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Dos de los escritos de la pensadora francesa de origen judio, Simone Well,
centraran el discurso de este articulo, a saber: La fuente griega (Le Source grecque) e
Intuiciones precristianas (Intuitions pré-chrétiennes). Estos textos son complentarios
respecto a la temética y algunos de los escritos en ellos contenidos'. A veces, incluso,
las traducciones que la propia autora realiza del original griego difieren; en concreto,
los pasajes concernientes a Agamendn y Electra quedan ampliados en La fuente
griega con respecto a los que presenta Intuiciones precristianas. Esta reiteracion de
motivos filoséficos puede despistar al lector, al tiempo que servirle de ayuda en la
comprension de aquello que alli se expone, sea como fuere, su valor es insoslayable.
Se trata de escritos redactados de forma intermitente e itinerante durante el periodo
bélico de la segunda guerra mundial, y publicados en dos articulos, a los que se
afiaden ciertos fragmentos de su obra capital Cuadernos de filosofia (Cahiers), en pos
de dotarles de una mayor unidad. El impulso divulgativo que Weil tuviera acerca del
tema que preside estas obras es el responsable de que dispongamos actualmente del
modo en que esta pensadora siente y comprende la civilizacion griega, reuniendo,
como ella dice, “los mas hermosos escritos no cristianos sobre el amor de Dios”.

El interés que revisten estos escritos radica en la novedosa interpretacién de
cierto nucleo de obras de la civilizacion helena por parte de Simone Weil. A su modo
de ver, de tales textos emana de forma maravillosa y casi magica un espiritu
sobrenatural proximo al cristianismo. En este sentido, lo que me propongo en este
articulo es esclarecer las lineas hermenéuticas principales de esta autora a la hora de
tomar textos seleccionados de la antigua Grecia como verdades religiosas
fundamentales situadas en la corriente cristiana de pensamiento. Sin comprometer mi
discurso con una valoracion profética de estas obras clasicas, intentaré, al menos,
demostrar el papel heuristico que juega lo religioso tanto en la filosofia como en la
tragedia y la ciencia griegas en algunos de sus mayores representantes en lo que
respecta a tales ambitos. Mas aun, pues esto seria decir poco, la estricta conexion
entre el espiritu sobrenatural del cristianismo y dichas obras, o lo que es lo mismo, la
inspiracién divina de corte cristiano que dirigié el curso de lo mas notable del
pensamiento griego, lo que contrasta con la situacion actual de nuestros saberes.

Por consiguiente, podriamos decir que Weil interpreta la cultura griega clasica
(desde Homero hasta la llegada de Aristoteles) en clave mistica, como antesala de la
ensefianza de Cristo, esto es, como si de “Intuiciones precrisz‘anas”3 se tratara. Una
revelacion, una profecia, un espiritu profundamente religioso late en aquella Grecia de
forma asombrosa, sobrecogedora; haber captado esto es también algo formidable.
Eliptica, en unas ocasiones, insistente en otras, Weil intenta transmitir su vision del
espiritu religioso griego en la génesis y constitucion del esplendor de Grecia,

! Tanto en uno como en otro libro encontramos traducciones y andlisis en torno a Zeus y
Prometeo, Electra, y Agamendn, respecto de las tragedias; y del Teeteto, Fedro, El banquete,
La Republica y El Filebo de Platon.

2 Este impulso divulgativo se asienta en la creencia, por parte de Weil, de que las obras que se
escribian en Grecia hace aproximadamente dos mil quinientos afios eran obras no sélo de
interés generalizable a todos en nuestra época, sino incluso mas todavia a aquellos que,
separados de la erudicion propia de las bibliotecas, han sufrido y luchado en vida.

® Titulo cuya autoria hay adjudicar al dominico Joseph Marie Perrin, a quien Weil legé el
manuscrito.
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paradigma del cual seguimos siendo deudores, aun cuando paulatinamente nos
alejemos mas del mismo. Homero, Heraclito, Sécrates, Platén, o Pitagoras van
desfilando cual auténticos profetas apdcrifos de lo que obtendra su cumplimiento
pleno, siglos mas tarde, con la llegada del Hijo del hombre.

Al sumergirnos en la lectura de estos escritos, uno tiene la sensacion
inequivoca de que se encuentra situado ante algo grandioso, la verdad cristiana se
anuncia prodigiosamente de manos de los clasicos griegos, teniendo en cuenta que
esta tradicion hunde sus raices en culturas pretéritas. Por otro lado, una lectura atenta
manifestara el desvio que ha tomado la humanidad, en opinién de Weil, en el decurso
de los acontecimientos, asi como una critica a los momentos presentes y posibles
soluciones futuras acerca de los mismos (si bien esto se explicita mas notoriamente en
otras obras). Todos estos ingredientes suponen un distanciamiento respecto de la
oficialidad catdlica, pese al celo de ésta por agenciarse a Weil como baluarte de la
Institucién, lo cual nunca llegd a suceder por motivos que no conciernen a este
articulo, aun cuando de él pueden ya sacarse ciertas conclusiones sobre este tema,
COmo veremos.

Lo cierto es que el espiritu que emana de estos textos, asi como de las
exégesis de Weil, esta presente en toda la obra de esta autora. Ella supo ver siempre
el puente sobrenatural que une la cultura griega con el pensamiento cristiano. En este
sentido, es importante advertir la necesidad de la integracidon de elementos religiosos
ajenos al cristianismo candnico. Estrechar los limites textuales y hermenéuticos acerca
de la verdad sagrada parece algo contraproducente, maxime cuando de lo que se
habla es de algo que atraviesa lo temporal y geografico, algo que siempre se expresa
en un mismo lenguaje: el lenguaje del amor. Las misteriosas coincidencias que
transportan la verdad cristiana al pensamiento oriental, pueden verse como peligrosas
o heréticas, sin embargo, poseen la capacidad de la mediacion entre culturas (que no
es sino mediacion divina, como se explicara ulteriormente), convirtiéndose en un
valioso instrumento de superacion de las hostilidades entre los distintos pueblos a
causa de la religion instituida. Un concienzudo estudio no hace sino ratificar el vinculo
y rechazar la oposicion, pues por distintas que sean las creencias, éstas respiran un
mismo aire, una misma espiritualidad, la cual puede llegar a rastrearse como prueba la
propia Weil. Lejos de tomar “la fuente griega” como un manantial de incoherencias
propias de una civilizacién cuyo saber es incipiente, Weil reconoce en ella una verdad
que no dista en lo esencial de las ensefanzas de Cristo.

La interpretacion de Weil en torno a la seleccion de textos que ella misma
realiza es, por lo pronto, inquietante. Todavia lo es mas si se tiene en cuenta el rigor y
la profunda erudicion de la que hace gala. Sin embargo, mas alla de todo esto, Weil
nos conduce finalmente al misterio mas que a la certeza, a lo mistico mas alla de la
palabra o el numero, al compromiso mas que a la comprensién de una verdad. Si esto
queda asumido quiza entonces nos encontremos en situacion de valorar su estudio, de
contemplar las coincidencias que en él se nos presentan como coincidencias
pertinentes, y de encaminarnos al enigma que siempre supone la realidad. Entonces
puede verse la historia de otro modo, con otra genealogia, desde otro prisma, e
interpretar su curso como una tarea que debe mirar atrds con los ojos de aquel que
busca también a Dios en el pasado, y que pretende alcanzar el punto en el que ya sélo
le quede su espera. Veamos, pues, mas pormenorizadamente, como hace todo esto
nuestra pensadora.

Sin embargo, antes de comenzar el discurso considero pertinente establecer
ciertas consideraciones propias de la filosofia de Weil. Si la fuerza es la dinamica
propia de la gravedad moral, la gracia es su contrario. “La creacién esta hecha del
movimiento descendente de la gravedad, del movimiento ascendente de la gracia y del
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movimiento descendente de la gracia a la segunda potencia®. La gracia es la ley del
movimiento descendente, sélo surge en un estado de vacio moral y unicamente tiene
lugar como algo externo a uno mismo. Esto es, la gracia sélo puede ser concedida por
Dios, es su descenso a aquel que se encuentra vacio de necesidad, de fuerza. Sin
embargo, ese descenso de la gracia supone un ascenso respecto a la gravedad moral,
la gracia propicia un descenso sin gravedad. En este sentido, la asimilacion del
hombre a Dios es la aceptacién del movimiento descendente de la gracia a la segunda
potencia®, aceptaciéon que supone padecer el vacio sin compensacién ninguna, pues
esto es justamente lo caracteristico de la gravedad, la compensacion natural del vacio.

La lliada o “El Poema de la Fuerza”

Comenzaré, en primer lugar, por dirigir la mirada al poeta entre poetas y a su
‘poema de la fuerza®’, como llama Weil a La lliada. La obra de Homero queda
caracterizada en manos de nuestra autora como el poema destinado a expresar de un
modo desgarrador y real el efecto de la fuerza en el mundo y, por ende, en el alma
humana. “La fuerza es lo que hace una cosa de cualquiera que le esté sometido.
Cuando se ejerce hasta el extremo hace del hombre una cosa en el sentido mas literal,
pues hace de él un cadaver”. Esta es la definicién que nos ofrece Weil de un
concepto tan profundo y clave como es el de fuerza, el cual se contrapone por
naturaleza, dinamica y efectos al concepto capital en la filosofia de Weil: la gracia.
Cuando la fuerza impera, como es el caso de la lliada, el hombre, aun a pesar de su
alma, se petrifica, se cosifica. Puede evocarse el mundo lejano de la paz, la familia,
donde cada hombre es rey en su casa y recibe el afecto de los suyos, se puede dejar
entrever la compasion por el desdichado que ha perdido en batalla a un ser querido,
pero todo ello es subito, fugaz, tan soélo representa la constatacion de las
circunstancias en las que uno se encuentra, y de aquello que ha perdido. La fuerza
mata al hombre aun antes de matarle, esa es la realidad mas dura. Y esto quiere decir
también que todo hombre cosificado, en tanto que sometido a fuerza (lo mismo da
para el caso el padecerla que el infligirla, pues en ambos casos nos movemos dentro
de un mismo campo), se relaciona con aquello que se le presenta como pudieran
hacerlo el pajaro y el arbol’, es decir, en medio de la insensibilidad mas extrema. La
muerte definitiva acecha impasible, constantemente se agazapa y espera su hora,
buscando el instante en que ponga fin al efecto de si misma en vida. Esas sombras
humanas que son los personajes de lliada, expresion pura de languidez y desdicha,
viven en “un compromiso entre el hombre y el cadaver®. Todavia aquellos a los que
sus suplicas sean atendidas (no por ningin hombre, claro esta, pues entre puntos de

‘La gravedad y la gracia, (La pesanteur et la grace) pag. 55. Ed. Trotta, Madrid 2001.
® Esta segunda potencia es una expresion referente a la proporcién geométrica con la que el
hombre puede llegar a mediar entre lo divino y lo humano, asimildndose a Cristo, ajustdndose a
la necesidad por consentimiento, por justicia. Es el ala que posibilita la elevacién moral
respecto de la gravedad, la experiencia misitica en el sometimiento voluntario a la necesidad, la
proporcidn requerida para el encuentro inesperado con lo sobrenatural. En Intuiciones
precristianas, Weil aclara la expresién segunda potencia en términos matematicos, tal y como
lo hicieron los pitagéricos: “Dentro de los numeros, los hay que mantienen un vinculo particular
con la unidad. Se trata de los nUmeros que son segundas potencias o cuadrados. Gracias a un
término medio, o mediacion, entre ellos y la unidad existe una igualad entre proporciones”. La
unidad, Lo uno, no puede ser algo distinto de Dios.
® | a fuente griega, pag. 15, Ed. Trotta, Madrid 2005
"“Ese es el imperio de la fuerza: ese imperio llega tan lejos como el de la naturaleza”, La fuente
griega pag. 21

Ibid. Pag.19
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fuerza, no hay suplica que valga) podran salvarse. Sin embargo, aquellos en los que la
fuerza ha colmado su ser sin dejar ningun vacio que posibilite el acaecimiento de algo
que no proceda de si mismos®, no podran salvarse nunca, siendo su mayor desdicha
el seguir viviendo.

Todo queda impregnado por la fuerza en la lliada, un poder despiadado Yy frio,
que, una vez extendido, priva de su oposicién al hombre. El Unico derecho, la unica ley
que rige en tales situaciones es la fuerza. Hay quien se cree su administrador y quien
cree que solo le espera el padecerla mas que nadie, pero nada es absoluto en esta
l6gica perversa, pues todos estan destinados a sufrir su violencia. No hay lugar ya
para el pensamiento, no hay impas alguno para la reflexion y, por tanto, para la justicia
al no existir la mediacién entre el impulso y el acto. Y es que se ha perdido por
completo la idea de limite, de mediacién entre dos hombres, entre el mas y el menos,
que es, precisamente, en lo que consiste la justicia, en la proporcion. Cada cual actiua
desproporcionadamente, creyendo ser el duefio absoluto de la fuerza o lo contrario,
ignorando que la presencia del otro impone siempre un limite a su fuerza, y por
consiguiente, echa por tierra la aspiracion a un poder absoluto. Sin embargo,
obstinados, los personajes de la lliada persisten en el abandono al destino cruel que la
fuerza les tiene reservados; el propio Aquiles es bien consciente de ello llegado ya
cierto punto de la contienda.

Vemos, pues, como mas alla de las diferencias Weil y Aristoteles en sus
reflexiones acerca de La Poética coinciden en lo esencial. Los personajes, ignorando
el limite de sus fuerzas, llegan a cometer acciones de funestas consecuencias.
Sentimos compasién porque, aun siendo mas virtuosos que el hombre corriente, no lo
son de forma absoluta, he ahi su limite, y, por consiguiente, son semejantes a
nosotros. La semejanza, la proporcion que hace temer al receptor es justamente lo
que han perdido esos héroes tragicos, los cuales ya no pueden ni temer ni
compadecerse pues han perdido la medida del trato entre hombres no cosificados por
la fuerza. Este yerro, tal y como senala Aristételes en su Poética, lo es por ignorancia
y, por consiguiente, es calificado de “inmerecido”; igualmente senala Weil: “(...) nace
entonces la idea de un destino ante el que los verdugos y las victimas son igualmente
inocentes, vencedores y vencidos y las victimas son igualmente inocentes, vencedores
y vencidos hermanados en la misma miseria.”’®. No obstante, mas alla de las
diferencias vemos cémo la ensefianza moral que intenta transmitir la lliada radica
precisamente en el hecho de que podemos ser nosotros los protagonistas del fatal
destino. Una vez perdida la mesura, una vez se cree que uno es quien posee toda la
fuerza y, por tanto, el derecho, se ningunea al semejante, se va mas alla de las
fuerzas de las que uno propiamente dispone y, perdido el limite, el personaje queda a
merced del azar, ora venciendo, ora siendo derrotado, ora creyéndose invencible, ora
creyéndose totalmente derrotado. Solo puede hablarse ya de un destino que imparte
justicia de modo ciego, devorando la fuerza por la fuerza, una ley del taliéon anterior a
la del Evangelio. Nada hay que separe a los combatientes de las lagrimas, la desdicha
y la muerte, no hay armadura posible que frene la dinamica de la fuerza, pues han
borrado de su mente el limite, y la meta a la que aspiran es absoluta e imposible: lo
que se desea es simplemente todo.

La necesidad que reina en la guerra excluye el uso moderado de la fuerza,
pues esto ultimo supone ya una virtud mas que humana. Mientras el enemigo esta
ausente, uno tiene a favor toda la fuerza y se cree invencible; tras las primeras
jornadas de combate, la guerra sigue pareciendo un juego; finalmente, la necesidad
despiadada de la contienda irrumpe en la conciencia del combatiente. Entonces no

° En el vacio (estado del alma ausente de fuerza) es la gracia quien puede penetrar. En tales
g:oasos, dejamos de poseernos para pertenecer a Dios, camino Unico de salvacion.
Ibid., 29
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hay futuro ni esperanza, sélo impera la visiéon de la muerte, “cada manana el alma se
mutila de toda aspiracion, porque el pensamiento no puede viajar en el tiempo sin
pasar por la muerte'"”. La guerra aniquila los recursos para el cese de la misma, e
incluso los objetivos con los que se contaba. Un esfuerzo absoluto puede no servir
para nada, aceptar esta realidad es algo muy duro que conduce a dar muerte y a morir
en batalla (nuevamente la doble cara del pathos). Llegado el punto en que la
necesidad lo colma todo, los guerreros son conscientes de su condena. Los momentos
de gracia y amor, ya sea conyugal, entre compaferos de combate, o entre enemigos
mortales, muestran aquello que se ha perdido a causa de la violencia (sin duda se
trata de los pasajes mas bellos).

En definitiva, la grandeza de la lliada es su ensefianza. Un poema que bien
podria haber firmado un troyano, esto es, alejado de las tépicas distinciones entre
propios y extrafios, expresa la ceguera implicita en la lucha, la amargura de la miseria
humana comun a todos, que no reside en otra cosa que en la subordinacion del alma a
la necesidad de la fuerza. No estamos frente a una oda patriética que rememora la
victoria de aqueos sobre troyanos, sino frente a un poema educativo como pocos en la
historia, un poema que tendra su continuacion plena en el Evangelio. Ni romanos ni
hebreos (he aqui el distanciamiento de Weil respecto de la Iglesia catdlica y del
judaismo del que hablamos al comienzo) exhiben este mismo espiritu: “los primeros en
tanto que nacion escogida por el destino para ser la duefia del mundo, los segundos
por el favor de su Dios y en la medida exacta en que le obedecian. (...) Romanos y
hebreos han sido admirados, leidos, imitados en actos y palabras, citados siempre que
habia que justificar un crimen, durante veinte siglos de cristianismo”'2. La lliada, por su
parte, expresa magicamente “el castigo de rigor geométrico, que sanciona
automaticamente el abuso de fuerza”, éste es el alma que presidira la epopeya y el
motor de las tragedias griegas. Aun mas, y aqui esta lo sorprendente, esta misma idea
de fuerza como contrapuesta a la gracia surgida del amor, y de la idea limite, medida,
equilibrio, geometria o rigor matematico, esta presente en las reflexiones de Heraclito,
los pitagéricos, en las obras Esquilo, en Sécrates, Platén, e incluso pueden
encontrarse ciertas huellas en el budismo.

Descenso de Dios

En el Agamenon de Esquilo, Zeus y Prometeo son interpretados por Weil como
Padre e Hijo, Prometeo es el instructor de los hombres, quien robd el fuego de la
sabiduria de los dioses para impartirlo a los humanos y a causa de tal “locura de
amor”, acaece La Pasion. Su crucifixion sera la plena expresion de la sabiduria divina,
el conocimiento llega, pues, a partir del sufrimiento. Prometeo, ademas, significa
Providencia, y del mismo modo que se dice de Cristo se dice de él que es médico.
Ademas, como hiciera Cristo, sufre en extremo por amor a los hombres, de modo que,
sin por ello dejar de resistir serenamente ese mismo dolor, ambos se compadecieron
de los hombres sin que nadie se compadeciera de ellos.

En Electra, Orestes hace las veces de Dios, viéndose forzado a atender las
suplicas de Electra (he ahi el descenso), quien a pesar de creer que lo que ama no
existe no cesa un solo instante de amarlo; el reconocimiento entre Electra y Orestes es
analogo al reconocimiento de Dios y el hombre, se trata, pues, un acto de gracia'. En
Antigona de Séfocles, vuelve a salir la idea del amor como una locura. Como en todas
las obras de este autor, Antigona da vida a un personaje que en la soledad extrema

" Ibid., 31
"2 |bid., 42
® También puede verse cierta referencia a la Resurreccion.
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afronta con valentia sobrehumana una desdicha inmerecida, evocando nuevamente la
figura de Cristo, tal y como sucedia en Electra. Weil llega a afirmar de Séfocles que es
“mucho mas cristiano que ningun otro de los poetas tragicos de los ultimos veinte
siglos”'*. También hay conexiones entre el pecado original y la salvacién por parte de
Cristo en Esquilo y Séfocles. Una maldicion transmitida de generacidon en generacion
tiene su fin con la llegada de un personaje perfectamente puro que sufre por la
maldicién que ha atravesado a todos los demas hombres.

Por otra parte, Ferécides (quien posiblemente fuera maestro de Pitagoras),
decia que la creacion fue llevada a cabo por Zeus convertido en Amor, de forma que, a
partir de parejas de contrarios, establecié la proporcion, el orden, la armonia, la
amistad y la identidad en todo lo multiple que hay en el cosmos. El cuento escocés del
duque de Noruega presenta coincidencias con el Evangelio a la hora de sefalar la
minuscula diferencia que finalmente decanta la balanza hacia la salvacién o lo
contrario; diferencia que fue expresada metaféricamente mediante el grano de
mostaza, la levadura, y la perla en Evangelio, y que se corresponde con el grano de
Prosperina.

Platéon: Mundo como Creacién Divina de y por Amor

Sin embargo, es Platén quien puede servirnos de eje sobre el cual puedan girar
con mayor soltura todas estas ideas y otras que encontramos en los pitagoricos y
Heraclito. Los pasajes platonicos en que el espiritu cristiano se hace mas patente
pertenecen, como no, a dos de sus obras mas importantes: El banquete y La
Republica; no obstante, en el Fedro, ElI Timeo, Teeteto, y varios dialogos mas
encontramos esto mismo. En el Timeo, por ejemplo, se compara el mundo con una
obra de arte, esto es, como producto de inspiracion artistica, lo cual puede equipararse
no solo con la visidn cristiana de la creacién, sino también con la Providencia. En este
sentido, la creacidon como obra artistica rebasa la caracteristica primordial de la poiesis
griega al carecer de objeto representable, es, como ulteriormente la definira Kant, una
finalidad sin fin (una “locura de amor”, tal y como queda expuesto en E/ banquete, y en
Antigona, como acabamos de ver), o mejor aun, un fin trascendente que en nada se
diferencia de los medios que a tal le sirven. En este sentido la creacion adquiere un
sentido ético, mistico, en el que poiesis y praxis se confunden, trascendiendo ambas
esferas. Dios es, pues, el propio fin, siendo la creacion expresion pura de Amor. En la
produccion de utensilios, el productor no necesita amar para producir, del mismo modo
que no necesitamos amar al productor sino sélo usar su producto, sin embargo, no
sucede esto en la creacién artistica. Cuando nos movemos en las producciones
propias del arte, no es posible amar la obra sin amar al artista al mismo tiempo, del
mismo modo que la obra que surge de éste Unicamente puede surgir por amor a la
misma.

Weil interpreta las diferentes aristas de la creacién como expresion de la
naturaleza trinitaria divina. El mundo debe verse como Alma del Mundo, que es, en
realidad, lo que puede suscitar amor, el Hijo unico de Dios; el modelo de inspiracion
como el Espiritu Santo; y Dios padre como artifice de todo ello. La concepcién ciclica
Platonica confirma, por otro lado, la unién de las tres partes como un todo, un
movimiento eterno, perfecto, “que se abrocha a si mismo”. En este sentido, el Hijo
unico como creacion no se refiere a la Encarnacion del Verbo en Cristo, sino que se
trata del mundo entero, cuya dinamica ciclica borra la ilusion del futuro dentro del

" “Intuiciones precristianas”, Ed. Trotta, Madrid 2004, Trad. Carlos Ortega. Esta obra se
beneficia del P. A. P. Garcia Lorca, Programa de Publicacién de Cooperacion y Accion Cultural
de la Embajada de Francia en Espafia y del Ministerio de Asuntos Exteriores.
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segmento temporal que escapa a la eternidad. Mas bien muestra cémo el
microcosmos que cada uno representamos debe estar en “armonia’ con el
macrcosmos (algo que firmara siglos mas tarde Spinoza). Especial relevancia
adquieren los términos armonia, proporcion, mediacién, o geometria, en este punto.
Asi Weil sefala: “Proporcién y armonia son sinénimos. La proporcion es el nexo entre
dos numeros establecido por una media proporcional; asi, por ejemplo, 3 establece
una proporcién entre 1 y 9, de manera que 1/3 = 3/9. Los pitagoricos definen la
armonia como la unidad de los contrarios. La primera pareja de contrarios la
constituyen Dios y su criatura. El Hijo es la unidad de esos contrarios y la media
geométrica que establece entre ambos una proporcién: El Mediador'®”.

Vemos que El Mundo es expresién de proporcion, numero, matematica, /6gos,
Encarnacion. Parece que en Platon se conjugan elementos dispares reunidos con una
coherencia y un rigor asombrosos: Heraclito, Pitdgoras, asi como los pluralistas,
eléatas y los mismos sofistas estan presentes en su pensamiento. De Pitagoras
acepta el dualismo antropoldgico, la inmortalidad del alma, pero, sobre todo, la
concepcion de las ideas como numeros y el misticismo. Numero como expresion
ultima de la unidad de contrarios, esto es, de limite y de lo ilimitado, como armonia y
amistad, como geometria y Amor. En E/ Timeo Platéon distingue tres clases de ser: lo
que nace o es engendrado (el mundo sensible), aquello a cuya semejanza es
engendrado (las ideas), y aquello en que nace o es engendrado y aparece (el lugar o
receptaculo)'®. El mundo es fruto, pues, por un lado, de la necesidad propia de la
materia originaria, cadtica e informe y, por otro, de las Ideas que actian como
modelos, de ahi su miseria y su grandeza, sus sombras y su luz (recuérdese el mito de
la caverna). El mismo logos esta presente en el alma humana (macrocosmos y
microcosmos, como dijimos), de naturaleza espiritual y tripartita. En ambos casos la
Justicia, el Sumo Bien (identificado en el banquete con el Amor al identificar las ideas
de Bien, Verdad y Belleza en si) sélo puede nacer de la armonia, del equilibrio entre
las partes'’, de la unidad de contrarios (irascible, concupiscible), esto es, del gobierno
de lo inteligible y divino sobre la necesidad de indole material’®. El verdadero
conocimiento en Platon radica en la ascension desde la multiplicidad de lo sensible a
la unidad de la idea, para lo cual se requiere de una catharsis del alma. Esto
transportado al macrocosmos, quiere decir que el ciclo del universo rota eternamente a
partir de la unidad de los contrarios (limite-ilimitado, unidad-multiplicidad, bien-mal, Lo
Mismo-Lo Otro, en términos generales'®), donde el segundo término de la unidad no
es simétrico al primero, sino que se subordina a él al tiempo que se le opone. El
tiempo es el reflejo del movimiento de los astros que conforman el cosmos, y éste
representa la uniéon entre el niumero y la continuidad. Continuo e ilimitado, sin
embargo, nosotros lo contamos por dias, meses, y anos, encontrando nuevamente
proporcion entre el limite y lo ilimitado, como ya lo hicieran los pitagéricos. El limite es
pues lo inteligible, la idea, el numero, la proporcion, el légos, el cochero del carro
alado, el filosofo-rey, Dios, en definitiva. Por eso los bienes y los males del mundo son
finitos, por eso no sélo el Mundo, sino también nosotros (del mismo modo que los

' Intuiciones precristianas, pag. 28. Ed. Trotta, Madrid 2004.

'® Que puede interpretarse también como “mater” del Mundo, como receptaculo de aquel que
media entre Dios y el hombre, ¢ cémo Virgen Maria?

v Arquimedes corroborara esto mismo en los fluidos.

'® Gobierno que, por otro lado no consiste en ejercer violencia, sino que, mas bien, radica en la
obediencia voluntaria. Esta idea de accion no activa puede encontrarse ya en China, y también
la vemos en “Suplicantes” de Esquilo y en “El Banquete” de Platon.

¥ Curiosamente, el discurso de Aristéfanes en el Banquete describe al amor como unidad
original humana en contraposicion a la escision dual que Zeus provoco en el hombre. La unién
de la otra parte que se perdid supone la reconciliacion del hombre consigo mismo. Sin
embargo, eso sélo es posible si es a Dios a quien nos unimos.
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personajes de la lliada), necesitamos limitar la infinitud de nuestros deseos. Weil
apunta “Cuando se ha entendido en la profundidad del alma que la necesidad no es
mas que una de las facetas de la belleza — la otra es el bien- , entonces todo aquello
que la hace sensible, como las contrariedades, los dolores, las penas, los obstaculos,
se convierte en una razon suplementaria para amar’?°. También en la alegria, se hace
patente el amor, y en la belleza, siendo su expresién cenital el Hijo de Dios; amarlo es
amar al Amor mismo, y por consiguiente, ajustar nuestro microcosmos a la Justicia
divina que rige el orbe césmico.

Con esto vemos que el peculiar espiritu pitagérico también esta presente en
Platén. Para ambos, conocimiento cientifico, nimero, limite, proporcion..., representan
lo sobrenatural que hay en el mundo, de forma que lo natural y lo divino no quedan
contrapuestos como sucede en la actualidad. Lo fascinante es contemplar la
Providencia que preside la ciega necesidad en la que, obstinada, se detiene la ciencia
de nuestros dias. La justicia es pues el sometimiento a esta proporcion, “sumisién sin
violencia de la necesidad a la sabiduria®’”, en esto se manifiesta propiamente la
belleza. Tal es el proposito de Platon en La Republica: Mundo, sociedad y hombre son
a un tiempo Lo Otro y Lo mismo, en todos esta presente ese limite de necesidad (en el
que reside la luz de Dios) al cual hay que rendirse sin violencia alguna. Por
consiguiente, no es otra cosa que el Mundo como obra de arte, como expresion divina
de amor, lo que debe ser fuente de inspiracion cientifica, pues ello mismo supone ya
una asimilacion geométrica al Amor Absoluto como autor del Mundo. ElI Amor, Cristo
mismo, es nuestro Unico médico, esta en nosotros, en el dolor y el sufrimiento le
reconocemos y amamos. En realidad, “El sacrificio es la unica finalidad del hombre”,
consistente en la renuncia por amor a la propia existencia concedida por amor. Esto
significa abstenerse de la fuerza, para alcanzar la gracia, cosa al alcance de muy
pocos. Donde no hay fuerza no hay lugar para la injusticia ni la violenta, tanto da que
se trate de cometerla como de padecerla. Al Amor todo le sirve de buen grado, todo
consiente su necesidad y, a su vez, él consiente todo?2. Cristo no sufre por la fuerza,
sino por el consentimiento a la misma®. De esto se sigue que la sabiduria mas pura y
elevada es aquella que reconoce y consiente el imperio de la necesidad que atraviesa
al Mundo por entero, al tiempo que la desprecia y renuncia a ella. La cultura griega
tuvo este mismo pensamiento como guia.

Este Amor fati, este decir si incondicional al Amor, independientemente del
sufrimiento que conlleva, supone aceptar el vacio sin la esperanza de que éste pueda
llegar a colmarse. Donde no hay amor simplemente hallaremos cobardia®*, mientras
que donde éste brille hallaremos siempre mediacion divina. EI Amor es el unico
camino, sin él la luz se extingue y todo aparece ante nosotros envuelto en un manto de
apariencias, mediante sombras de verdad en las que la necesidad y el bien se hallan
entremezclados confusamente. Esto atenta contra la moral del gran animal (masa
social), presente en todas las épocas y lugares, y representa un auténtico peligro en el

2% |bid. 34

2 bid., pag 37

2 En este sentido los protagonistas de la lliada se encuentran exentos de toda idea de justicia,
pues en ellos impera la fuerza. Son inocentes por cuanto ignoraban el destino que la gravedad
le tiene preparado a aquel que le esta sometido, sin embargo, no puede hablarse de justicia o
lo contrario entre ellos, s6lo de justicia divina, pese al sufrimiento que ésta supone no solo a los
hombres, sino a Dios mismo.

% Esto mismo le sucede a Prometeo. Nuevamente las coincidencias entre el justo perfecto,
Prometeo, Dioniso, el Alma del Mundo, o Afrodita, por un lado, y Amor, por el otro, son
reveladoras del espiritu sobrenatural que presidia la civilizacién griega.

% se puede llegar a ser martir sin haber salido nunca de la caverna. Del mismo modo, uno
puede abstenerse de ejercer la dinamica de la fuerza por debilidad o mediocridad de espiritu y
no como resultado de la fuerza de voluntad.
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que la vida misma esta en juego. Instituciones, bienes sociales y materiales, honores,
prestigio..., son los mecanismos de la fuerza en el gran animal, de modo que la
Encarnacion del Amor, se trate de Prometeo, el justo perfecto, o Cristo,
necesariamente tendra que padecer ese sufrimiento redentor que culmina en la
ausencia completa de reputacion. Aunque pueda parecer contradictorio, cualquier
atisbo de prestigio o rango social velaria la justicia en su plenitud, de modo que su
desnudez mas cruda es la mayor prueba del Amor sobrenatural en La Tierra. En este
sentido, podemos decir con el Evangelio en una mano y Platén en la otra que la
verdadera justicia no es de este mundo. Weil afiade a estas consideraciones lo
siguiente: “Resulta que solo el buen ladrdn vio la justicia tal como la concebia Platon,
reconciéndola perfecta y desnuda a través de la apariencia de un criminal®”, pues
unicamente el delincuente, sabiendo en qué consiste precisamente la criminalidad que
se juzga, y no dejandose llevar por los mecanismos propios de la gravedad,
reconocera la falsa delincuencia, y por consiguiente, la perfecta justicia del acusado en
toda su luz. El pecado original en el cristianismo, o la uniéon accidental de cuerpo y
alma en Platén justifican que la apariencia en el mundo natural no se corresponda con
la realidad, de lo contrario el prestigio seria la insignia misma del Amor.

Por otro lado, vemos también conexiones evidentes entre el pensamiento
platénico y el cristiano respecto de la creacion del mundo. Un acto reflexivo propio de
la naturaleza ftrinitaria divina consistente en la contemplacion y comuniéon de Dios
respecto de si mismo expresa el amor de Dios en la creacion. Aristoteles dira,
ulteriormente, que Dios es pensamiento del pensamiento (noesis-noeseos), esto es, se
piensa a si mismo, y mueve al mundo por deseo de asimilacién, por amor. Este sélo
puede aproximarse a su perfeccion mediante el movimiento local circular eterno; Dios
mueve el mundo como lo deseable, atrayendo, inspirando amor y deseo.

En cuanto a la figura de Prometeo las coincidencias con la figura de Cristo son
evidentes. Mediador entre Zeus y los hombres, salvador de éstos y de Zeus mismo, es
el guardian del fuego divino (sabiduria propia de Zeus), el cual otorgara al hombre
para evitar su condena junto con la técnica y el numero. Encadenado, padece sereno
su particular calvario preguntandose ¢ Por qué Dios del olimpo me has abandonado?
En cierto sentido su sufrimiento supone un paradigma de ensefanza inigualable, del
mismo modo que sucede con Cristo, por lo que Weil llega a afirmar que “no hay mayor
ensefianza que la de la cruz?®. Ademas, Zeus en contra de su voluntad, tal y como
sucede con Dios Padre, debe someter a Prometeo y, por consiguiente, a si mismo al
imperio de la necesidad, de la fuerza, pues ya dijimos que lo mismo da ser verdugo
que victima en estos casos. No obstante, s6lo mediante este camino se puede
alcanzar finalmente la reconciliacion del Amor con el Amor como Unica ensefanza
esencial en este mundo.

En definitiva, reconocemos en Grecia (considerando la influencia de Egipto en
su cultura) el conocimiento de la miseria humana, la distancia y la trascendencia con
respecto a Dios. Lo primero queda expresado de forma sublime en la lliada, mientras
que la idea de mediacién, en tanto que puente entre lo divino y lo mundano, pretende
salvar las distancias y encontrar una asimilacion a Dios; la poesia, la filosofia, la
matematica, o la astronomia no son sino materializaciones de esta misma idea. Por
otra parte, Platon rezuma del misticismo propio de la tradicion pitagoérica (e incluso de
los Misterios de Eleusis, y probablemente de tradiciones egipcias), y de una
espiritualidad en la que se concentra gran parte de la civilizacion griega y, en especial,
Heraclito.

% |bid. 74
% |bid. 92
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Dios en Heraclito

Un buen ejemplo de la conexion platénico-heracliteana es la opera magna de
Calderdn de la Barca La vida es suefio, un nuevo mito de la caverna en la que se
juega al juego de la libertad como asimilacion desde la polaridad metaférica propia de
Heraclito entre dormidos y despiertos. A partir de los escasos fragmentos que
conservamos de Heraclito, podemos extraer la conclusion de que un mismo espiritu
late por medio de las obscuras sentencias del filésofo de Efeso. En la lapidaria frase
“Todo cuanto vemos despiertos esta muerto, todo cuanto vemos dormidos es suefio®”,
se vislumbra una correspondencia clara con Platén, a saber: la verdad no vive en este
mundo de sombras. En esta otra: “Si no se espera, no se encontrara lo inesperado;
pues no se lo puede buscar, no hay camino hacia ello®®”, se concentra una verdad que
Weil extendera de forma considerable en su obra A la espera de Dios. Esta espera ya
no supone una busqueda, consiste, mas bien, en no forzar, esto es, en reducir nuestra
accién a una espera paciente, atenta, que no pretende de ningun modo obtener como
recompensa el colmo del vacio propio de aquel que se encuentra en situacién de
poder esperar la gracia. Por esta razdén senala Heraclito: “Los que buscan oro
revuelven mucha tierra y encuentran poco®”, es decir, ya no es preciso buscar, y
menos oro; una vez nuestro l6gos va al compas del l16gos del mundo, sélo cabe
esperar sin ejercer ningun tipo de violencia, desde el consentimiento a ese propio
I6gos, y todo lo que ello conlleva. Otra idea de la que ya hemos hablado anteriormente
es precisamente del justo perfecto. Teniendo en cuenta que sélo Cristo puede serlo, y
que cualquier asimilacion humana no puede exceder en ningun caso de una
aproximacion asintotica, las palabras de Heraclito adquieren un pleno sentido platonico
y cristiano: “Si estas cosas (los crimenes) no existieran, los hombres no reconocerian
el nombre de la Justicia®®, pues, como dijimos, debe haber algo que sea mas o menos
contrario al bien y que no pertenezca a los dioses, para que humanamente pueda
llamarse justicia.

La apariencia como suefo del alma, el desprecio de la riqueza y todos los
bienes mortales en contraposicion a la gloria eterna, asi como visién de la unidad
como ley que impera en el mundo, son elementos de Heraclito que no distan en lo
esencial de aquello que aqui hemos estado analizando. “Lo uno, lo Unico sabio, no
quiere y al mismo tiempo quiere ser llamado Zeus*", pitagorismo y platonismo casi
explicitos, donde el numero, lo uno, el limite, esto es, la mediacién o el l6gos, es
precisamente la impronta divina en la creacion. “(El fuego) es escasez y
abundancia®®”, precisamente lo mismo que se dice en el mito del nacimiento del Amor
(también asociado a Prometeo, quien robara el fuego divino), fruto de la pobreza
(Penia) y el recurso, el camino o la abundancia (Poro). Ademas, en otra afirmacion
categdrica, identifica al fuego como el juez de todas las cosas, y en otra como el que
vive eternamente.

Por otro lado, los aforismos “El camino que sube y el que baja son uno solo y el
mismo®””, y “(...)el dia y la noche pues son una sola y misma cosa*”, quiza se
encuentren en conexion con el mito de la caverna en tanto que el camino por el cual
se asciende de la multiplicidad de lo sensible a la unidad de la idea, por el cual ha de

" La fuente griega, pag.138. Ed. Trotta, Madrid 2005
2 |bid. 138
2 |bid. 138
% |bid. 138
" |bid. 139
%2 |bid. 141
% |bid. 141
* |bid. 141
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transitar el verdadero fildsofo, es el mismo, aunque en sentido contrario, que el
recorrido en la creacion del mundo como iluminacién por parte de las ideas sobre el
mundo sensible, el cual, por otra parte, también debera ser andado por aquel que haya
visto la luz. En las frases de este tipo parece subyacer la sabiduria de que el
dinamismo del mundo, su mutabilidad hace que toda diferencia se reconcilie en la
semejanza, como un fuego que se enciende y se apaga conforme a medida (/6gos
kata métron), uno se bafa siempre en aguas distintas en un mismo rio, del mismo
modo que todo se transforma volviendo a lo mismo. “La ley es también seguir la
voluntad de uno solo®” significa que mas alla de las convenciones sociales nuestro
I6gos ha de acomodarse al l6gos del mundo, lo uno que lo atraviesa todo, ese
“pensamiento” (noesis) que “gobierna todas las cosas por medio de todas las cosas®®”.
La injusticia aparece también en Heraclito como producto de los dormidos, del rebafio
(gran animal). La guerra, metafora de la contraposicion limite-ilimitado, unidad-
multiplicidad, mismas-distintas aguas, es la madre de todas las cosas, algo que esta
en Platon y el pitagorismo, como hemos visto, asi como en cierta tradicion
presocratica. “La armonia invisible es mas que la armonia visible*””, del mismo modo
que el mundo inteligible y su armonia es superior al sensible y la armonia de éste.
Esta idea de mediacion queda expresada con claridad meridiana en las frases: “El
mono mas bello es feo comparado con la especie humana®®” y “El hombre mas sabio
comparado con Dios es un mono en sabiduria, belleza y lo demas®””. Por otro lado,
Sécrates y Heraclito parecen ser uno y el mismo cuando el de Efeso sefiala haber
estado en busca de si mismo. Sorprendente es la conexién acerca de la justicia divina
con todo lo que se ha venido diciendo: “Para Dios todo es bello, bueno y justo. Los
hombres conciben unas cosas como injustas, otras como justas*’.”, como veiamos en
la lliada, si la justicia es légos, proporcion, y por tanto necesidad, so6lo consintiendo al
tiempo que rechazando la fuerza puede acaecer lo inesperado. Sin embargo, entrar en
la accién violenta en lugar de mantener una actitud no activa supone un sometimiento
distinto a la necesidad donde no hay justicia humana, sino sélo divina, pues aquella
requiere de una prudencia proporcional a la prudencia de Dios. En Heraclito, pues,
vemos como un Dios unico que todo lo gobierna, al cual le asigna el nombre de l6gos,
ley, y fuego, reuniendo a su vez este ultimo término tres sentidos analogos: el de
elemento natural, el de energia presente en todos los fendmenos (sentido moderno de
energia), y el de fuego sobrenatural, esto es, como rayo que cae del cielo yendo mas
alla de la necesidad natural. El estoicismo recogia con el término pneuma el sentido de
energia, de soplo que sostenia el mundo, y que ulteriormente se usara para referirse al
alma (por tanto equivaldria, salvando las distancias, al Alma del Mundo del que hemos
hablado), reuniendo en este término las connotaciones de energia en sentido moderno
y de energia sobrenatural, definida como inspiracion.

Pitagorismo

Para terminar, dedicaré unas lineas al pitagorismo teniendo en cuenta que es,
como dice Weil, “el gran misterio de la civilizacion griega*'”. Segun la interpretacion de
esta autora, el pitagorismo representa una corriente espiritual que recorre la

% |bid. 139
% |bid. 140
% |bid. 141
% |bid. 143
% |bid. 143
“CIbid. 144
*! Intuiciones precristianas, pag. 96
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Antigiedad desde el Egipto prehistérico hasta el cristianismo. Lo cierto es que la
escasez de fragmentos de los que disponemos dificulta sobremanera cualquier
propésito hermenéutico riguroso. No obstante, a partir de aquellos textos que todavia
se conservan (fragmentos del Filolao, un pasaje del Gorgias, dos del Filebo, uno del
Epinomis, asi como referencias de Aristoteles, Anaximandro y Didgenes Laercio),
podemos extraer ciertas conclusiones respecto de lo que nos ocupa en este articulo.
En el Filolao quedan ratificadas algunas de las ideas que llevamos analizando: la idea
del mundo como conjuncion de limite-ilimitado, siendo el niumero el limite propio de
toda realidad, y la unidad su origen. Vemos pues que el numero es aquello que limita a
partir del cual puede generarse la realidad mundana, motivo por el cual simboliza a
Dios. Esta idea de medida, de geometria y asimilacion, esta presente en todas las
cosas, como lo prueba el hecho de que exista la proporcion entre dos numeros no
semejantes por naturaleza, lo que se pone de manifiesto con el empleo de las figuras
planas, tal y como los pitagéricos lo descubrieron*’. Este hecho ultimo suponia para
ellos una prueba de la impronta sobrenatural que presidia el mundo (incluyendo la
musica), impronta cuya belleza era hasta entonces inimaginable y que, desde ese
momento, se convertird en inspiradora de la ciencia. La proporcion no numérica (o
numeérica en sentido lato) cuya exactitud equivale a las que se daban entre nimeros
enteros representaba para el pitagorismo una verdad mas alla de la matematica, solo
podia tratarse de una verdad divina. Asi llegaron a concebir la nocidon de numero real,
como mediacion entre un numero cualquiera que no sea cuadrado de otro y la unidad,
exigiendo un rigor en las demostraciones inviolable al tratarse de asuntos mas alla de
lo natural*®. Dicho brevemente: de la certeza matematica a los misterios de la fe
siguiendo siempre la senda de la mediacion. La ciencia actual se ha desvinculado
totalmente de la heuristica de la verdad sobrenatural como verdad rigurosa, ahora
simplemente relegamos esos asuntos al ambito de la creencia, asignando el rigor y la
demostracion a la esfera de lo natural sin pensar que tal perfeccion pueda haber sido
introducida por algo externo a la naturaleza, algo que le sobrepasa y dota de
consistencia. Weil, por el contrario, llega a afirmar: “En resumen, la apariciéon de la
geometria en Grecia es, de todas las profecias que anunciaron a Cristo, la mas
manifiesta*"”.

Sobre estos cauces discurre la interpretacion de Weil de la siguiente frase del
Filolao, quiza la intuicién precristiana que mas fielmente refleja la impronta
sobrenatural que para los pitagéricos presidia no sélo la matematica, sino la realidad
misma en tanto que realidad, a saber: “La armonia es la unidad de una mezcla de
varios, y el pensamiento Unico de pensantes separados*””. A juicio de Weil, a pesar de
lo que pueda parecer en un principio, se trata de una de las sentencias que mejor
define la Trinidad divina, veamos por qué. Si pensamos en Dios como lo uno en un
sentido activo y no como objeto pasivo (pues en tal caso perderia su perfeccion
intrinseca), entonces Dios solo puede ser pensamiento del pensamiento, tal y como lo
define Aristételes en su Metafisica, en el caso de que el pensamiento como sujeto y

*2 Esta relacion numérica consiste en establecer un vinculo entre la unidad y los numeros que
no son cuadrados de otro, de forma que exista una proporcién matematica entre ambos. Se
trata de un intento de conciliar la unidad y las proporciones inconmensurables, es decir [6gos y
a-légos, lo cual es una contradiccion de términos que parece ir contra natura. El hecho de que
existiera la mediacién supone la intervencion de algo externo al numero, algo indeterminado
pero presente en la naturaleza, asi llegaron a descubrir la idea de funcion y la aplicaron a la
naturaleza.

*3 Esto le lleva a decir a Weil “Resulta maravilloso e indeciblemente extasiante pensar que fue
el amor y el deseo de Cristo lo que hizo que surgiera en Grecia la invencién de la
demostracion”. Intuiciones precristianas, pag. 108.

* Intuiciones precristianas, pag. 115

*® La fuente griega, pag.152
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objeto, al tiempo que el propio pensamiento que une sujeto y objeto tengan cada vez
un sentido diferente, tratandose siempre de una persona divina. Por el contrario, si
tomamos, pues, la definicion de armonia del Filolao vemos que ésta todavia se ajusta
mas a la naturaleza de Dios. Los que piensan por separado, sujeto y objeto deben ser
personas respectivamente, del mismo modo que el propio pensamiento que une
ambos términos, ese nexo personal que es el Espiritu Santo. Sabemos, ademas, que
los pitagoricos concebian la armonia como la unidad de los contrarios, asi la primera
unidad de contrarios sera la que exista entre el uno y el dos, esto es, entre la unidad y
la multiplicidad, la cual constituye propiamente la Trinidad. No obstante, una segunda
oposicion armoénica se da entre el creador y su obra, dando también lugar a una
armonia propia de la Trinidad. Esta segunda armonia nace, pues, de la oposicion entre
la armonia que resulta de la primera oposicion como sujeto, y de la obra de creacion
como objeto de la misma, oposicion que los pitagdricos expresaron como la armonia o
amistad entre el limite y lo ilimitado. Sin embargo, esta segunda oposicion de
contrarios uUnicamente puede mantener el caracter personal y activo de Dios
introduciendo en la criatura del creador, es decir, en el mundo material inerte, un
vinculo que necesariamente sea una persona. Pues bien, ese vinculo es Cristo. De
este modo la armonia perfecta en este mundo sélo se alcanza en la Cruz, en el
momento en que Cristo se pregunta por qué su Padre le ha abandonado. Es entonces
en el momento en que la maxima amistad o armonia entre aquellos que piensan por
separado se hace patente y perfecta, el Amor se presenta entonces en su perfeccion
geométrica. He aqui la exigencia de experimentar la Cruz como condicion de
asimilacién a Dios, otra forma de expresar el significado de las palabras de Cristo al
decir: “Nadie va al Padre sino por mi”.

Conclusiones

Después de este recorrido por puntos neuralgicos del pensamiento griego,
vemos con mas claridad la conexion asombrosa que agrupa a los distintos personajes,
(dentro de sus respectivos ambitos), que hemos tratado. La gravedad y la gracia son
leyes opuestas que afectan al cosmos entero, tanto en su aspecto fisico-natural como
en su aspecto espiritual-moral. La gravedad como imperio de la necesidad y la fuerza
domina la materia inerte. La lliada nos hace ver que su reinado puede y suele alcanzar
al hombre, convirtiéndolo también a él en cadaver viviente. La gracia es la ley que s6lo
puede imponerse desde el vacio en tanto que abstencion de los mecanismos propios
de la fuerza, de la necesidad, de la gravedad. En este sentido inactivo, la gracia es
proporcion, medida, asimilacion de lo natural a lo sobrenatural, geometria. Asi lo
constatan Platon desde su planteamiento ético-politico y los pitagéricos a partir de las
demostraciones acerca de las proporciones matematicas que presiden misticamente la
realidad en su conjunto. La gracia es también sometimiento y aceptacion voluntaria y
consciente a la rigida necesidad que domina el cosmos (en esto consiste
precisamente el vacio), haciendo de aquel que asi obra un microcosmos acorde con
las leyes macrocosmicas. Esto nuevamente lo constatan Platén y los pitagoricos, pero
también Heraclito. No obstante, la gracia en tanto que estado espiritual susceptible de
ser afectado por lo externo sobrenatural, sin esperar, claro esta, que surja lo
inesperado, supone un sufrimiento y dolor extremos irrenunciables. En este sentido, el
cristianismo constataria todas estas intuiciones griegas. La creacion del mundo por
Amor, mundo en el rige la necesidad y la fuerza, y el cual es abrazado por Cristo
desde el extremo dolor, pues en este acto inactivo no ama otra cosa que no sea el
mismo Dios, eso Uno que limita y determina. La mediacion de Cristo entre Dios Padre
y su creacion es la Cruz de aquel que soporta el vacio en su asimilacién a lo divino, en
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su papel de mediador entre lo humano y lo divino (Séfocles y Esquilo asi lo exponen),
es el modelo a imitar por parte del hombre. El rigor de la demostracion cientifica de la
determinacion que sostiene a la materia no es, por consiguiente, algo ajeno a lo
sobrenatural, a la libertad y, por tanto, a la ética, es precisamente el esfuerzo mas
doloroso. Supone, no solo la constatacion de lo sobrenatural que impregna lo natural,
sino su aceptacién en tanto que fruto de un acto de amor (esa especie de “locura
divina” por decirlo al modo platénico), es decir, supone ofrecer por amor aquello que
por amor se nos concedid: la existencia misma, maximo acto de mediacion
geométrica.
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