El dialogo poético del de Fodem et diverso de
Adelardo de Bath: Un elogio al conocimiento en el
“Benacimiento del siglo X"

PEDRO MANTAS ESPARA
Universidad de Cordoba

El propodsito que, en principio, pretendia este articulo era presentar la traduccion de
dos poemas de Adelardo de Bath a los medievalistas familiarizados con el siglo Xil. Sin
embargo, y al tratarse de un autor recientemente introducido en Espana’, he considerado
oportuno servirme de los parrafos introductorios del articulo para ofrecer una primera
aproximacion a este pensador del doce: resultado de lo cual ha sido plantear el escrito en
dos partes: una primera, de contenidos y bibliografia general sobre Adelardo ¥ su obra;
una segunda, en la que me detengo con mas extension en el comentario especifico del
tema que aqui presentamos.

Puede decirse que la vida y la obra de Adelardo de Bath {1080-1155 aprox.) represen-
tan, como quizas pocos, uno de los gjemplos mas identificables del periodo que ha venido
a denominarse “renacimiento del doce”,

Los caracteres que se han apuntado con mayor énfasis en los trabajos fundamentales
sobre este siglo® lo definen como un periodo de renovacion intelectual que marca el inicio

' En especial a partir de {a edicion dirigida por el Dr. Burnett {Cfr. Charles BURNETT, Adelard of Bath, an
English Scientis and Arabist of the Larly Twelfth Century, London, 1987); pero sin olvidar referencias tan
importantes como las que ya citase Millas Vallicrosa en sus comentarios a la obra de Pedro Alfonso {cfr.
Jose M.* MILLAS VALLICROSA, “La aportacion astronémica de Pedro Alfonso®, Sefarad, 1L, 1943) vy “La
transimision de la ciencia rabe en Europa a través de Espafia”, discuros ante 1a Academia de Buenas Letras
de Barcelona, 1943).

? Entre ellos habria que hacer referencia a la obra pionera de Haskins (cft. Charles Homer HASKENS, The
Renaissance of the 12" Century, New York, 1925), los estudios de Thorndike (Cfr. Lynn THORNDIKE, The
History of Magic and Experimental Sicience during the Thirteen Centuries of Our Era, Mew York, 1923), asi
como las ediciones y los trabajos introductorios de Miiller ¥ Vilner {Cfr, Hans WILLNER, Des Adelard von
Bath Traktat “De eodem et Diverso”, Beitrdge zur Geschichte der Philosophie (und Theologie) des Mitteialters
(BGFM), IV, 1, Manster, 1903; Martin MGLLER, Die “Quaestiones Naturales* des Adelardus von Bath, BGPM,
XXXI, 2, Miinster, 1954} entre tos numerosos trabajos recientes, la edicién de Dronke (Peter DRONKE, A
History of 12" Century Wsntern Europe Philosoptty, Cambridge. 1988) o estudios tan interesantes como el
de Stiefel (cfr. Tina STIEFEL, The intellectual Revolution of | 2 Century Europe. New York, 1985) por citar
alqunos de los que mas interés suscitan.
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de la modernitas®. Partiendo de una disposicién de progresivo alejamiento de lo que ya
comenzaba a percibirse como final de la “edad intermedia”, hablamos de un renacimiento
de la era clasica que, sin embargo, tras la aportacion arabe, vaa focalizar sus intereses en
presupuestos epistemologicos que van a modificar sus mismos origenes. Pues, partiendo
de una nueva actitud frente al conocimiento, dentro de un marco general en el que se
producen toda una serie de acontecimientos historicos y culturales, que hacen de ésta una
etapa de transicion hacia el resurgimiento del doce; nos encontramos ante un renacimien-
to original, en el cual aquello que renace se expresay desarrolla alejandose paulatinamen-
te de su origen, Es en este sentido que podemos hablar de un “renacimientoc modemo”
como "renacimiento de la modernitas”®,

El siglo X1l contempla la aparicion de las nuevas ciudades, del estado burocratico, €l
despertar del gotico, el desarrollo de las literaturas vulgares, la recuperacion de los
clasicos latinos, el estudio de la ciencia griega, el surgimiento de la primera universidad
europea... No obstante, las aportaciones del doce se plasman con mayor precision en la
revolucién intelectual que supone para la posteridad; a ello contribuira, decisivamente, el
trabajo cientifico arabe introducido en Occidente a través de la Peninsula Ibérica y el sur
de la Peninsula Italiana, asi como la labor de traduccion, comentario y reflexion que los
autares de la tradicién medieval latina acometen a partir de la produccién arabe.

Es en este ambito donde la figura de Adelardo de Bath destaca de manera singular al
ser uno de los primeros representantes entre los autores del doce gue pone de manifiesto
el interés de la aportacion arabe®, no sélo en cuanto a los contenidos que dicna aportacién
conlleva en su conjunto, sino también por la distancia paradigmatica de su contribucion
con respecto a las fuentes clasicas.

Tomando como referencia el catalogo de las obras de Adelardo que incluye la edicién
de Burnett® asi como su reciente articulo sobre la influencia arabe en los escritos de

3 Adelardo y algunos de sus contemporaneos comienzan ya a considerarse ellos mismo como “moderni”;
un ejemplo de elio podemos encontrarlo en clerto pasaje de las Quaestiones Naturales conocido dentro del
contexte de su critica al principio de autoridad, aili dice a su interlocutor: “Habet enim haec generatio
ingenitum vitium, ut nihil, quod a modernis reperiatur, putet esse recipiendum ". (QN. ed, Maller, BGPM p.
1, 23-24). A este repecto Stiefel nos dice "The use of the term moderni at this point is significant: it suggests
a psycological readiness to dissociate one's thinking from the traditional wisdom of the auctores. {T.
STIEFEL op., cit., p. 7 n.); baste recordar también las conocidas palabras de Bernardo de Chartres
acotadas por Juan de Salisbury en su Metalogicon, iil, 4 “..Nos esse quasi nanos gigantium humeris
insidentes, ut possimus plura eis et remotiora videre...” teniendo muy presente que ese “nos” precisamente
esta referido a los “moderni” (Cfr. Edouard JEAUNEAU, “Nani gigantium flumeris insidentes”, Vivarium, Vol
.V, 2, Nov. 1967).

4 Con anterioridad a 1150 encontramos a Pedro el Venerable escribiendo que ios Sarracenos son e
peritis et doctis hominibus” (Cfr. Liber contra sectam sive haeresim Saracenorum, ed. Kritzeck, Princeton.
1964 p. 238) y el elogio que les dedica cuando dice "o homines... non solum natura rationales, sed et
ingenio et arte rationabiles” (ibid. p. 233). En este sentido, parece oportuno mencionar aqui las palabras
que Hermann de Carinthia escribe a Robert de Ketton “...cultus et omatus... quos ex intimis Arabum
thesauris diutine nobis vigilie laborque gravissimus acquisierat” (De essentiis, ed, y trad, C. Burnett, Leiden-
1&ln, 1982, p. 70). Por su parte, entre las distintas citas donde Adelardo pone de manifiesto dicho interés,
puede citarse aquella en que expresa su intencién de introducirse en los conocimientos aportados por jos
arabes “... a magistri Arabicis ratione duce didici” (Cfr. Quaestiones Naturales, ed. Millier, BGPM, XXXI,
1934, iI).

5 Cfr, C. Burnett, op. cit, pp. 165-200.
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Adelarde®, podemos observar que el conjunic de los escritos atribuibles al bathiense
muestra el constante reconocimiento de dicha influencia y un progresivo acercamiento a
los métodos cientificos instaurados por aquellos.

Los primeros signos de este interés y de ciertas “innovaciones” aparecen en el De
eodem el diverso,

Una obra que usualmente’ se incluye dentro del grupo de sus primeros trabajos y que,
en la estructuracién no cronolégica realizada por Burnetl en su "modelo de triptico”,
aparece junto al De cura accipitrum la introduccién al uso del abaco?® y las Quaestiones
Maturales, En conjunto, este grupo de obras muestra un marcado caracter escolar, obras
con cierto caracter alegdrico que reflejan, por un lado, la vinculacion de su autor y sus
alumnos a la entonces clase social instruida (Clérigos y ciertos aristécratas) formados en
las escuelas francesas®, entre cuyos preceptos se incluia el conocimiento del trivitm, en
algunos casos extensivo al guadrivium y practicas tan diversas como la cetreria o la
interpretacion musical. Por otro lado, haciendo referencia al De eodemy, sobre todo, a las
Quaestiones, son algunas de las obras que mayor difusién alcanzaran con posterioridad al
doce;*® aunque hay que hacer notar que las mas influyentes en el desarrollo de las ciencias
matematicas y astronomia seran las que ocupan el segundo y tercer grupo en el esquema
de Burnett” {paneles central y lateral derecho de su “triptico”), que corresponden a las
obras de comentarios y traducciones cientificas.!?

“ Cir. C. Burnett, “Adetard of Bath and the Arabs”, Rencontres de Cultures dans la Philosophie Médiévale,
ed. J. Hamesse et M. Fattori. Louvain-fa-Neuve/Cassino, 1990, pp. 89-107.

7 Sobre este particular, Haskins, Willner y Thorndike. entre otros, la catalogan como previa a las
Questiones Naturales, si bien no existe unanimidad de criterios ya que las distintas posiciones toman coma
referencia la autenticidad o no de algunos de los pasajes del De eodem y de Jas Quaestiones, en concreto
las referidas a las estancias de Adelardo en algunas de las escuelas de influencia griega y arabe: sobre esta
controversia véase especialmente 1a obra de Briam LAWN The Salertian Question, Oxford, 1963.

¥ Regule abaci, una obra sobre el calculo con el abaco editada por B, BONCOMPAGN! en “In tormo ad
uno scritto inedito di Adelardo di Bath intiolato Regule Abaci”, Bulletino di bibliografia e di storia delle
scienze matematiche e fisiche, 14, 1881, pp. 1-134,

# Cuando utilizamos el toponimico “francesas” damos por supuesta una significacién geografica
anacronica con respecto a su equivalencia historico-politica mederna. El correlato geografico de este
término vendria a coincidir, en parte, con lo que el mundo latino denomind "Gallia Ulterior o Transalpina”.
Adelardo, como es usual entre sus contemporaneos, siempre utiliza el términe “Gallia” y, de este modo,
para referirse a las escuelas de Francia escribira "Gallica studia”,

'* Obras muy difundidas principalmente durante ¢l Renacimiento, de las Quaestiones Naturales se
conservan 31 manuscritos, entre los cuales ef Ms. London, BL, COTTOR, Galva E IV seria el mas completo
y fiel al griginal. En Espafia se conservan dos manuscritos de la obra, el Ms. Sevilla, Biblioteca Universitaria,
3352/155, fols. 135-52 (S, XV) y el Ms. Escorial, Real Biblioteca, o 11} 2, fols. 72v-87 (3. XIV, incompleto). La
primera edicién se atribuye a Johann de Pederborn de Lovaina, fechada en 1475 a partir de un Ms. sin
identificar.

En cuanto al De eodem éste ya aparece citado junio a las Quaestiones en una lista de libros de
principios del trece perteneciente a la Abadia de Watham,

H Cfr. C Burnett, op. cit, pp. 992,
¥ En particular, me refiero a las que pueden considerarse como obras mas relevantes:

De opere astrolapsus, ed, B.Q. DICKEY “Adelard of Bath: an examination based on Heretofore unexamined
manuscripts”, University of Toronto, 1982 (tesis doctoral no publicada), pp, 112-229.

Las versiones denominadas “Adelardo 1, “Adelardo t1” y “Adetardo 1" que son traducciones de fos
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El De eodem et diversc de Adelardo de Bath representa el grade de aprendizaje que
podia ser alcanzado por un buen estudiante en las escuelas francesas a principios del
doce. La obra aparece mas como un tratado sobre las siete artes liberales escrito por un
joven que desea mostrar su erudicién, antes que como el trabajo de un profesor pragma-
tico que trata de responder a las necesidades requeridas por sus alumnas.

La obra es importante para la comprension de Adelardo, entre otros motivos, porque
ilustra su temprana formacion en los libros de texto de las escuelas latinas. Probablemente
esta escrilo antes de 11186, pues no hay evidencias que Guillermo, obispo de Siracusay a
quien esta dedicada la obra, estuviese en activo después de esa fecha.

Cuando escribié el De eodem et diverso Adelardo acababa de visitar el sur de ltalia y
probablemente Sicilia, ¢l se refiere a un viaje que habia hecho por el sur de Italia y la
conversacion que habria mantenido con un fildsofo griego sobre algunas cuestiones
cientificas, Estos confactos le permiten comprender que las riberas del Mediterraneo
pueden ofrecer un tipo de conocimientos que todavia no se impartian en las escuelas del

Elementa de Euclides a partir, en el primer caso, de una traduccion arabe sin identificar que ha sido editada
por H. L. L. BUSARD en the first lafin translations of Euclid’s “Elements” commonly ascribed to Adelard of
Bath, Pontificial Institute of Medieval Studies and Texts, 64, Toronto, 1983: “Adelardo II” es traduccion del
arabe de las definiciones, postulados, axicmas y enunciados de las proposiciones de Euclides a quien el
traductor latino ha afiadido indicaciones para lograr fa lograr las pnuebas, de esta obra existen unos 50
manuscritos recopilados por Menso FOLKERTS: del ejemptar de la obra contenido en el Ms. Oxford, Trinity
Coliege, 47 existe una transcripcion de G.D. GOLDAT, “The Early Medieval Tradition of Euclid's Elements”,
University of wisconsin, 1954 (tesis doctoral no publicada) asi como una edicién en preparacion acometida
por Folkerts y busard: “Adelardo 1Il” sigue el modelo de "Adelardo 11 pero anade las pruebas de las
indicaciones descritas en [, ef prefacio ha sido editado por Marshall CLAGETT en “King Alfred and the
Element of Euclid” fsis. 45, 1954, pp. 269-77: de M. Clagett véase también el articulo "The Medievat Latin
Translations from the Arabic of the Elements of Euclid With Special Emphasis on the Versions of Adelard of
Bath”, isis, 44, 1953, pp. 16-42. Por Gltime, existe el ejemplar manuscrito de un “comentario” a Euclides
que consiste en una coleccion de problemas geométricos y que se adscribe a "Bachon Alardus in 10
Euclidis” en Firenze, Biblioteca Nazionable Centrale, Conv. soppr. J. IX, 26, fols. 46-35.

El Liber Ysagogarurn Aichorismi aparece atribuido a “magister A" en uno de los ocho manuscritos que se
conservan de esta obra {Ms. Paris, BN, tat. 16208); el contenido de una de sus pattes, en concreto el libro V,
sugiere que en la redaccion de la obra habria colaborado Pedro Alfonso: los tres primeros libros del Liber han
sido editados a partir del Ms. Miinchen, Bayerische Staatsbibliothek, Cim, 1302} por M. CURTZE en “Uber
eine Algorismus-Schriff des XItX Jahrhundents“Abhandlungen Zur Geschichte der Mathematik, 8, 1898, pp,
1-27; a partir de fos manuscritos AMmPV de dicha obra, encontramos la edicion de André ALLARD, Les plus
anciennes versions latines du XiF del 'Arithmétique d’Al-khwarizmi {sic), Centre d’ecdotique et d’historie
des sciences, Université de Louvain, 1975, pp, 95-145 {en su nueva edicion Allard incluye los manuscritos
aQQ; por otra parte, una edicion completa de la obra {a partir de [os Mss.AMmMPY) se incluye en a edicion de
Dickey. op. cit., pp 251-328. Entre los distintos comentarios a esta obra, es interesante el articulo de
Richard LEMAY “The Hispanic Origin of Our Present Numeral Forms”, Viator, 8, 1977, pp. 435-62.

Las Tablas de al-Khwérizmi que Adelardo cita en su libro De opere astrolapsus. El origibal arabe y su
revision a partit del meridiano de Cérdoba realizada por Maslama al-Majriti han desaparecido. La obra fue
editada por H, SUTER, A. A, Bjombo y R. O. Besthom en Die astronomischen Tafeln des Muhammed ibn
Musa al-Khwarizmi in der Bearbeitung des Maslama ibn Ahmed al-Majriti und der latein. Ubersetzung des
Atheihard von bath, Det kongelige Danske Videnskabernes Selskab, Skrifter, 7 Raekie, hist.-filos. Afd., 3,
Copnhagen, 1914: tambien editada por Otto NEUGEBAUER en, The Astronomical Tables of al-Kiwdrizmi,
Det kongelige Danske Videnskabernes Seiskab, histor, filosof. Skriffer, 4, 2, Copenhagen, 1962,

A este gnupo habria que anadir su introduccidn a la astrologia de Abll Ma'char, la recopilacion de
algunas maximas astrolégicas atribuidas a Ptolomeo y su obra sobre los talismanes magicos de Thabit ibn
Qurra.
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norte de Francia y reconocer la utilidad que podia reportar la bisqueda de conocimientos
sobre diferentes materias en los maestros de esta Zona del Continente, lo que determina
a Adelardo a cruzar los Alpes y tomar de los griegos lo que, a su entender, no habia sido
recogido por los latinos. guillermo de Siracusa, a quien conoce probablemente en el viaje
a ltalia, es citado por nuestre autor especialmente por sus conocimientos matematicos!s,
Aunque el conocimiento de Adelardo en las “artes” todavia se funda, basicamente, en la
ensefanza que habia recibido en las escuelas al norte de los Alpes; no aportando indica-
cion alguna sobre posibles contactos directos con la ciencia &rabe, a la cual se dedicara
con extension posteriormente, reclamando su interés y determinando sus métodos ya
desde un principio.

El tratado se presenta en la forma de una carta a su sobrino, y la razén que le mueve a
escribirlo esta en el deseo que su interlocutor comprenda los motivos de su viaje y se
tome mas en serio'® la bisqueda de nuevos conocimientos,

La obra ofrece una relacion de las siete artes liberales junto con una alegoria que toma
la forma de dialogo entre el autor y dos personajes opuestos, Philosophia y Philocosmia,
quienes se aparecen a Adelardo a las orillas del Loira y tratan de persuadirio, respectiva-
mente, de la bondad de las ciencias que vienen a representar,

Adelardo explica que la obra se titula De eodem ef diverso porque Philosophia y
Philocosmia, que en el Timeo de Platon's sirven de base al espiritu del hombre y del
mundo, son identificables con los principios de la “identidad” y la “diferencia”.

El bathiense sitha a Platdn como el fildésofo de su oriente y aunque, en verdad, Platon
no desarrolid el tema de la "identidad” y la “diferencia”'é, 1a autoridad que le aporta el
Timeo no ha de sorprender, teniendo presente la popularidad que el texto platonico
suscita a principios del doce, si bien habria que reconocer que su interés, en una lectura
actual de Platon, seria de menor relevancia.”

El trabajo presenta un programa de estudios basado en las siete liberales, extendién-
dolo a la fisiologia y la mecanica, lo que constituye una interesante “innovacion” que
queda reforzada con un elogio al saber que los escolares podrian adquirir caso de condu-
cirse a las escuelas de la Magna Grecia, que Adelardo considera muy superiores a los
“Qallicia studia”.

Al escribir el De eodem et diverso Adelardo no posee el suficiente dominio del arabe ni
los conocimientos que, mas tarde, le pemmitiran adentrarse en sus traducciones y comen-
tarios sobre astronomia y matematicas. Como ya he apuntado, De eodem et diverso suele
considerarse una obra del periodo inicial de Adelardo y tanto su estilo como sus conteni-

3 H. Willner, op. cit., pp. 33.18-34.2, 32.24-9, 3.21-2.

% [bid., p. 4.6-24.,

5 jbid., pp. 3.25-4.2.

S Juan de Salisbury discute problemas relativos a "identidad” y “diferencia® en el contexto de los
Topicos de Aristétles, y hace un comentario general sobre la que considera una materia de discusion bien
trillada, pues hay bastantes opiniones enfrentadas al respecto. Ei tal vez podria estar pensando, al menos,

en parte de las discusiones sobre el tema de "to mismo’ y “lo distinto’ en e} Timeo. Ver John of Salisbury,
Metalogicon, ed. C.C. J. WEBB, Oxford, 1929, p. 180.23-5.

¥ Sobre la aclitud de Adelardo hacia Platon, ver r. W. SUTHERR, Platonism, Scholastic Method, and the
School of Chartres, The Stenton Lecture 1978, Reading, 1979, pp. 10-13.
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dos estan fuertemente inspirados en la filosofia de Boecio.

Por la estructura formal que presenta el tratado, Adelardo muestra cierta inspiracion en
otros trabajos de principios del doce escritos por maestros con interés en Platon,'® La
fuente directa de Ia que Adelardo toma el tema es la obra de Marcianc Capella De nuptiis
Philologiae et Mercurii, un texto de gran interés entre [os maestros del doce y que servia
como libro de texto en algunas materias. Como ya se ha dicho, Adelardo tiene muy
presente el De consolatione philosophiae de Boecio, donde la personificacion de la
Philosophia se aparece ante el autor del mismo modo a como lo hace ante Adelardo en el
De eodem et diverso.

Como ha sefialado Alison Drew'?, la composicion alegérica de la obra y su énfasis
platorico hacen del De eodem un precursor de la Cosmographia de Beenardo Silvestre y €l
Anticlaudianus de Alan de Lille,

En sintesis, la parte argumental de la obra puede resumirse asi; los dos personajes que
se presentan ante Adelardo, Philocosmia y Philosophia, tratan de atraer su atencion rivali-
zando entre ellos, Philocosmia lo intenta mostrando el atractivo de la fama, la fuerza, la
salud., etc, desde el desprecio a los fildsofos; Philosophia, poniendo de manifiesto que los
dos grandes filosofos, Platon y Aristoteles, se contradicen uno a otro precisamente en €l
controvertide problema de los universales y, por tanto, sera éste el ambito donde el
maestro haya de dirigir su mirada.

Es en este punto donde Adelardo demostrara su aptitud al discutir sobre un tema como
éste, que servia como prueba para todo profesor de logica de principios del doce. De este
modo, y de acuerdo con Adelardo, la vision platénica de la realidad como formas en la
mente divina puede coexistir con la perspectiva de Aristoteles, tomando las cosas sensi-
bles como punto de partida, pero es Flaton, en mayor medida que Aristételes, a quien
Adelarde apunta, Philosophia establece la superioridad de la razdn e introduce siete
doncellas que vienen a representar a las siete artes liberales (tomando la alegoria de
Capella) con una breve relacién de la importancia de cada una de ellas y las materias que
abarcan.

Aunque se presenta con cietta estructura poética, €l De eodem ef diverso tiene una
declarada intencion didactica, con correlatos en los iratados sobre “artes” producidos por
los maestros del doce, como el Didascalicon de Hugo de San Victor, una introduccion
comprensiva de las “artes” donde Hugo ofrece una divisién sistematica de la filosofia
refatando los origenes y la materia de cada una de las artes junto con unas notas sobre que
autores leer y como estudiar, una obra, en fin, con mas semejanza a las Institutiones de
Casiodoro y las Etimologias de Isidoro que a Marciano Capella. El mismo impulso por
clasificar y explicar las artes que llevara a Domingo Gundisaivo a mezclar ideas latinas y
arabes en las ciencias de su De divisione philosophiae. Thierry de Chartres sera otro de los
maestros interesados en sistematizar las artes, intentando recopilar todos los textos nece-
sarios para su estudio en el Heptateuchon.?®

12 Guillermo de Conches, por gjemplo, se encontraba comentando antes de 1125 ¢l timeo, la obra de
Marciano Capella, Macrobio y la De consolatione philosophiae de Boecio. VEr Southem, op. cit., p. 16.

19 Alison BREW, “The De eodem et diverso”, en fa edicion de Burnett (op. cit.) pp. 17-24.

2 Hugo de San Victor, Didascalicon, ed, C. H, BUTTIMER, Washington D.C., 1929; Domingo Gundisalvo,
De divisione Philosophiae, ed. L. BAUR, BGPM, 4, 2.3, Munster i. W., 1903: sobre el Heptateuchon de
Thierry. ver W, JEAUMNEAL, Lectioc philosophorum, Amsterdain, 1973, pp. 171-5.
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En De eodem et diverso Adelardo acentia el hecho de que todas las “artes” estan
interrelacionadas,?' pero su clasificacién no ofrece un resumen estricto de sus contenidos;
se trataria de un trapado didactico que pretende fomentar el estudio de las “artes”,
ilustrando el tipo de materias que el estudiante debe acometer, aunque no esta proyecta-
do como libro de referencia sino como un tratado didactico.

Volviendo a la narracién del De eodem, hemos dicho que su inicio nos narra la
experiencia de una vision nocturna que aparece ante Adelardo en las cercanias de Tours,
Ante él se presentan dos damas, Philocosmia y Philosophia, cada una trata de captar la
atencion de Adelardo por medio de la presentacidn de sus doncellas. Como parte central
de este dialogo argumental en que Philocosmia y Philosophia intentan atraer a Adelardo, el
tratado incluye dos poemas puestos en boca de estas dos damas. Los poemas, de veintio-
cho versos en {otal y divididos en catorce dipticos elegiacos, seis en el primero y ocho en
el segundo, sugieren un conocimiento de los autores latinos mas influyentes hasta el doce,
tratando de emular el estilo de Boecio con rasgos estilisticos de Cicerén, aungue con un
empleo medieval y diferente de algunos términos latinos, como en el caso de “credo”.

En conjunto, en este enfrentamiento entre Philosophia y Philocosmia que, decimos,
muestra la oposicion de espiritu platénico entre los sentidos y el pensamiento, como
apunta Jolivet®?, el amante de los libros no tarda en encontrar las fuentes cercanas de
estos poemas, aunque “on a trop loué, puis trop méprisé, la quete des sources: pour fui
donner sa juste valeur il faut se rappeler que Iecrivain est un sourcier, quil puise seulement
ce quilui convenient pour en faire ce qu'il veut.” (p. 79).

Ya hemos reiterado que el De Consolalione Philosophie de Boecio una de las fuentes a
lo largo de {oda la obra, y lo es en particular de los dos poemas que aqui presentamos. A
este respecto, Boecio habia repara en la controversia que opone los sentidos y la imagina-
cién a la razdn: los primeros niegan el universal, la segunda manifiesta su limitacién a las
“figuras corporales” (Consofatione, 1. V. prosa 5, 5-7).

Philocosmia, tras intentar Hlevar a cabo su labor de persuasion es contestada por
Philosophia y Adelardo, tras lo cual Philocosmia se retira y Philosophia presenta las “siete
artes”. Es en este contexto donde aparecen los dos poemas que transcribo y traduzco a
partir de la edicién de Willner®, habiendo cotejado y realizado una correccion que toma
como fuente directa el Ginico manuscrito existente de la obra (sequnda mitad del S. X1I, Ms,
Paris, B, latino 2389). Se trata de un tipo de versos que pertenece al género denominado
versus repportati, applicati o singula singulis, usados con frecuencia en la Edad Media.*

2 H. Wiliner, op, cit., p. 5-11-13,

** J. Jolivet. “Adélard de Bath et I'amour des choses”, Metaphysique, historie de la philosophie, Recueil
détudes offer & Fernand Brunner, Neuchatel, 1981, p. 79.

** Hans WILLNER (ed)., De codem et diverso, BGPM, 4, I, Miinster i.w., 1903,

* La referencia esta tomada de forma indirecta a través de forma indirecta de Jolivet (op. cit., p. 82),
quien cita a E. R. CURTHJS y su obra La /itérature européenne et le Moyen Age latin, Paris, 1956, pp. 347-
348.
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El primera de los poemas, declamado por Philocosmia, dice asi:

“Qui primum dignam docuit vanescere mentem
Ut rerum falsis credal imaginibus,

Dum quicquid toto funxit natura favore
Disjungit caeci capta furore ducis,

Haec quogque, quae cernis, cum sint diversa creata
Contexens unam colligat in speciem:

Hic, inguam, procul elisus pellatur ab oris
Atque suos secum sub loca caeca trahat,

In tenebris tenebrosa docens tenebrosus Apollo
Fictilibus vebis detineat socios,

Nec ciuguam credat, nec ei credatur ab ullo
Dum verbis rerum tollit ab orbe decus.”

PEDRO MANTAS ESPANA

“Quien por primera vez ensefd a una mente digna a disiparse hasta el punto de creer

en la enganosa apariencia de las cosas,

Mientras, presa del delirio de un guia ciego, separa lo que la naturaleza unio con todo
su favor, Junta y retine también en una sola especie las cosas que ves™, aunque hayan

sido creadas diversas.

Este, digo, sea arrojado y expulsado de nuestras orillas y arrastre consiqo a los stiyos a
ui lugar sin tuz. El oscuro Apolo, ensefiando cosas oscurar retiene en la obscuridad a sus
socios con palabras enganosas. Ni crea a nadie ni sea creido por alguno, cuando con sus

palabras arranca del orbe la belleza de las cosas.”
A lo que Philosophia responde:

“Quisquis dissimulans oculi lumen melioris
His, quae non sentit, nescit habere fidem:
Qua praeceilebat rationit luce® relictus
Del sua fortunae colla premenda iugo,
Possideat, dum possessis numquam potiatur,
Non alii largus, non sibi proficuus,
Ignoret pariter causas ef semina rerum
Seque simul, blandi captus amore mali.
Visibus ignoret nostris cur sidera quaedam
Invideant, visus cetera non figiant,
Cur tellus medium teneat, dum, nescia tantis
Rerum ponderibus cedere, pressa iacef,
Ver, autumnus, hiems curpingat, compleat, artet
Frata, domos, latices gramine, farre, gelu.

5 Seria mas adecuado transcribir “ve” (“cernit”), pero el fexto dice “ves” ("cernis”).
* En su edicion, wilner {(op. cit. p. 14, 17} transcribe “duce”, sin embarge. en el manuscrito aparece

claramente el término “luce”.
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Lumine privatus pro veris falsa requirat
Duim rerum causas dispufat esse nihil,”

“Cualquiera que ocultando la luz del ojo mas penetrante, no sabe tener fe en lo que no
siente:

Abandonado de la luz de fa razén por donde avanzaba, ceda al destino para que le
oprima corn su yugo.

Posea a condicion de no gozar de lo que ha poseido, de no ser generoso con los otros
ni provechoso para sf mismo,

Ignore igualmente el origen y la causa de las cosas y simultineamente a si mismo,
presa del deseo de un dulce mal.

Ignore por qué algunas estrellas se ocultan a nuestra mirada y otras no huyen de
nuestra vista.

Por que la tierra ocupa el centro mientras, sin poder ceder a tan grande peso de las
cosas, fiota oprimida.

Por qué la primavera pinta los prados de hierba, el otorio Hena las casas de trigo y el
inviemo aprieta las aguas con el hielo.

Busque, privado de la luz, lo falso en lugar de lo verdadero, mientras sostiene que las
causas de las cosas son nada.”

En el mefrum 2 del libro | de la Consolatione se perfilan las lineas maestras del
segundo poema de Adelardo. Alli se describe la desgracia del espiritu que abandona su
propia luz y no sabe ya descifrar las causas de los fendmenos astronémicos y, en particu-
lar, las estaciones. El vinculo entre la ighorancia y la creencia en la fortuna se refleja en el
libro 1, prosa 6, 19-20. La luz a que los poemas hacen referencia puede ser la luz de los
0jos y, también, la luz del cielo. (en las Quaestiones Adelardo adoptara la teoria platonica
de la vision, Timeo, 45 by ss,),

El amor a lo visible es aqui (para Philosophia y Adelardo) el amor a Ia luz y aunque,
tanto ellos como Philocosmia aman lo visible, en Philocosmia lo visible como aparece
como lo sensual.

El “duice mal”, las pasiones que nos acercan a los objetos sensibles, aparece en el
libro 1, metrum 7 de la consolatione como otro de los obstaculos de un conocimiento
verdadero: lumine claro/cernere verum, v. 21-22, donde se asocian estoicismo y platonis-
mo. De hecho, las cualro pasiones enumeradas son, segdn Didgenes (VIIL, 111), las
mismas que para Hécaton y Zendn. En este sentido y apoyando su critica contra los que
olvidan el estudio de las causas, el libro V prosa 1,9 advierte: nihil ex nihilo existere.

Ll platonismeo del segundo poema, contra las pretensiones de los sentidos y su rechazo
a abordar el concepto, 1a abstraccion, la reduccién de lo sensible al universal, se construye
sobre la oposicion luz-oscuridad y reivindica el derecho de Ia razdn.

Sin embargo, como Jolivet ha planteado,” es necesario detenerse a pensar hasta qué
punto Adelardo acepta la contraposicién Philosophia-Philocosmia en términos de oposi-
¢ion polémica e irreconciliable (caracter “imprecatorio” de ios poemas}.

Es probable que Adelardo intentase distinguir entre un olvido de la razén, que amenaza

% J, Jolivet, op. cit., p. 81,
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el conocimiento intelectual y moral, y la posibilidad de seguir a la razon sin “afiorar el
mundo de la ornamentacioén de las cosas”.

Adelardo se encuentra mas comodo cuando no tiene que ocuparse de discursos y de
grandes magnitudes, sino de las cosas y su presencia concreta {plantas, animales, cuerpos
humanos, sensaciones, fendmenos terrestres, etc. pueden ser analizados, descritos o, al
menos, evocados para percibir sus apariencias), como mas adelante dira en las Quaestiones,
donde madura el germen esbozado en las Gitimas paginas del De eodem.

La red de conceptos que Adelardo ha lanzado sobre las cosas las deja desplegarse
libremente, sin ocultar sus matices. El mundo no es para el un conjunto de signos que hay
que descifrar, un texto que no seria pura mediacion con una realidad distinta y considera-
da mas solida.

Adelardo es platénico, como no podia ser menos en el doce, pero ne un platonico al
modo de Agustin. En lineas generales esté cercano a Macrobio y Boecio en sus concepcio-
nes sobre el alma, la sabiduria y el mundo dispuestos por medio de cifras matematicas, su
platonismo es erudito mas no teolégico.

Heredero de esta linea doctrinal, es también el primer fildsofo de una ¢poca en que
Qccidente no se atiene por mas tiempo a los simbolos ni a las técnicas simbolicas®, antes
bien se abre a la ciencia de las cosas, y aqui su influencia aristotélica. Es radicalmente
filésofo en le caracter a-religioso del De eodem {remontado también en las Quaestiones),
pues este escrito, cuya fabulacion se inspira en lo antiguo, se empena en hacer su saludo
a la ciencia sin alusion alguna al cristianismo.?

Posiblemente, para nuestro autor no es fo mismo hablar de “el mundo” y de “las
cosas”. En este sentido, se plantea aqui una interpretacion sobre el De eodem que difiere
de aquelia de Robert Bultot, quien en su obra ilustra la relacién entre “el ideal moral y
religioso de desprecio al mundo” y “el fin que se da a las artes liberales”, el alma que
practica una limpieza en el mundo y reaparece como tal.

Philosophia recomienda salir de “Ia prision del cuerpo” y “retomnar sus dominios”, pero
ello con intencién de abandonar las pasiones y acceder al saber, lo que no excluye el amor
a las cosas. Ahora bien, si la imagineria poética que Adelardo toma de la Consolatione
huye de los placeres procurados por las pasiones, conecta su pensamiento, como en
Boecio, mas a un estoicismo que a un platonismo tal y como éste se entiende al principios
del doce y, ciertamente, el rechazo al mundo no es un tema estoicista.

Tanto en el De eodem como en las Quaestiones, este apego al mundo nos permitivia
suponer que Adelardo, rechazando a Philocosmia, quien aconseja seguir las pasiones, se
interesa por un “cierto” aspecto de ella que, desde esta perspectiva, encarnaria un sentido

2 Ellg ha de tenerse muy presente, pues no hemos de olvidar que ef uso del “método cuadruple” como
analisis y explicacion simbolica del mundo y sus signos sigue empleandose hasta muy entrado el siglo
trece. En este sentido podria ser particularmente interesante una relectura de la obra de Flanders, en
particular su conecido trabajo H. FLANDERS DUNBAR, Sfmbolism in Medieval Thought and its consumation
in “The Divin Comedy”, Yale Univ. Press, 1929 (existe edicion actualizada: Hew York, 1961).

= Ver J, Jolivet, "Les Quaestiones Naturales d'Adélard de Bath ou la nature sans Je Livre”, Mélanges E.
R, Labande, Etudes de Civilisation Médiévale, Poltiers, 1974. pp. 437-446.

® R BULTOT, “Grammatica, ethica et comtemplus mundi aux XI° el XLL* siécles”, Arts libéraux et
philosophie au Moyen Age, Montreal-Faris, [969.
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anadido a Philosophia, que rompe contra toda corriente mistica y agustiniana; un sentido
que se desgaja de todo principio sobrenatural y descansa sobre la tierra en su introduccion
de saberes nuevos para Qccidente,

Como una justificacion para estudios posteriores, De eodem et diverso apunta en la
direccion de las obras posteriores de Adelardo, pero su principal interés reside en el perfil
que se nos muestra de Adelardo como pensador y escritor en una elapa en que los
materiales basicos dificilmente eran olros que los textos de escuela familiares a los
maestros y colegas al norte de los Alpes.

En st obra, Adelardo se retrata a si mismo como un hombre joven, lo que se refleja en
el caracter de la obra, mostrando su erudicion selectivamente, citando, unas veces,
autoridades familiares a las “artes” y, otras, revalidandose como conocedor de fondo de 1a
ensenanza al uso en las escuelas de Francia.

De este modo, aunque el contenido filosofico de su tratado no ofrece, todavia, una
concrecion de las "novedades” de obras posteriores, pues hay que tener en cuenta que el
mismo Adelardo nos indica su dependencia con respecto a las limitaciones de los estudios
que describe en el De eodem et diverso, sin embargo, la obra presenta tanto su grado de
competencia en las “artes” como la firme determinacién por hacerlas progresar en un
sentido que si es original, Dicha aportacién consistiria, fundamentalmente, en el acento
que se pone en esta “nueva actitud el conocimiento” a que hemos aludido.

En el De eodem se celebra aquello que el estudiante puede recibir de los maestros
griegos, iniciando el programa el cual van a incidir sus obras posteriores, donde se pondra
un mayor énfasis en este hecho y en todo aquello que Adelarde habria recibido de los
arabes,

Adelardo trabajara toda su vida per introducir dichas aportaciones en los “Gallica
studia” y en su pafs de origen, siendo su destino intelectual la concepcion totalizante de
verdad que le inspira su gusto por las cosas y las clencias; lo que ya se perfila en esta su
vision inaugural y queda recogido, tras una sesion nocturna de astronomia, cerca de Tours
“...locus nonnihil quietis turbationisue sen suali tumultu animae inferre solet, hunc nihi
quam quietissimum eliqo extra ciuitatem, scilicet ubi me mihil praeter odores florum et
Ligeris fragores inquietaref.”"

3 En cita que tomo del De eodem et diverso, ed. Willner, 5, 2-5, y que Jolivet también utiliza en su
articulo (op. cit. p. 82).




