Humanitas

Universidad Autonoma de Nuevo Leon
Anuario del Centro de Estudios Humanisticos

Num. 37 Vol. 1
Enero-Diciembre 2010

Filosofia




UNIVERSIDAD AUTONOMA DE NUEVO LEON

Una publicacion de la Universidad Auténoma de Nuevo Leon

Dr. Jestis Ancer Rodriguez
Rector

Ing. Rogelio G. Garza Rivera
Secretario General

Dr. Ubaldo Ortiz Méndez
Secretario Académico

Lic. Rogelio Villarreal Elizondo
Secretario de Extension y Cultura

Dr. Celso José Garza Acufia
Director de Publicaciones

Lic. Alfonso Rangel Guerra
Director del Centro de Estudios Humanisticos
Hditor responsable

Mtro. Francisco Ruiz Solis
Correccion de estilo y cuidado editorial

Lic. Adriana Lépez Montemayor
Circulacién y administracién

Humanitas, ano 37, nim. 37, enero-diciembre 2010. Fecha de publicacion: 15 de enero del 2011.
Revista anual, editada y publicada por la Universidad Auténoma de Nuevo Ledn, a través del
Centro de Estudios Humanisticos. Domicilio de la publicacién: Biblioteca Universitaria Raul
Rangel Frias, primer piso, av. Alfonso Reyes nim. 4000 norte, col. Regina, Monterrey, Nuevo
Leo6n, México, c.p. 64440. Tel: (52 81) 8329 4000, ext. 6533; fax: 6556. Impresa por: Imprenta Uni-
versitaria, Ciudad Universitaria, s.n., c.p. 66451, San Nicolas de los Garza, Nuevo Leon, México.
Fecha de terminacién de impresion: 20 de diciembre del 2010. Tiraje: 500 ejemplares. Numero
de reserva de derechos al uso exclusivo del titulo Humanitas otorgado por el Instituto Nacional
del Derecho de Autor: 04-2009-091012392000-102, de fecha 10 de septiembre del 2009. Numero de
certificado de licitud de titulo y contenido: 14,909, de fecha 16 de agosto del 2010, concedido ante
la Comisi6én Calificadora de Publicaciones y Revistas Ilustradas de la Secretarfa de Goberna-
cién. ISSN: en tramite. Registro de marca ante el Instituto Mexicano de la Propiedad Industrial:
1,169,990

Las opiniones y contenidos expresados en los articulos son responsabilidad exclusiva de los
autores. Prohibida la reproduccion total o parcial, en cualquier forma o medio del contenido
editorial de este nimero.

Impreso en México.
Todos los derechos reservados.
© Copyright 2010.
cesthuma@mail.uanl.mx



HUMANITAS
UNIVERSIDAD AUTONOMA DE NUEVO LEON
ANUARIO DEL CENTRO DE ESTUDIOS HUMANISTICOS
Director ﬁmdadw

Dr. Agustin Basave Fernandez del Valle

Director
Lic. Alfonso Rangel Guerra

Jefe de la seccion de Filosofia
M.A. Cuauhtémoc Canti Garcia

Jefa de la seccion de Letras
Dra. Alma Silvia Rodriguez Pérez

Jefe de la seccion de Ciencias Sociales
Lic. Ricardo Villarreal Arrambide

Jefe de la seccion de Historia
Proft. Israel Cavazos Garza



ANUARIO
HUMANITAS 2010

Filosofia

Cuauhtémoc Cantta Garcia
Coeditor



LA DISOLUCION DEL YO Y EL SENTIMIENTO OCEANICO

Guillermo Nelson Guzman Robledo”
Universidad Autonoma de Zacatecas

La mutilacion de los dioses del caos y la creacion del mundo
ESTIMAN LOS ESPECIALISTAS que bajo el reinado de Nabucodonosor 1,
los sacerdotes babilonios reunieron en el siglo XII a.C. una serie de
poemas cortos de origen sumerio, que eran recitados y escenificados
durante el cuarto dia de los once que tributaban a las ceremonias del
Ano Nuevo. El poema acabado era a la vez una cosmogonia, una
teogonia, una antropogonia y un tratado sobre el lenguaje y los na-
meros. Se sabe que el Génesis biblico debe mucho de su composicion
y estructura al poema, y es probable que el papel que éste conferfa
a la invocacion y a la palabra nutriese, con no poca influencia, las
concepciones hebreas sobre los simbolos y la escritura. Esbozo una
parte:

Cuando nada habfa recibido palabra que lo nombrase, solo existia
el caos acuatico en que Apsu —el abismo— y Tiamat —el mar—
mezclaban sus aguas. En su seno nacieron Lakhmu y Lakhamu, que
y
Kishar —toda la tierra—. De ellos provinieron las multiples gene-

recibieron nombre y que procrearon a Anshar —todo el cielo

raciones de dioses que dieron muerte a las divinidades originarias a
las que los babilonios representaban con caracteres monstruosos.
Habiéndose enterado los dioses jévenes de la resolucién que

Apsu habia tomado de darles muerte, ya que con sus voces y juegos

" Candidato al doctorado por la Universidad Nacional Auténoma de México.
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infantiles perturbaban su eterno letargo, decidieron anticiparse, y
matandolo a él primero hicieron con su cuerpo inerte la morada
que desde entonces habitan. Tiamat, enterada del parricidio cometi-
do por los dioses, decide tomar venganza y crea legiones y ejércitos

para acabar con ellos.

Digno de recordar es el pasaje contenido en la cuarta tablilla del poe-
ma, que narra el momento en que Marduk —divinidad tutelar de
Babilonia—, al encadenar los vientos y disponer sobre su frente el
relampago, impidié que las fauces de Tiamat lo engulleran provocan-
do tempestades en su interior. Después hiri6 con su flecha a la diosa
marina y partié su cuerpo a la mitad, creando con una parte el cielo y
con la otra para la tierra. Mezcl6 la tierra con la sangre del dios Kingu,
dios nacido de Tiamat para desposarla y dirigir los ejércitos, y con el
amasijo model6 al hombre para que rindiese culto y ofrendas en los
templos. Marduk recibi6 los cien nombres que lo coronan, fue exalta-
do entre los dioses y desde entonces gobernd las tablillas del destino.

Como sucede con cualquier mito, la vasta riqueza de significa-
dos manifiestos e implicitos del poema —que aqui solo se glosa en
parte— condena con justicia cualquier comentario a la apreciacion
unilateral del mismo, de entre las cuales destaquemos uno que com-
promete a la especie humana: el Enuma Elish muestra que para los
babilonios, como quizas para todas las demas naciones, el mundo ha
nacido de la mutilacién del caos originario.

A los dioses del caos conviene la imagen del mar, pues el agua es
un elemento continuo en el que todo aparece indiferenciado. Pero
la separacion del caos original en el que el mundo se hallaba sumido
es lo que da forma a éste tal y como lo concebimos ahora. El orden
no puede existir en el mundo amorfo y acuatico en el que no existe
siquiera el lugar. Marduk, dios de la civilizacién y de los nombres ha
debido dividir con la espada el monstruoso caos original: el cuer-
po mutilado de Tiamat es lo que origina el espacio,' que debi6 ser

"' En la Teagonia de Hesiodo el espacio se abre cuando en el principio era el Caos,
que en griego significa bostezo, por lo que no es descabellado asumir que el bos-
tezo del letargo anterior al mundo es también el espacio que se abre y de donde
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abierto para que el orden del universo pudiera imponerse sobre su
ilimitacion amorfa.

Tomado en un sentido alegdrico, el poema nos remite entonces
a la idea de la confusién y de la unidad primordial que debe a su
escision el nacimiento del hombre. Si pensamos que el espacio en el
que combaten los dioses no es otro que el del alma humana abrien-
do los ojos al discernimiento y fragmentando el caos donde reina
la confusién que antecede a la conciencia, es claro que el objeto del
relato es mas una alegorfa del origen de la conciencia que del origen
del mundo, que por otra parte, solo es tal ante la mirada atenta del
entendimiento humano, pues sin el acto de discernimiento que ejet-
ce la conciencia el mundo permanece en la indiferenciacion y en la
ausencia de nombre.?

Si convenimos en ello y consideramos que el orden de la con-
ciencia ha eclosionado a raiz de la fragmentacion del caos, conside-
remos pues la naturaleza escindida del hombre.

El deseo: la escision originaria

La naturaleza de la escisién que da nacimiento a la conciencia es
tan compleja, que me aproximaré a ella a través solo de una de sus
implicaciones que la manifiestan con mayor intensidad: la tenaz pre-
sencia del deseo.

Recordemos que todo empefio humano esta atravesado por el
impulso del deseo, el cual, por una parte revela la condicion insatis-
fecha e incluso hostil con que el presente se nos ofrece: no brotaria
el mas pequefo simulacro de accién si la posibilidad de un estado
distinto al que el instante arroja ante nosotros no nos sedujese. Mo-
tor de las aspiraciones, el deseo es el sintoma de una ausencia, y por
ende de la condicion desgarrada que implica.

Eros genera la estirpe de los dioses.

% El nombre que los babilonios daban al poema —FEnuma Elish— era el incipit
del mismo y significa “cuando en lo alto”. Los primeros versos dicen asf: “Cuan-
do en lo alto el cielo atn no habia sido nombrado. / Y, abajo, la tierra firme no
habfa sido mencionada con un nombre”. Enuma Elish, Madrid, Trotta, 1994, pag.
47. Esto es previo a la creacion del cielo y de la tierra, lo que nos sugiere que el
nombrar y el existir eran una misma cosa para el babilonio.
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Por ello, no es raro que siendo fundamentalmente una forma de
ausencia, en el Banguete de Platon se hiciera a Eros la figura encarna-
da del deseo, un hijo de la abundancia y de la pobreza:

En primer lugar —Eros— es siempre pobre, y lejos de ser
delicado y bello, como cree la mayorfa, es mas bien duro y
seco, descalzo y sin casa, duerme siempre en el suelo y descu-
bierto, se acuesta a la intemperie en las puertas y al borde de
los caminos, compafiero siempre inseparable de la indigencia
por tener la naturaleza de su madre. Pero por otra parte, de
acuerdo a la naturaleza de su padre, esta al acecho de lo bello
y de lo bueno.?

El nacimiento del deseo que Eros personifica describe la naturaleza
incompleta del humano, pues solo puede desearse lo que no posee-
mos: “Lo que desea, desea aquello de que esta falto y no lo desea si
no esta falto de ello”.* Eros es por ello siempre un demzon ambiguo:
viviendo en el punto intermedio entre lo mortal e inmortal, es a la
vez feo y bello, no es rico, aunque nunca carezca de recursos y esta
a mitad del camino entre la sabiduria y la ighorancia.

Lejos de abanderar la plenitud, el deseo es ante todo carencia:
vacuidad y espacio a través del cual se desplazan las acciones y los
empefios humanos que fundan la historia de la humanidad y la vida
de cualquier hombre.

Pero la huella del deseo esta anclada en nosotros no solo por la
necesidad que un objeto del deseo particular adquiere para cautivar y
seducir la imaginacion de su huésped. LLa dimension del deseo es mu-
cho mas amplia, y por ello no es raro que en su particular ausencia
haya sido considerada la forma misma de la acciéon humana. Es por
ello quizas que la satisfaccion de los pequefios deseos y las medianas
ambiciones —entre las que el imperio del mundo esta incluido—
esta incapacitada para alcanzar lograr lo que simula ofrecernos.

3 Platén, Banguete, Madrid, Gredos, 2003, 203 c, pag; 249.
*1bid., 200 a, pag. 241.

152



Guillermo Nelson Guzmdan Robledo

Cierto es que el camino por el que nos llevan nuestros deseos
puede ser para muchos el fin y no el medio por el que accedemos a
la plenitud. Probablemente sea verdad. Pero eso no impide que la
dificultad para alcanzar una satisfaccion plena a través de los deseos
particulares nos muestre que finalmente la presencia del deseo nos
habla de una ausencia originaria: no es la falta de ésta o de aquella
mujet, o de éste o aquel dominio lo que vacia nuestro corazén siem-
pre anhelante, se trata mas bien de una oquedad que esta en la base
de nuestro propio ser y que en el transcurso de nuestras limitadas
vidas pretendemos colmar con objetos ilusorios, que ante todo son
entonces el medio por el que proyectamos sobre la superficie de algo
externo y eminentemente ajeno la restitucion quimérica de la unidad
que el acto de la conciencia de si mismo ha roto. La plenitud que
hurta su presencia nos vuelve irremisiblemente seres inacabados.

Pretendemos restituir nuestra fractura mediante un estado o un
objeto del deseo que nos complete, que restituya nuestra unidad que
probablemente sin percatarnos sentimos fracturada. El objeto del
deseo es siempre anhelo de restitucién, como si en algin momento
hubiese operado una pérdida, un estado no quebrantado, en donde
los limites que cifien la conciencia hubiesen estado abiertos.

En E/ malestar en la cultura, Freud llama a ese estado de plenitud
sentimiento ocednico. Dicho sentimiento tendtfa lugar en el momento
previo a la conciencia del yo, que en su construcciéon ha debido des-
pojarse de la identidad que para si° el humano guardaba con todo;
es el momento en el que el recién nacido atn no logra distinguir la
realidad externa de la intimidad de su propia conciencia. No hay
originalmente una barrera entre él y las sensaciones provenientes del
mundo externo, por lo que sus identidades se confunden. Es en la
invocacion de dicho sentimiento donde se explica la inclinacion a las
diferentes formas de religiosidad que es, para decirlo sucintamente,
hambre de totalidad.

Los limites del sentimiento oceanico comienzan a aparecer en la
medida en que el dolor y el hambre establecen una disonancia con el

> En realidad no podemos hablar de un “ser para si” cuando el yo no ha surgido
aun, pero es justamente por lo que tampoco hay diferenciacion.
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mundo. Aparece entonces el principio del placer cuando la unidad frag-
mentada por el dolor se restituye con el alimento: el nifio que se ali-
menta del pecho de su madre traza un vinculo que une el sentimiento
de placer con el yo. El placer es en un primer momento la forma en
que el yo se restituye. Pues si el dolor hace aparecer el limite del yo
—Ilimite impreciso y fluctuante—, la negacion del dolor que el placer
ocasiona tiende a expandir hacia afuera al yo que lo apetece.

Si el placer inmediato restituye al yo es claro que la inclinacion
natural de los individuos hacia ¢l tienda a aparecer por todos los
caminos posibles. Sin embargo, la realidad impone siempre a la ex-
pansién del yo la imposibilidad de un despliegue ilimitado. Para el
hombre, la inmediatez de la satisfaccion del principio del placer en-
trafia una fuerza que es hasta cierto punto hostil al mundo de la
cultura, que solo puede tener lugar a partir de la limitacién de dicho
principio para llevar a cabo la mediaciéon que da sustento al mundo
del trabajo colectivo y las ventajas que éste trae. La necesidad de
pactar con los otros hace que mi placer encuentre justamente en el
de ellos numerosas fuentes de resistencia.

En el mundo natural, el limite del placer lo impone la fuerza de los
otros. Pero los hombres, que debemos someternos al mundo de la
cultura, no podriamos inhibir nuestros deseos si aquélla no desple-
gase un mecanismo que involucrara nuestra parte afectiva. Por ello
el amor al préjimo es la norma que mejor condensa el principio de
la cultura, pero aun asi, en la relaciéon con los otros subsiste el limite
al desencadenamiento de nuestro placer. Por ello Freud cree descu-
brir otro principio separado del instinto de amor, contrario de él e
independiente: el principio de muerte.® Y es mediante el instinto de
muerte que nace de los individuos y es dirigido hacia ellos mismos
como la agresividad nacida al interior del individuo pone el limite a

® Freud, al menos en E/ malestar en la cultura, no pudo definir muy claramente la
relacion simbidtica que hay entre el amor y la muerte. De ello deriva la necesidad
de plantearlos como dos principios distintos y auténomos. Bataille, en E/ erotismo,
se esfuerza por mostrar cémo esos dos impulsos no son sino dos formas en que
se manifiesta el mismo principio, que tiene su modelo ejemplar en el organismo
unicelular, y que desaparece como individuo al momento en que se reproduce por
divisién de su nucleo.
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su propio principio del placer. La culpa es asi una suerte de suicidio
simbélico del principio de placer que la cultura hace apuntar hacia el
interior de las conciencias.

La escision del sentimiento oceanico que imponen el dolor y la
culpa da origen a la conciencia, es la conciencia. El yo nace necesa-
riamente de la fractura de la continuidad con el mundo, pues somos
conscientes de nosotros mismos solo en la medida en que dibu-
jamos —aunque solo sea de manera difusa— la frontera que nos
separa de todo lo demas.

Subrepticiamente, todo deseo tiende restituir la continuidad que
antecede a la conciencia. Proyectada sobre las veleidades que el
mundo ofrece, carecemos de la suficiente lucidez como para darnos
cuenta de que solo una meta —por lo demas imposible— subyace
en el fondo de nuestras palpitaciones. Y asi, nos agitamos inatilmen-
te en satisfacer lo que alejamos cuando buscamos su proximidad.

La religion y la filosoffa en cuanto sed de absoluto tendrfan como
objeto directo la indiferenciacion del sentimiento oceanico. Por di-
ferentes derroteros, filésofos, tedlogos y misticos han anhelado la
superacion de la escision, al grado que la interpretacion de lo infinito
esta en la base de sus discursos.

El desprecio del cuerpo y el temor a la muerte
Fue probablemente Plotino quien en la antigliedad puso mas énfasis
en la descripcién del sentimiento de unidad, construyendo en torno
a ¢l una teofania que hacfa derivar de lo Uno al universo. Leemos en
la quinta de las Enéadas cobmo se propone mostrar la orquestacion
del sistema del mundo, cuyo centro generador es lo Uno, hipdsta-
sis que en la mas completa ausencia de pluralidad no puede recibir
ningun predicado: Lo Uno ni es, ni piensa, ni tiene conciencia de si
mismo, puesto que todos esos actos suponen ya una dualidad, una
disociacién que empobreceria la identidad absoluta que lo caracteri-
za. Como es impensable subsiste en el mas profundo letargo, mos-
trando con ello que el solo acto de pensar lo disminuye.

Es lo maltiple lo que se busca a s{ mismo y trata de reflexionar
y de ser autoconsciente, mientras que lo que es absolutamente Uno
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¢a donde ira al encuentro de si mismo? ¢Dénde tendra necesidad de
autoconciencia? Lo idéntico es, por el contrario, superior a la auto-
conciencia y a toda inteleccion. El pensar no es, efectivamente, algo
primario ni por su ser ni por su valia, sino secundatio y detivado.”

Plotino toma a lo Uno, al entendimiento y al alma como elemen-
tos con los que construye una teorfa del universo que no esbozare-
mos aqui, limitindonos a indicar que para ¢l la anulacién de la duali-
dad sobre la que se cimienta la conciencia era justo lo que nombraba
Dios o Uno, al que los hombres buscan permanentemente retornar,
pero que falsamente creen encontrar en la pluralidad hacia la que
vuelcan sus deseos.

El retorno hacia lo Uno solo se puede realizar por la via del inte-
lecto, segun su doctrina, pues volcarse a comprender o satisfacerse en
los entes del mundo aleja al hombre del principio al que no obstante
tiende. Solo la contemplacion del intelecto lo aproxima a lo Uno,
pues en la contemplacion del intelecto éste serfa al mismo tiempo
sujeto y objeto, sujeto que piensa y objeto pensado, simultineamente
dual y no dual. Mucho mas préximo a la identidad de lo Uno que a la
comprension del mundo externo que es la cualidad del alma, o la sa-
tisfaccion de los deseos corporales que se arrojan sobre lo distinto.

A pesar de ello, Plotino comprendia que la subsistencia del pen-
samiento imposibilita la unién con el Uno y que el éxtasis solo apa-
rece cuando la sombra de la dualidad sujeto-objeto desaparece. Po-
drfamos afirmar en virtud de ello que el Uno no es sino una manera
de entender el sentimiento oceanico.

No podemos obviar, sin embargo, que el camino que traza para
acceder al éxtasis es paraddjicamente el entendimiento mismo que se
funda en el desprecio por la corporalidad y por el mundo externo.

ILa via del ascenso por medio del intelecto tiene como principio
la negacion de la materia, y sobre todo aquella materia que compro-
mete al alma, es decit, el propio cuerpo. De cierta forma Plotino
marca el principio de lo que fue en cierta medida la gran tendencia
de la metafisica en Occidente: la separacion del alma y el cuerpo.
Tendencia que Nietzsche denuncié de diversas formas:

7 Plotino, Enéadas, v, 11, 5, Madrid, Gredos, 1998, pag. 127.
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El cuerpo es una gran razén, una pluralidad dotada de ## sinico sen-
tido, una guerra y una paz, un rebafio y un pastor.

Instrumento de tu cuerpo es también tu pequefa razon, herma-
no mio, a la que llamas “espiritu”, un pequefio instrumento y un
pequefio juguete de tu gran razoén.

Dices “yo” y estas orgulloso de esa palabra |...] —tu cuerpo y tu
gran razoén: ésa no dice yo, pero hace yo.

Incluso en vuestra tonteria y en vuestro desprecio, despreciado-
res del cuerpo, servis a vuestro si-mismo.

jHundirse en su ocaso quiere vuestro si-mismo, y por ello os
convertisteis vosotros en despreciadores del cuerpo! Pues ya no

sois capaces de crear por encima de vosotros.®

Nietzsche, influido por Schopenhauer, concibié el mundo del es-
piritu como una manifestacion de algo que esta detras de ella: la
voluntad de la naturaleza. El pensamiento, y en general todo lo con-
cerniente al alma o psique deriva del mundo fisico.

Contra la tendencia prevaleciente de la historia del pensamien-
to occidental, que enfatizé desde Platén la dualidad entre cuerpo
y alma, Nietzsche y Schopenhauer intentan mostrar sus estrechos
lazos.

Detras de la razén misma e incluso de la negacion del cuerpo
esta el cuerpo mismo. Ese s7 ismo real, anterior a la representacion
y al pensamiento, es la vida, que no se representa a si misma, pero
que actua.

En este pasaje del Zaratustra cuyo titulo es “De los despreciado-
res del cuerpo”, Nietzsche presenta, por otra parte, las razones psi-
colégicas del desprecio al cuerpo: el temor a la muerte. El s{ mismo
que es el cuerpo tiende a su ocaso, es decir, envejece y muere. La
descomposicion del cuerpo manifiesta en el cadaver hace patente la
presencia de la muerte, tiende por ello inexorablemente a su ocaso
y disolucion. Por eso no pudo ser considerado sino como un obs-
taculo que condenaba al alma a perecer y quien, al no querer hacer-

8 B Nietzsche, Asé hablé Zaratnstra, Madrid, Alianza, 1972, pags. 60-62.
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lo, debi6 imaginarse como independiente del cuerpo. Por eso todo
intento por demostrar la inmortalidad del alma, desde Platén hasta
Leibniz, tiene forzosamente que recurrir a la separacion de ambos,
o incluso a la negacion de la existencia de la materia.

El desprecio de Plotino hacia el cuerpo fue de tal magnitud que
por Porfirio sabemos que su descuido hacia él llegaba al extremo
de no procurar siquiera su aseo, e incluso llegd a padecer enferme-
dades por ello.” Pero més importante que sus célicos intestinales y
su inflamacién de anginas es el hecho de que su obra confirma la
interpretacion de Nietzsche.

En efecto, si Plotino consideraba que en el Uno la dualidad del
sujeto es necesaria hasta el punto en que pensarlo era imposible, no
vemos cémo pudo defender la subsistencia del ser individual tras la
muerte y ante la presencia de lo Uno. Paradéjicamente, Plotino com-
prendia que la subsistencia de la individualidad del entendimiento era
un obstaculo a la plenitud de lo Uno, lo cual resulta extrafio, pues si
lo que se desvanece como condicién de la cumbre extatica es el vesti-
gio de la dualidad que implica la conciencia, no podemos sino juzgar
contradictoria su obstinacién por mantener la pervivencia del ser in-
dividual y menospreciar la corporalidad condenada a desaparecer.

El mal esta entonces prendido al cuerpo porque muere. Y el alma,
asfixiada en la cobardia y en la imposibilidad de asumir su propia fi-
nitud sostiene sus temores de los que no obstante sabe que son el
principio de su desgarradura, en la que por lo tanto, subsiste.

Epilogo

El mundo de la cultura guardara entonces sus reservas frente a la co-
munidad cadtica e indiferenciada de la que el ser humano ha salido.
Los dioses de la escision se han impuesto sobre las divinidades acua-
ticas, innombradas en el letargo previo a la creacion, a la luz y a la
conciencia. Marduk es el signo de la ciudad, el estado y el imperio, es
el simbolo de la vida de la cultura que debe mutilar al océano y a las
aguas primordiales que no pueden tener sino el semblante inhéspito
y terrible en donde no puede posarse la mirada. El acto violento que

? Porfitio, Vida de Plotino, 1, 2, Madrid, Gredos, 1982, pag. 130.
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da nacimiento al sentido, al lugar y a la cultura no es otra cosa que la
apertura de los ojos que dan claridad a las cosas en su contraste.

Pero los despojos que han sido mutilados y con los que se ha
dado forma al mundo provienen del caos. Sobre sus restos, el mun-
do del orden extiende su imperio. Quizas por ello en la mitologia
griega los titanes inmortales solo han podido ser recluidos tras un
cerco de bronce en el Tartaro. Pero sobre la superficie que se abre
a la claridad del cielo quizas se sigan escuchando sus remotas voces
que emanan de lo profundo del subsuelo.
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