ben consciente de que iso
conleva a forzada secuela da desaparicién da vida (¢ dicir, a morte), ;que €, no fondo, e mais
ald de adendas teol6xicas e ainda propiamente sacramentais, se non unha versién (eufemfsti-
ca, eufeministico-teoldxica) do suicidio estoico, a gran liberacién senequista da alma?

Ben, isto € o que nos propofiemos: descubrir, facer explicita e, en todo caso, sublifia-la
arquitectura conceptual estoica do teatro calderoniano. Trala dimensién aspectual de corte
teoléxico e afnda litlrxico-sacramental, hai, méis que escoldstica (de seu un acerbo doctri-
nal enucleado arredor dunha metaffsica e, asi, normalmente alonxado do plano da candente
vitalidade que comparece sobre tdboas na accién dramdtica —afnda na calderoniana), hai un
posicionamento inconfundiblemente estoico; o dunha filosoffa en que o discorrer en si da
vida diaria obstenta rango de problema filoséfico fundamental.

O que dicimos non € dbvice, claro, para que comparezan na escena calderoniana, o
rigor e tamén a ortodoxia relixioso-teol6xica. Non se esquenza que os autores da escola
estoica foron utilizados e afnda explicitamente citados polos propios Pais da Igrexa. E,
tanto Calderon coma o propio Quevedo, estaban profundamente convencidos da veracidade
da crencia que recofiecia estreitos contactos entre Séneca e San Paulos, e que tan acertada-
mente foi utilizada para sosegar conciencias rixidamente estoicistas en quen, por outra
parte, eran inconmovibles bastions da ortodoxia cristiana.

A mnosa cala en profundidade na dimensién temadtica da obra calderoniana impén con-
crecién e impon, asi, proceder tamén con criterio cuantitativamente restrictivo. Soamente
nos ocuparemos, pois, de dias moi significativas obras: precisamente, La Vida es Suefio,
drama filoséfico, ¢ El pleito matrimonial del Cuerpo v el Alma, Auto sacramental.

Teremos ocasi6én de constatar que o Estoicismo, un pensamento de crise, nunha época
de declive e imparable afundimento dunha cultura, vai ben, como doctrina de salvacidn
(salvacién no imperturbable refuxio interior de cada un) para outra época, o Barroco, en
que se sobrepon a todo unha decidida sensacién de irrecuperable decadencia. Tamén encai-
xa ben dentro desta declinante perspectiva o consolo sacramental a que Calderén igual-
mente apela.
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1.~ A individualidade racional e o universal Fatum

O pensamento estoico puxo en claro que, frecuentemente, o factum e o fatum, isto €, a
inexorable facticidade (o que ¢ e non hai volta) ¢ o destino, a determinacién fatalista, coin-
ciden. Elles polo de pronto comin o cardcter insoslaiable da sta realizacién, que fai indti-
les os intentos de subsituila ou desbancala. E mdis: con frecuencia sucede que o chamado
destino (o fatum, en dimension e aplicabilidade persoal), expresado nunha formulacién pre-
visora ou pre-determinante do futuro, non € outra cousa que a traduccién 4 orde operativa
(a do acontecer) do que, na orde directamente entitativa, € xa a incontrovertible facticidade
da persoa; € dicir, serase no futuro o que resulta en grande parte inobviable consecuencia
do que xa agora se € na orde constitutiva.

Esta coincidencia expresdrona ben os grandes mitos. Traducen en forma de devir exis-
tencial (drama) a incontrovertible configuracién consistencial da persoa. Freud, por exem-
plo, fixo explicita radicacién antropoldxica (factico-antropoldxica) dese destino chamado
Edipo; un destino que se presenta realmente como inevitable consecuencia do que o ser
humano € na stia radicacién consistencial e tendentiva.

Pode decirse (cando menos despois de que Freud o fixera explicito) que, tras toda ape-
lacién ¢ mito, hai un afdn de facer presente, conxuntamente, unha dimensién da condicion
humana (o inxorable factum) e a realidade dun implacable destino, sexa éste entendido a
modo de suprapersoal farum, séxao, por contra, en forma de proxecto €tico (obligante
tamén ainda que non necesitante) ou séxao, en suma, por concordancia de determinacién e
liberdade (o destino e a liberdade), como se pretende, segiin iremos vendo, na lifia do estoi-
cismo que se fai presente no teatro de Calderén.

La Vida es Suefio comeza, precisamente, por unha referencia explicita 6 mito platéni-
co do Auriga, segilin a exposicién que del se nos fai (e, por certo, con fundamento, 6 pare-
cer, en versién moito méais antiga na cultura grega, ¢ ainda na exipciaca —e nada lonxe, por
outra parte, do sentido profundo do mito adanico—) no didlogo Fedro.

Hai neste mito unha apelacién 6 factum consistencial humano, como realidade plural,
diversa e afnda tendentivamente diverxente, que dd na desharmonia, no desgoberno (a
desorde, dentro dun mundo por outra parte fatalisticamente asentado sobre unha rationalis
ordo —farum—) e, en suma, na degradacién, na caida.

Xa o mesmo Platén e, sobre todo, os estoicos interpretaban que desa fatalistica factua-
lidade (algo que é factum e mais farum) non se avanza se non ¢ a través dela mesma, é
dicir, contando coa sda inobviable presencia e operatividade. Por exemplo, utilizando a
paixdn agresivo-destructiva (que, como factum € tamén fatum) contra si mesma, no ascéti-
co-depurador senso do que resultard ese suxestivo exemplar estoico que € Sexismundo,
destructor da propia fera e vencedor, asi, de si mesmo.

O factiim antropoléxico é, en Calderén, que asi o expresa xa no primeiro verso de La
Vida es Suefio, o que corresponde a un

Hipogrifo violento,

unha desharmonica realidade, esquizoide, partida en elementos de signo dispar: hipogri-
fica, isto é metade cabalo ¢ metade grypho, sendo este xa en si mesmo metade aguia e
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metade ledn (corpo e alma, apetito concupiscible e apetito irascible serfan as realidades
latentes tamén baixo as imaxes platénicas do auriga que intenta, sen o lograr, acompasar
o cabalo branco e o cabalo mouro, co que se produce o desbocamento ¢ a caida).

Asi as cousas, tirando en efecto cada parte do ser humano polo seu lado, nada ten de
extrafio que, racional pero ofuscado pola paixdn, libre pero esclavo, e animal tamén pero
sen adecuados instintos, isto é

rayo sin llama,

pdjaro sin matiz, pez sin escama,
y bruto sin instinto

natural... (3)

necesariamente:

...al confuso laberinto
desas desnudas pefias
te desbocas, et arrastras y desperias. (4)

Unha facticidade asf leva escrita en si mesma a lifia da sta operatividade. A grande
urxencia ético-6ntica (raelizadora) da persoa € sobrepasar precisamente a desorde orixina-
ria: pofier orde. E a orde, para a mentalidade estoica (xa presocritica) é racionalidade
(nous). Tratase, en consecuencia de aplicar no 4mbito persoal o principio universal (c6smi-
co) da racionalidade ordenadora, da lei rectora, do farum. E a ética do axuste, do axusta-
mento da dindmica persoal 6 ordenamento racional que o fatum (Providencia, Deus, Nous
ordenadora inmanente) pon no universo, co que isto implica de renuncia ¢ acatamento. Isto
é, liberdade dentro da orde, con suxeicion a ela.

Con outras palabras, tritase de supera-la situacion de excepcionalidade (contra-nor-
mativa, des-ordenada, i-rracional) en que o ser humano se topa con relacién a tédolos
demais seres, perfectamente incardinados (e, en definitiva, felices) na implacable cadencia
do discorrer césmico legal-racional, establecido polo universal fatum. O ser humano apare-
ce coma un posible reducto de irracionalidade e disparidade éntica nun cosmos, ¢ dicir,
dentro da harmonia que fai da realidade, precisamente, unha rationalis ordo. Mesmo a ins-
tintividade, as chamadas compofientes paixoais, 4 animalidade en suma, que son estructu-
ras perfectamente racionais (teleoldxica e organizativamente conformadas) na besta, son en
cambio no ser humano desorganizacién e irracionalidade.

O porque e o senso desta situacién € o que inqueda a Sexismundo en La Vida es
Suerio, segundo expresa no seu primeiro gran mondlogo: jcomo tendo o ser humano madis
albedrio ten en troques menos liberdade? No fondo, ;como sendo, en contraste cos demais
seres, unha estructura racional, € en cambio o Unico onde a irracionalidade, a contra-orde-
nacién, cabe?

O principe plantexa a cuestién desde o plano persoal (a stia concreta situacion de pri-
sioneiro) e tamén desde o plano especifico: o delito (desorde) de nacer humano: portando
dentro de si a iloxicidade, a irracional paixén, a fera.

3. Platén, Fedro, 246, ab e ss.
4. Calder6n de la Barca, P., La vida es suefio, 4 a 8.
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E, en efecto, tédalas criaturas (a ave, o bruto, o peixe, mesmo un regato), desde a
incontrovertible rixideza da sda legalista facticidade gozan de liberdade; a determinacién
non lles é obvice para que asuman espontaneidade: cortan as etéreas salas del aire, ou a
t6dalas partes giran midiendo la inmensidad, ou, en fin, se quiebran entre flores, coma os
rios, celebrando de los cielos la piedad. B, sendo o ser humano potencialmente moito mais
autodeterminable, ten en cambio (o Sexismundo prisioneiro de nacemento) cortado o exer-
cicio da liberdade:

.Y yo, con mas albedrid,
tengo menos libertad? (5)

(Qué ley, justicia o razon,

negar a los hombres sabe
privilegio tan suave,

excepcién tan principal,

que Dios le ha dado a un cristal,

a un pez, a un bruto y a un ave? (6)

Sexismundo recofiécese excepcion con respecto ¢ universal principio de conciliacién
da legalidade factual-fatalistica e a liberdade. E pregunta xustamente pola posible lei, xusti-
cia ou razén que poida facer que as cousas sexan asi. E repdrese que lei (a gran lei rectora
do cosmos), razén (o nous ordenador universal) e mesmo o principio de xusticia (no senso
de axuste ou axustamento de tédalas realidades o grande principio constituidor € rector)
son as denominaciéns cldsicas da determinacién providencial-fatalistica (Deus) dentro das
escolas estoicas. A ignorancia da causa ou razon que determine este desaxuste pén ¢ prin-
cipe en situacién de irracionalidade e, deste xeito, tamén en des-control:

En llegando a esta pasion,
un volcén, un Etna hecho,
quisiera sacar del pecho
pedazos del corazén. (7)

Sexismundo énos presentado como intentando pofier clarividencia racional en si
mesmo. De af o seu incesante interrogar:

Apurar, cielos, pretendo... (8)

E a vella (presocrdtica, cinica) esixencia de autocofiecemento (gnosce teauton), que,
na Estoa, xera o principio da oikeiosis, a autopercepcion trascendedora, na sia doble ver-
tente: a do cofiecemento de si, na peculiar e privativa circunstancia de cadaquén, e a da
penetracién na trascendental condicién humana. Por iso Sexismundo intde, na sta deshar-
monica e excepcional situacién césmica, a operancia dun posible dobre delito. En primeiro
lugar,

5. Ibidem, 151-152.
6. Ibidem, 168-172.
7. Ibidem, 163-166.
8. Ibidem, 103.
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Aunque, si naci, ya entiendo
que delito he cometido:

...pues el delito mayor

del hombre es haber nacido. (9)

O delito de nacer a que Sexismundo apela aqui é, xustamente, o estoico delito de
nacer home, é dicir, realidade que, pola sda fera condicién (4 que tanto se ha referir Sexis-
mundo no decurso da obra) pode dar cabida en si a rebeldia, isto é, 4 contrarracional (pai-
xoal) desorde de enfrontarse e pretender contradici-los divinos (fatalisticos) designios, que,
por outra banda, tédalas criaturas cumpren con estricta fidelidade. Por iso mesmo consig-
naba Séneca que nulli contigit impune nasci:

Ninguén, por nacer, resulta inmerecedor de castigo. (10)

Este delito de haber nacido realidade contradicinte e contraventora emparenta, claro,
co delito heredado a que o mesmo Calder6n alude en El pelito matrimonial del Cuerpo 'y el
Alma (11), con referencia, no caso explicita, 6 pecado de Adéan (polo demais, pecado tamén
de insubmisién e desobediencia, como se nos mostra no relato biblico).

Pero sucede ademais que Sexismundo, sabéndose ainda en inferioridade de condiciéns
respecto dos demais seres humanos, intde a presencia no seu caso dunha segunda dimen-
sién da culpa, pois que hai tamén unha segunda dimensién do castigo:

...dejando a una parte, cielos,
el delito de nacer

qué més os pude ofender
para castigarme mas.

(No nacieron los demés? (12)

Mostra-lo que, o como e as duras consecuencias deste adicional pecado e desta stia
adicional desventura, e mesmo a forma en que procede que Sexismundo se redima desta
delictiva (pecadenta) condicidn, resulta un dos grandes obxectivos do drama calderoniano.
E, dese xeito, irdsenos mostradndo como a excepcionalidade que concorre no principe e o
sitda en inferioridade de condiciéns con respecto a tdédolos demais seres estriba no necio
empefio do rei, seu pai, (a culpa, o delito calderoniano €, coma a honra, de profunda dimen-
sién paterno-fillial) por contradici-lo destino, pretendendo frustralo.

O rei Basilio, en efecto, 4 vista da fatidica prediccion de que o seu fillo

...de su furor llevado,
entre asombros y delitos
habra de poner en mi

9. Ibidem, 106-112.

10. Séneca, De consolatione ad Marciam, XV, 1.

11. Calder6n de la Barca, P., El pleito matrimonial del Cuerpo y el alma,, 315.
12. La vida es suefio, 115-119.

54



las plantas y yo rendido

a sus pies me habia de ver:
...siendo aifombra de sus plantas
las canas del rostro mio, (13)

reclieo en dura prisién, convencido de poder conxurar dese xeito o destino, pero ignorante
da sabia consigna senequista:

Si accedes de grado, el destino te llevard,
si no, te arrastrara por la fuerza, (14)

cumprindose, asf, un designio de todas todas implacable.

As consecuencias desta necia actitude contradictora do fatum son nefastas tamén para
o principe. Apartado do rationalis ordo e reducido como consecuencia a condicién de fera,
a dimensién paixoal (irracional) da sda personalidade verase fortalecida ata o punto de
facer 6 suxeito case irrecuparable para a auténtica hominidade. A via de salvacién estard,
en todo caso, e nos mais xenuino senso estoico, na reinstalacion do personaxe na racionali-
dade fatalfstica. Sexismundo asumird, asi, o seu destino:

Contra mi padre pretendo
tomar armas, y sacar
verdaderos a los cielos, (15)

que, evidentemente, na asuncién do destino estd a superacién da excepcionalidade delictiva
e desgraciada que concorre no principe e da que tanto se queixa. E & que a liberdade s6 €
posible no plano da realidade, isto é, na inquebrantable lifia da fatalistica determinacién
rectora. E teremos ocasién de ver méis adiante que, s6 reinstalado nas demandas da racio-
nalidade ordenadora, se lle ofrece a oportunidade de realizar proxecto persoal, acatando e 4
vez trascendendo, autorrealizadoramente, os designios do destino, ainda no caso de se lle
presentaren adversos:

No antes de venir el dafio

se reserva ni se guarda

quien le previene; que aunque
puede humilde (cosa es clara)
reservarse del, no es

sino después que se halla

en la ocasién, porque aquésta

no hay camino de estorbarla (16)

O proxecto persoal compatible sexismundiano, concorde en todo caso coa racionali-
dade deterministica, estard na ascese depurante e autorrealizadora, que fard do seu triunfo

13. Ibidem, 718-725.

14. Séneca, Epistolae morales ad Lucilium, 107, 11.
15. La vida es sueiio, 2379-2381.

16. Ibidem, 320-327.
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sobre o pai, triunfo sobre si mesmo. O principe logrard dese xeito, e por via de acoplamien-
to na legalidade fatalfstica, o nivel de liberdade que corresponde 6 natural albedrio 6 que
no seu monologo inicial desesperadamente apelaba.

2.- A dialéctica paixdn-razon: o “frenesi’, a “ilusion” e o “desengafio”

Téfiense destacado, por parte de varios autores, a presencia en La Vida es Suerio de
elementos cartesianos. En efecto:

...ya

otra vez vi aquesto mesmo
tan clara y distintamente
como agora lo estoy viendo
y fue suefio. (17)

Que Calderdn faga referencia explicita 6 criterio cartesiano de certeza

(Las cosas que concebimos muy clara y distintamenteson todas ver-
daderas) (18)

cando sO tres anos antes se publicara o Discurso do Método, revela, certamente, a
actualizacion filoséfica do noso autor, pero non revela de ningdn xeito influxo directo nel
ou dependencia do cartesianismo. En efecto, a conviccién acerca da irrealidade (sofio) do
que por outra parte se expresa clara e distintamente percibido polo principe, parece a nega-
cién mdis rotunda da aplicabilidade do criterio cartesiano de certeza.

No que si hai coincidencia plena entre Calderén e Descartes é a hora de consigna-la
imposibilidade de distinguir cualitativamente as percepciéns que se tefien durante o estado
de vixilia de aquelas que se tefien durante o sofio:

Non hai indicios certos para distingui-lo sofio da vixilia, (19)

dird Descartes. E Sexismundo, unha vez reintegrado 4 sta prisién tralo seu fuxidio paso
pola corte, tomard este por sofio, pero non saberd tampouco a ciencia certa se o seu actual
estado de aparente vixilia ¢ menos sofio que aquel (para el mais que seguro) sofio da corte:

porque si ha sido sofiado

lo que si palpable y cierto,

lo que veo serd incierto;

y no es mucho que rendido,
pues veo estando dormido,

que suefie estando despierto (20)

Chegard un momento en que, tralo testemufio de Rosaura, Segismundo ten certeza
de que, moi pola contra do que el firmemente admitfa, a siia estancia na corte non foi

17. Ibidem, 2348-2357.

18. Descartes, El Discurso del Método, 4° parte, Alianza Edit., 1981, pax. 95.

19. Descartes, Meditaciones Metafisicas, Espasa Calpe, Buenos Aires, 1943, pax. 96.
- 20. La vida es suefio, 2102-2017.
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de xeito ningdn sofio. Pero isto xa nada resolve, antes ben complica mdis ainda a cues-
tién:

Luego fue verdad, no suefio;
y si fue verdad, que es otra
confusién y no menor,
{,como mi vida le nombra
suefio? ;Pues tan parecidos
a los suefios son las glorias
que las verdaderas son
tenidas por mentirosas

y las fingidas por ciertas?
(Tan poco hai de unas a otras
que hay cuestién en saber

si lo que se ve y se goza,

es mentira o es verdad? (21)

Mais se ben é certo que o parangén vixilia-sofio ofrece tanto en Descartes coma
en Calderén o mesmo balance (confusién), non serdn sen embargo as mesmas as con-
clusiéns que se tiran deste parangén. O razonamento cartesiano €, mais ou menos, este:
tanto que sofie coma que estea desperto, o certo é que, de todas todas, existo. E dicir,
podo certamente errar 4 hora de precisar se soflo ou se estou desperto, pero, ainda que
erre, penso e, s¢ penso, indubidablemente, existo. Tamén vai por aqui a formulacién
agustiniana de cdgito, que de ninglin modo rechazard tampouco Descartes: si fallor
sum:

Se me engano, existo. Quen non existe non s¢ pode tampouco enga-
nar; logo, certamente existo se € que me engano. (22)

Calderén (por boca de Sexismundo) tira do parangdn (e confusion) vida-sofio conclu-
siéns moi diferentes. Primeiro, que non hai criterio ningtin de certeza noética, non obstante
a claridade e a distincidn, dadas no sofio tanto coma na vixilia: se, en efecto, o vivido por el
non foi en definitiva sofio, ainda que foi tomado por tal é que entre el a vixilia hai un indis-
criminable parecido. Isto €, tanto que sexa auténtico sofio, coma que sexa verdadeira reali-
dade, a vida, pois se confunde co sofio, ten en todo caso os caracteres propios do sofio:
inconsistencia, brevidade, etc.

E, en segundo lugar, tanto que realmente sofie coma que estea desperto, (contra Des-
cartes) o tinico absolutamente seguro é que tefio que obrar ben. Concluir isto, tras, precisa-
mente, o razonamento que levaba a Descartes 6 simple suposto teérico da existencia do eu
(ergo sum) implica pasar da orde noética (onto-noética) 4 practica, 6 plano ético, que asi se
convirte (evidentemente, 6 modo estoico) en nuclear; a filosofia resélvese en eticidade:

Mas sea verdad o sea suefio,
obrar bien es lo que importa;

21. Ibidem, 2934-2946.
22.Descartes, Discurso del Método, Loc. Cit., pax. 21.
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si fuere verdad, por serlo;
$ino, por ganar amigos
para cuando despertemos. (22)

Por outra parte, este gafiar amigos para cando despertemos entrafia unha relativiza-
cién do sofio, que pasa asi a estar dado en funcién do despertar. E esta relativizacién (ins-
trumentalizacién operativa) serd, logo, aplicada, por criterio de analoxia, 4 mesma vida,
dentro da gran operacion estoica do desengano que conduce 4 apreciacién da vida como
futilidade: frenest, ilusion ficcion (teatro), caducidade.

Por un lado:

es todo el poder prestado
y ha de volverse a su duefio. (23)

E por outro:

obrar bien, pues no se pierde
obrar bien, alin entre suefios (24)

Ou, cando menos:

Sofiemos, alma, sofiemos
otra vez; pero ha de ser

con atencién y consejo

de que hemos de despertar
deste gusto al mejor precio;
que, llevandolo sabido,

sera el desengafio menos. (25)

O sofio (a vida), dado deste xeito en funcién do despertar, adquire sentido: € a ocasién
de obrar ben e dispofier, asi, o despertar. Un sofiar, preparatorio respecto do que poida vir
despois (segundo a sexismundiana experiencia), € un especial sofiar: o sofio, na sda equipa-
racién coa vida, toma desta o cardcter de mediacién e disposicién para o despois, do
mesmo xeito que a vida toma do sofio o seu caracter de futilidade e fuxidia realidade.

Tampouco ten asi nada de extrafio que deste despertar estoico, que toma tal ¢, na
maioria dos casos, de sentido propiamente inmanente, acabe Calderén facendo, 6 modo xa
cristiano, un despertar resoltamente trascendente:

,Que por vanagloria humana,
pierde una divina gloria? (26)

22. La Vida es Suefio, 2422-2427.
23. Ibidem, 2370-2371.
24. Ibidem, 1400-2401
25. Ibidem, 2359-2365.
26. ibidem, 2970-2971.
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Pero este despertar de sentido claramente trascendente (presente tamén en Séneca e nal-
glin outro estoico mdis) non é, con todo, esencial 6 estoicismo nin o é tampouco 4 dindmica
profunda do mesmo drama calderoniano. En efecto, o despertar do sofio da vida consiste pro-
piamente en facelo 4 natureza profunda desta, 6 seu auténtico sentido: ir do impero da paixén,
que fai da vida frenest, e ilusion, 6 da razén, a recta ratio, en que se superan afectos, apegos,
baixas inclinacions, e se chega 6 autodominio, 6 sefiorio sobre si, en que estriba a perfeccion,
tanto na Estoa como no propio Calderdn, ainda que aquela, a Estoa, vaia mdis ald, cara 4
imperturbabilidade afectiva, a tranquilidade apaceica, ¢ dicir, unha cuasi ataraxica paz defini-
tiva, que terd que ser, en todo caso, por via de reintegracién (impersoal) 6 cosmos, 6 fatum,
rationais ordo, en que todo se fundamenta e acaba, logo, resolvéndose.

En Calderdn esta inmanencia acaba convertindose en trascendencia. Pero o sexismun-
diano obxectivo de reprimir

esta fiera condicién
esta furia esta ambicién, (27)

non é outro, en definitiva, que lograr impoiierse o personaxe a s{ mesmo, acadando deste
xeito, un estoico autodominio:

Pues que ya vencer aguarda
mi valor grandes vitorias,
hoy ha de ser la mds alta:
vencerme a mi. (28)

E, como consecuencia, domina o principe a stia paixén por Rosaura:

Rosaura estd en mi poder
su hermosura el alma adora,
gocemos, pues, la ocasion... (29)

Isto, en efecto, non obstante,

Rosaura estd sin honor;
mds a un principe le toca
el dar honor que quitarle...(30)

E imponse tamén 4 sda paix6n por vingarse do Rei, seu pai; non obstante telo vencido,
réndese diante del:

...humilde aguarda
mi cuello a que td te vengues,
rendido estoy a tus plantas, (31)

27. Ibidem, 2149-2150.
28. Ibidem, 3255-3258.
29. Ibidem, 2958-2960.
30. bidem, 2986-2988.
31. Ibidem, 3245-3247.
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E € que, en bo estoicismo (e o estoicismo calderoniano é o), o camifio do desengafio
non € outro que o da mortificante ascese; o desengano non consiste nunha operacién noéti-
ca, dada asi no 4mbito do pensamento; non, o desengano inscribese na orde ética. Estamos,
no mdis pleno dos seus sentidos, na ética do desengano:

(Qué es la vida? Un frenest.
(Qué es la vida? Una ilusién,
una sombra, una ficcion,

y el mayor bien es pequefio
que toda la vida es suefio,

y los suefios suefios son. (32)

O sentido profundo destes cofiecidos versos pende do concepto estoico de ilusion
sobre 0 que precisamente asentan. E os estoicos consideran a ilusién como o acto percepti-
vo contrario o da razén. E, en efecto, un acto perceptivo tinguido de afectividde, interme-
diado pola paix6n e, asi, de parcialista e sesgado senso, algo inobxectivo e errético. Fre-
cuentemente sucede que € producto do temor ou do premente desexo, do placer ou do
dolor, distorsionadores e deformantes da realidade. A ilusién resulta, logo, do imperio da
paixén e desenvélvese, asi, de costas 4 racional obxectividade.

Neste preciso senso fala Calderén de frenesi. O frenesi €, xustamente, delirio, inobxec-
tividade, distorsion apaixoada; violenta exaltacion e perturbacion do dnimo, segundo nos
din os diccionarios; isto €, descontrol, desorde, irracionalidade, desenfoque, erro e, en suma,
falsedade. S6 desde esta contrarracional perspectiva pode parecer real o que, de feito, é fic-
cidn, sombra (a platénica imaxe, igualmente asumida polos estoicos), en definitiva, sofio.

O frenesi e a ilusion (a apaixoada percepcion) son o engano. E contra eles s6 cabe, xa
que logo, o desengano, que nos restitlia 4 recfa ratio: a que nos pon en lifia coa grande
ratio ordenadora do cosmos, que ¢ o farum. Cara a este desengano (arredor do cal se articu-
la, precisamente, a accién ética, tanto na Estoa como en Calderén) hai diias vias, distintas
ainda que de complementario senso. Por un lado, a ascese mortificante que, a través do
subxugamento da paixoén, fai que a razdén se impofia e, con ela, a obxectividade comprensi-
va que pon 4 vida no que realmente é: sombra, ficcion, onde el mayor bien es pequerfio.

E, por outro lado, estd a via da reflexién, a da andlise, a da filosoffa propiamente dita,
afnda nas situacions en que, como na do principe Sexismundo, esta filosoffa arrinca da expe-
riencia propia; no caso, da reflexién que suscita nel o seu fuxidio paso pola corte. Este foi
algo tan inconsistente (tornadizo) e transitorio coma, verdadeiramente, un sofio: ali queda-
ron, sendo e mesmo non sendo, honras, riquezas, principados, mando..., vanidade, sombra:

Con este engafio mandando,
disponiendo y gobernando;

y este aplauso que recibe
prestado, en el viento escribe

y en cenizas le convierte

la muerte (jdesdicha fuerte!) (33)

32. Ibidem, 2182-2187.
33. Ibidem, 2159-2164.
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O desenganc estoico (e calderoniano) ten a doble dimension: a da brevitate vitae, en
que tanto se insistird no medievo, e a da inconsistencia ou desfondamento radical da reali-
dade, que xa se sublifiaba en Platén e que a Estoa vincula 4 percepcién ficcionadora (afecti-
va, apaixoada) da ilusion.

A esta desenganada percepcidn da brevitate € a inconsistencia (sombra) poden ser, en
principio consecuentes ddas posicions vitais. Unha delas € a que se expresa no hedénico
principio do carpe diem e da que tamén Sexismundo se fai cargo nun momento dado:

Pues si es asi y ha de verse
desvanecida entre sombras
la grandeza y el poder,

la majestad y la pompa,
sepamos aprovechar

este rato que nos toca

pues sélo se goza en ella

lo que entre suefios se goza.
Rosaura estd en mi poder,
su hermosura el alma adora,
gocemos, pues, la ocasién... (34)

A alternativa a esta posicién é tamén de signo radicalmente contrario. E o menospre-
cio (no fondo, o xusti-precio, a realista —desapaixoada-estimacion), que pon as cousas no
seu sitio. Claro que isto tampouco resulta factible como posicionamento vital, sen dolorosa
ascese, sen renuncia, sen a autonegacion tallante (mesmo autoviolencia) que levard, preci-
samente, a Sexismundo a vencerse a si. Serd a culminacién do proceso depurador estoico.

3.- A morte e a vida; a ascese mortificante

A ascese calderoniana é dun inconstestable senso liberador. Sexismundo ¢ prisioneiro
mais que nada de si mesmo. Hipogrificamente configurado, a sia racionalidade estd couta-
da, mesmo pexada, imposibilitada para o voo concordante coa ordenacién cosmica, co
Jatum. Constituido como hkome e fera.

(...informado estoy
de quién soy, y sé que soy
un compuesto de hombre y fiera), (35)

o seu isolamento, o afastamento da sociedade humana, contribie ainda o debilitamento do
home e o fortalecemento da fera.

Sendo asi as cousas, o ceibamento do home Sexismundo ha pasar pola dura ascese
mortificante —mesmamente mortifera— que domine & fera e a reduza ou anule:

... Teprimamos

esta fiera condicién

esta furia, esta ambicion, (36)
34, Ibiden;, 1950-2960.
35. Ibidem, 1545-1547.
36. Ibidem, 2148-2150.
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Trétase, en suma, de procura-la morte (morrer 4 irracional paixén), para dese xeito
precisamente poder vivir. Dio ben o criado Clarin, o antiheroe de La Vida es Suefio: caerd
na auténtica morte quen, xustamente, se empefie en fuxir dela,

de donde claro se arguye
que quién mds su efeto huye,
es quién se llega a su efeto. (37)

Dentro deste ceibador proceso cabe incluso (e pode ainda ser verdadeiramente preci-
s0) a apelacion directa a esa morte; é dicir, o suicidio. Foi este tema controvertido dentro
das escolas estoicas, pero a temadtica estd extremadamente clara en Séneca:

Se te agotas na loita, éche licito fuxir,
pola via breve (quam brevis) cara a liberdade. (38)

En definitiva,

Cada vez do teu corpo € un camifio que te
pode levar 4 liberdade. (39)

Pois ben, dentro do que ¢ estructura temdtico-argumental de El Pleito matrimonial del
Cuerpo y el Alma € doado recofiecer, por debaixo dun teoloxizante disfraz, unha eufemisti-
ca version alegoérica do suicidio liberador senequista. Esta versidn, da que o mesmo Calde-
rén ben poderfa non ser plenamente consciente, é sen dibida unha inevitable secuela de
traballar como el o fai con categorfas noéticas rixidamente estoicas. Estas aparecen en oca-
siéns de forma declarada e explicita e, en casos, agachadas ainda trala mesma tinica bau-
tismal con que a cotio se as reveste.

Na obra calderoniana a relacién entre a alma e o corpo preséntasenos como de tipo
matrimonial. Tritase de dous entes distintos, diferentes e ainda de configuracién tendentiva
diverxente, que se Xxuntan en matrimonio.

A figura matrimonial para referirse 4 relacién corpo-alma era xa tradicional na cultura
cristiana: unha unién a sda que s6 no momento da morte se quebra. Con respecto a esta tra-
dicién, a innovacién calderoniana consistiria, precisamente, en que a separacién non se
presenta como inevitable secuela da morte, senon que, polo contrario, € a morte a que
resulta, precisamente, dunha separacion ou divorcio explicitamente buscados, dentro da
loita liberadora en que se alma se empefia.

Polo de pronto, dentro da unién matrimonial entre os dous personaxes, queda desde o
principio moi claro que a posicién da alma é forzada, isto é, sen o libre consentimiento que
farfa a unién auténticamente tal e sen xa disolucién posible, a pedimento dos contraintes:

al esposo que me espera
protesto que voy forzada.

37. Ibidem, 3081-3083.
38. Séneca, De Providentia, 6, 7. De tranquilitate dnimi, 11.
39. Séneca, Epistolae morales ad Lucilium, 70 e 54.
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Protesto que en la prision
del cuerpo en que he de existir
siempre desearé salir. (40)

E evidente que, desde estes posicionamentos, acentiase considerablemente, e nun
estoicista senso, a accidentalidade platénica da unién entre alma e corpo; esta resulta asi
dunha tensién e dun enconamento contradictor enormemente alonxado xa da férmula que
en Platén se expresa 6 presenta-la unién como algo similar 6 que se dd entre o timonel € 0
seu barco, ou entre o xinete e o seu cabalo.

E ainda que posteriormente, e xa contra o final da obra, o Entendemento sinale que o
consentimento a posteriori da alma validaria un matrimonio doutro xeito ficticio por falla
de liberdade dun dos contraintes, iso s6 impedirfa que o pleito matrimonial poida rematar
en declaracién de nulidade canénica, pero non, desde logo, en separacién ou divorcio:

...ya presto

ella su consentimiento,

y validé el matrimonio,
pues se embaraza con esto
la nulidad, y serd

divorcio sélo.. (41)

Do matrimonio entre Alma o Corpo xorde a Vida:

Esta llama que arde fria
la vida de los dos es;
apenas oS juntais, pues,
cuando nace de los dos...

E, en consecuencia, o afastamento, ou divorcio, dos dous xerantes e constituintes prin-
cipios, implicarfa necesariamente a desaparicién da vida asf principiada; € dicir sobreviria
necesariamente a morte. Pero, ainda plenamente consciente deste insoslaiable feito, a alma
non pode soporta-la unién e non se recata en proclamalo:

Mi tormento es el tormento
del tirano que ligaba
juntos un vivo y un muerto,
pues las vascosidades

de sus torpezas, deseos,
apetitos, iras, gulas

y liviandades padezco. (43)

E, como consecuencia desta insufrible situacion, ante o Soberano xuiz,

40. El Pleito matrimonial del Cuerpo 'y el Alma, 257-261.
41. Ibidem, 1312-1317.

42, Tbidem, 323-326.

43. ibidem, 1237-1243.
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...poner trato

Jjuridicamente pleito
matrimonial a mi esposo,

que disuelva el casamiento

que contra su voluntad

hizo el alma con el cuerpo. (44)

E significativo constatar que, se ben nos seus méis formais aspectos, a separacion e a
morte consiguiente se producirdn por sentencia do xuiz divino, a Alma procldmase moi
consciente de que, realmente, esta sentencia o que farfa é validar, no plano meramente for-
mal da xuricidade, unha separacién (¢ unha morte) que de feito se d4 xa trala retraccién de
consentimento e presentacién de demanda que soberanamente decide a propia Alma. En
efecto, cando o Corpo e maila Vida se dirixen, anguriados pola inevitable secuela da sda
morte, en solicitude de que a Alma retire (haga apartamiento) a xa presentada demanda,
esta proclama:

Hacer no es consejo
della apartamiento yo,
si ella es el apartamiento. (45)

Ela, a demanda que a Alma presenta, € en si a separacién, ela é xa o afastamento, do
que a desaparicién da vida ¢ inevitable secuela. Estamos, pois, ante unha clara versién do
suicidio liberador estoico, separarse a Alma do Corpo €, sen madis, a morte. Este suicidio
non perde cardcter de tal por mdis que o apagamento de feble chama da vida sé se ultime-
tralo formalismo da sentencia divina que, significativamente, é xa o personaxe de A Morte
quen a proclama.

Dentro desta calderoniana lifia de eufemizacion do suicidio estd tamén a proclama do
Coro, dirixida directamente 6 home:

...advierte
que la muerte sélo es muerte
en cuanto se pierde todo. (46)

Certo que, dentro das coordenadas crenciais cristianas s6 hai morte en pleno e auténti-
co senso na condenacioén eterna, e aquf non é, en principio, o caso. Pero o afastamento da
Alma e o Corpo, que aquela soberanamente decide, €, sinxelamente, a morte; e 0 seu pro-
vocamento, un auténtico suicidio.

A estoicista impronta deste feito tamén se intentard disimular, por parte de Calderdn,
coa longa cadea de invocaciéns de precedentes biblicos ou indiscutiblemente cristianos que
a Alma rexistra 4 hora de xustifica-la stia decisién de separarse do Corpo: O Rei DAvid,
Agustin de Hipona, Genebardo, Job, Jerénimo, Pablo de Tarso, Gregorio Nacianceno. Pero
o certo é que todos eles, cando madis, chegan a solicitar de Deus que os libere do cdrcere
do Corpo. O que fai a Alma, en cambio, no Auto calderoniano, ¢ pofier pola siia conta una

44, Ibidem, 1168-1173.

45. Ibidem, 1277-1279.
46. Ibidem, 1093-1095.
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accion positiva (o pleiro) que arrastra consigo, coa separacién ou divorcio, o inexorable
apagamento da vida. Pretendida e realizada a separacion, € a morte a que resulta directa-
mente provocada.

4.- O Destino e a liberdade

A traxectoria existencial do principe Sexismundo, segundo se nos mostra no discurso
dramadtico calderoniano, resulta unha insuperable versidn plastica do que é a doctrina estoi-
ca sobre conciliacién de destino e liberdade; unha conciliacion esta, certamente problemati-
ca, como se sabe, daba a elevada marxe de determinacién necesitante implicada nos desig-
nios rectores de fatum

(segundo o cal todo o que acaeceu acaeceu; todo 0 que acaece acae-
ce; e todo o que esta por acaecer acaecerd). (47)

Este € o limitativo marco en que cabe a liberdade e, con cla, un proxecto persoal de
realizacion humana.

Xa nestes precisos términos estd o tema prantexado e resolto (cando menos nalgin
fundamental aspecto) en El Gran Teatro del Mundo: as posibilidades de interpretacion rea-
lizadora do papel que a un lle foi asignado (unha interpretacién responsable, e asi suscepti-
ble de mérito ou demérito a causa de ser, precisamente, libre) danse, claro, dentro do que
de seu € xa a configuracién e a dindmica discursiva do papel, que foi trazado polo Autor.
Con todo, en La Vida es Suefio esta problemética concreta abdrdase tamén con moitos méis
matices e cobra, por iso, maior realce escénico.

Para entrarmos en andlise desta fundamental problemdtica compre comezar por lem-
brar que a doctrina estoica 6 respecto cabalga sobre estes tres fundamentais supostos:

Primeiro, que o principio de determinacion fatalista € auténticamente universal. O fatum
estoico é o mesmo ordenamento racional do universo, conforme o cal todo se rexe necesitan-
temente. E esta unha orde que, polo seu racional caricter (tratase do imperio da 16xica)
imponse, claro, tamén ¢ ser humano e ainda, no caso en que se admiten, 6s propios deuses.

Segundo, que o ser humano ¢ a tnica criatura que posde de feito a posibilidade de
evadirse desa orde e desa racionalidade, convertindose en reducto de excepcionalidade, por
mdis que, 6 cabo, e contra o desorbitado e irracional posicionamento contrario do ser
humano, a forza do fatum, por lei de realidade, remata triunfando e (asi, claro, dolorosa-
mente) impofiéndose. Esta capacidade contradictora do seu humano € efecto da stia compo-
fiente paixoal, cega e distorsionante. Na medida que o home se impcfia, dominador, a esta
irracional natureza sta, anuldndoa, labrard tamén o seu axuste concordante coa rationalis
ordo que preside o cosmos, logrando como consecuencia a sda felicidade:

Llamo bienaventurada a la vida conforme a la naturaleza. (48)

E, terceiro, que, non obstante a universalidade da determinacion fatalistica, cdbelle 6
ser humano a posibilidade dunha libre, responsable e meritoria realizacién persoal, ligada,

47. Arnin, J. Stoicorum véterum fragmenta, Vol. 11, 264.
48. Séneca, De vita Beata, 6, 3.
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claro, 6 principio en si da recta ratio, concordante, claro, coa racionalidade césmica rectora
e de ningln xeito contradicinte con ela. Esta liberdade comeza por ser, pois, acatamento da
racionalidade ordenadora do fatum:

Obedecer a Deus (Deo parere) ¢ a liberdade. (49)

Pero na lifia desta racional concordancia e sen dela evadirse (que a evasién serfa peca-
do de irracionalidade) cabe proxecto persoal concordante, que prosiga, en lifia de realiza-
cién e enriquecemento persoal, a inclinacién fatalista.

Se xa asumi-la orde, ainda nos casos que semella inimiga ou cando menos adversa, é
unha forma de triunfar sobre ela, neutralizando a sta capacidade coercitiva ou contradicto-
ra, avantar sobre (nunca, claro, contra ela), trascendéndoa mesmo, no senso de asumila e
(se ben na sta racional direccién) sobrepasala, é aproximarse en moito, cando non igualar,
6s propios deuses:

El espiritu hace materia propia cuanto se le ofrece, como el fuego
cuando se apodera del montén de lefia que ahogarfa a una pequefia llama;
mas el brillante fuego asimila rdpidamente lo que se le hecha y lo devora
dominador y se crece mas y mas. (50)

Neste senso cabe, por exemplo, que aceptando resignadamente unha desgracia, se faga
dela favor e proveito. Esta é unha intelixente forma de vencer un adverso destino. E un
exercicio de prudencial sabiduria e de dominio e control da irracionalidade paixoal:

Quién vencer aguarda
a su fortuna ha de ser
con prudencia y con templanza, (51)

como Calderén fai dicir a Sexismundo.

Pois ben, o principe Sexismundo, que comeza a representacién empefiado en descu-
bri-lo porque da sda posicién de excepcionalidade con respecto a tédalas demais criaturas,
reducido como se encontra a prisioneira condicién, descobre pronto a auténtica causa: seu
pai, o rei, estd, por un lado, empefiado na insensata pretension de contradici-los designios
do destino que pesan sobre o principe; e isto, que xa de seu é necidade atribuible ¢ paixoal
egofsmo real, faino ademdis da forma menos intelixente que cabe; é dicir, confinando 6
principe entre as feras:

Mi padre...,

por excusarse en la safia
de mi condicion, me hizo
un bruto, una fiera humana
...s6lo bastara

49, Ibidem, 32.
50. Marco Aurelio, Soliloquios, Libro IV, 1.
51. La vida es suefio, 3217-3219.
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tal género de vivir,

tal linaje de crianza

a hacer fieras mis costumbres:

iQue buen modo de estorbarlas! (52)

Unha pretension asf, tan por féra do fatalistico ordenamento, ha conducir 6 rei a un
inexorable fracaso. E, como consecuencia,
Pisa mi cerviz y huella
mi corona...
cumpla el hado su homenaje,
cumpla el cielo su palabra. (53)

A posicién de Sexismundo vai ser moito mdis racional (nun dmbito conceptual onde a
racionalidade ¢ virtude, no que esta comporta de acomodamento —acatamento— prudencial
4 incuestionable realidade, factica, no leva tamén de triunfo da razén sobre a paixén). E
asume, asi, o seu destino:

Valiente se mostro, diciendo fiero,
que ha de sacar al cielo verdadero (54)

E, usando creativamente da sta facticidade compoiiente, isto é, dispofienzo da sta
agresiva fereza contra si mesmo (e a favor, seglin se mire), fai do seu fatalistico triunfo
sobre o pai, un auténtico triunfo sobre si mesmo, isto €, sobre a fereza constitutiva:

Pues que ya vencer aguarda
mi valor grandes vitorias,
hoy ha de ser la més alta:
vencerme a mi. (55)

E, deste estoico senso, imponse 4 stia parricida disposicién tendentiva, dicindo, de
xoenllos ante o pai vencido:

humilde aguarda
mi cuello a que tid te vengues:
rendido estoy a tus plantas. (56)

E imponse tamén, dominador, 4 stia paixén por posuir a Rosaura:

m4s a un principe le toca
¢l dar honor que quitarle. (57)

52. Ibidem, 3172-3185.
53. Ibidem, 3150-3157.
54. Ibidem, 2482-2483.
55. Ibidem, 3255-3258.
56. Ibidem, 3245-3247.
57. Ibidem, 2987-2988.
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E ¢ que cabe (estoicamente) vencer ¢ destino, como cabe, claro, vence-la facticidade
constitutiva:

El prudente varén
vitoria del hado alcanza. (58)

Pero isto non se logra polo caflifio de revelarse contra el, como facia o rei Basilio

(el cielo te desengaiia
que has errado el modo
de vencerle...) (59)

Senon que
Quién vencer aguarda
a su fortuna, ha de ser
con prudencia y con templazan. (60)

A prudencia €, desde Platén e Aristoteles, a virtude tipica da alma racional; a que, na
mentalidade estoica, ten por misién pofie-la razén individual en lifia (recta ratio) coa racio-
nalidade ordenadora do cosmo: co fatum determinante. Isto esixe tamén remplanza: a
moderacién apetitiva (ascética mesmo) que determina precisamente o triunfo (gobernador,
prudente) da razén.

Vese ben que estamos lonxe, moi lonxe, da solucién escoldstica 6 problema da conci-
liacién de determinacidn e liberdade. Aqui non asoma por lado ningin nada parecido a
unha promocion fisica, de corte bafieciano, nin tampouco nada que faga recorda-la posi-
cioén molinista da ciencia media. Aqui hay determinacién fatalista de corte inconfundible-
mente estoico e, na lifia desa determinacién, sen a ela opofierse e sen en nada contradicila,
o pequeno avante modulador en que cabe, ainda na obediencia, 4 liberdade.

58. Ibidem, 3118-3119.
59. Ibidem, 3243-3245.
60. Ibidem, 3217-3219.
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