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Al meu amic Antonio Chicon, mort
encara jove i bell fa un any, i ara
immers -potser?- en algun indret de
la tercera o quarta dimensié platonica ...
Et ret aquest molt personal homenatge
amb paciéncia i malenconia.
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"la ciutat que fundes ... no sera amant de
Greécia? ... no pensaran que Grecia és com
la seva familia, ... no participaran, ... dels
santuaris grecs?"
Plat6, Repiiblica 470 e (Traduccié de Manuel Balasch)

"Shortly before he died, Plato dreamt that he had become a
swan which flew from tree to tree, thereby causing the
utmost trouble to the archers who wanted to shoot him down.
Simmias the Socratic interpreted the dream as meaning that
Plato would elude all the pains of his interpreters. For to
archers the interpreters are similar who try to hunt out the
hidden meanings of the ancients, but elusive is Plato because
his writings, like those of Homer, must be understood in
many senses, both physically, and ethically, and
theologically, and literally”.

Olimpiodor, (Vita Platonis) en Alcibiades Major
(Traduccié de L. G. Westerink, en E. N. Tigerstedt, op.
cit. p. 110)



INTRODUCCIO
I

1. L' experiéncia platbnica en I' Anglaterra del Dinou explora dues arees d'intergs que
han estat sempre d'immensa importancia en la meva vida intel.lectual i emocional: a filosofia
de Plat6 i la cultura britanica, en particular la vuitcentista. La preséncia de Platé durant el
segle XIX anglés fou especialment constant i multiforme. En ¢l Romanticisme va apargixer
integrat en la poesia, car hi dominava la creenga, extensiva a bona part del Dinou, que el
platonisme era una forma de literatura podtica, En I'edat victoriana, moment de maxim
esplendor de I'interés per Plat6, sorgiren una diversitat d' interpretacions dintre i fora de
I'ambit académic. Aix{, la segona meitat de segle va veure la recerca erudita i critica de
I'utilitarista George Grote, les tres edicions de la gran traduccié de Platé a [ angleés per
Benjamin Jowett -I'anomenat tedleg liberal i Master moralitzador del Balliol College
d’ Oxford-, i la versi6 del platonisme com a una filosofia sensual, erotitzada i Ianguida de
I'esteta Walter Pater,

Aquesta tesi €s el resultat de la meva recerca sobre les interpretacions, traduccions i
lectures cabdals de Platé en el Dinou britinic i em plantejo els objectius segiients: 1)
Assenyalar i documentar I'existéncia d'una arrelada tradicié platdnica en la filosofia i
literatura vuitcentistes que hauria conviscut amb una Harga -i topicament parlant més
autentica- aproximacio aristottlica i empirista a la realitat. 2) Demostrar que €l platonisme va
ser utilitzat i adaptat a les diferents imatges del mén que es van anar forjant al llarg del segle,
com ara I'utilitaritarisme, el darwinisme social, I'eugendsia, la democricia d' elit, el
cristianisme liberal 1 I'esteticisme. 3) Analitzar com el prestigi de Platé oscil.]d en els
diferents perfodes del Dinou ila manera en queé aquest mateix prestigi fou emprat, amb més o
menys exit, per tal de validar ideoldgics i formes de vida innovadores o alternatives a les
convencionals. 4) Remarcar el paper determinant de Benjamin Jowett en la divulgacié d'un
platonisme ajustat als ideals victorians d' ordre i progrés, i indicar com aquest mateix Platé va
fornir i modelar involuntiriament, perd, el proscrit ideal de relacié homoerdtica dels estetes
finiseculars. 5) Apuntar i suggerir les derivacions contemporinies d' algunes d'aquestes
interpretacions, en els camps de la literatura, la politica, la sexualitat i la filosofia.



2. A causa del tema doncs, la tesi és plena de referéncies anglicistes. La mateixa
expressié "experiéncia platdnica” al.ludeix al vocable anglés experience, un dels significats
del qual apunta a una experiéncia personal i intensa que transcendeix la demarcacié textual i
comprén el mén emocional i les expectatives de I'interpret de Platé en cada cas. El mot i
substantiu platonista, inexistent en les llengiies catalana i castellana, i traduccié de I'angles
Platonist, t¢ una explicacié semblant. He optat per utilitzar-lo, malgrat 1 heterodoxia
lingiifstica que implica, ja que la paraula platonic és inicament un adjectiu relatiu a Platé, o a
la qualitat d'ideal i no té el significat de ' simpatitzant' o 'sectari' com el substantiu angles.
No he fet el mateix amb Aristotelian, perqué el seu iis molt més restringit no I'ha fet
necessari. El cas del verb platonitzar respon a motius similars: és una traduccié aproximada
de1'angles Platonize que vol dir raonar o idealitzar a la manera de Platd, i que m’ he permes
de fer servir amb la intencié de recollir el seu sentit precis. He traduit I'adjectiu Platonising
per platonitzant , quan volia indicar que una persona o un escrit tendeix a adoptar formes
afins al platonisme, sense arribar a ser platdnic o platonista clarament. Pel que fa a
I expressié aristotelitzant, és un neologisme adoptat per mi amb fins similars als de
platonitzant, perd, en aquest, cas no es recolza sobre un terme angles.

3. La conjuminacié de filosofia, literatura anglesa i tradicié classica, fan de la tesi una
recerca interdisciplinar, per la qual cosa cap d' aquestes arees no es pot contemplar de manera
ortodoxa o totalment aillada, tot i que he procurat justificar les aleacions quan s'ha escaigut.
Gosaria dir que aquesta caracteristica alhora que I'estudi de certs personatges i obres de
relleu -alguns dels quals han estat poc indagats fins ara- fan de la tesi un treball original,
parlant en termes globals, i, sovint, també parcials. Abans de presentar les meves
aportacions personals en cada cas i d'aclarir ]a meva posici6 respecte de les recerques
anteriors, he de mencionar dos llibres que poden ser considerats els tinics grans precedents
de 1a historia de la tradicié platdnica britanica: The Victorians and Ancient Greece de
Richard Jenkyns, del 1980 i The Greek Heritage in Victorian Britain de Frank M.
Turner, del 1981. El primer dedica un capitol a Platé -dels tretze que componen el volum-
des d'una perspectiva cultural que abasta la literatura d'idees i I'estitica, perd no s'ocupa de
la part filosdfica propiament dita. El segon tracta els temes del socratisme, el platonisme i
I'aristotelisme en sengles capftols, d'un total de nou seccions, i I'enfocament €s basicament
filosdfic. Tots dos llibres han estat vitals en la meva recerca com a obres de referéncia i
consulta, perd la meva tesi és Obviament, pel que fa a I' ambit filosofic i literari, un treball

més ampli i exhaustin.

Afegiré en tercer lloc, perd a gran distincia dels dos suara esmentats per rad de la
seva tematica religiosa, The Platonic Tradition in English Religious Thought de



W. R. Inge, de 1925-6. D'altra banda, The Platonic Tradition in Anglo-Saxon
Philosophy de J. H. Muirhead, del 1931, pero reeditat el 1992, no és, malgrat el titol, un
estudi de la tradici6 platdnica, siné de les filosofies idealistes derivades dels Cambridge
Platonists i de la filosofia de Hegel. Un estudi molt recent, editat per Anna Baldwin i Sarah
Hutton, Platonism and the English Imagination, del 1994, va apargixer quan el meu
treball estava ja molt avangat, perd es tracta de fet d'un recull d' articles que abracen des del
perfode neoplatonic fins al segle vint, i es concentra de manera exclusiva en la literatura.
Tanmateix, m'ha estat molt 1itil per a construir alguns punts de I' epileg.

4, Tot seguint I'ordre de I'index passaré a explicar la meva contribucié en els casos
escaients i les dificultats o avantatges amb qué m' he trobat. En relacié a la Primera Part de Ia
tesi, els meus dos capitols sobre Thomas Taylor -I'enigmitic traductor de Platé a
comengarnent del Dinou- han suposat un gran esforg de reconstruccié, Tenint en compte que
la seva edicié de Plat6 fou gairebé segrestada pel protector de Taylor, el Duc de Norfolk, i
afegint-hi, a més, la mala fana que tenia de mistic i ignorant del grec, Taylor és
practicament un desconegut en les histories de la tradicié classica britinica, de manera que la
seva obra com la bibliografia sobre ell mateix sén quasi inassequibles. A banda del treball de
Kathleen Raine i George Mills Harper, Thomas Taylor, the Platonist, Selected
Writings, del 1969 -escrit amb una clara i declarada vocacié teosdfica i ocultista- i algunes
dades disperses en les biografies de Blake i Shelley, les poques referéncies critiques que hi
ha es troben en revistes, alguna de comengaments de segle. Conseqiientment, he hagut de
cercar els seus comentaris a Plat6 entre les antologies i articlés, i anar acumulant-ne les
escasses al.lusions,

Per al periode romintic, he seguit la meva propia experitncia amb Shelley i
Coleridge, i he fet servir les citacions i comentaris dels mateixos poetes sobre I'obra de Platé
iles seves nocions. El repertori bibliografic sobre aquest periode €s superior en quantitat al
de laresta de segle; per tant, indicaré en quina mesura m' acosto o distancio només Tespecte
de les obres principals. El llibre d'E. Douga Kabitoglou, Plato and the English
Romantics, del 1990, és un treball molt intcréssant elaborat des de la teoria critica,
I'hermeneutica i la deconstruccié. A despit de la modemitat, I'enfocament de Kabitoglou 1€
poca o cap afinitat amb el meu treball, que és més aviat una recerca dintre del camp de la
historia de les idees. Sobre el platonisme de Shelley en concret, hi ha alguns estudis com per
exemple el de James A. Notopoulos, The Platonism of Shelley, del 1949, una mena de
cataleg molt complet de referdncies platdoniques en Shelley i com a tal I'he consultat. Les
meves propies recerques sobre el platonisme de Shelley citades en la bibliografia també foren
orientadores. El capitol sobre Coleridge i la relacié estreta del simil de la linia de La



Repiblica VI amb la formaci6 dels seus conceptes d'Imagination i Fancy, entre
d' altres, no t€ precedents en la bibliografia disponible a hores d'ara. El classic de John H.
Muirhead, Coleridge as Philosopher, del 1930, tracta sobretot de les relacions entre
Coleridge i la filosofia alemanya, i els llibres de J. Beer, Coleridge the Visionary, del
1959, i Coleridge's Poetic Intelligence, del 1977, no examinen directament les fonts
platdniques, perd analitzen la religiositat i 1' idealisme del poeta romantic.

Quant al Platé victoria, a més dels treballs esmentats de Jenkyns i Turner, cal
mencionar el libre de David Newsome, Two Classes of Men: Platonism and
English Romantic Thought, del 1972, dedicat sobretot a Coleridge, F. Maurice, Brooke
Foss Westcott, Newman i Arnold. Es un llibre interessant, escrit des d'una perspectiva
platonista perd amb poques al.lusions directes als textos de Platé. La meva recerca sobre
I' eugenesia i la incideéncia del darwinisme en les lectures platoniques victorianes €s també un
experiment d' estudi ideologic. D'aquest tema disposava només del suggeriment concfs perd
agut de Bram Dijkstra en Idols of Perversity: Fantasies of Femenine Evil in Fin-
de-Siecle Culture, del 1986, i dades aillades en el magnffic estudi de Ronald B.
Levinson, In Defense of Plato, del 1953. La valuosa recerca de Levinson, malgrat la
parcialitat que ja avanca el titol, va adregada a rescatar Platé de les urpes dels critics del
totalitarisme, i €s una font interessant d'informacié sobre els estudis politics de Platé a
I'entorn de la seva influéncia en les teories racials i I' Alemanya Nacional Socialista. A
diferéncia de Levinson, jo si que crec en una relativa responsabilitat de Platé a I hora
d' anunciar i presentar el seu anti-democratic estat ideal i presento les meves evidéncies al
respecte. Una altra aportacio interessant la constitueix la turbulenta i gairebé desconeguda
polémica basada en articles i correspondéncia en The Journal of Education dels anys 1944 i
19435, comentada en I' apartat sobre platonisme, racisme i pensament totalitari.

Sempre dintre del periode victoria, voldria destacar la seccié destinada a 1 utilitarista
George Grote, ignorat del tot per Jenkyns, i analitzat rigorosament per Turner pel que fa a la
seva obra monumental sobre Platd. Turner, no obstant, no estudia el paper d'aquest
pensador en la ulterior tradici anglo-saxona de critica del despotisme platonic, de la qual
Grote fou un capdavanter assenyalat, seguit després per R. H. S Crossman, Warner Fite i
K. R. Popper, i que també he tractat. La bibliografia sobre aquest gran estudiés de Platé i
primer reivindicador del paper social dels sofistes €s practicament inexistent, i he hagut de
recérrer a articles, critiques i ressenyes de l'¢poca. Grote fou una figura de gran relleu en la
historia del platonisme britanic i occidental, pero la seva desvinculacié del mén académic ha
eclipsat la seva gesta, que jo he intentat de reconstruir en la mesura del possible.

iv



La seccié dedicada a Benjamin J oWett, Master del Balliol College d' Oxford, i les
seves tres edicions de Platd, sén potser I aportacié més valuosa de la meva tesi. A banda del
fet que la bibliografia sobre Jowett €s tamb¢ escassa, malgrat la seva immensa influéncia en
la ideologia oxoniana victoriana, les seves edicions originals amb les famoses introduccions i
comentaris no es troben facilment. En realitat, les traduccions de dialegs individuals sén
localitzables en qualsevol recopilacié de Platé en anglés, perd mai no hi inclouen els estudis
preliminars que revelen la intensitat del seu pensament i el context de I' Oxford victoria.
Sortosament, vaig poder trobar molts articles de premsa de I' época sobre el seu Platé i vaig
tenir accés directe, durant dos estius, als Jowett Papers, acabats de catalogar per Robin
Darwall-Smith en la biblioteca del Balliol College. Si excloem I' estudi breu de Turner sobre
Jowett en The Greek Heritage in Victorian Britain, la biografia d'Abbott &
Campbell, del 1897, i la de George Faber, del 1957, la resta dels manuscrits no han estat
publicats abans, i poder-los consultar ha estat una oportunitat inapreciable.

La sisena i Gltima part, destinada a la lectura homoerdtica de Platd, deu part de la seva
concepcié a diversos autors i una autora; Richard Jenkyns, en el llibre esmentat amunt i en
Dignity and Decadence: Victorian Art and the Classical Inheritance, del 1992;
Richard Dellamora en Masculine Desire, The Sexual Politics of Victorian
Aestheticism, del 1990; Alan Sinfield, The Wilde Century, del 1994; el Libre molt
il. luminador de Linda Dowling, Hellenism and Homosexuality in Victorian
Oxford, del 1994; i els coneixements i treballs del meu director, Pau Gilabert i Barber en
la seva condicié de professor de tradicié classica i autor, pel que fa al mén angles, de
"Greécia i amor platonic en el Maurice d'E. M. Forster, o la grandesa i els
limits de 1' Antiguitat com a inspiracié”, del 1994. En aquest tema, m' he deixat endur
sobretot per la meva propia sensibilitat i especial interés. He d' aclarir també que, a banda del
treball de Pau Gilabert, la resta dels estudis citats no aprofundeixen en la relacié directa del
platonisme i la interpretacié dels estetes, ni fan analisis de llurs lectures de Platé en relacid
als textos originals. Per la meva part, he gosat de proposar un enllag entre el Platé estetitzant
de Pater, Symonds i Wilde, i la literatura homoerotica -sobretot la masculina- del segle vint.
Una aportaci6 bibliogrifica valuosa que voldria fer constar per a aquesta part ha estat la
utilitzacié directa de l'opuscle doble de Marc-André Raffalovich, Uranisme et
Unisexualité i L' Affaire Oscar Wilde, del 1896, assequible tinicament en micro-film a
la Bibliothéque Nationale de Parfs, i citat sovint de segona ma.

5. En intentar de fer un balang del meu grau d originalitr, m'és dificil d' esbrinar i
calcular amb justesa I'abast del deute intel.lectual que tinc amb totes les recerques
esmentades i la resta de treballs citats en la bibliografia. He procurat d' establir els limits all{



on crec 0 sGc conscient que n' hi ha. En darrer terme, si, en un error involuntari d' estimacié,
m' hagués atribuit més merits del compte, sempre em queda el recurs de vindicar les mirades
diferents sobre el mateix paisatge, o com digué més bellament Préault: "jamais deux
personnes n'ont lu le meme livre, ni vu le meme tableau"!l. Puc afegir també que es tracta
d'una discreta contribucié académica al patrimoni en llengua catalana d'estudis de tradicié
classica i de cultura britdnica, a més de ser una font amplia d' informacié bibliografica sobre
diferents aspectes de la influéncia vuitcentista i contemporania de Plat6.

He d' admetre que tant I' amplitud i diversitat del tema com la llargada de la tesi poden
afavorir la dispersid, perd n' he assumit el risc per tal de provar de construir un capitol en la
histdria de la tradicié platonica de tot un segle. Per tant, la reiteracié ocasional, deguda de
vegades al creuament tematic i d' altres a la fatiga o a la incapacitat d' abragar-ho tot, podria
ser un dels defectes de la tesi. Quant a I'extensié aparantment desmesurada del treball,
voldria justificar-me dient que no es deu a pura incontinéncia, siné a dos factors capitals: a)
la riquesa cultural del segle amb la consegiient explotacié intensa del platonisme, i b) el meu
desig d'aprofitar el material valuds i abundant al qual vaig tenir accés. Sé també que la
distribuci6 de les parts i capitols ha estat desigual, perd aquesta depenia de 1'interés del tema
i, sobretot, de la informacié nova que pogués oferir. La possibilitat d'examinar en
profunditat Benjamin Jowett, un auténtic "Victorian giant"2, cap académic i moral de més de
vint anys de I'Oxford victoria i forca desconegut en el nostre medi, em sembla una ocasi6é
tinica i fascinant que vaig concretar en la seccié més llarga de Ia tesi. Naturalment, se'm
podria preguntar per qué vaig dedicar tanta atencié a Oxford i tan pbéa a Cambridge. La
resposta és que el revival victoria de Platd fou un fendmen oxonid i, en gran mesura, obra i
art de Benjamin Jowett. I si, finalment, els meus possibles lectors o lectores trobessin
d' altres mancances que no hagi sabut copsar, demanaria comprensio 1 els agrairia totes les
indicacions que volguessin donar-me. '

6. Respecte del metode de recerca, he procurat recérrer a les fonts originals en cada cas,
tret de quan la bibliografia secundiaria era més itil, com succef amb les obres de Darwin,
dificils d'entendre per a una profana en ciéncies naturals com jo. Quant a la bibliografia
secundaria en la resta dels temes, em vaig valer de les referéncies donades en els estudis més
recents o especifics, aixi com dels repertoris d'algunes biblioteques. Els estius dels anys
1990 i 1991 vaig consultar la British Library i I' Institute of Classical Studies, University of
London. Dos ajuts per a la realitzaci6 de tesis doctorals de la Fundacié Jaume Bofill em van .3

1, Auguste Préault citat per Hugh Honour en El Romanticismo, p. 27.
2, Referit aix{ per Jonathan Barnes en "Greek Philosophy and the Victorians”, en Phronesis, 26, 1981, p.
275.
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permetre d'anar I'estiu de I' any 1992 a la Widener Library de la Universitat de Harvard, on
els sistemes segiients em van proveir d'una informacié forga completa: la xarxa informatica
HOLLIS; el "On Line Knowledge Index"; en CD- Rom el MLA i el programa de
"Dissertations and Abstracts". També gracies als ajuts esmentats vaig poder investigar en
diverses ocasions en la Bodleian Library a Oxford entre els anys 1993 i 1994. Els catalegs
d’' Oxford estan informatitzats solament a partir del 1988 en el sisterna OLIS ONLINE, perd
els catalegs impresos s6n molt complets i la possibilitat de consultar diaris, periddics de
I'época i manuscrits ha estat d'un valor inapreciable per al meu treball.

L'any 1993 vaig visitar a Oxford el professor Richard Jenkyns autor dels ja
comentats The Victorians and Ancient Greece i Dignity and Decadence:
Victorian Art and the Classical Inheritance. Hem mantingut una correspondéncia
epistolar que m'ha permés de rebre indicacions molt dtils per part seva com el suggeriment
de contactar amb Penelope Bulloch, biblioteciria del Balliol College qui em va obrir les
portes dels Jowett Papers. La importincia d' aquests manuscrits rau en el fet que, a banda de
les seves introduccions als dialegs platonics, el Master del Balliol College no t¢ cap llibre o
treball monografic sobre Plats. Els quaderns i notes que componen els arxius esmentats
revelen el contingut de les seves classes, les preguntes fetes pels alumnes, i les propies
reflexions personals respecte del platonisme i altres temes, informacié que m'ha ajudat a
coneixer el rerafons de les seves significatives introduccions.

7. La tesi estd distribuida en sis parts precedides per la introduccié i seguides d'un
capitol que reuneix les conclusions i I'epileg per acabar finalment amb la bibliografia. He
preferit dividir la introduccié en dues seccions: I'actual presentacié i, tot seguit, una
€xposici6 tematica on explico les meves motivacions, les irees de pensament i treball en qué
em moc, la idea motriu de la tesi i els inicis del treball. El capitol final recull els resultats
globals de la recerca i hi afegeix un repas panoramic del ressd del platonisme britanic del
Dinou en alguns moments de la cultura contemporania que no han estat contemplats en e}
decurs de la tesi o s'han vist molt per sobre. La distribucié de la tesi en parts obeeix
basicament a criteris cronoldgics que sovint han coincidit amb els tematics, perd la intencié
ha estat de seguir ¢l platonisme com a fil conductor de cap a cap del segle XIX a la Gran
Bretanya. Les notes bibliografiques han seguit el segiient patrd: els libres utilitzats molt
ocasionalment i puntual presenten la referéncia completa a peu de pagina, mentre els llibres
treballats en la tesi s6n citats només amb el nom de I’ autor a autora, titol i pagina, car llur
referéncia sencera es troba en la bibliografia del final, encara que he d' admetre que no
sempre s ha seguit aquest patr6. Les cites de Platé en catald remeten a les traduccions de la
col. leccié Bernat Metge indicades en la bibliografia; altrament, i a falta d' una versié catalana,



he utilitzat traduccions angleses. Per a Aristotil i altres classics, he recorregut a traduccions
angleses i castellanes. La bibliografia inclou els llibres citats i algunes obres de consulta.



Ara, doncs, solament em queda explicar la historia d'aquesta tesi i comengar
exposant les raons per les quals he provat de transgredir les barreres entre la filosofia i la
literatura per tal d' arribar, en un primer moment d' aquesta cronica anglesa del platonisme, al
meu punt de partida situat en aquell espai imprecis i quasi vapords del pensament poétic.
D'enca les meves primeres lectures dels poetes romantics anglesos, especialment Shelley,
I'home que, segons Yeats, "had in some sense seen into the mystery"3, vaig observar que el
platonisme havia estat una mena de rerafons, directe o indirecte, en la recerca romantica
d'una interpretacié dramatica de la realitat. Fou aix{ com, I'any 1983, en una tesi de
Hicenciatura sobre el platonisme romantic de Shelley, sota la direccié del professor José
Maria Valverde, vaig plasmar la meva lectura del poeta en clau platonica, a partir de les seves
al.lusjons i tria d' imatges. Sempre vaig ser conscient de les objeccions a I' esmentada aleacis,
formulades principalment des de la critica literaria, sobre la base que el pensament
especulatiu 1 1a creativitat s6n activitats incompatibles, i que, per tant, Shelley no podria mai
ser considerat un platonista*. La primera afirmaci6 és contestable si considerem que aquest
poeta, per exemple, creia que "Plato was essentially a poet" i que "Shakspeare, Dante, and
Milton ... are philosophers of the loftiest power"S. L'argument de Shelley era que la
imaginacié, I'instrument per excel.léncia de la ment podtica, estava tan capacitada com
I'intel. lecte per participar en la grandesa de la veritat, ja que ambdues aproximacions
cercaven d'assimilar e] mén, d'imbuir-se en ell i @' embellir-lo. Quant a la segona afirmacié,
considero que no €s tan important descobrir si era 0 no un platonista de llei, com recongixer
la incidéncia de Platé en Ia seva vida i obra, i acceptar les reiterades expressions d' admiracié
que féu envers el platonisme. Al capdavall, un excés de severitat a I'hora de validar les
filiacions o simpaties enunciades per un escriptor o escriptora, ens pot dur a descobrir, en

3, Yeats, The Letters of W.B. Yeats, ed. Alan Wade, p. 781.

4, Les postures més adverses a les vel leitats del Shelley extraesttic, i a I'aproximaci6 filosdfica a la poesia
son les defensades per Matthew Arnold en The Last Word, p. 327; T. S. Eliot, The Use of Poetry
and the Use of Criticism, p. 90. A més distancia, encara que amb reserva quant al seu platonisme,
Cf. Harold Bloom and Lionel Trilling, Romantic Poetry and Prose, p. 400.

5.La transcripeid dels noms és copiada de l'original, P.B, Shelley, "A Defence of Poetry”, en Selected
Poetry, Prose and Letters, ed. A.S.B. Glover, p. 1029.



aquest cas concret, que, en el decurs de la historia, I' tnic platdonic de debo ha estat el mateix
Platé.

D' altra banda, Wordsworth, bé que defensor d'un naturalisme poétic i poc sospitds
de platonisme, no era ali¢ del tot al pensament abstracte, car parlava, com faria el Shelley
d' Alastor, de "obstinate questionings / Of sense and outward things", enigmes que nomeés
podia intentar de desvetllar la maduresa de la "philosophic mind"é. Amb Coleridge, perd, la
utilitzacié del platonisme i la infiltracié de la filosofia en €l seu "shaping spirit of
Imagination"” eren encara més elaborades que en Shelley -tot i que menys vehements-, i tant
alguns poemes com una porcié important dels seus assajos, ‘conferéncies i cartes traspuen
una cultura filosofica solida i una afinitat amb el pensament transcendentalista i platonic
inqiiestionable. A més, havia defensat la fusié de les dues vocacions amb forca claredat: "a
great Poet must be, implicitt (implicitly) if not explicitt (explicitly), a profound
Metaphysician"8. Els critics literaris que ataquen la via de la simultaneitat de filosofia amb
poesia, expliquen que es tracta de dos objectius diferents, els quals, a grans trets, podriem
resumir com a especulacié i esbrinament en el primer cas, i creativitat en el segon.

T.S. Eliot, per posar un cas de relleu, no nega que els poetes puguin tenir idees, perd
manté que I' exercici literari sincronitzat amb el filosofic desemboca en confusi6 i dispersié.
Goethe -segons Yeats- havia dit gairebé el mateix: "a poet needs all philosophy, but he must
keep it out of his work"®, Es a dir, la practica d'una d' aquestes arts aniria en detriment de
I'altra, car I' obra creativa es realitza a través d'un procés intuitiu pregonament emocional,
mentre 1 ambit del pensament t€ en principi una major capacitat d'observacié raonadal9.
Aix0d no obstant, tots dos, Goethe i Eliot, van utilitzar la filosofia grega i germanica
-directament o indirecta- en llurs escrits, i aquest fet els dona més interés encara.

Tot i admetent les diferéncies Obvies entre ambdues funcions, la filosdfica i la de
creacid, jo sempre he cregut en el poder suggestiu per al pensament de certa poesia
inquiridora, i, per tant, puc entendre, inversament, que certs moments assenyalats dels
dialegs platonics marquin no només la facultat racional d'una persona siné també la seva

6, William Wordsworth, "Ode: Intimations of Immortality from Recollections of Early Childhood", ix i x,
en Harold Bloom and Lionel Trilling, Romantic Poetry and Prose, pp. 180-1. Sobre la discutida i
hipotdtica relacié entre aquesta oda i Ia teoria de la reminiscéncia en Platd, parlo en el capitol 11, de la
Segona Part d'aquesta tesi.

7. 8.T. Coleridge, "Dejection: An Ode", vi, en, The Oxford Authors: Coleridge, p. 115.

8 ST Coleridge, "Letter to William Sotheby", 13 July 1802, en ibid. p. 511.

9. W.B. Yeats, "The Symbolism of Poetry”, en Strangeness and Beauty, An Anthology of
Aesthetic Criticism 1840-1910, p. 180.

10_ T, S. Eliot, The Use of Poetry and the Use of Criticism, pp. 97-102.



sensibilitat passional i, si s'escau, la creativall. L' afaiconament platdnic d'una imatge
integral del mén mitjancant la fabulaci6 i el raonament exhaustiu podria convertir-se, per a
una ment que anava a I encalg de respostes contundents perd incomprovables, en una opcié
de vida, una "house of thought" -com deia Paterl2-, des de Ia qual enfrontar-se al mén,
lluny de la fredor de la ciéncia i més enlla de la religié. ;No parla també Descartes, quan
s'acostava a la terra ferma i fntima del cogito, de "rejeter la terre mouvante et le sable, pour
trouver le roc ou I' argile"13?

Yeats, que segurament va haver de respondre per les seves inclinacions platonitzants,
veia una interrelacié entre la filosofia d' un artista i la inspiracié, car creia que la primera pot
infondre en la segona, i de vegades inesperadament, el germen d' un tema de creacis: “calling
into outer life some portion of the divine life, or of the buried reality, which could alone
extinguish in the emotions what their philosophy ... would extinguish in the intellect"14.
Tanmateix, la discussié sobre I' avinentesa de la simultaneitat vocacional per a ser filosoffa i
poeta alhora podria ser interminable i estéril, com ho prova el testimoni del mateix Platé en
La Repiblica 607 b: "... les diferéncies entre poesia i filosofia no sén d' ara, perque hi ha
allo de ..." els pensadors ( s6n) de tal subtilesa perqué s6n pobres’ i deu mil senyals més de
I'antiga oposici6 entre elles”. La rivalitat s' estableix en la mesura en qué ocupin un terreny
comu, quan possiblement cadascuna -0, en tot cas, els seus representants- demana Hiurament
total i un espai propi.

Nogensmenys, la imatge de la vida humana en el llibre VII de La Repiiblica de
Platé com a permangncia col.lectiva en la foscor, entre els monstres produits per la porila
incertesa, ha arribat al cor de la intel. lectualitat i de I'estética universals durant segles. Des
dels idola specus de Bacon, passant pels romantics -"Shades of the prison-house begin to
close/ Upon the growing Boy"!5-, fins arribar als nostres dies, I al.legoria platdnica de la
caverna ha nodrit la imaginacié pogtica i la reflexié filosdfica amb una concepcid pessimista
de I'existéncia anterior a la paideia. El mén contemporani reconeix I esmentada al, legoria
com una referéncia crucial. El jove Bertrand Russell fou impactat sobretot pel retorn a la
foscor del presoner iniciat en la visi6 de la llum, és a dir, el model de vida filosdfica: "One

11 ¢f. Werner J aeger diu que Plat6 fa s del mitja artistic de I'eikdn en els moments decisius, Paideia:
Los Ideales de la Cultura Griega, p. 759.

12 En diverses ocasions, per exemple, en Walter Pater, Marius the Epicurean, p. 145, i Plato and
Platonism, p. 163.

13 René¢ Descartes, Discours de la Méthode, III, ed. Etienne Gilson, (Paris J. Vrin, 1947), p. 29.

14 wa. Yeats, "The Symbolism of Poetry", en Strangeness and Beauty: An Anthology of
Aesthetic Criticism 1840-1910, vol. 2, p. 181.

15 "Ogde: Intimations of Immortality from Recollections of Early Childhood", v, en Harold Bloom and
Lionel Trilling, Romantic Poetry and Prose, p. 178.



has to learn to make the most of the shadows that pass silently by the mouth of the cave.
What a description Plato’s is of the philosopher's life- that he learns to know and love the
sun and then returns voluntarily to the subterranean twilight"16. Heidegger la va entendre
com el fonament primerenc de la metafisica i originadora de I' actual concepcid occidental de
la veritat. El fildsof alemany atribueix al procés de desocultacié o alétheia de la Idea
-simbolitzada en el sol- la generacid del criteri de veritat i justesa que anomenem
coneixement!?. Jacques Derrida entengué el pas des de I' obscuritat a la llum en sortir de la
caverna, i la consegiient identificacié pre-determinada del sol amb I Esser, com la metifora
capital que definiria la filosofia occidental en termes d'una metaffsical8. Les interpretacions
orientades psiconaliticament I'han associat, d' una banda, a I'etapa intra-uterina i, d' una altra,
a I'inconscient col.lectiu, tot seguint I'explicacié de Gaston Bachelard sobre el sentit
primigeni del focl?.

L' ambit de la creaci6 estética també ha utilitzat I' al. legoria de la caverna especialment
a partir del Romanticisme. Les diverses coves de Shelley??, d'inspiracié platdnica explicita,
van despertar la fantasia de William Turner?! i1 interds mistéric de Yeats?2. El mateix Eliot,
malgrat el seu escepticisme envers ' aplicacié de la filosofia en la poesia, havia descrit en
The Love Song of J. Alfred Prufrock una situacié semblant a la dels presoners de la
caverna platdnica que contemplen les imatges reflectides i imprecises en un mur interior de la
caverna: "... as if a magic lantern threw the nerves in patterns on a screen"23, L'any 1970,

16 En The Selected Letters of Bertrand Russell, edited by Nicholas Griffin, vol. I: The Private
Years (1884-1914), (Boston-New York: Houghton Mifflin Company, 1992), p. 256.

17, Martin Heidegger, "La doctrine de Platon sur la vérité”, en Questions I, (Paris: Gallimard, 1968),
Trad. K. Axelos et altri.

18 Derrida citat per Dennis Brown, "Plato and Eliot's earlier verse", en Baldwin & Hutton, Platonism and
the English Imagination, p. 306. ‘

19, La referéncia concreta a Bachelard ve gracies a No#l Martin-Deslias, Le Mythe de la Caverne, (Paris:
Editions Nagel, 1959), pp. 11- 21.

20, per exemple, la descripcié de la phantasmal scene en "Queen Mab", VI, 190-5, en Shelley Poetical
Works, ed. Hutchinson, p. 786; les slimy caverns of the populous sleep d'"Alastor”, 305-7,
ibid, p. 21; les wide-winding caves of the peopled tomb, en "On Death", 25-30, ibid, p, 524;
the still cave of the witch Poesy en "Montblanc”, 44, ibid, p. 533; les chamber, cave and
ruin en "Hymn to Intellectual Beauty", 5, ibid, p. 531; l'indret on és The Painted veil, by those
who were, called life del "Prometheus Unbound”, 190, ibid, p. 253; les caverns of my dreamy
youth d™Epipsychidion”, 217, ibid, p. 416; la cova on vivia "The Witch of Atlas”, In the warm
shadow of her loveliness, 1, 11, ibid, p. 372. Finalment, J.A. Notopoulos en The Platonism of
Shelley, p. 332, cita unes linies del poeta on diu: "The caverns of the mind are obscure and shadowy...".

21 Turner té un quadre intitulat Queen Mab's Cave, que s'exhibeix a la Reserve Gallery 3 de la Clore
Gallery ( dins la Tate Gallery), amb la signatura B&J 420 N0O0548.

22 Vegeu W.B. Yeats, "The Philosophy of Shelley's Poetry": "so good a Platonist as Shelley could hardly
have thought of any cave as a symbol without thinking of Plato's cave that was the world”", en Wamner &
Hough, Strangeness and Beauty, An Anthology of Aesthetic Criticism 1840-1910, vol.
2,p.199i ss.

23, T.S. Eliot, "The Love Song of I. Alfred Prufrock", 105, en Selected Poems, p. 15.
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Bertolucci en féu una adaptacié superba en II Conformista, tot il. lustrant-la de manera
gaireb¢ didactica, durant la visita del protagonista Clerisi al magistral professor Quadri,
artifex de la mise-en-scéne. Perd va ser Bloody Poetry, escrita pel dramaturg britinic
Howard Brenton I'any 1984, la recreacié més directament derivada del Romanticisme que he
conegut.

Brenton fa dir a una ficticia i torbada Mary Shelley: "I, myself, have always been
afraid of the story of Plaw's cave ... There is something dark- something sinister about
it"24, A la qual cosa un Byron imaginari respon amb elogiiencia i un xic d' escepticisme: "But
Madam, two thousand years of philosophising rests upon the parable of Plato's cave. It is
meant to be the great statement of the predicament of mankind ..."25 Aleshores, enmig d'una
escenificaci6 encesa de La Repiiblica 514a-517a, irromp un Shelley inflamat d' humanisme
que pronuncia la segiient senténcia: "It is our future that is the absolute good! Plato himself
was a prisoner, religion a flicker in the cave! The mind of man, that is the true sun"26, La
visié de lobra en un teatre diminut, fora del circuit central londinenc, em result
particularment enriquidora, perqué Brenton, en un estil simple i clar, enllagava
dramaticament el platonisme de Shelley i el seu cercle amb I'estitica gotica i romantica que
sens dubte havia influit en Ilurs lectures de Plat, cosa que jo havia intentat demostrar per
escrit en la meva tesina.

Aixi, "Plato's sacred light"27 i alguns motius platdnics com ara la claustrofobia de la
caverna, la nocié de I' inima resclosa en la presé del cos, els camins de I' esperit després de la
mort o la natura inacabada de I'érgs podien connectar amb certs temes essencials del
Romanticisme anglés com els viatges del jove poeta d' Alastor i les tombes que invoca
abans de la partida, les coves per on corre el riu sagrat del Kubla Khan de Coleridge, la
ransgressio6 faustica del Frankenstein de Mary Shelley, els quadres inquietants de Fuseli i
els laberints de Piranesi, per posar els exemples més propers i pictures ques. Jo coneixia el
fet que Shelley havia llegit en un primer moment la traduccié de Platé del soi-disant
neoplatonic Thomas Taylor, the English Ficino28. Perd també sabia que havia estat una
lectura fugag, ja que aviat s'adrega als textos originals en grec, per la qual cosa no i vaig
donar gaire importancia. A més, la bibliografia dels poetes romantics anglesos parla molt poc

24, Howard Brenton, “Bloody Poetry", Act I, Sc.4, en Plays: Two, (London: Methuen Drama, 1989), pp.
263-270.

25, Ibid, p. 264.

26, 1bid, p. 267.

27 De "Hellas", 94, en Poetical Works, ed. Hutchinson, p. 450.
8 Cf. J. A. Notopoulos, The Platonism of Shelley, p. 52.



de Taylor i sovint ni tan sols el mencionen. Amb prou feines el trobem esmentat en el wreball
monumental de James A. Notopoulos d'obligada referéncia en el tema. Hi ha també una
al.lusié aillada de Yeats, alguna pista per part de Coleridge i Wordsworth i, en els llibres de
filosofia, simplement no hi apareix. M estava preguntant quin paper hauria jugat el misterios
traductor platdnic en la historia del platonisme romantic, i quin lloc ocupava en la tradicié
d' estudis platdnics a Anglaterra -tradici6 que jo trobava vigorosa i emparada per nombrosos
interessos académics i literaris-, quan vaig topar amb un text de Jorge Luis Borges que em
crida poderosament 1' atencid, i la lectura del qual -puc dir-ho amb molta conviccié- fou el
detonant gestador d' aquesta tesi, continuacié d' un treball anterior.

2. Es tractava de "El Ruisefior de Keats", en Otras Inqliisiciones, un volum
d'assajos del 1952 on Borges, a propdsit de la Ode to a Nightingale de John Keats,
destacava el seu caricter metafisic, i el comparava al d' un text del Die Welt als Wille und
Vorstellung de Schopenhauer, sobre la realitat superior dels arquetipus. En efecte, el
fildsof de Danzig, en el suplement a la versié original del Ilibre esmentat suara i tot citant
Platé, es preguntava si 1' oreneta de cada primavera és diferent a ' anterior o si totes no sén
més que la repeticié del mateix procés de generacié i corrupcié que fa rutllar el mén29,
Borges trob3, doncs, que Keats, un quart de segle enrera, havia avangat la pregunta de
Schopenhauer en un rampell d'inspiracié sublim, una nit primaveral del 1819 al jardi de
Charles Armitage Brown a Hampstead, quan el poeta s'adreca a I'ocell cantador i i digué:
"Thou was not born for death, immortal Bird! / No hungry generations tred thee down / The
voice I hear this passing night was heard /In ancient days by emperor and clown"30, Malgrat
I' essencialisme de I' estrofa, els critics finiseculars britanics, segons Borges, no havien estat
conscients del platonisme inherent a I'oda de Keats, i s'havien perdut en disquisicions
evolucionistes a 1'entorn de si el poeta parlava d' un rossinyol individual o de I'espécie, com
si es tractés de dos principis antagdnics. Borges conclou el seu raonament amb un xic de
pessimisme: "Es natural, es acaso inevitable, que en Inglaterra no sea comprendida
rectamente la Oda a un ruisefior'3!,

Ara bé, parlar de platonisme en Keats en un sentit literal és desencertat, puix que el
poeta de la negative capability no era cap estudis de la filosofia ni sabia grec, i Borges
n'era conscient en atribuir-li una finissima sensibilitat provenint de la poesia i la tradicié
platdnica occidental, cosa que hom adquireix com qui respira, sense ni tan sols haver de
llegir Platé. No obstant, un aclariment de Borges respecte de la singularitat de Keats en el

29 The World as Will and Representation, vol. 1, translated by E.F.J. Payne, p. 463.
30, Keats, "Ode to a Nightingale", en Poetical Works, ed. H-W. Garrod, p. 208.
31, Jorge Luis Borges, "El ruisefior de Keats", en Otras Inquisiciones, p. 119.
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panorama cultural britanic em va fer reaccionar vivament. Fou quan, després de passar llista
per algunes de les gestes platdoniques més rellevants esdevingudes a Albid, estableix la
segiient definicié: "Observa Coleridge que todos los hombres nacen aristotélicos o
platdnicos. Los tltimos sienten que las clases, las érdenes v los géneros son realidades; los
primeros, que son generalizaciones; para éstos, el lenguaje no es otra cosa que un
aproximativo juego de simbolos; para aquéllos es el mapa del universo. El platénico sabe
que el universo es de algin modo un cosmos, un orden; ese orden, para el aristotélico,
puede ser un error o una ficcién de nuestro conocimiento parcial. A través de las latitudes y
de las épocas, los dos antagonistas inmortales cambian de dialecto y de nombre"32.

No era la primera vegada que jo llegia aquest contrast entre les dues mentalitats
pensants en Borges. El "Deutsches Requiem" de I' Aleph, del 1949, també presentava
I'esmentada antindmia i ja m'havia interessat molt quan hi vaig parar esment. En realitat,
vaig arribar a "El ruisefior de Keats" moguda per la curiositat que despert en mi el
"Deutsches Requiem". En aquest darrer text, Borges formulava la idea sense mencionar
Coleridge, i explicava que "no hay debate de car4cter abstracto que no sea un momento de la
polémica de Aristételes y Platén"33. Perd en la versié del 1952 abans citada, a més de ser
mes extensa, hi feia una afirmacié contundent, intuida per tothom perd contrarestada en mi
per la part contraria 2 aquell argument, és a dir, el co#é idealista que jo coneixia i estimava:
"de la mente inglesa cabe afirmar que nacié aristotélica. Lo real para esa mente, no son los
conceptos abstractos, sino los individuos; no el ruisefior genérico, sino los ruisefiores
concretos"34,

Borges acaba I'assaig explicant el corrent aristotélic o empiric de 1a nacié britanica i
I'excepcié que en constitueixen alguns poetes, com ara Chaucer, Shakespeare, Milton o
Swinburne. Vaig recordar aleshores un text de tall insofriblement xovinista -perd
significatiu- del tedleg platonista cristia William Ralph Inge que, en &poques més vulnerables
iingénues de la meva joventut, m' havia semblat evocador, perd que ara em semblava entre
paetic i qliestionable. Deia el Dean Inge: "There has always been a rich vein of idealism in
the English character, which is often missed by foreigners whose eyes are fixed on our
perhaps transient success in cmﬂre«building and money-making. The Platonic tradition, ...
has more affinity to our English ways of thinking than to those of our great rivals on the

32 1bid, p. 118.

33, Jorge Luis Borges, "Deutsches Requiem", en El Aleph, pp. 90-1. També hi ha, si més no, una tercera
reproduccid de Yantindmia en "De las alegorias a las novelas”, en Otras Inquisiciones, p. 155.

34, Jorge Luis Borges, “El ruisefior de Keats", en Otras Inquisiciones, p. 119.
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Continent"33, Aquest sentit de la competitivitat o rivalitat platdnica entre les grans poténcies
és al meu parer empobridor i del tot inelegant. Aixd de banda, Inge tenia raé en un aspecte:
hi ha una tradicié idealista britinica, que Borges no nega, perd a la qual atribueix menys
realitat i autenticitat que al conegut demble pragmatic.

Em van sorprendre diverses coses en 1'assaig de Borges: la generalitzacié de les
mentalitats entre dos bandols, i la generalitzacié de les ments en pobles, per part d'un
intel. lecte com el seu, que respecto i escolto. Amb tot, hi havia alguna cosa en aquesta
aparent simplificacidé, un pensament inacabat que insinuava una clau d'accés a una
determinada realitat o dimensié de les idees. Tot deixant momentaniament de banda la justesa
o no de les divisions territorials, em vaig dedicar, a manera de distraccié, a dividir les
persones i els llibres entre platdnics i aristotelics, reservant els llocs d'honor per als
platonics, amb els quals jo, personalment, m' alineava. La idea era de fer una cosa semblant a
un mapa platdnic versus aristotélic dels éssers que més em seduien, un quadre més complet
i subtil que el de Borges, un xic a la manera en que els Pre-rafaelites, segons Holman Hunt,
havien elaborat una llarga llista d' immortals3® -on, per cert, no es trobava el meu Platé-, 0 a
imitacié del catileg més modest perd raonat de Virginia Woolf de les ments andrdgines en A
Room of One's Own37, Shakespeare, per cert, és la gran constant en aquells tres
repertoris i, curiosament, F. Bacon es troba entre els immortals dels Pre-rafaelites i els
platonics de Shelley i Coleridge.

Paral.lelament a aquest jeu d'esprit que demostra ser més dificil del que semblava,
vaig decidir: 1) que buscaria el text de Coleridge -del qual Borges no donava cap mena de
referéncia-; 2) que pensaria en el sentit d'aquesta dualitat i la raé d'aquests dos bandols
-recordava que el mateix Aristdtil parla de nosalires (els platonics) en el llibre A, 9 de la
Metafisica38 i que Cornford havia sentenciat que "Aristotle could never cease to be a
Platonist"39-; 3) que indagaria en 1' enigma al qual fa referéncia Borges quan, en parlar dels
estudiosos britdnics de Keats que no van associar ' ocell immortal de I'oda amb la realitat
arquetipica platdnica, diu: ";Cémo no dieron con esta interpretacién evidente Garrod y

35, william Ralph Inge, The Platonic Tradition in English Religious Thought, pp. 88-9.

36. w. Holman Hunt, Pre-Raphaelitism and the Pre-Raphaelite Brotherhood, 2 vols. (London:
Macmillan 1905), vol. 1, p. 159.

37, Virginia Woolf, A Room of One's Own, pp. 98.

38_ Només alguns exemples. En presentar la teoria de les idees, utilitza la primera persona del plural. Eg.
Metafisica a 990b 9 > defknymen: mostrem o demostrem; i 990b 16 > fdmen: diem. Més exemples

en A9, 992a 11, 25, 27, 28, 31. Per a més informacio cf. W. Jaeger, Aristotle pp. 171- 193,1].
Moreau, Aristoteles y su escuela, pp. 17- 31.

39, Francis M. Cornford citat per W.K.C, Guthric, A History of Greek Philosophy, vol. vi, p. 4.



Leavis y los otros?"40 Després de passar revista ripidament a la tradicié platonica britnica,
’ Borges conclou: "la mera enunciacién de estos hechos parece agravar el enigma. Sino me
equivoco, su razén deriva de algo esencial en la mente britanica"4!; 4) que investigaria quina
mena de platonisme era aquell del segle XIX britanic, on la poesia es barrgjava amb la
filosofia, de punta a punta del segle. Volia congixer millor aquell Plat6 crescut en un poble,
el qual, malgrat I'impediment étic que "le impide traficar en abstracciones como los
alemanes"42, dona lloc a un Coleridge, un Shelley o un Pater -llavors jo tenia menys noms
de plaionistes- i tingué un ressé palpable en el segle XX. Per tal de seguir el filum
labyrinthi d' aquesta idea, em serviria dels testimonis literaris i filosdfics aixi com dels
académics i independents. Es d' aquesta manera com va néixer la meva tesi. Volia saber que
se n'havia fet de Platé immediatament abans de Shelley -0 sigui Taylor- i després dels
romantics. Es a dir, pretenia fer una recerca sobre el platonisme que abastés tot el segle
XIX.

3. La primera fita, que era cercar el text de Coleridge, la vaig resoldre gricies al llibre
magnific de Richard Jenkyns del Lady Margaret Hall de la Universitat d' Oxford, intitulat
The Victorians and Ancient Greece. La cita que en fa Jenkyns tenia com a referéncia
una conversa de sobretaula o Table Talk registrada pel nebot del poeta de Highgate, H.N.
Coleridge, la qual citaré amb més detall en la primera part de la tesi, on explico que, en
efecte, el 2 de juliol del 1830, Coleridge dividia 1a humanitat en dues races. El poeta-fildsof
tragava la linia no tant en la capacitat d' abstraccié com en el grau de realitat que cadascun dels
dos grans filosofs grecs atorgava als conceptes o idees. L' émfasi de Borges per aclarir la
relativitat del llenguatge en Aristdtil, contraposada al seu caricter representatin d' una
existéncia transcendent per a Plat6 revela que la seva font era I'esmentat passatge del Table
Talk, car Coleridge hi manté que les idees platdniques tenen una existéncia independent de
la ment que les percep*3. El poeta romantic afirmava, a més, que era impossible el transit
d'un bandol a I'altre i que una irremeiable incomprensié de Platé dominava el pensament
d' Aristotil. Coleridge no vol semblar maniqueu i, a despit de palesar un caire més favorable
al platonisme, afegeix: "Yet what a mind was Aristotle's- only not the greatest that ever
animated the human form! - the parent of science ... the master of criticism, and the founder
or editor of logic!"44 Nogensmenys, Aristotil havia comes un error greu: "... he confounded
science with philosophy ... Philosophy is the middle state between science, or knowledge,

40, Jorge Luis Borges, "El ruisefior de Keats”, en Otras Inquisiciones, p. 118.

41 Ibid,

42 Ibid. p. 119.

ﬁ. S.T. Coleridge, "Table Talk", en, The Oxford Authors: Coleridge, p. 595.
. Ibid.



and sophia, or wisdom"43. També en la Biographia Literaria Coleridge havia definit la
filosofia en els mateixos termes, tot prenent literalment I' etimologia de la paraula i I' ontologia
platdnica com a model: "an affectionate seeking after the truth; but Truth is the correlative of
Being"46, Segons Coleridge, la intel.ligéncia il Egser mantenien una relacié de reciprocitat,
a la manera en que el no us es correspon amb la visi6 de la ndesis en la linia platdnica del
con¢ixement de La Repiblica VI, 511 d-e.

En realitat, una lectura superficial del passatge de Table Talk podia reduir-lo a una
simple divisié que parodiaria aquella de Bizanci entre els seguidors de Platé i Aristotil pel
poder de I' església, només que, en aquest cas, Coleridge I' hauria ampliat al comt de la gent
quan fan incursié en el pensament abstracte. Pero havia fet alguna cosa més. En establir els
dos bandols, Coleridge d'una banda, seguia una tradicié ancestral que es remuntaria al
mateix Platé i, d'una altra, aplicava els seus propis esquemes filosofics nodrits de
platonisme i retornats a ell com a instrument d'exegesi. Aix{, quan en Table Talk diu, a
més dels elogis ja citats, que Aristotil és el senyor de 1'Understanding?7, est) aplicant les
seves teories del coneixement presentades també com a dualitats: Imagination i Fancy,
Reason iUnderstanding , Will i Choice, i Faith i religié mecanica. En la segona part
de la tesi, m'ocuparé de la xarxa conceptual de Coleridge; n'hi ha prou en aquesta
introduccié amb dir que, en equiparar nosaltres -amb fonaments fornits pel mateix
Coleridge- la Imagination ila Reason amb la grandesa i vivéncia global del no#s platonic
idela Vernunft kantiana -hereva també de les distincions epistemoldgiques platdniques-
descobrim que, en conseqiiéncia, IUnderstanding o Enteniment ocupa l'espai de la
didnoia. Es a dir, que exerceix una funci6 reflexiva, merament mental. Es la ciéncia dels
fenomens 1 de la percepcid, dels mitjans i no pas dels fins. Ras i curt: "Understanding is the
mind of the flesh"48. Aristotil és, inevitablement en aquesta tensié, el menys integral i
absolut dels dos titans de I'hel.lenisme, i el menys emprat en les incursions filosdfiques de
Coleridge, la qual cosa, al capdavall, implica que fou el menys popular del Romanticisme
angles.

De tota manera, la historia de la cita de Borges no acaba aqui. Mentre jo intentava
esbrinar la férmula de Coleridge, vaig trobar un llibre contemporani sobre el platonisme i el

45 Ibid.

46 g.T. Coleridge, Biographia Literaria, ix, p. 80.

47 sT. Coleridge, "Table Talk", en, The Oxford Authors: Coleridge, p. 595.
48, Basil Willey, Nineteenth Century Studies, p. 29.



Romanticisme anglés que s' hi havia inspirat 49, El llibre, perd, aportava una nova dada molt
valuosa: Coleridge havia extret la idea de la contraposicié entre Platé i Aristdtil d'un text de
Goethe del 1808 dit Zur Farbenlehre. L'autor modern, seduit per I enunciat de Coleridge,
havia sucumbit a la temptacié d'examinar certs escriptors romantics susceptibles d'ésser
encasellats en ' apartat platonic, i al. ludia a Goethe com €l gran artifex de I' ocurréncia. Amb
gran aplom afirmava que el text de Goethe es trobava en el proleg a I'esmentat Zur
Farbenlehre i assegurava que I' escriptor germanic I havia expressat amb "such ponderous
qualification that he forfeited any claim to its originality"50. La veritat és que 1' enfrontament
entre els mestres de I' Académia i el Liceu no era evidentment nova, Alld que resultava
innovador del seu is vuitcentista era I' extensi6 a un context extrafilosdfic. Saber que estem
en certa manera pre-determinats a aproximar-nos a la realitat en una de les dues maneres, feia
encara més valuosa la incidéncia de la filosofia en les nostres vides, i entendre 1'abast del
precepte de Coleridge o Goethe s'estava convertint per a mi en una recerca sobre la propia
identitat.

Endebades vaig buscar en el proleg a I' estudi de Goethe sobre els colors I' anhelada
font. Perod David Newsome, autor del Ilibre en qiiesti, donava altres referéncies. Una
d'elles remetia a Kathleen Coburn, editora de les Philosophical Lectures que
Coleridge impartf entre els anys 1818 i 1819. En la introduccié, Coburn aclareix que va ser
el mateix Coleridge qui, en una carta a Tieck de I'estiu del 1817, 1i pregunta pel proleg al
tractat de Goethe sobre els colors. Tot i aixd, en una altra carta del 16 de gener del 1819 a
J. H. Green, fa veure que divuit mesos després ja I ha llegit: "My dear Green, I forgot both
at the Lecture Room and at Mr.Philip's to beg you to leave out for me Gothe's Zur
Farben-Lehre - it is for a passage in the Preface, in which he compares Plato with
Aristotle, & as far as I recollect, in a spirited manner"51. Perd Coleridge s' havia equivocat.
El passatge en giiestié no figurava dins del proleg, i Coburn ho diu clarament, encara que
Newsome sembla no haver-se'n adonat. No obstant, 1'editora remet al resum histdric que
segueix el Farbenlehre, on jo no vaig saber trobar-lo.

Pot haver estat un malentés de part meva o, simplement, la utilitzacié de distintes
edicions de Goethe amb ordenacions diferents. La qiiestié és que les reflexions del gran
alemany sobre Plat6 i Aristotil figuren en un text de suport al principal -perd del qual no
forma part- anomenat Materialen zur Geschichte der Farbenlehre. En aquest repis

49, Es tracta del llibre de David Newsome, Two Classes of Men: Platonism and the English
Romantic Mind.

50 1pid, p. 1.
51 The Collected Letters of S. T. Coleridge, ed. Earl Leslie Griggs, vol. iv, p. 911.
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historic, Goethe efectivament es remunta a I' antiguitat i, per tal de trobar un pont amb el
mén actual, parteix de tres elements: la Biblia, Platé i Aristotil, per bé que, en certa mesura,
les lectures i interpretacions de la primera vénen condicionades per les altres dues, que
passen a tenir un lloc preeminent. No és estrany que la teoria de Goethe fascinés Coleridge.
El va proveir d'una arma eficag d'exegesi ideologica que 1i permeté d' analitzar els
pensaments humans des d' una posicié o iicuse of thought ben definida.

Després de presentar el topic ja classic d' un Platé contemplatiu que no € necessitat de
conéixer el mén "perque ja el déna per conegut”, perd que t€ com a maxim interés el de
"comunicar-li amablement el seu missatge que tanta falta li fa", Goethe el retrata com una
mena d' obelisc o flama punxeguda que aspira a "recobrar la seva forma anterior ... cercant
d'arribar al cel”. Tot el que diu i aprén aquest filosof idealista "fa referdncia a les coses
eternament totals, bones, vertaderes i belles, I'anhel de les quals vol despertar en tots els
pits". Perd la seva saviesa "es dilueix, ... s'evapora en el seu métode, en el seu discurs"32,
Goethe avanca aquf una de les lectures de Platdé que dominaria en un sector de les
interpretacions victorianes, concretament un tret descobert per George Grote: la imatge del
Plat6 gfirmatiu, que no busca o indaga com Aristotil, perqué es cren posseidor a prieri de
la veritat, i les assercions del qual sén més aviat dogmatiques i inconsistents. Shelley ja
havia entrevist les critiques a Platé per vaguetat i imprecisi6, i havia dit al respecte : "For my
part I had rather be damned with Plato and Lord Bacon, than go to Heaven with Paley and
Malthus"53,

D' Aristotil Goethe ens explica el que ja en sabem: que €s "el cas contrari”, un home
realista que "es relaciona amb el mén com un arquitecte ... Ell €s aquii sap que és aqui on ha
de realitzar la seva obra ... Traga un cercle immens pel seu edifici, porta material de tot arreu,
Yordena i I'apila ... per pujar, d aquesta manera de forma regular, com una piramide, 'cap
amunt">4. Que Goethe sent més simpatia per Aristotil és evident. En subratlla 1a seguretat del
sistemna: en suma, la fiabilitat. Perd la il.lustraci6 de Platé també és suggerent i evoca aquella
aura mistérica que li dura tot el segle. No obstant, és el cos central del passatge allo que sens
dubte impressiona més Coleridge, car conté 1'esséncia de la férmula: "Quan un parell
d'homes com aquests, que en cert sentit es repartiren la humanitat i actuen com a
representants per separat de caracteristiques magnifiques perd dificilment conciliables, tenen

52, Goethe, "Materialen zur Geschichte der Farbenlehre”, en Goethes Werke, 14 Banden, (Hamburg:
Christian Wegner Verlag, 1960), Band xiv, Zweiter Teil, pp. 51- 56. He d'agrair 1a traducci6 al catala que
amablement em va fer Anna Morales Puigcerver d'aquestes pagines.

53_p.B. Shelley, "Preface to Prometheus Unbound", en Poetical Works, ed. Hutchinson, p. 207.
54, Ibid, p. 54.
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la sort de ... proclamar ... alld que s'havia gestat dins sen ... en obres extenses, ben
desenvolupades i diverses, ... si aquestes obres passen a la posteritat pel bé de 1a humanitat i
sén estudiades i investigades continuament, ... hem de concloure que el mén, si és de debo
sensible i reflexiu, es veu obligat a lliurar-se a I'un o I' altre, a recongixer I'un o I' altre com a
mestre, instructor i guia"33,

Aqui tenim esbossada tota la disquisicié de Coleridge, perd amb alguns matisos.
Goethe no parla en principi ni de races, ni d'inclinacions conggnites, siné d'una mena
d' imperialisme cultural en un bon sentit. De tota manera, queda el dubte de si els dos gegants
es parteixen el mén nicament perque llur obra és genial -i, per tant, molt estudiada; o, si
Goethe cregué, a més, que llur tipologia psicoldgica cobria les possibilitats humanes,
reduides, com el mén, a dues realitats: cel i terra. Les conclusions de I'escriptor germanic
també foren essencials en el raonament: tots els intérprets de la Biblia i els savis, en estudiar i
explicar-se les escriptures i els textos sagrats en general "ho feien de manera platdnica o
aristotélica ... aixi com els pobles i els segles, tots es van trobar immersos en discussions
pacffiques i violentes, i es dividien en I'admiracié per Platé o Aristdti!"56, En canvi, diu
Goethe, actualment, quan tornen a apreciar-se les imatges del mén de cadascun d' aquests
pensadors i se les utilitza i deforma, ' adhesi6 i I'estima per tots dos "es manté en equilibri.
Igual que Rafael, en I'anomenada Escola d' Atenes, els reconegué coma figures centrals i
els confronta"S7,

Goethe donava encara una altra pista: L'Escola d'Atenes a la Camera della
Signoria en els Musens Vaticans. En efecte, en la seva posada en escena de la filosofia
grega, Rafael hi col.loca un Plat6 ancid, leonardi i venerable i un Aristdtil viril, enérgic i
colrat al centre. Platé porta el Timeu i amb I'index apunta al cel mentre que Aristdtil manté
la m estesa en paral.lel amb la terra i sosté I'Etica. El fresc ha estat objecte d'una gran
varietat d' estudis iconografics. Ara per ara, només ens interessa alld que havia vist Goethe,
el qual fou legit al seu torn per Coleridge, qui, entre els anys 1804 i 1806, visqué entre
Malta i Itdlia i coneixia el quadre’®. Versemblantment, doncs, Coleridge deuria la seva
concepcié dual del mén en part a la mencié que Goethe fa del quadre 1 al text que el tracts.
No sorprén que Rafael triés el Timeu per a Plat6, car era un dels didlegs més populars en el
Renaixement neoplatonitzant i un dels favorits del divf Ficino. Perd, per qué I' Etica i no pas
la Fisica per a I'estagirita? Possiblement perqué Rafael volia un contrast més subtil i, a la

35, Ibid

56, bid , p. 54-5.

37 Ibid, p. 55.

58 En parla en "Biographia Literaria”, en The Oxford Authors: Coleridge, p. 438.
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manera de Pico, insinuava una concordia dins la diferéncia abans que un enfrontament
radical. Perd, a més, I'Etica a NicOmac, més estudiada pels tedlegs que els estudis
aristotlics sobre la natura, era una mostra palpable de la manera en qué un filosof pot
acostar-se al public menys especialitzat i exercir-hi més influéncia. Aquest tractat, adregat a
instruir les persones sobre com ser més felicos i virtuosos, personalment i en conviveéncia,
simbolitzava I' organitzacié practica del mén, mentre que el Timeu en cercava els origens
amb caire més contemplatiu, Es significatiu per aquest treball que Coleridge dediqués tota
una sessié a Platd i Aristotil -1a cinquena- en el cicle de conferéncies sobre Historia de la
Filosofia que dona un any i mig després de demanar el Zur Farbenlehre a Tieck, és a dir,
el 18 de gener del 1819. Precisament la carta a J.H. Green del 16 de gener, citada més
amunt, déna a entendre que potser el volia revisar per poder parlar-ne a classe.

En I'esmentada sessi6, Coleridge explica més ampliament 1a diferéncia entre tots dos
fildsofs i sobre I'Etica a Nicomac diu en concret que, malgrat anar del particular a
I'universal, Aristotil no es dirigia com Platé a la moralitat tltima, sind al benestar, i sobre
aquesta base construi una panética : "panethics consists in reconciling the whole by a
generalization of the relations which take place between each and each in their individual
relations, and between the relation of the whole to them all"59. Coleridge volia dir que !' ética
aristotelica no es basava en valors eterns i immutables com en Plat, siné que la seva
referéncia era la realitat tangible i social. Fins i tot, afegeix Coleridge, Aristdtil preanuncia el
tarannd de la constitucié britinica. Mig segle després, en plena Anglaterra victoriana, quan
Plat6 estava de moda i Aristdtil era ja part de la realesa oxoniana, Benjamin Jowett, el gran
Master del Balliol College d' Oxford, afirma que cal valorar I' &tica platdnica des del vessant
metaffsic, i mai com I' aristotélica, car la primera no té aplicacié prictica en els individuus0.
Jowett, doncs, duria a terme una estratégica metamorfosi aristotelitzant de Plat6 per tal de
compensar la manca de pautes de conducta particularitzades. |

Tornant a Coleridge, enmig de les meves indagacions i en part gricies a Coburn,
vaig trobar que no era la del Table Talk de I'any 1830 la tinica al.lusi6é del poeta romantic
al tema, siné que, des del 1810 fins a la seva mort, n' havia fet prop de dotze, en especial en
els seus comentaris al filosof germanic Tennemanﬂles Tennemann Marginalia. Aixd no
obstant, la del 1830 €s la més coneguda. Un passatge de la série intitulada The Friend,
redactada entre ¢l 1809 i el 1810, denota la fe que Coleridge tenia en els contrapunts
ideologics: "Every power in nature and in spirit must evolve an opposite, as the sole means

59, 8.T. Coleridge, The Philosophical Lectures, "Lecture V", ed. Kathleen Coburn, p. 191.
60, Jowett Papers, I B 23, p. 115,



and condition of its manifestation: and ali opposition is a tendency to re-union ... The
identity of thesis and antithesis is the subject of all being ..."¢1 Potser aquesta afici6 a la
dialectica intel. lectual dugué el seu gran amic Charles Lamb a parodiar en la década dels vint
I'axioma de Coleridge, sota la forma del caracter generds o mesqui de les persones: " The
Human species ... is composed of two distinct races, the men who can borrow, and the men
who can lend..."62, 1a qual cosa €s una altra manera -més pragmatica- de formular la mateixa
idea del poeta. En tot cas, la reiteracié de Coleridge en la discussié sobre les dues
aproximacions a la realitat demostra com va arrelar en ell el suggeriment de 1' autor del Zur
Farbenlehre.

Alguns estudis de recerca sobre L' Escola d' Atenes -ja que el text de Goethe no ha
rebut gaire atencid, i la féormula de Coleridge molt poca- il.luminen indirectament la tesi
Goethe-Coleridge sobre la dualitat platdnico-aristottlica del pensament occidental.
L historiador de I'art André Chastel afirma que Rafael havia jugat amb les interpretacions
medievals i renaixentistes®3. Pel que feia al Renaixement, €l Platé de Rafael tindria la
majestuositat fisica i espiritual que ki atribuia Ficino i el rostre com el d'un bust legendari en
possessio de Lorenzo de Medici, una copia del qual presidi de ben segur les trobades
platoniques a Villa Careggi®4. Quant a la referéncia medieval, la font hauria estat un text de
Sant Bonaventura que al. ludeix a la representaci6 convencional de Platé i Aristotil suggerida
per Goethe, enunciada per Coleridge i repetida per Wilde85. Diu, doncs, el francisca: " ...
sembra que tra i filosofi Platone abbia ricevuto il linguaggio della sapienza, Aristotele invece
quello della scienza. Quegli guardava sopratutto alle realtd superiori, questi inveci sopratutto
alle realti inferiori"66,

Sant Bonaventura és prou directe i no és inversemblant que realment hagi estat el
divulgador primerenc de I oposici6 entre els dos grans fildsofs, perd pot no haver estat font
d'inspiracié entre els protagonistes de la nostra histdria, un xic aliens a la tradicié
escolastica. Tanmateix, allo més valués per a aquest estudi és el tema de la disjuntiva

61 gT, Coleridge, The Friend 1, p. 20.

62 Charles Lamb, Essays of Elia, (Cambridge University Press: 1921), p. 36.

63, André Chastel, Arte y humanismo en Florencia en la época de Lorenzo el Magnifico, pp.
465-469.

64, villa Careggi, 0 I'""Academia Caregiana”, seu florentina de 1'Académia Platdnica dirigida per Ficino, Cf.
James Hankins, "Cosimo De’Medici and the Platonic Academy™, en Journal of the Warburg and
Courtauld Institutes, 53, 1990. També, André Chastel, op. cit. pp. 93-5;

65, Oscar Wilde, The Critic as Artist II, p. 87: "... Plato, with his passion for wisdom ... Aristotle,
with his passion for knowledge...".

66. S. Bonaventura, "Spicilegium Bonaventurianum", en Renato Russo OFM, La Metodologia del
Sapere nel sermone di S Bonaventura 'Unus est magister vester Christus', (Romae:
Editiones Collegii S. Bonaventurae Ad. Claras Aquas, Grottaferreta, 1982), apartat xxii.



intel. lectual expressada per Coleridge i reflectida en el decurs de tot el segle XIX, molt
sovint a través de la férmula del poeta de Highgate, Un article andnim de la Macmillan's
Magazine del 1871, a proposit del Platé de Jowett, observava la validesa de 1a tensié entre
les dues filosofies: "We can see indeed that the same principles underlie the controversies of
to-day, as stitred men's minds of old in Athens or Miletus; it is still a warfare between the
world of sense, and that which is invisible ..."67

Es possible que les linies de pensament platdnica i aristotlica que discorren
paral.leles en el segle passat anglés siguin tan sols la manifestacié d' una duplicitat més antiga
i adhuc natural, una vacil.lacié entre la realitat kic ef nunc i l'infinit. Al capdavall, aix{
defini Platé I' Eré's, I impuls que ens crida a explorar la plenitud i la saviesa, com un ésser
que prové del tot i del no-res, del recurs i la indigéncia, de la vitalitat i de la mort. En un text
del 1958, Cernuda palesava la mateixa inquietud expressada en termes d'un idealisme
malgré soi: "Es cierto que en determinados versos yo mismo he querido engafiarme con
nociones halagiiefias de inmortalidad ... que sélo con ayuda del tiempo puedo dominar y,
tras la reflexién, orientar hacia lo materialista"68. El poeta anglofil conclou la reflexié amb
una certa resignacidé que revela que, malgrat les seves inclinacions naturals de “cierto
idealismo mio, espontdneo y cdndido"6®, hom pot girar la forca de la disposicié animica
congenita i passar-se al bandol contrari: "Ya Coleridge decia que los hombres son, por
nacimiento, platdnicos o aristotélicos, o sea, idealistas o materialistas ... Prefiero soslayar el
tema ..."70. La influéncia de I'escrit de Coleridge va arribar a la llengua castellana a totes
dues bandes de 1' Atlantic.

4. En algun moment dels noranta minuts que durd la cinquena llicé sobre Plato i
Aristotil, diu Coleridge, aquell 1819, parlant concretament del segon: "... he learned and
continued to learn under Plato ... Yet doubtless he had already determined, and his master
had known that he had determined on a different point of view from that of the Platonic, And
why should not (these co-exist?) One man stands on one point and another on another, the
objects seen are the same. They vary only according to the point of perspective; so that the
one man had the power of increasing the field of vision, and though the other would not
venture to mount to the height on which he stood because he thought it giddy and insecure,
he would surely have the advantage of that increase of objects and would be grateful for it.

67, Macmillan's Magazine, 24 June 1871, pp. 81-7.

68 Luis Cernuda, "Historial de un libro", en La Realidad y el Deseo (1924-1962), (Madrid: Alianza
Tres, 1991), p. 417.

69 Ibid.

70, Ibid.
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And in this point I think Aristotle stood to Plato grateful for the ... conceptions, possibilities
.. but bringing them within his own plan of interpretation ... working upon them to bring
them into his own construction7!",

Aparentment, Coleridge es limita a descriure una dissemblanga de matfs i de posicié
entre els dos pensadors grecs, perd de fet aquesta diferéncia tinue implica un allunyament
important inevitable: per I'un el mén s'insinua en I'entorn i es realitza a mesura que la ment
puja a una dimensié desconeguda perd idealitzada. Per I'altre, €l mén comenca en 1' entorn, |
perd com a entelequia, car €s en les possibilitats i mecanisme d' aquest entorn i dins d'ell que
hom pot arribar a coné¢ixer el Poder que el produeix. A banda del seu innegable esprit de
finesse, el tacte de Coleridge en respectar i tenir cura de no infravalorar Aristotil, reflecteix
la seva formacié oxoniana, decantada en gran mesura vers !'estagirita fins a mitjan segle
XIX. La famosa querella filosdfica entre platdnics i aristottlics és de fet el debat sobre la
house of thought, i Coleridge n'és conscient, fins i tot quan posa apel. latius als contraris.
En la famosa cinquena 1li¢é, donava una recepta eficag a aquells que s'iniciessin en 1 estudi
de la filosofia d'un autor, o adhuc als que vulguessin descobrir si eren platdnics o
aristotelics: "...we are to go into ourselves and in our own spirits to discover the law by
which the whole universe is acting, and then ... go forth ... and question ... how far it will
give a favorable response to our invidividual conception of that tuth"72, La pregunta que
proposa Coleridge €s aquella que cerca alld que Nietzsche anomena les intencions morals -o
immorals- d'un pensador, les seves raons ultimes i la meta, les quals no es coneixen
facilment, sino és mitjancant un "instint de coneixement"?3, el fet d' olorar o pressenur entre
linies que era el que realment pensava i pretenia aquella persona.

Un dels detalls més reveladors en aquesta recerca fou descobrir que Platé mateix
havia fet la distincié en El Sofista sota la figura d' idealistes i materialistes. Borges ja havia
assegurat que "a través de los siglos y latitudes, cambian los nombres, los dialectos, las
caras, pero no los eternos antagonistes"74. De fet, Platé i Aristotil poden no haver estat més
que els primers grans noms en la lluita per la interpretacié del mén. Aix{ ho palesa en
I'esmentat didleg I'estranger deixeble de Parmenides. En discutir sobre els dos bandols,
I'eleatic diu a Teetet: "We shall see something like a Battle of Gods and Giants going on
between them over their quarrel about reality"”5. Segons Cornford -i jo simplifico- els

1, 8.1 Coleridge, The Philosophical Lectures, "Lecture V", ed. Kathleen Coburn, p. 185.
72, . Ibid, p. 188.

3, Nietzsche, M4s alla del bien ¥ del mal, pp. 26-7.
74, - Jorge Luis Borges, "Deutsches Requiem", en El Aleph, p. 91.

5 The Sophist 246a-b, ed. F. M. Cornford, en Plato's Theory of Knowledge, p. 230.
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gegants podien representar els materialistes o jonics, i els Déus els idealistes o -en aquest
cas- els eleatics. Els termes de la comparanga sén encara més crus que en Goethe o
Coleridge, ja que el primer grup "is trying to drag everything down to earth out of heaven
and the unseen ... They define reality as the same thing as body..."76. El segon pren les
coses de manera molt distinta "defending their position somewhere in the heights of the
unseen, maintaining with all their force that true reality consists in certain intelligible and
bodiless Forms"77.

Durant el Dinou anglés van sorgir diverses tendéncies enfrontades que sostenien estar
en possessid de la veritat. Van conviure el mecanicisme, I'evolucionisme, !'idealisme, el
liberalisme, el radicalisme, el fabianisme i I' esteticisme, per posar alguns exemples. Perd el
més estrany i potser irrepetible és que enmig d' aquesta profusa gigantomachia peri tes
ousias, ¢l platonisme va apareixer en {a segona meitat de segle, com a un punt de referéncia
fonamental per a idealistes perd també per a materialistes i agnostics, €s a dir, una mena de
sant patré camalednic que empara dos o més exercits alhora. Richard Jenkyns en fa una
analisi molt il. luminadora en parlar de personatges tan divergents com Jowett i Pater: "both
of them devoted to Plato what they believed to be their highest efforts. And in either case
their work was in the best sense partisan: the Broad Churchman and the aesthete both
wanted to claim him for a friend. There could hardly be a better testimony to Plato’'s power
over the Victorian spirit; one bowed down before the unknown god, and only then did one
ask what god one was worshipping"78,

5. En un moment de la meva tesi, sobretot en abordar I'exuberant periode victoria, em
vaig sentir confusa en llegir, per exemple, que, segons George Grote, Platé "often upheld
utilitarianism or if not utilitarianism, nonetheless a highly self-regarding moral theory™?9,
alhora que llegia en d'altres autors que era un capdavanter de la doctrina cristiana, o
recordava que, durant el Romanticisme, Shelley havia defensat que "The principle of
equality had been discovered and applied by Plato in his Republic"80. I em constava
igualment que era titllat de déspota o de liberal, i fins i tot d'afectat esteta, durant el mateix
periode en qué Jowett I' utilitzava per defensar els valors de I'imperi i de la universitat.
Aleshores, qué era ser platonic i qué havia passat perqué es donés tal ventall de platonismes?

76, Ibid.

77, The Sophist 246b-c.

78 Richard Jenkyns, The Victorians and Ancient Greece, p. 260.

79, Frank M. Turner sobre George Grote en The Greek Heritage in Victorian Britain, p. 398.

80 pB. Shelley, "A Defence of Poetry”, en Selected Poetry, Prose and Letters, ed. A.S.B. Glover,
p. 1041-2,
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Vaig considerar el fet com a digne d'estudi, ja que a partir de Coleridgé, poeta i pensador
d'immensa importancia al llarg del segle tant a través de la Broad Church com en I' irea de
les humanitats, la imatge de les dues opcions filosdfiques s' havia escampat mpliament. En
efecte, al costat de la moda del Platonic thrill iel Platonic Seeling, estesa a un sector de
laintel. ligentsia, hi havia qui, malgrat els gustos del moment i des de I' esfera del poder,
enarborava la dindmica bandera aristotélica que Borges assigna a la Gran Bretanya.

Aquest tret materialista seria la causa que I Ode to a Nightingale no fos entesa en
aquell pafs, condicionat a comencament de segle pel darwinisme, si d'animals o d'aus es
tractava. Enmig d' un devessall de dades i esdeveniments diversos, el valuosissim estudi de
Frank M. Turner, The Greek Heritage in Victorian Britain, fou el que en certa mesura
em servi de Baedeker per tal de tenir una visi6 de conjunt de la diversitat platdnica victoriana
i les seves contradiccions. Vaig apreciar especialment ! orientaci6 bibliografica referent a
Grote 1 Jowett, i a la més arrelada tradici6 aristotelica. I, si bé el Ilibre de Turner eludeix
I'enfocament interdisciplinari, es limita al pla cientific i no es gens donat a I especulacié, el
seu rigor informatiu i la claredat a I' hora de diferenciar els trets de cada interpretaci6 de Platé
que ell tracta -platdnica o no- ha representat per a mi un ajut primordial i insubstituible.

A mesura que avangava per la segona meitat de segle, anava descobrint les muiltiples
formes relacionades amb, o derivades de I'enunciat de Coleridge. En el primer sector hi
havia els alemanys com Goethe i Nietzsche que consideraven que els anglesos estaven
incapacitats radicalment per a la filosofia8?. Una opinié semblant, perd des de territori
angles, manifestava G. Lowes Dickinson, mestre estimat de E.M. Forster que, parlant sobre
el seu propi poble, digué: "Never was any people less philosophical"82. Hi havia també el
sentiment contrari, o si més no revengista, com palesa un escrit de Mark Panison del 1876:
"No one ... can repeat the complaint that the English are indifferent to philosophy ... The
widespread interest excited among us by philosophical discussion has no parallel in any
other part of Europe; it would be impossible in Germany, which a short time since had the
monopoly of speculation”83. Aquest grau d' orgull ha tingut ressd fins a I' actualitat, - Aix, el
londinenc The Times d'agost del 1994 es mostra igualment molt triomfalista: "our
indigenous luminaries have contributed as much to philosophy as any nation except the
Greeks and the Germans"84. No hem d oblidar que molts se sentien encara més a gust amb

81, Eckermann, vegeu Conversaciones con Goethe, vol. 1, pp. 96-7, i 325. Quant a Nietzsche, M4s
alla del bien y del mal, pp. 207-8.

82 G. Lowes Dickinson, After Two Thousand Years, p. 40.

83, Mark Pattison, "Philosophy at Oxford", Mind, 1, 1876, p.82.

84 Daniet Johnson, The Times, August 29, 1994, p. 6.
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Aristdtil, com el Primer Ministre Gladstone: "Aristotle’ s (philosophy) deals in a most sharp,
searching and faithful analysis of the facts of human life and human nature"85, W.K.C.
Guthrie cita una série d' exemples contemporanis en la mateixa linia, entre els quals menciona
un article del Daily Express, delany 1933, que recrea |’ arribada de 1' estagirita a I' Académia
en un to tendencids i addicte: "... araw youth from Macedonia burst into the quiet groves ...
bringing with him a new vigour and a new outlook"86,

Per bé que resuld estrany, la postura que defensava una clara vocacié platdnica també
es feia notar, a banda dels grans platonistes del Dinou, €s clar. Aquest fou el cas de I article
de la Macmillan’s Magazine del 1871, citat més amunt, en que ' autor anuncia el nou régim
platonic i resumeix perfectament el vuitcentista itinerarium mentis Britannicae in
Platona: "So long, then, as Aristotle's system, ... reigned undisputed, Plato himself was
often disregarded as a dreamer, and admired without being respected (...) In a materialistic
age meanwhile, by a simple reaction, increased attention has been directed, first by
philosophers, then in universities, and now throughout the country, to those great ideal
systems by which the unseen & immaterial is treated as all-important, and whatever the
senses can perceive, as merely transitory and imperfect"87. L'andnim articulista també
incideix en I' ds politic de Platd, bé que amb fins altruistes en aquest cas: "In short, Plato is
called up by the occasion to be a champion, to help us, whether we know it or not, against
materialism"88,

6. He intentat en cada moment de la tesi de mostrar com fou filtrada i paida la filosofia
de Platé en les etapes cabdals del segle. A la meva pregunta anterior sobre la natara d' aquest
platonisme multicolor la resposta €s també particular en cada autor i circumstincia. Només
tenen en comi el punt de referéncia, perd al capdavall haurem de concloure, com féu un
estudiés america en parlar de Nietzsche, que hi va haver, i hi ha, tants Platons com lectors de
Plat682. No he restringit el platonisme a I' idealisme, tot i que crec que la cultura britanica en
té€ exemples brillants aixi com un mostrari més que convincent d' una passié per I' esperit, que
conviu amb el seu més conegut taranna pragmatic. Només I'existéncia d'aquest contrast o
dualitat anunciada per Coleridge explica 1'existéncia del tdpic materialista i el recel envers
I'executiva navalla d' Ockham. No hi ha cap altre poble que sigui objecte de les acusacions de

85, Citat per David Newsome, Two Classes of Men: Platonism and the English Romantic
Mind, p. 74.

86, W.K.C. Guthrie, A History of Greek Philosophy, vol. vi, p. 22.

87 Macmillan’s Magazine, 24 June 1871, pp. 81-7.

88 1bid,

89, Crane Brinton, Nietzsche, (Buenos Aires: Editorial Losada, 1947), traducci6 castellana de L. Echdvarri,
p- 234.



nul.litat filosofica o espiritual com el britanic. El rossinyol de Keats observat per Borges
sovint es veu apagat pel soroll dels esclats imperialistes i comercials. Nogensmenys, he
procurat no menystenir en absolut les interpretacions i aplicacions més aristoréliques o
practiques de Plat6, sense ignorar les consegiiéncies politiques del seu autoritarisme i
elitisme apuntades per Grote i denunciades per Popper.

Per la meva part, tinc la conviceié -1 documentar-la ha estat la modesta fita de la meva
tesi- que Platé penetra d'alguna manera en la sensibilitat de 1'anima britinica des d'aquell
mati memorable quatre segles enrera quan la savia i cultivada Lady Jane Grey, tot responent
a un sorpres Roger Ascham que la trobi llegint €l Fed6 en grec mentre la resta del personal
era de caga, digué: "Iwis, all their sport in the park is but a shadow to that pleasure that I find
in Plato. Alas, good folk, they never felt what true pleasure meant"9°.

S¢ perfectament que la lectura d'una tesi sovint no es planteja com un acte plaent, i
menys encara en el cas d'una tesi tan llarga com la meva. No obstant, desitjaria que en les
pagines segiients quedés reflectit el meu propi plaer, aquell que, en una versié Hunyana i
comuna del gaudi de la romantitzada Jane Grey, també he sentit en tractar les fisonomies
versatils i apassionants del platonisme en I' Anglaterra del Dinou.

90, Roger Ascham, The Schoolmaster, ed. Laurence V. Ryan, (New York: Comell University Press,
Ithaca, 1967), pp. 35-6.






PRIMERA PART

Vers un platonisme romantic






I. La instauracio del Gusto Greco.

"By Gode! De Greeks were godes!”
Henry Fuselil,

Al segle XIX britanic els termes "platonic” i "aristorelic” van revestir-se d'un sentit
psicologic 1 emocional, d'acord amb la sensibilitat de 1'&poca, predecessora d'un ulterior
interés més particular i académic per aquestes escoles filosdfiques. Aixi, I'esmentada
antindmia designava dues actituds vitals divergents, dues concepcions personals del mén
que convivien en conflicte. Tot i aixd, aquesta oposicié tenia les seves arrels en I' imbit de
I'humanisme llatf, iI' escolastica tardana ja havia propiciat una disputa entre els seguidors de
Plat6 i els d' Aristotil que arriba al seu punt més 2lgid d'exaltacié en el Renaixement italii
sota la precursora iniciativa dels bizantins Gemistus Plethon, "approbatissimo platonico”, i
Georgius Trapezuntius, "appassionato di Aristotele”.2

La interpretacié perillosament facil perd sagac de Rafael en la seva Escola
d'Atenes? va familiaritzar el gran piblic amb la polémica, i el contrast entre el gest més
aviat contemplatiu de Platé sostenint el Timeu i assenyalant cap al cel, i d' Aristotil apuntant
amb la ma dreta vers la terra amb aire enrgic i resolut, no va passar desapercebut als
distingits visitants anglesos que, des del segle XVIII, feien pelegrinatges culturals a. Roma
amb parada obligada als Museus Vaticans.

En un to més aviat insular i moderat, els Cambridge Platonists van recollir al
segle XVII el matis d'una interpretaci6 espiritalista i religiosa de la realitat que van
anomenar "platdnica”, perd que anava més enlla del Plat6 historic. En efecte, aplegava tot el

1, Citat per William Gaunt, en Victorian Olympus, p. 14.

2, Henri de Lubac, L'alba incompiuta del Rinascimento, pp. 265-6.

3, Cf. Raymond Klibansky, The Continuity of the Platonic Tradition, en Mediaeval and
Renaissance Studies, vol.1, 2., p. 35; Erwin Panofsky, Renacimiento y Renacimientos en el
Arte Occidental, p. 292; Walter Pater, Miscellaneous Studies, pp. 42-3; Johann Wolfang von
Goethe, "Materialen zur Geschichte der Farbenlehre”, Dritte Abteilung, en Goethes Werke, Band X1V,
P. 55; André Chastel, Arte y Humanismo en Florencia, traduccié castellana de L. Lépez Jiménez i
L. E. Lépez Esteve, pp. 465-72; i Lucien Braun, Iconographie et Philosophie, pp. 37-40.



corrent de la metafisica occidental que va des de Platé i Plot{ al pensament cristia. Sota
I' epigraf de "platonisme”, els caps del moviment Ralph Cudworth i Henry More defensaven
una comprensié integral i intima del cosmos, proxima a I'experiéncia contemplativa del
theorein neoplatdnic, lluny del dualisme mecanicista de Descartes i de 1' empirisme en voga
i, certament, en oberta discrepancia amb I'explotacié practica del coneixement, preconitzada
per llur avantpassat Francis Bacon i llur no menys il.lustre contemporani Thomas Hobbes.
Amb la idea de progrés imperant, Platé va desapargixer de les universitats durant el segle
XVIII, mentre !' Aristdtil de la tradicié llatina dominava els curricula d' Oxford i Cambridge.
Marginat del mén académic, el platonisme es va anar consolidant, ja des de I eépoca
isabelina, com una imatge del mén alternativa al poder, propia dels poetes?, somniadors, els
personatges contraculturals i, a principis del XIX, dels romantics.

En conseqiiéncia, I' abast del significat de la filosofia de Platé es va fer cada cop més
difds i el desconeixement del contingut de la seva obra va donar peu a associacions poc
subtils. Aquest és el cas del clixé de "l'amor platonic”, gestat a Anglaterra en la primera
meitat del segle XVII com a sindnim d' amor purament espiritual, i associat al Dante de la
Vita Nuova, malgrat la seva expressa inspiracié aristotélico-tomista en descriure la dona
com a vehicle entre la "visio corporalis” i el "principium amoris spiritualis">, que, en tot cas,
conté tants elements platdnics com en poden tenir els mateixos Sant Tomas 1 Aristotil.
Curiosament, a partir de mitjan segle XIX, el terme "Uranian Love"$, inspirat en el Convit
de Plat6, designaria alld a que irdnicament al. ludeix Forster com "the unspeakable vice of the
Greeks"7, és a dir, 1' erotisme entre homes. -

Els categorics canvis socials, que van sotragar Europa al segle XVIII, i el trasbals
continental de les guerres napoledniques van despertar I' interés per renovar també un univers
cultural exhaurit; i aleshores Grécia, en tant que punt de referéncia -tan admirat com mal
conegut- del model roma, va esdevenir el nou objectiu a explorar i el simbol d'una
transformacié que cercava la puresa dels origens a través de la nostilgia d'un passat
idealitzat. Greécia era, sens dubte, el relegat bressol de la civilitzacié occidental: prou llunyana

4. Cf. Sir Philip Sidney, An Apology for Poetry, p. 114, on defensa Ia poesia i la filosofia de Plat6
contra els atacs d'inutilitat dels quals fou objecte en 1'¥poca isabelina. I, Frances A. Yates, The Occult
Philosophy in the Elizabethan Age, p. 62,

5. Giorgio Petrocchi, en la seva introducci6 a la Vita Nuova de Dante, p. 41.

6, Oscar Wilde a Robert Ross, I'any 1898, en Selected Letters, ed. Rupert Hart-Davis, p. 327. Convé
observar la corresponent nota de I'esmentat editor, que interpreta "Uranian” com homosexual i, a grans
trets, fa una breu historia del terme, que hauria estat utilitzat per primera vegada per I'escriptor austriac
Karl Heinrich Ulrichs (1825-95), el qual es va remetre al Convit 181 ¢ per descriure un amor superior al
corrent. El tema seria représ l'any 1896 per André Raffalovich, en el seu llibre Uranisme et
Unisexualité, que contenia un capitol dedicat a Wilde.

7. E. M. Forster, Maurice, p. 50.



com per resultar curiosa i remota, i alhora prou propera per ser assequible. Fou llavors que
es van redescobrir importants traduccions del grec fetes per reconeguts autors i erudits del
segle anterior, com les Pindaric Odes de Thomas Gray8 o la versié d' Homer d' Alexander
Pope, les quals, si bé concebudes des d'una perspectiva neoclissica, nacionalista i
competitiva, van refrescar la memoria britinica sobre I'existéncia d' una cultura mativ, Hi
havia "Grecies" per a tothom: els radicals exaltaven la maduresa de la democricia atenesa, els
agnostics i ateus van substituir I' anacronisme medievalista per la modernitar hel. IPnica 9,1,
amb la imaginacié roméantica en el nou poder estétic de comengaments del Dinou, Hellas va
passar a ser una sort de terra promesa i Plat6 el seu profeta. Els somniadors i els idealistes
havien guanyat la guerra artistica, perd en I' imbit ideoldgic i social es Iiurava la batalla entre
el vell sistema i el nou, entre €l trepidant procés industrial i el respecte pels principis
democratics, entre els Whigs i els radicals, entre els pro-Imperialistes i els Socialistes
Liberals, entre els hereus de Bacon i els de Thomas More; al capdavall, com va sentenciar
Coleridge, es tractava d'una pugna entre aristotélics i platonics. 1 és el significat d'aquest
revival del platonisme durant el Dinou angles, amb les seves andcdotes i contradiccions,
alld que traga el fil conductor de les meves reflexions. La tan emprada frase del poeta dels
llacs es va fer popular en el segle XX a través de J orge Luis Borges19, que va saber rescatar-
la i aprofitar -encara que amb un discutible Gs dels topics- el seu profund sentit existencial
dins el context de la cultura anglo-saxona i de la historia universal.

L’ any 1830, molt després d' haver estat a Géottingen on va dedicar-se a I'estudi de
Kant i Schelling, amb la seva Biographia Literaria ja | publicada, I'amistat amb
Wordsworth refeta i la seva addiccié a I'opi sota control, Samuel Taylor Coleridge havia
declarat que les persones es divideixen en platoniques 1 aristotéliques . La senténcia de
Coleridge, en les seves variades versions, tenia perd, una determinada explicacié que
destacava entre la resta per la seva precisié: "They are the two classes of men, beside ‘which
it is next to impossible to conceive a third. The one considers reason a quality, or attribute;
the other considers it a power. I believe that Aristotle never could get to understand what
Plato meant by an idea ... With Plato ideas are constitutive in themselves ... Aristotle was,
and still is, the sovereign lord of the understanding- the faculty judging by the senses. He
was a conceptualist, and never could raise himself into that higher state, which was natural

8, Cf. Penelope Wilson, "High Pindaricks upon stilts: A Case Study in the 18th Century Classical
Tradition”, en G. W. Clarke, Rediscovering Hellenism: The Hellenic Inheritance and the
English Imagination, pp. 23 i ss.

9. Wilde, "The Critic as Artist Part 1", en Selected Writings, p. 54; Richard Jenkyns, The
Victorians and Ancient Greece, cap.1 ipassim.

10, Jorge Luis Borges, "Deustches Requiem”, en El Aleph, pp.90-91; "El Ruisefior de Keats" i "De las
alegorias a las novelas”, en Otras Inquisiciones, pp. 118-119 i p. 155.
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to Plato, and has been so to others, in which the understanding is distinctly contemplated,
and, as it were, looked down upon from the throne of actual ideas, or living, inborn,
essential truths"11, Fins aqui Coleridge, registrat pel seu gendre i nebot, Henry Nelson
Coleridge.

Tal i com he comentat en la intreduccié he optat per traduir literalment "Platonist” per
I'accepci6 platonista, de poca o nul.la tradici6 en les llengiies romaniques, que en general
opten per la forma adjectivada en tots els casos -tal com va fer Borges en traduir-la per
"platénico"- per tal com aquesta forma sovinteja en la literatura anglesa des del
Romanticisme fins a T. S. Eliot, en coexistencia amb 1 adjectiu anglés "Plaronic " i amb els
matisos corresponents. L'ds del substantiu 1 del sufix doctrinari déna a la denominacié
platonista un contingut més partidista i militant que no pas la qualitat de "platdnic”, encara
que dins un context purista sigui inevitable referir-se a I'adjectiv. Per "Platonist” entenen,
tant Coleridge com el mén cultural que encapgalava, "abstracte” i també dependent d'una
"idea" o entitat absoluta que transcendeix I'ésser huma. I per "aristottlic” s'entén
nominalista, és a dir, relativista, concret i, per tant, antropoceéntric. Borges, pero, va més
enlla i atribueix nacionalitats a aquestes dues formes d'intuir la realitat, d'on el platonisme
féra una posici6 propia del poble alemany i I' aristotelisme una manera de pensar connatural a
la ment anglesa: "el inglés rechaza lo genérico porque siente que lo individual es irreductible,
inasimilable e impar. Un escripulo ético, no una incapacidad especulativa, le impide traficar
en abstracciones, como los alemanes"12. Segons el mateix Borges, sén justament el
"Rossinyol" de Keats i moltes altres veus en la literatura anglesa, des dels enigmes saxons
del'Exeter Book fins a W. B. Yeats, els qui escapen d' aquesta norma. I és que els poetes
només es poden acostar a la infinitud del rossinyol platonic quan transgredeixen els habits
establerts amb les seves ales agils i enlairades. Per a Philip Sidney!3 i Percy B. Shelleyl4, el
poetes sén els legisladors desconeguts del mén que van a repel cercant I'agathon, el sol
enlluernador més enlia de la boca de la caverna.

La distribucié territorial d'aquest antagonisme tampoc no €s original de Borges,
I'anglofilia del qual 1i fa aclarir: "Que nadie lea una reprobacién o un desdén en las anteriores
palabras”15. Potser volia distanciar-se de les dures condemnes fetes per Nietzsche del que

11, Samuel Taylor Coleridge, "Table Talk", a The Oxford Authors, ed. H.J. Jackson, pp. 594-595.
12 jorge Luis Borges, "El Ruisefior de Keats”, en Otras Inquisiciones, p. 119,
13 ir Philip Sidney, An Apology for Poetry, p. 141.

14 Percy B. Shelley, "A Defence of Poetry”, en Selected Poetry, Prose and Letters, ed. A. S.
B.Glover, p. 1055.

15, Jorge Luis Borges, “El Ruisefior de Keats”, en Otras Inquisiciones, p. 119.



aquest considerava el plebeisme britanic: "No son una raza filoséfica - esos ingleses: Bacon
significa un atentado contra el espiritu filésofico en cuanto tal, Hobbes, Hume y Locke, un
envilecimiento y devaluacién del concepto 'fildsofico' por més de un siglo ... -Qué falta y
qué ha faltado siempre en Inglatera ... : auténtica potencia en la espiritualidad, auténtica
profundidad en la mirada espiritual, en suma filosoffa", 16 Nietzsche passa, doncs, revista a
la historia filosdfica d' Anglaterra, tot fent seu I' esperit del "je méprise Locke" de Schelling, i
enumerant-ne figures com Bacon, Hume, Hobbes, Darwin, Mill i Spencer, a més de Locke,
representatives del que es podria qualificar d' utilitarisme a I anglesa. Aixd no obstant, el fet
ja havia estat denunciat I' any 1857 per I'escriptor escoces John Stuart Blackie, queen va fer
motiu de pesar i preocupacié moral en diagnosticar: "Between Plato and the English nation,
there is in fact a gulf which cannot be passed"17.

El partidisme que denuncia Blackie és el de I' Anglaterra oficial, on la ideologia
dominant mantenia que una poténcia occidental en plena pujanga havia de ser pragmatica i no
es podia perdre en divagacions: Platé encara no era itil a nivell de poder, perd 1'abisme ja
s'havia salvat amb passos imperceptibles i quasi clandestins, i el platonisme s'havia obert
cami des de comengaments de segle -quan Platé va inspirar poetes i mistics de la ma de
I'exotisme. Mentre que abans del 1800 el fiable Aristotil era un vell conegut en la bibliografia
anglesa, amb bona part de la seva obra traduida i diverses versions de I'Etica a Nicomac
editades!®, fou aleshores, en comengar el segle Dinou, quan es va emprendre la tasca de
comencar a traduir Plat6, la perillositar del qual va ser gradualment perdonada en nom de la
nova sensibilitat anomenada Grecian Gusto o Gusto Greco.1?

L' atracci6 pel mon grec ja se sentia en els ambients artistics i intel. lectuals del flamant
Londres vuitcentista. Blake, profetic de mena i de vocacis, un mes de juliol del 1800 havia
augurat' a George Cumberland, iniciador de la National Gallery, I'onada de Classicisme
hel. lenista que s' acostava: "All your wishes shall in due time be fulfilled; the immense flood
of Grecian light & glory which is coming on Europe will more than realize our warmest
wishes"2%. Grecia venia, perd, precedida d'una curiositat pels passats antics i sobretot

16, Friedrich Nietzsche, Més alld del bien ¥ del mal, trad. castellana de Andrés Sanchez Pascual, pp.
207-8. Idea que compartia amb Goethe, cf. Eckermann, Conversaciones con Goethe, trad.castellana
de Jaime Bofill, p. 325: "Mientras los alemanes se torturan con problemas filos6ficos insolubles, los
ingleses, con su grosero sentido practico, se rien de nosotros ¥ nos sacan ventaja en la vida".

17 Frank M. Turner, The Greek Heritage in Victorian Britain, p. 369.

18 1bid, pp. 322-368.

19, Christopher Hibbert, The Grand Tour, p. 220; R. Jenkyns The Victorians and Ancient
Greece, p. 6 ipassim; William Gaunt, Victorian Olympus, passim.

20, Carta a George Cumberland, del 2 de juliol de 1800, en Blake, Complete Writings, edited by
Geoffrey Keynes, p. 797.



diferents: Eren els dies de gloria del Vathek de William Beckford -amb les seves
reminisceéncies de les Mil i Una Nits-, de la triomfal publicacié de la History of the
Decline and Fall of the Roman Empire d Edward Gibbon, del reconeixement
continental de 1'art orientalista del pintor flamenc Jan Baptiste Vanmour i d'un interés
generalitzat per 1' Orient, que va trasliadar el marc medieval i italianitzant de la imaginacié
gotica pre-romantica vers escenaris desconeguts i aliens a la tradicié cristiana més aptes per
commoure i resultar pintorescs i fantistics, a la manera dels vells romancos. Es a dir,
romantics21.

L'interés per Grecia era de naturalesa sembiant, amb 1'encant afegit d'un passat
cultural immens i familiar. I encara que Alemanya, arran de I'any 1750, vivia la seva brillant
experiéncia grega des de la perspectiva de Winckelmann, Lessing, Goethe, Schiller i
Holderlin, entre d'altres, 1'interés anglés va manifestar-se més endavant i sota la forma de
presa de consciéncia. Aixd féu que no resultés tan traumatic, car, si per una banda el
Romanticisme alemany es va trobar poc després esquingat entre el medievalisme nacionalista
dels Natzarens?2 i I' hel. lenisme dels seguidors de Winckelmann i Hegel, els anglesos no van
traficar anb abstraccions. De fet, el boom filohel.lenista va esperar fins a I'arribada dels
déus a Anglaterra I'any 1807, amb les escultures de Fidias, que van ser impropiament
batejades com els Marbres d'Elgin, en honor del seu celebrat espoliador.

El terreny, perd, s'havia anat preparant préviament, i aix{, mentre els alemanys
recreaven mentalment els grecs -recordem que Winckelmann mai no va viatjar a Grécia i
Schliemann ho va fer I'any 1868-, 1'explorador esperit britanic va voler conéixer les
llegendaries terres in sifu, a iniciativa de dos arquitectes prominents, James Stuart i
Nicholas Revett23, que es van avangar a Thomas Cook en el negoci dels viatges organitzats.
Ambdoés s'havien conegut a Roma cap a 1'any 1745 quan feien de guies turistics d una
extravagant agrupacié de gentlemen que, sota el nom de Societat de dilettanti ifo
cognoscenti, completaven el seu finishing school a Italia com a punt culminant de
I anomenat Grand Tour?*, que també incloia Franga i Suissa. L'esmentada associaci6

21, Mario Praz, La Carne, la Morte e il Diavolo nella letteratura romantica, pp. 13-28.

22, william Gaunt, Victorian Olympus, pp. 24-33; George Eliot, Middlemarch, (London: Penguin
Books, 1983),passim; R.Jenkyns, The Victorians and Ancient Greece, pp. 41-43, ipp. 175-
177.

23, Christopher Hibbert, The Grand Tour, p.219 ; RJenkyns, The Victorians and Ancient
Greece, p. 1-8; William Gaunt, Victorian Olympus, pp. 11-12,

24 Terme encunyat per Richard Lassell, I'any 1679, en An Italian Voyage. Cf. Pau Gilabert i Barber3,
Viatjant a Grécia en cerca de 1'ideal hel.lénic, treball inddit. Gilabert tradueix el text de Lassell
de la seva font que és Robert Eisper, Travelers to an Antique Land, the History and
Literature of Travel to Greece, (University of Michigan Press, 1993), p. 69: "Cap home no entén
Livi i C&sar com aquell que ha fet el Grand Tour de Franga i el Giro d'Italia".



formentava la recerca de I'arqueologia classica per més que les llegendes sobre les seves
aficions gastrondmiques i alcoholiques van acaparar més atencié que la seva determinant
aportaci6 al coneixement de la cultura mediterrdnia. En paraules d'Horace Walpole: "The
nominal qualification for membership is having been in Italy, and the real one, being
drunk"23. Un dels membres insignes de I aristocratic club era Lord Sandwich qui, a més
d'haver "inventat" I'entrepd, havia navegat per I'Egea entre 1738 1 1739 i torni a Londres
amb importants peces d' antiquari.

Encoragjats per les noticies, Revett i Stuart viatgen a Grécia I'any 1751, sén
incorporats professionalment a la societat de diletants com a premi per la seva gesta -Stuart
seria substituit després per Reynolds- i I'any 1762 publiquen The Antiquities of
Athens, tot revelant al mén anglés les meravelles de I'arquitectura dorica. Els exquisits
dilettanti no tarden a omplir les seves residéncies de torsos grecs i romans -molt sovint
robats- i s'afegeix Grécia al Grand Tour com a non plus ultra & un viatge en certa
manera iniciatic. S'havia bastit el pont a Grécia i des d' aleshores la terra sagrada de Byron
inspiraria el filohel.lenisme que, a diferéncia de I hel. lenisme, implicava un culte pel pais en
qiiestié 1 per la seva gent, per damunt dels interessos intel.lectuals, actitud que deriva, tot
seguit, en simpatia i solidaritat amb la Iluita grega per la independéncia 26, Per estaJ;/d la
mode, s'havia de congixer Grecia i el grec, perd a nivell academic els estudis classics
encara eren massa d' avantguarda i no estaven del tot institucionalitzats. Nogensmenys, ja es
respirava un ambient hel.lenitzant a la capital britinica i, si ens fiem dels comentaris de
William Blake, el Grecian Gusto es comencava a manifestar sota la forma d'un refinat
interés per la cultura i I'arquitectura de Grecia: "It is extraordinary that London in so few
years from a City of meer Necessaries ... should have become a City of Elegance in some
degree & that its once stupid mhabnants should enter into an Emulation of Grec:an
manners".27 Es clar que aquesta imitacié podia ésser sovint banal,

Per una altra banda, la ruta continental i mediterrinia tampoc no estava exempta de
frivolitat i, encara que la fita inicial era suplir les caréncies educacionals de les universitats
angleses, el que namura non da Grand Tour non presta. Aixi, les histories d' estudiants
irresponsables i insensibles als paisatges naturals i monumentals que aquelles terres oferien,
omplen les pagines de Cowper i Pope amb escenes de nicies disbauxes i saqueigs
indiscriminats que culminaven en el retorn a casa sense el bagatge cultural esperat. Aguest
fou el cas del turista ximplet de The Dunciad, qui "Dropt the dull lumber of the Latin score

25 R.Jenkyns, The Victorians and Ancient Greece, p. 4.
26, Ibid. p. 3.
27. Carta a George Cumberland, del 2 de juliol de 1800, Blake, Complete Writings, p. 797.



/ Spoil'd his own language and acquir'd no more; / All Classic learning lost on Classic
ground ..."28, El viatge a Itdlia i Grécia quedd doncs reduit a bacanals etiliques entre
compatriotes i adquisicions artistiques abusives i frivoles. Tot i aixd, hi havia joves
sincerament interessats en el mdén greco-roma -sobretot sota la perspectiva del
col.leccionisme d' antiguitats- que, de tornada al seu pais natal, es trobaven al club Almack's
de Pall Mall o a Brookes's, abans d'ingressar en la societat de diletants o en el Traveller's
Club, on intercanviaven impressions i aficions filohel. lenistes29.

Perd, si bé I'any 1751 va marcar un tombant dins la cronica del gust, el 1800 va
determinar el rumb de la cultura anglesa i, més encara, de la propia histdria grega amb el
desembarcament a Atenes de Thomas Bruce, set¢ comte d' Elgin el qual, tot i estar destinat a
Constantinoble com a diplomatic de la corona, va viatjar a la provincia turca de Grécia en
qualitat d' antiquari apassionat. Fou tant el seu entusiasme en contemplar la grandesa del
Partend i el seu disgust davant les destrosses fetes per venecians i turcs enmig del furor d'un
tiroteig massa precis que, un cop descartada la idea d' encarregar reproduccions grafiques del
temple -per la qual cosa havia intentat de contractar Turner sense e&xit-, va optar per
emportar-se el monument original amb les escultures de Fidias, el gran fris interior i tot el
que va poder arrambar en nom de la conservacié d'un patrimoni universal. Per part de les
autoritats turques no va ensopegar amb grans dificultats i, pel que fa a la venda del bot{ al
govern britanic, després de molts estiras-i-arronses va obtenir-ne la suma de 35,000 Lliures
esterlines, equivalent a la meitat del que afirmava haver invertit en I' expedicié3®. Amb tot, la
pérdua econdmica no descoratja el Lord anglés, puix que hi havia a I ambient el sentiment
general que, tal i com havia dit Blake poc abans, "if England wishes to continue at all worth
notice; ... we must possess Originals as well as France or be nothing"31.

Els marbres van ser exposats al public des de 1807, al domicili particular d' Elgin a
Londres, per passar I'any 1816 al Museu Britinic, on encara romanen3? juntament amb
diverses seccions del temple d'Erecteu 1 una de les Caridtides que el sostenien -aportacié
també d' Elgin-, el monument de les Nereides, un nombre considerable d'escultures
funeraries licies traslladades a Londres entre els anys 1842-1844 per obra de Sir Charles
Fellows, el cap de bronze i el gerro roma donats per Chatsworth i els ducs de Portland,

28 Citat per Christopher Hibbert, The Grand Tour, p. 241.
29.Cf. William Gaunt, Victorian Olympus, pp. 9-19; Christopher Hibbert, The Grand Tour, pp. 13-
39; William St, Clair, Lord Elgin and the Marbles, pp. 166-202.

30, William St. Clair, Lord Elgin and the Marbles, pp. 166-202.
31 1bid.
32, British Museum Guide, (London: British Museum Publications, 1978), pp. 72-75.
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respectivament, les figures i monedes d' Edward Daniel Clarke, i incomﬁtables peces greco-
romanes d' immens valor portades a Anglaterra al segle XIX com a conseqiigncia de la febre
filohel. lenista, amb I' argument justificativ de preservar-les de deterioracions encara més
greus a Atenes33.

~La pista entre la moda i la sensibilitat que va seguir I' esdeveniment, la van establir els
mateixos artistes. El coneixement directe de I'art grec, fins aleshores restringit a les elits
aristocratiques, es va posar a I'abast de tothom i va haver d'enfrontar-se a les teories
heretades d' Alemanya i difoses per Coleridge. La tesi de Winckelmann sobre I esperit
hel.lénic, que recollia les impressions davant el tour de force del Laocoont exposat a
Roma i que I autor resumia com a exquisida combinacié de "noble senzillesa" i "serena
grandesa"34, va topar amb I' arravatada commoci6 que desperta entre els anglesos, els quals
vingueren a donar la ra6 a Lessing en les seves reivindicacions de passionalitat i furor en la
creativitat i la literatura gregues. Els anglesos potser no van ser grans lectors de cap dels dos
mestres esmentats, per0 estaven familiaritzats, en canvi, amb el resum fet per Schlegel de
totes dues posicions, gricies a les conferéncies que en va fer Samuel Taylor Coleridge33.
Per als pintors Benjamin Haydon i Henry Fuseli -traductor, 1'any 1765 a I' anglés, per cert,
de les Gedanken Uber die Nachahmung der griechischen Werke in der Malerei
und Bildhauerkunst de Winckelmann,-, la visié dels marbres va adquirir el caire de
revelacié divina i les anécdotes de 1'@poca sobre gent de tota mena, extasiada i trasbalsada
mirant les preuades restes s6n incomptables.36

Totes les arts i les lletres van veure's afectades per I'obra de Fidias, ja sia per
admirar-les, emular-les o desdenyar-les, i, entretant, els arbitri elegantiae de I época
promovien la simplicitat grega, des de la imitacié arquitectdnica fins a la moda femenina.
Anys més tard, en comptes de considerar 1a seva experiéncia hel.l&énica com un retorn al
passat, figures de primera linia en el mén de la cultura victoriana com John Ruskin, Oscar
Wilde i Macaulay van defensar la innegable superioritat i vigéncia dels grecs en tots els

33, ¢f. Christopher Hibbert, The Grand Tour, p. 222.

34, Versi6 catalana de la frase de Winckelmann per Pau Gilabert i Barbera, "Viatjant a Grecia en cerca de
T'ideal hel.ignic", p. 8.

35, ¢f. Richard Jenkyns, Dignity and Decadence ,Victorian Art and the classical inheritance,
pp. 87-89.

36, per exemple, R. Jenkyns, The Victorians and Ancient Greece, pp. 13-16; William Gaunt,
Victorian Olympus, pp. 13-15; Frank M. Turner, The Greek Heritage in Victorian Britain,
pp. 41-76.
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camps, fins al punt de defensar, com Thomas Love Peacock, citat per Jenkyns, que:
"Progress, in fact, means 'read more Greek' "37.

En apreciar aquestes reaccions vehements, tan a la manera del Sturm und prang,
hem de concloure amb Wilde que el moment de 1'arribada dels marbres d'Elgin va
determinar ' enorme influéncia que van tenir en I' estética vuitcentista anglesa, atés que "It is
really from the union of Hellenism, in its breadth ... its calm possession of beauty, with the
passionate colour of the romantic spirit, that springs the art of the nineteenth century in
England" 38,

L' aire alliberador que va portar el contacte amb la cultura grega es va reflectir de
forma considerable en una major permissivitat en la moral viril, que hi va trobar no tan sols
una forma secular de contacte amb el sublim, siné també un model de desinhibicié
homoerdtica que es va consolidar amb la ideologia sexual accentuadament masculinista del
segle. No és, doncs, casual que la conversa decisiva entre els dos joves amants del Maurice
de E. M. Forster tingués lloc ben a prop de les sales Elgin del Museu Britinic3?, ni que
Wilde, recreant les seves fantasies amoroses sobre Alfred Douglas, el descrivis com “so
Greek and gracious"4%, imaginant que "... Hyacinthus, whom Apollo loved so madly, was
you in Greek days"41, '

L' arribada de 1 Olimp a Anglaterra va sotragar la imatge i la percepcié del mén dels
anglesos, sembrant la polémica a la Royal Academy, a les universitats i al carrer, potser per
aquella observacié de Nietzsche segons la qual el poble anglés "necesita la disciplina
moralizadora"42 del cristianisme, ja que viu Ia sensualitat amb més temor i culpa que els
altres, i per aixd, com diu Forster, "England has always been disinclined to accept human
nature"43, El gust d'esgarrifar-se davant la vista dels Elgin Marbles i la sexualitat
espontania i ambigua que suggerien els personatges mitologics grecs van conduir de forma
gairebé natural al Platonic thrill, I emocié platonica, que en un principi va ser sospitosa
per perversa i desestabilitzadora.

37, R.Jenkyns, The Victorians and Ancient Greece, p. 26.

38, De "The English Renaissance of Art". Citat per R. Jenkyns, The Victorians and Ancient Greece,
p- 20.

39, E. M. Forster, Maurice, pp. 192-9.

40, Oscar Wilde, Selected Letters, ed. Rupert Hart-Davis, p. 111.

41, Ibid. p. 107.

42 Eriedrich Nietzsche, Més alla del bien y del mal, p. 208.

43 E. M. Forster, Maurice, p. 185.
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Tot i que es varellangar la literatura grega, la poca confianca que inspirava Platé es fa
evident en la manca de traduccions. Abans de comencaments de segle no hi havia cap
traduccié integral de I' obra platdnica, com queda patent en la significativa al.lusié que I'any
1831 fa Thomas Love Peacock, classicista i amic personal de Shelley, per boca d'un
personatge del seu Crotehet Castle: "you must remember that, in our Universities, Plato
is held to be little better than a misleader of youth; and they have shown their contempt for
him, not only by never reading him (a mode of contempt in which they deal very largely),
but even by never printing a complete edition of him"44, La dentincia de Peacock és forca
justa perd confusa, puix que aleshores Platé ja comptava amb un médium britanic, encara
que molt peculiar i no-universitari. L'any 1804, després d' haver publicat traduccions soltes
d'alguns dialegs, Thomas Taylor va presentar la primera edicié completa del Corpus
Platonicum?> en llengua anglesa, en una versié que, sens dubte, va tenir molt a veure amb el
to neoplatonitzant del platonisme roméantic. Nou d' aquests dialegs havien estat traduits pel
difunt Floyer Sydenham des de 1759 fins a1\1780, ila resta pel jove Taylor en un temps
reécord que oscil.la entre els dos o i els sis anys, entre 1792 i 1798.46 Thomas Taylor, un
personatge que es movia pels cercles intel. lectuals i bohemis de Londres, era conegut, entre
d'altres noms, com el Ficino anglés 47, i va ser a través del seu embriagador filtre mistic i
iniciatic que Shelley, Coleridge i Wordsworth48 -i probablement també Keats#9- van llegir
Platé i altres classics. ‘

La tesi central de Taylor, heretada de la tradicié neoplatdnica, era que no tan sols
existia una filosofia no escrita de Platé -idea antiga que posteriorment desenvoluparia amb un
alire enfocament Francis M. CornfordS0-, siné que el filosof grec havia escrit en clau,

44 Thomas Love Peacock, Crotchet Castle, p. 187.

45, Frank M, Turner, The Greek Heritage in Victorian Britain, p. 371. .

46, Frank B.Evans, "Platonic Scholarship in Eighteenth-Century England", Modern Philology 41 (1943),
p. 106. Tot i que s6n dos anys en el text "Mr.Taylor the Platonist", tedricament autobiografic, si bé
editat per W.E.Axon, i redactat en tercera persona. En Kathleen Raine and George Mills Harper,
Thomas Taylor, the Platonist, Selected Writings, p. 120.

47.Cf. James A.Notopoulos, The Platonism of Shelley, A Study of Platonism and the Poetic
Mind, p. 52. . '

48 Cf. Evans, Op.cit. p. 107, i James A Notopoulos, "Shelley and Thomas Taylor", PMLA 51 (1936),
pp. 503-505.

49 No hi ha evidéncia directa d'una lectura de Platé per part de Keats, perd Robert Gittings suggereix que
llegi Apuleu en la traduccié de Taylor. Cf. John Keats, p. 453,

50, Francis M.Cornford, The Unwritten Philosophy pp. 34-38. De fet Cornford suggereix que es faci
una lectura seriosa de les cartes de Platd i una lectura entre linies dels dialegs. Afirma que Sdcrates - i de
fet tots els grans fildsofs- va tenir raons personals per canviar el rumb de la filosofia: les guerres i la
inestabilitat politica. No sembla perd, seguir 1a interpretacié misterica de Taylor. En un altre Hibre seu,
Plato and Parmenides, sobre el Parmenides, didleg que Taylor bateja com "Dialogue on the Gods",
diu, p. ix: "I could find not the faintest sign of any theological revelation”, i també, pp. 131-133, Pel que
fa a les interpretacions neoplatdniques, i la filosofia no escrita de Platé en general, vegeu J.N. Findlay,
Plato, The Written and Unwritten Doctrines, (London: Routledge & Kegan Paul, 1974). En
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d'acord amb una concepcié mistica del no#is que no diferia de les ulteriors variacions
elaborades per Ploti i Procle31. A1 abric de la topica traici6 atribuida al sobreentusiasme del
waductor, Taylor es va aplicar a completar pel seu compte, amb abundants introduccions,
notes i conclusions, el que realment haviadit el seu Platd pitagdric. Perd, per quina raé no
el menciona Peacock -de qui era, a més, molt amic- en lamentar-se de I' escassa bibliografia
britanica sobre Plat6? Potser perqué el retret d'aquest anava principalment adrecat a la
indifergncia académica? O perqué realment el Platé de Taylor oferia poc profit historic, i el
buit de 1'esperada versidé anglesa romania encara Iliure? De fet, I'exuberant cronica de
bibliografia platdnica en anglés construida a partir del Dinou el castiga, o bé amb insults32, o
bé amb una freda ignorancia®3, mentre alguns estudiosos del Romanticisme 1i atribueixen
una importancia de vegades aclaparadora4. Qui era,doncs, aquest personatge enigmatic,
objecte de qualificacions tan discordants perd mai discretes, i quin paper juga en la nostra
historia?

especial, I'antologia de textos de les pp. 413-454. Findlay fa un esment molt breu de Taylor com a
traductor de Procle.

51, Evidenment, la tesi no era nova. C.A. Patrides, en The Cambridge Platonists, p. 1, explica que
I'Emperador Julia, I'apOstata que volia restaurar 'hel.lenisme l'any 361 d.C., va marcar la tradicié
platonica de la manera segtient: Plaid, Ploti, Porfiri, i Iamblic. La successié d'aquesta linia passa després
a Procle i acaba amb el tancament de I'Académia d'Atenes per Justinid, l'any 529. Patrides observa, loc.
cit.,: "His failure to differentiate these philosophers need not concern us here since it was a failure shared
by everyone else to the seventeenth century and beyond". També Grace H., Tumbull, The Essence of
Plotinus, Extracts from the Six Enneads, p. xviii, cita a Dodds: "The claim of the Neoplatonists
to be the spiritual legatees of Plato is in the main substantiated. Better than any other writers ... they
reproduce ... the Platonic temperament”. I, William Ralphe Inge, The Platonic Tradition in
English Religious Thought, p. 20; "By a fortunate mistake, ... the writings of an unknown
Christian Neoplatonist ... were attributed to Dionysius the Aeropagite, ... and in this way the
speculations of the latest period of Greek philosophy were treated as a hatf- inspired production of the
Apostolic times". Vegeu també les refergncies bibliografiques a Plet6 i Ficino, en notes posteriors
d'aquesta tesi.

52 Ja ens n'ocuparem; vegeu, perd, la critica ferotge de V'Edinburgh Review 14. (1809), la del Blackwood's
Magazine 17 (1825), la del Monthly Magazine 124 (1805), i fins i tot €l Dictionary of National
Biography de 1898.

53, Tret d'honroses excepcions, como ara Raymond Klibansky: Plato's Parmenides in the Middle
Ages and the Renaissance, p. 48; i, Frank M. Turner, The Greek Heritage in Victorian
Britain, p. 371.

54, ¢f. Notopoulos, "Shelley and Thomas Taylor", p. 502: "He possessed a contagious ardor for the divine
... its fire led him to translate Plato, a task which did for England in his time what Marsilio Ficino, three
centuries before, had done for Italy". O, també, Kathleen Raine and George Mills Harper, Thomas
Taylor, the Platonist, Selected Writings, p.8: "The texts Taylor placed in the hands of the
Romantic poets were the same that Ficino had made accessible to Botticelli, Raphaet, and Michelangelo”.
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IL. Thomas Taylor (1): el platonisme hieratic.

1. Segons el professor nord-america James A. Notopoulos3>, conegut investigador del
platonistme romantic, un curiés sopar celebrat el 14 d'abril de 1814 molt a prop de Londres
-concretament a Hampstead Heath, a les cinc de la tarda- va reunir en una sola taula el poeta
Percy Bysshe Shelley, el seu futur sogre, 1'il.lustre William Godwin, el naturista i devot de
Zoroastre John Frank Newton, el critic Leigh Hunt i "Mr. T., the Pythagorean
philosopher... Platonist and polytheist..."5, entre d'altres personalitats del que llavors ja
s'anomenava la new age o avantguarda alternativa. "Mr. T." era, és clar, el senyor Thomas
Taylor, i els adjectius de pitagoric, platonista i politeista eren tan sols alguns dels titols que
acompanyaven el seu nom. A aquest llistat hauriem d' afegir els de "the modern Pletho", "the
apostle of Paganism", "the Uncrowned King" i "the gentile priest of England", a més del ja
esmentat apel. Jatiu de "the English Ficino">7. Més endavant veurem que alguns d' aquests
sobrenoms no eren gens casuals, ja que Taylor depengué del Plat6 bizantf i florentf molt més
del que mai no va admetre,

El motin de la convocatdria hauria estat I assemblea anual "by the Amateurs of
Vegetable Diet”, associacié de la qual el poeta Shelley, platonista per antonomasia, era
sots-president8. Hom suposa que alguna cronica social de I'8poca devia recollir I acte, car
I'efimer periddic "the London Liberal” 59 en publicd una reproduccié, a tall d’anécdota, el
1823, nou anys després de I' hipowtic Apat. Aixd no obstant, A. Koszul, el descobridor del
document i font de Notopoulos, va donar a conéixer una dada que faria trontollar la
credibilitat de la noticia: I'any 1813, ¢o és, uns mesos abans de I'esmentat sopar, Shelley

55, A més d'una strie dlestudis sobre Taylor i el platonisme romantic, Notopoulos té un estudi gairebé
monumental sobre el platonisme de Shelley, de gran inter&s com a repertori de totes les al.lusions reals i
possibles al platonisme per part del poeta. Cf. James A. Notopoulos, The Platonism of Sheltey, A
Study of Platonism and the Poetic Mind.

36, James A. Notopoulos, "Shelley and Thomas Taylor”, p. 514.

57, Thomas Taylor en "Mr.Taylor, the Platonist”, en Kathleen Raine and George Mills Harper, Thomas
Taylor, the Platonist: Selected Writings, p. 105.

58 Dades d'A. Koszul, La Jeunesse de Shelley, i recollides per James A. Notopoulos, “Shelley and
Thomas Taylor", p. 514.

59, Ibid. "It is an alleged reminiscence of 1814, published in the London Liberal, the obscure and ephemeral
publication which aimed at repplying to the new review founded by Leigh Hunt and Byron in 1822".



havia jugat amb la fantasia d'aquesta reunié en una de les notes al Queen Mab. Imitaria,
doncs, larealitat I'art, o la coincidéncia responia a una agenda molt planificada?

El 1813, Shelley tenia vint-i-un anys i llegia febrilment, entre d'altres, Bacon,
Spinoza, Platd, Plini, els enciclopedistes francesos, Lucreci i1 Alcora. El seu Queen Mab,
subtitulat "A philosophical poem", palesa una carrega indiscriminada d'informacié, tant en
les citacions inacabables i feixugues com en la varietat dels temes tractats: des de la politica
fins a la dieta alimentaria, tot passant per I' ateisme i el matrimoni. Perd 1' obra #€ I'interés de
mostrar la inquietud i rebel.lia d' un dels poetes més capdavanters del romanticisme anglés. A
més de les reiterades declaracions ateistes, anti-militaristes, pro-republicanes i de la defensa
obsessiva del liberalisme sexual, Shelley aconsegueix d' esgarrifar els lectors amb un discurs
llarg i insistent a favor del menjar vegetaria, a titol de complement d'alldo que ja deia en
poesia: "And man ... Immortal upon earth: no longer now/ He slays the lamb that looks him
in the face,/ And horribly devours his mangled flesh..."60,

La nota de diverses pagines que segueix aquests versos prova de demostrar que
I'alcohol i 1a carn sén aliments contra natura que estimulen la violéncia i propicien la malaltia.
Nombroses cites de Plini, Milton, Horaci, Newton i extractes de llibres de medicina donen al
comentari un caire de serietat cientifica que Shelley volia convincent. També es basa en el
seu entorn, el qual li oferia mostres d' Optima salut fisica i mental en les persones de diversos
amics vegetarians, fins al punt que resta convengut que llur qualitat de vida era molt superior
a la mitjana. Es aleshores quan avanga la data d' una celebracié que demostraria al mén els
avantatges de !'abstinéncia: "On the average, out of sixty persons four die in three years.
Hopes are ententained that, in April, 1814, a statement will be given that sixty persons, ail
having lived more than three years on vegetables and pure water, are then in perfect heaith”
61 (el subratllat és meu). Shelley reix a crear una certa expectacié i intriga amb les seves
mitges paraules, i ens deixa amb el dubte de si el pressumpte cronista simplement imagina
I'escena, tot afegint-hi la trobada entre els dos #itans del platonisme roméntic, o de si es
tractava realment d'una cita concertada amb molta antelacié per 1'esmentada associacié
vegetariana londinenca, que tingué lloc puntualment, tal i com Shelley I' havia prevista.

Notopoulos, romantic ell mateix, es decanta per la segona opcid i acaricia la idea que
Taylor i Shelley compartien credo, dieta i coneixences, a despit d'alguna inexactitud

60 "Queen Mab", VIIL. 211, 212. Percy B. Shelley, Poetical Works, p. 795.
61, Percy B. Shelley, Poetical Works, p. 831.
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historica®2, L' amistat comuna de tots dos amb Peacock li fa pensar que llur contacte personal
-cercat intitilment pels estudiosos del romanticisme en la correspondéncia i els testimonis al
voltant del gran poeta- va tenir lloc en un ambit extra-1libresc i gairebé magdnic, on Taylor, el
Ficino britanic, amb Shelley arrapat a la seva vora, pronuncid un brindis enigmatic perd
inequivocament personal: "The reign of Saturn, and speedy restoration to the worship of the
heathen gods"¢3. Quin contrast amb ¢l gran platonista de I'\ltim quart de segle, Benjamin
Jowett, amant del vi i de la bona taula, donat a brindar per la reina i I'imperi durant els
nombrosos convits que oferia al rectorat del Balliol College d' Oxford!64.

Ara b€, tant si Taylor i Shelley es coneixien personalment com si no, I'anécdota és
d'una gran importancia. En el primer supdsit, perqué explicaria millor Iarravatament
platonic primerenc d'un poeta tan representatiu de la primera part del segle dinou i que tant
influi en la sensibilitat britAnica posterior. I, en el segon, perqué una associacié d' aquesta
mena, tot i que ficticia, corrobora les tesis que atribueixen a Taylor un paper modelador,
directament o indirecta, en I' aparicié del capritxés Platé vuitcentista, Procurarem, doncs, de
reconstruir ara el personatge i I'obra, perd no sense advertir abans que cal prendre's Taylor
amb prevencid, la qual cosa no vol dir que el menystinguem; vol dir, simplement, que la
meva aproximacié al seu platonisme no sera enterament textual, com ho pot ser en els casos
de pensadors amb obres més solides i lligades.

Intentaré més aviat de recrear un ambient, de pair imatges i de percebre sensacions, ja
que Taylor, a ]a manera dels poetes o adhuc dels estetes com ara Pater, traca pinzellades i
presenta experiéncies, idees i opinions, no sempre coherents o estructurades, i malgrat tot,
vigoroses -per aix0, la tradicié académica dels estudis platonics 1' ha relegat a I'oblit. Jo en
canvi, el voldria rescatar una mica d' aquest exili histdric perqué crec -amb ' historiador de la
filosofia anglesa John H. Muirhead- que els seus escrits, per confusos i grotescs que puguih
ser, "deserve more notice in any history of British idealism than they have hitherto
received"6S. Ell va actuar en una dimensié distinta, I'encis de la qual, al llindar del segle

62, per exemple: Koszul apunta encertadament en James A. Notopoulos, "Shelley and Thomas Taylor", p.
514, que Leigh Hunt i Shelley no van fer amistat fins I'any 1816.

63, Ibid.

64 Speech Day de cloenda del curs escolar 1892-1893 a Shrewsbury registrat en The Shrewsbury Chronicle,
Friday July 7th, 1893,

65, John H. Muirhead, Coleridge as Philosopher, p. 38, nota. La primera edici6 d'aguest llibre és del
1931, i ja feia I'esmentat comentari sobre Taylor. Tot citant a G.R.S. Meade, John H. Muirhead afegeix:
"though they (els critics) knew more Greek, he knew more Plato”. Surprenenment perd, l'any segiient,
1931, John H. Muirhead publick una exhaustiva histdria de l'idealisme anglo-saxé: The Platonic
Tradition in Anglo-Saxon Philosophy, en 446 pagines, i no fa cap esment ni un de Taylor.
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dinou, va atreure uns primers lectors de Platé forca significatius, encara que també
aconseguf d' espantar-ne d' altres. Acostem-nos, doncs, a la seva historia.

2. En comencar aquell segle, "Plato was a dangerous creed to profess"65, ja que, a més
de hieratic era hergtic 1 marginal respecte de les creences establertes. Quinze anys abans de
I'esmentada celebracié vegetariana, cap a finals del 1789 quan Europa passava un dels
trangols més desestabilitzadors de la seva historia social, a les vitrines de les lLiibreries més
agosarades de Londres havia aparegut un misteriés pamflet que duia el titol pertorbador de A
New System of Religion. Ni I'autor ni I'editor no hi figuraven: L'inic indici n'era el
nom de la ciutat &' Amsterdam, falsament imprés segons Notopoulos6?. Tot i la simulaci6,
I' estil resultava familiar als lectors avesats que 1'any 1787 havien llegit la traduccié de les
Mystical Initiations or Hymns of Orpheus, obra de Thomas Taylor on la seva
defensa del politeisme es feia palesa en la introduccid i en les notes. Aquesta estranya fe
pagana explica el sentit d' una salutacié tan criptica com aquella del catorze d' abril del 1814,
quan celebrava 1' adveniment del nou credo. Ell mateix havia adoptat un to provocador quan,
a la primera pagina dels seus Commentaries of Proclus, també del 1789, imprimi la
seva declaracié de principis, tot parafrasejant, amb certa ingenuitat o molta ironia, una satira
d'Isaac Disraeli6®: "Mr.T. Taylor, the Platonic Philosopher and the modern Plethon,
consonant to that philosophy, professes polytheism"6%. 1, aixi, trobem que a Taylor, per
platdnic i pletdnic, se I'havia acusat, entre d'altres coses, de sacrificar un xai i un bou a
Jtpiter, de substituir la Verge Maria per Venus, Crist per Cupido, i de tenir gats i gossos
portadors en realitat d' inimes humanes transmigrades79. o

En ple segle de les llums, Taylor, artifex de I'insdlit opuscle, parlava amb solemnitat,
i en nom de Platd, d'una pluralitat de déus que existirien entre el Demiiirg de la natura i la
humanitat. Aquestes divinitats, i no pas la sort ni la providéncia, determinaven, segons ell, Ia
vida de les persones, i eren assequibles mitjancant oracions i sacrificis. La veritat €s que el
seu quadre de la realitat reflectia molt més I' empremta del barroquisme teologic de Procle que
no pas I'idealisme platdnic. I n'és la prova el fet que Taylor, tot responent als atacs contra els
seus treballs i les acusacions de desfiguracié del platonisme adrecades a Procle pel Platonista

66, Kathleen Raine, 'Thomas Taylor, Plato and the English Romantic Movement", p. 105.

67 James A. Notopoulos, "Shelley and Thomas Taylor", p. 509: "it bore the manifestly false imprint of
'Amsterdam'™,

68, Kathleen Raine and George Mills Harper, Thomas Taylor, the Platonist: Selected Writings,
p- 39.

69 Ibid. p. 40

70, 1bid.
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de Cambridge del segle XVII Ralph Cudworth7!, sostingués que: "I must confess, that I
never found any thing in Proclus, but what by patient thought, accompanied by a sincere and
vehement thirst after truth, I have been able to fathom"72. Notopoulos, a més, informa que,
en el prefaci a la seva edicié de quatre didlegs platdnics -la qual, per cert, Shelley posseia-73,
Taylor havia escrit: "The present volume was composed with an eye to the commentaries of
the latter Platonists"74. Es interessant, doncs, de tenir en compte 1'observacié del critic
David Newsome, en el sentit que el platonisme de les darreries del segle divuit cal cercar-lo
dins la tradici6 esotérica abans que en la tradici6 classica’s.

Podriem afirmar aleshores que el Ficino britanic era un platonista fervorés,
convertit a la seva fe per la intensitat espiritual de I' hermenéutica neoplatonica’6. A més, com
que creia per a entendre, no es va qiiestionar si el Platé de I'obra escrita i el de la seva
devocié incondicional eren la mateixa persona’?. Aix{, trobem que, en la versié que féu de la
Platonis Theologia de Procle, "the Platonic reader will find all his doubts on the subject
fully solved ... I only add, that every ingenious mind may be convinced ... that the latter
Platonists were not perverters of their master's theology, as is ignorantly asserted by verbal
critics and modern theologists"78. Que quedi clar, doncs, que per a Taylor el platonisme era
una religi6 abans que un sistema de pensament’?, i que "that sublime theology ... was first
obscurely promulgated by Orpheus, Pythagoras and Plato, and was afterwards
perspicuously unfolded by their legitimate disciples"89.

7t Ralph Cudworth, Intellectual System, p. 306, citat per Kathleen Raine i George Mills Harper,
Thomas Taylor, the Platonist: Selected Writings, p. 30: "Proclus had some peculiar fancies
and whims of his own, and was indeed a confounder of the Platonic theology, and a mingler of much
unintelligible stoff with it". :

72 Ibid. p. 30.

73, Cratylus, Phaedo, Parmenides and Timaeus. Cf. James A. Notopoulos, "Shelley and Thomas
Taylor", p. 507. La copia personal de Shelley és a la Bodleian Library, a Oxford.

74 James A. Notopoulos, "Shelley and Thomas Taylor", p. 507.

75. David Newsome, Two Classes of Men: Platonism and English Romantic Thought, p. 9.

76, El mateix Thomas Taylor va escriure un text intitolat: The Platonic Philosopher's Creed, el qual
apareix en Kathleen Raine and George Mills Harper, Thomas Taylor, the Platonist: Selected
Writings, pp. 439-445,

77, Es interessant el comentari sobre Taylor del Dictionary of National Biography de l'any 1898:
“Critical faculty he had none. No doubt of the historic personality of Orpheus ever crossed his mind".
Idem amb Plat6. La meva font és Kathleen Raine and George Mills Harper, Thomas Taylor, the
Platonist: Selected Writings, p. 45.

78 James A. Notopoulos, "Shelley and Thomas Taylor”, p. 507.

79, Cf. Timothy Webb, English Romantic Hellenism, 1700-1824, p. 181. Sobre Taylor: "Plato
was not the father of a philosophy but the inheritor of an unrecognized religious tradition".

80_ Citat per Kathleen Raine and George Mills Harper, Thomas Taylor, the Platonist: Selected
Writings, p. 17.
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Encara que Taylor no va ser mai gaire propens a identificar-se amb els seus
col.legues platonics del segle XV a Bizanci i Floréncia, ni amb llurs hereus britanics -els
Platonistes de Cambridge-, la llista de notables que ell elabora correspon, aproximadament, a
la relaci6 dels "filosofi religiosi" inspiradors de Pico i de ! auténtic Ficino: Orfeu, Pitagoras,
Filolau, Plot i Procle81. Malgrat que I'ambigiiitat pagana i catdlica del cap de I' Académia
platdnica florentina 1'incomodava, Taylor va heretar -fins a I'abds, segons alguns critics82-
el to de la celebrada traduccié llatina feta per M. Ficino, a més de la concepcié del platonisme
com a doctrina secreta, impregnada de "sacra divinorum mysteria"83, els arcans de la qual
també calia congixer en la practica, com si es tractés d'una religio.

I, puix que I'estil de vida de I' adepte consisteix a complir certes normes, Taylor
decretd que la nova religié, a més de platonica -0, pel mateix fet de ser-ho- havia de ser
vegetariana. Tot seguint Porfiri, el tractat sobre I abstinéncia del quai®4 havia traduit, el
gentile priest of England va esdevenir un pal.ladf del régim orfic, €s a dir, del menjar
vegetarid. Platé havia parlat de la dieta vegetal de les comunitats drfiques en Les Lleis® i,
segons Didgenes Laerci®¢ -seguit per Ross 87-, Aristdtil hauria deixat un testimoni semblant
sobre els pitagdrics. Perd Taylor, a més, va interpretar que tant el fildsof de I' Academia88
com Ploti8? havien advocat per la privacié de camn en recomanar una vida ascitica per al
filosof que cerca I' alliberament corporal. El modern Pletho, per tant, no podia ésser menys, 1
heus aqui que el trobem a 1'edat de cinquanta-sis anys presidint un convit d'iniciats sota el
gran precepte Orfico-pitagoric.

81, Cf. Paul Oskar Kristeller, Il Pensiero Filosofico di Marsilio Ficino, pp. 16-19.

82 E] critic de I'Edinburgh Review 14 (1809), p. 206: "It will now amuse the reader, after having seen how
unlike the translation of Mr.Taylor is to the Greek of Plato, to perveive how similar it is, on the other
hand, to the Latin of Ficinus". :

83, Ibid. p. 17.

84 De Abstinentia, Cf. W.K.C. Guthrie, A History of Greek Philosophy, Vol. 1, pp. 193-195.
Sobre la traduccié de ThomasTaylor, vegen James A. Notopoulos, "Shelley and Thomas Taylor", p. 513.

85, Lleis VI, 782 c-d: "those of us men who then existed lived what is called an '‘Orphic life', keeping
wholly to inanimate food and, contrariwise, abstaining wholly from things animate”.

86, Diogéne Laérce, Vie, Doctrines et Sentences des Philosophes Illustres, vol.2, livre VIII, p.
129: "il défendait de manger la chair des animaux ... comme Aristote en témoigne dans sa Constitution
délienne”. I, p. 131.

87. W.XK.C. Guthrie, A History of Greek Philosophy, Vol.l, p. 188. Perd Guthrie dubta de
I'autenticitat del testimoni d'Aristotil i en la nota corresponent observa; “it is not quite clear that it does
not belong to Alexander Polihistor”. En tot cas, €l que és versemblant és que Taylor el deu haver donat
per bo.

88, Cf. El Politic 271e: "So it befell that savagery was nowhere to be found nor preying of creature on
creature”. I Fedé 81e : "those who have trained themselves in gluttony, unchastity and drunkenness,
instead of carefully avoiding them, will naturally join the company of donkeys or some such creatures,
will they not?"
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Amb tot, els critics el continnaven tractant amb la mateixa implacabilitat, amb els
qualificatius de "madman"(1787%0), "half-witted Taylor" (Horace Walpole, 178991),
escriptor "virulent” (1805°2), "most ignorant author” (1809 -probablement segons James
MilP3), "an ass" i "so great a fool" (1825%4), per donar-ne només una petita mostra, Aixi, el
petit tractat sobre una religi6 alternativa del 1789 havia estat rebut amb burles i menyspreu, i
considerat gairebé un manual de fetitxisme. Perd Taylor, d' una banda, tenia Ia pell dura dels
profetes incompresos i, d' una altra, comptava amb prosélits -0, simpatitzants, si més no- de
gran valua entre la intel. lectualitat contestataria del moment. Qui era i amb qui es feia aquest
platonista singular que va modelar la introducci6 furtiva de Platd, o aquella mena de guerra
santa per recuperar una imatge transcendentalista del mén a la primeria del segle dinou?

3. Thomas Taylor va néixer a Londres I'any 1758, de pares "obscure but worthy"95, la
dissidéncia del anglicanisme dels quals li va impedir d'antuvi I'ingrés a Oxford o
Cambridge. Tampoc no va poder cursar estudis a la Universitat d' Aberdeen com tenia
previst perqué es va casar d'una manera un xic inesperada i es troba en la necessitat de
treballar per mantenir la familia®. En un pais on el prestigi académic i social estava gairebé
monopolitzat per les dues grans universitats, ja era prou desavantatge de no anar-hi®7, perd
tenir pretensions intel. lectuals sense estudis superiors de cap mena era un entrebanc molt
greu, fins i tot per a personalitats de la talla de Keats o George Grote. Al meu parer, i aquest
punt ¢l tocar€ a la fi del capitol, Taylor arrossegi sempre un cert sentiment de frustracié

89 Enneada 111, 6, 5: "Purification is the awakening of the soul ...when, risen above the turbid exhalations
of sensuality and superabundance ... it has so reduced the body that it may be tranquilly carried”,

90, James A. Notopoulos, "Shelley and Thomas Taylor", p. 509: "the few reviews that condescended to
notice the pamphlet were almost unanimous in setting it down as the work of a madman".

91 Citat per Kathleen Raine and George Mills Harper, Thomas Taylor, the Platonist: Selected
Writings, p. 27.

92 The Monthly Magazine Vol. 18, N® 124, (Tanuary 1805), p. 579,

93, Es tracta de la molt anomenada critica de {'Edinburgh Review 14 (1809}, que, com ara molts articles de
I'poca, no duu la firma de l'autor. Hi ha indicis que es pugui tractar de James Mill, com suggereix F.M,
Turner, The Greek Heritage.in Victorian Britain. O, si més no, d'un intel.lectual escocés de
prestigi aleshores, com indica James A. Notopoulos, "Shelley and Thomas Taylor", p. 502: "presumably
a leading scholar of the day".

94 1a ressenya del Blackwood’s Magazine de juny 1825, citada per per Kathleen Raine and George Mills
Harper, Thomas Taylor, the Platonist: Selected Writings, p. 24.

95, WE.A. Axon, Thomas Taylor the Platonist: a Biographical and Bibliographical
Sketch. Atencié que no és el mateix del text autobiografic de Thomas Taylor, "Mr. Taylor the
Platonist”, editat per Axon perd no escrit per ell, i publicat també en Kathleen Raine and George Mills
Harper, Thomas Taylor, the Platonist: Selected Writings, p. 123,

96, Tota la informaci6 biografica prové de Kathleen Raine i W.E.A. Axon en Kathleen Raine and George
Mills Harper, Thomas Taylor, the Platonist: Selected Writings,

97, E.g. Ruskin, en Jan Morris, Oxford, p. 157: "Now, therefore, and now only, the University has become
complete in her function as a teacher of the youth of the nation, to which every hour gives wider
authority over distant lands".
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envers la ciutat de les agulles i la seva elit, les quals deia que li inspiraven una profunda
malenconia i avorriment?8,

Pobre, sine nobilitate, malaltis i, a sobre, amb pocs coneixements de grec, va
traduir Procle, Platé, Plotf, Pausinies i un nombre excessin de textos a canvi de
remuneracions ridicules. Un cop de sort el va acostar, perd, a l'extravagant Charles
Howard, onz& Duc de Norfolk, Whig radical, famés, també ell, per un brindis encara més
perillés que el del seu futur protegit. Es a dir, que mentre aquest tltim invocaba 1 arribada
dels déus pagans, 1 aristdcrata progressista, havia proposat en una memorable ocasié de
brindar "to cur Sovereign, the People™?, tot deixant bocabadada la distingida concurréncia
que I'acompanyava. Howard era un personatge curiés, catdlic dissident, parlamentari
infatigable, mecenes de les lletres, president de la Society of Arts des del 17941004, a
més -detall molt significatiu-, amic de la familia Shelley, correligionari politic del pare del
poeta i un aliat afable i paternal de I' autor del Queen Mab.

La seva relacié de mecenatge amb Taylor deu datar dels anys 90, ja sigui del 1792101
o0 €l 1796102 i va consistir a financar-H la traduccié completa de I' obra platdnica. En tot cas,
Taylor va concloure la tasca colossal de revisar els nou dialegs traduits per Sydenham, i de
traduir, presentar i comentar tot Platé, incloses les cartes, I'any 1798. I, aixi, la primera
versi6 integral en angles del Corpus Platonicum va sortir a la llum I'any 1804, en cinc
luxosos volums, poc després de la precog edicié italiana, tot esdevenint la segona versié
completa de Platé en un idioma modern103. Segons Kathleen Raine, tedsofa i estudiosa de
Taylor, el Duc de Norfolk guardava amb gran zel els toms de I' esoteric traductor, i adhuc els
tenia amagats al seu castell d' Arundel, a Sussex194. Tanmateix, I'aristocratic mecenes no en
va tenir prou de costejar la traduccié de Platé al filosof politeista, sind que, a més "Under the
patronage too of the same gentleman, he (Taylor) has translated the greater part of Aristotle's

98, Cf. Kathleen Raine and George Mills Harper, Thomas Taylor, the Platonist: Selected
Writings, pp. 19-20.

99 Richard Holmes, Shelley, The Pursuit, p. 95.

100, Thomas Taylor,"Mr. Taylor the Platonist”, p. 119.

101, 1'any 1792, si considerem la data de publicaci6 del seu primer didleg platdnic. Cf. Frank B. Evans,
"Platonic Scholarship in Eighteenth-Century England”, p. 107, assenyala el Fedre, com a la primera
traduccio de Platé feta per Taylor.

102 g; prenem com a referéncia el seu escrit autobiografic, Thomas Taylor,"Mr. Taylor the Platonist”, p.
120, seria l'any 1796 quan va rebre l'encarrec per part de Howard, de revisar i traduir el Corpus
Platonicum. En aquest darrer cas, ¢l temps invertit s'acostaria al miracle, puix que Taylor, diu d'ell
mateix que: "This great undertaking we understand he accomplished in the space of about two years",

103, Jpid. p. 120, i Frank B. Evans, "Platonic Scholarship in Eighteenth-Century England”, p. 107.
104, Kathleen Raine, ‘Thomas Tayler, Plato and the English Romantic Movement", p. 103.
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Nichomachean Ethics"105, fet que va comentar el Duc al jove Shelley durant I'estada
d'aquest 1ltim a la seva residéncia de Greystoke -un desembre de 1811106, Al capdavall,
Charles Howard tenia prou confianga i familiaritat amb el poeta com per haver intentat de
reconciliar-lo amb el seu pare en algunes de les ferotges baralles que els havien distanciat.

O fou més aviat I'escriptor Thomas Love Peacock el possible vincle entre Shelley i
Taylor, malgrat no haver fet esment de la traduccié d'aquest dltim en les seves critiques a la
minsa cultura classica de I' época? Hi ha gairebé unanimitat a I' hora d' establir I' amistat entre
Peacock i el Ficino britanic, ja que la neta del primer afirma: "My grandafather's friends
were especially Mr. Macgregor Laird and a remarkable man, Mr. Thomas Taylor, ...
commonly called Pagan Taylor who always addressed grandpa as Greeky Peeky"107, Es
parla d'una avinenca entre tots dos amics i el poeta romantic respecte del politeisme i el régim
vegetarid, i fins i tot de la influéncia de Taylor en Peacock, i potser també en Shelley, pel que
feia a llur fobia envers els accents grecs108.

Un altre lligam important entre el fildsof paga i 'autor del Queen Mab era,
tanmateix, la mare difunta de Mary Godwin, esposa de Shelley, "the celebrated Maty
Woolstonecraft"10?, amb qui el controvertit traductor de Platé havia compartit casa i tertiilies
durant gairebé tres mesos, i la poca disposicié doméstica de la qual il lustra amb els
comentaris segiients, tot parlant de si mateix en tercera persona: "Mr. T. observed, that he
afterwards called on her ... and that he has there drunk wine with her outof azea cup ... she
did not give herself the trouble to think whether a wine- glass was not a necessary utensil in
the house"110, Taylor afegf que ella li havia comentat que només es casaria amb 1'home que
tingués la gentilesa de trucar porta de la seva habitacié abans d' entrar, Aparentment, William
Godwin va complir aquest requisit. Taylor qualifica els detalls esmentats de "eccentricities,
which would not have been worthy of remark in a woman of less merit"111. I, abans de
cloure ¢l tema, vol deixar constincia que I' admiracié, tot i que amb matisos, era reciproca.
Explica, doncs, que "she often heard him explain the doctrines of Plato, and was always
pleased with his conversation on that subject"112. ;S'acosta Shelley a Taylor i a la seva
obra, potser, a través del seu sogre William Godwin, marit de la illustre finada?

105, Thomas Taylor en "Mr.Taylor the Platonist”, p. 120.

106, Richard Holmes, Shelley, The Pursuit, p. 95.

107 yames A.Notopoulos, "Shelley and Thomas Taylor", p. 515
108 1pig. p. 504, n, 11.

109, Thomas Taylor "Mr.Taylor the Platonist", p. 113.

U0, jpid.

111 1pjg.

12 1pig.
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Politicament, €l conservador Taylor i el lliberal Godwin tenien poc a dir-se, perd recordem
que I'autor de Political Justice apareix entre els comensals d' aquell misteriés sopar del 14
d'abril del 1814, i era molt amic de John Frank Newton, el president de I associacié
vegetariana.

Es Thomas Jefferson Hogg, el company intim de Shelley a Oxford, qui déna un
testimoni més concret, tot i que massa breu, sobre la lectura de Taylor en aguells dies: "We
had several of the publications of the learned and eccentric Platonist, Thomas Taylor"!13 (el
subratllat €s meu). Tots dos adjectius indiquen I' ambigititat de la reputacié de Taylor: Era el
curs 1810-11, i tant Platd6 com Taylor eren personae non gratae a la Universitas
Oxoniensis. Per tant, aquestes lectures, que Shelley substituiria poc després per la versié
grega original, s'havien de fer d'amagat. En qualsevol cas, sembla clar que sf que es fejen,
com ho proven el testimoni de Hogg -el qual esmenta la versio francesa de Dacier i I anglesa
de Taylor- i la possessié per part de Shelley d'un volum de l'edicid de I eccéntric
platonista, que incloia el Fed6, el Parmeénides iel Timeu i que ara forma part de I' arxiu
historic de la Bodleian Library. Com que no hi ha gaires més evidéncies de la influéncia
directa de Taylor en Shelley, Notopoulos conclou que: "Taylor, the romantic interpreter of
Plato, influences Shelley in a less overt manner, but no less surely"114, Tanmateix, no era
Shelley I' tinic romantic afectat per les versions neoplatonitzants del Ficino britanic: El critic
J. L. Lowes, segons I'esmentat Notopoulos, va trobar una copia anotada del Platé de Taylor
a la biblioteca de Wordsworth!13 -encara que el poeta dels llacs no abundi mai en al.lusions
a Plat6-, pero €s possible que fos més aviat Coleridge, el seu soci literari, qui I' hagués fornit
d'un platonic feeling!18.

El mateix Coleridge, per la seva banda, toti que es queixés que "I had the additional
misfortune of having been gossipped about as devoted to metaphysics, and worse than all to
a system incomparably nearer to the visionary flights of Plato, and even to the jargon of the
mystics, than to the established tenets of Locke"117, era un platonista per confessié
propiall8. Perd, malgrat ésser un lector acurat i constant de filosofia, tampoc no palesa

113 yames A Notopoulos, "Shelley and Thomas Taylor", p. 504.

114 1pid. p. 503.

115, 1bia. :

116, Cf. HW. Garrod, Wordsworth: Lectures & Essays, p. 115, en parlar de 1la Ode on
Immeortality: "The ultimate source of the doctrine of reminiscence is, of course, Plato and the Neo-
Platonists. The immediate source, however, upon which Wordsworth drew can hardly be in doubt. It was
not Plato, but Coleridge”.

117 Samuel T. Coleridge, Biographia Literaria, p. 283.

118, . Samuel T. Coleridge, Collected Letters of S.T. Coleridge. Vol.V, 1820-1825, pp. 13-15.
Letter to James Gooden, 14th January 1820: "With regard to Philosophy, there are half a dozen things,
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gaires vestigis de la seva lectura de Taylor!1?, wret de la segiient cita i)ublicada per J. D.
Campbell i que ens ha arribat via Notopoulos: "Metaphysics, and poetry and 'facts of mind'
(i.e., accounts of all strange phantasms that ever possessed philosophy-dreamers, from
Theuth the Egyptian to Taylor the English Pagan) are my darling studies"120, J. H.
Muirhead parla d'un rellancament del platonisme a Cambridge quan aquest altre gran poeta
dels llacs hi cursava estudis 1'any 1791: "it is important to remember the revival of Platonic
studies in that University in these very years through the translations of Thomas Taylor, of
which Coleridge could hardly have failed 1o take notice™121,

Nogensmenys, s"hauria de matisar la relacié que estableix Muirhead entre Taylor i
Coleridge a través de Cambridge, ja que hi ha tesis enfrontades sobre I'abast de
I'ensenyament de Platé en aquella institucié académica. Podem afirmar, perd, que, després
del ressorgiment de Platé al X VII amb I'escola dels Platonistes de Cambridge, va haver-hi
un buit durant el segle XVIII, tal i com a la década dels 1730 observi el poeta Thomas
Grayl22. Aixd no obstant, sembla ser que en el primer quart del segle dinou va rendixer
I'interés per Plat6 a I'esmentada universitat, segons indica Richard Jenkyns!23, Tanmateix,
podria haver estat la influéncia de Coleridge a Cambridge i no vice versa, ¢l factor que
estimula I'estudi de I' obra platonica a Bishop Thirlwall, Julius Hare, F. D. Maurice i al club
platonista fundat aleshores en aquell centrel24, Es tractava, perd, d'un Platé passat pel
sedas de I'anglicanisme i de I'idealisme, i no pas pel tint iniciatic d'un Taylor. Cambridge,
més interessada en la cidncia i en la idea de progrés, va participar de forma més aviat discreta
en el revival hellenista, i no va ser cap gran plataforma de difusié de les polémiques
traduccions del Ficino britinic!25. Es, doncs, versemblant que fos la germanofilia de
Coleridge alld que el va connectar personalment al platonisme, al neoplatonisme i a Spinoza,

good & bad that in this country are so nick-named, but in the only accurate sense of the term, there
neither are, have been, or ever will be but 2 essentially different Schools of Philosophy: the Platonic and
the Aristotelean. To the latter, but with a somewhat nearer approach to the Platonic, Emmanuel Kant
belonged; to the former Bacon & Leibniz and in his riper and better years Berkeley -And 1o this I profess
myself an adherent - nihil novum, vel inauditum." .

119 gl notable Raymond Klibansky, fa esment de la lectura platonica de Coleridge via Taylor en Plato's
Parmenides in the Middle Ages and the Renaissance, en The Continuity of the
Platonic Tradition, p. 48. Perd la seva font és John H.Muirhead, Coleridge as Philosopher, p.
38.

120, James A. Notopoulos, "Shelley and Thomas Taylor", p. 503.

121, John H. Muirhead, Coleridge as Philosopher, p. 38. Malauradament no fa referéncia a cap
document.

122 Frank B. Evans, "Platonic Scholarship in Eighteenth-Century England” p. 107.

123 Richard Jenkyns, The Victorians and Ancient Greece, p. 228.

124 pavid Newsome, Two Classes of Men, p. 78.

125, James Bowen: "Education, ideology and the ruling class”, en G. W. Clarke, Rediscovering
Hellenism, p. 162.
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en tant que filosofies que es troben en I'arrel del romanticisme alemany. Que aleshores
Coleridge llegis el Platé de Taylor era previsible: D'una banda, l'inici dels seus estudis
universitaris coincideix amb les primeres versions del traductor vegetaria, i, de I'altra, cal
tenir present que la sensibilitat del moment afavoria una lectura dramatica i commoguda dels
dialegs, i Taylor, a més de ser-ne I' tinic introductor, tenia el cachét adient.

4. En qualsevol cas, és forca probable que ni Coleridge ni Wordsworth -distanciats dels
cercles de la intelligentsia londinenca- no hagin tingut mai cap contacte personal amb el
nostre platonista. Aixd no obstant, Kathleen Raine i el critic George Mills Harper, seguits
sense réplica per David Newsome!26, proposen, potser per tal de fer la histdria més
atractiva, la tesi d'una relacid, almenys correligiondria, entre el"Taylor platonista o
pitagdric i William Blake opinié fonamentada en I' escrit autobiografic del mateix Taylor 1 en
certes coincidencies i afinitats entre tots dos personatges!27. Pel que fa al nucli de la giiestis,
jo discrepo de Ilur hipdtesi. Es a dir, crec que les experiéncies religioses i el marc individual
de pensament de tots dos personatges, Blake i Taylor, sén dissemblants. Amb tot, he de
recongixer també, que llur tria de temes i alguns punts de referéncia palesen una mena
d' afinitat formal, 1'analisi de la qual ens servird per endinsar-nos en I'univers filosdfic i
religiés del Platd vuitcentista,

En l'esmentat escrit autobiografic Taylor -sempre en tercera persona, i sense
especificar la data- explica com va establir contacte amb un dels homes determinants en la
implantacié del Gusto Greco:1 escultor John Flaxman, rebatejat, a 1'estil de I'¢poca, amb
el sobrenom del Fidias de Yorkshirel28. La trobada tingué lloc en una taverna on
Taylor, aleshores un modest empleat de banc, prova de fer la demostracié d'un invent.
L'exhibicié fou un fracas, perd suposd un canvi de vida per al llavors desconegut
platonistal?, fins al punt que, si ens hem de refiar del seu propi testimoni, un dels

126 David Newsome Two Classes of Men. Newsome déna aquesta amistat per segura, perd la seva font
és la nostra, és a dir, Kathleen Raine i George Mills Harper. Cf. Op.cit. p. 35: "Blake ... reinforced by
his friendship with Thomas Taylor...", i p. 70.

127. Kathleen Raine, 'Thomas Taylor, Plato and the English Romantic Movement", p. 104: "Flaxman
invited for Taylor's lectures a distinguished audience ...which certainly must have included ... Flaxman's
close friend and fellow Swedenborgian, William Blake".

128 william Gaunt, Victorian Olympus, p. 13: "The merit of the Parthenon sculptures was to begin
with a matter of some doubt, but John Flaxman, the "Yorkshire Pheidias’, recognised their guality at
once".

129 Thomas Taylor "Mr.Taylor, the Platonist”, en Kathleen Raine and George Mills Harper, Thomas
Taylor, the Platonist: Selected Writings, p. 114: "This exhibition, however, procured Mr.T.
such friends as at length enabled him to emancipate himself from the banker's, and procure subsistence for
himself and his family by literary toil".

25



espectadors, Mr. L.130,"it seems, mentioned him thrice to his majesty, who was pleased to
enquire after his family, and to express his admiration of Mr.T' s. ardour and perseverance in
the pursuit of knowledge"131. Malauradament per a Taylor, Sa Majestat George III, no li
oferf cap mena d' ajut. Simés no, en canvi, el Fidias anglés recolzi el Ficino local d'una
manera que aquest no oblida mai. I gairebé d'un dia a I'alire, Thomas Taylor es troba al bell
mig del Greek Revival.

Flaxman, estudiés de la literatura grega a més d'escultor de [Ieternital3? i
col.laborador del conegut ceramista Josiah Wedgwood, convida Taylor a fer una série de
dotze conferéncies sobre Platd a casa seva. Ara bé, Flaxman, "more and more of a
Grecian"133, era molt amic de Blake, que havia conegut a Ies escoles de la Royal Academy i
que aleshores treballava en els seus tractats There is no Natural Religion i All
Religions are One. Blake era, al seu torn, molt amic del pintor anglo-sufs Henry Fuseli,
conservador del Museu Britanic, traductor de Winckelmann a I' anglés i, com ja haviem vist,
un dels testimonis de primera fila de I arribada a Londres dels marbres de I auténtic Fidias,
més coneguts en aquell pafs pel nom un xic pedant de "els marbres d'Elgin”. Durant I' Gltima
decada del segle, Blake travessava el seu perfode més abrandadament classicista i, segons
Raine, no va mostrar cap recanga a dir que "the purpose for which alone I live is to restore
the lost art of the Greeks"134,

Pel seu cantd, Flaxman havia estat I'introductor de les famoses repliques fetes del vas
de Barberini per Wedgwood -dit ¢l Portland Vase-, quan I'any 1784 Sir William Hamilton
dugué la peca a territori britanic!35. Pocs anys després, Erasmus Darwin, amic de
Wedgwood, contractd Blake per il. lustrar I' esmentat vas en el seu llibre Botanic Garden,
el qual incloia un tractat sobre els misteris eleusins, mentre que Willey Reveley aconseguf
que 1'autor dels Songs of Innocence and Experience fes uns gravats per al quart
volum de The Antiquities of Athens de Swmart & Revett, I'any 1794136, Mentrestant,
Taylor publicava, vers els anys 1790 o 1791, un treball sobre els Mysteries of Eleusis

130, 7bid, P. 115. Nota de I'editor: "Bennet Langton, a great friend of Dr.Johnson, whom he succeeded as
Professor of Ancient Literature at the Royal Academy in 1787".

131 1bid, p. 115.

132 Carta a Flaxman: "Dear Sculptor of Eternity”, en Blake, Complete Writings, p. 801,

133 1bid. p. 798.

34 Kathleen Raine, 'Thomas Taylor, Plato and the English Romantic Movement", p. 105. Raine cita perd
no remet pas a cap font, 1a qual cosa fa que sovint les seves referéncies siguin ingarantibles. El que si és
cert €s que en el prefaci a Milton, a Poem in (1) 2 books, escrit i il.lustrat entre 1804 i 1808,
Blake es desdiu radicalment. Cf. Blake, Complete Writings, p. 480: "We do not want either Greek or
Roman Models if we are but just & true to our own Imaginations".

135, Kathleen Raine, "Thomas Taylor, Plato and the English Romantic Movement®, p. 104
136, Carta a Willey Reveley, Octubre 1791, en Blake, Complete Writings, p. 790.
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and Dionysius137, Per bé que els dos homes no es coneguessin, almenys estaven
felacionats, puix que cadascun tenia un paper a jugar en aquell dessegfall de llum i de gloria
gregues que Blake havia presagiat per a Europal38. Stuart, Revett, Flaxman, Fuseli i Blake
senyorejaven en els ambits de les arts i de les Hetres, perd, pel que feia a la teologia i a la
metafisica, i a falta de rivals qualificats, "It was Taylor”, diu Raine, "who was to provide the
philosophic foundations of the Greek Revival"139,

Amb tot, i com en els casos de Shelley i Coleridge, hom sap ben poca cosa de la
relacié entre Blake i el Pleté anglés. Raine i Harper acaricien la idea que la plana major del
Grecian Gusto, Blake inclos, assistf a les classes de Taylor i es deixa arrossegar pel seu
encis mistéric. Malauradament, I' inica prova al respecte és la paraula del mateix Taylort40. I
pel que fa a la seva influéncia sobre Blake, els indicis s6n aillats i indirectes, i amb
apreciacions de Platé que, de vegades, fins i tot resulten oposades. Entre el 1784 i el 1785
Blake va escriure la satira inacabada An Island in the Moon, en la qual el personatge
conegut com "Sipsop the Pythagorean” podria haver estar inspirat en Taylor segons Raine i
Harperl4! -i tamb¢ segons un estudiés més imparcial, Geoffrey Keynes, editor de Blake en
I' Oxford University Press!42. D'altra banda, la pertinenga de Flaxman i Blake al cercle de
seguidors de Swedenborg a Londres, I'any 1789143, podria haver estat un altre factor de
coincidéncia amb Taylor, si tenim en compte que Ja Theosophical Society, precursora de
I'esmentat cercle, considerava els escrits del traductor platonic com a part del seu
patrimonil44. Perd, tot i que Blake escrivi I'any 1799 que "that which is Grand is
necessarily obscure to Weak men"143, i que I'any 1808 es declara contrari al coneixement de
I invisible -"Obscurity is Neither the Source of the Sublime nor of any Thing Else"146-,

137 ¢f. Kathleen Raine, 'Thomas Taylor, Plato and the English Romantic Movement", p. 104.

138 Biake, Complete Writings, p. 797.

139 Kathleen Raine, "Thomas Taylor, Plato and the English Romantic Movement", p. 105.

140, Thomas Taylor "Mr.Taylor the Platonist"”, pp. 114-5.

141, Op.cit. p. 14. :

142 Op.cit. p. 884, § 44: "but it is possible that 'Sipsop the Pythagorean' is Thomas Taylor, the Platonist”.

143 per a Blake, vegeu M.L. Cazamian, William Blake, pp. 23-24. No queda clar si Foriginal és en
llengua castellana o francesa. Per Blake i Flaxman: Kathleen Raine, 'Thomas Taylor, Plato and the
English Romantic Movement", p. 104, i Serge Hutin, Les Disciples Anglais de Jacob Boehme,
p. 164, Hutin considera que les relacions de Blake "avec la Nouvelle Eglise ... ne furent, en definitive,
qu'un épisode éphémére”.

144 gathleen Raine and George Mills Harper, Thomas Taylor, the Platonist: Selected Writings,
p. 10 (i passim): "It was in the context of the theosophical movement that Yeats and AE came to know
Taylor, and they no doubt read his work in the reprints and new editions promoted by the Society".

145 David Newsome, Two Classes of Men, p. 71

146 Annotations to Reynolds", en Blake, Complete Writings, p. 473. Sobre la seva lectura dEdmund
Burke, Cf. Op.cit. p. 908.

27



alhora va situar Plat6 entre aquells” wisest of the Ancients"147 que creien "what is not too
Explicit as the fittest for Instruction"148,

Per tant, aix{ com I' ambient espiritista i teosofic de la fi del divuit irradiava aquella
mena de voluptuositat mistica que potencia Taylor, Plaié també havia estat per a Blake un
creient en la visi6 i en la revelacié divines!49. Anys més tard, perd, el pintor i poeta,
iconoclasta i temperamental, oscil.lava entre el respecte al "Spirit of Plato" del seu admirat
Milton150 -sobretot a partir del Timeu i el mite d'Er en la Re publica-, i un menyspren pel
moralisme i I'autoritarisme de Platé: "If Morality was Christianity, Socrates was the
Saviour"151, L'any 1820, Jests i la Biblia eren, segons ell, la dnica font de la religi6
vertadera: "Knowledge is not by deduction, but Immediate by Perception or Sense at once.
Christ addresses himself to the Man, not his Reason. Plato did not bring Life & Immortality
to Light. Jesus only did this"!52, Es clar que per "religié" Blake entén exclusivament
religatio amb la vivéncia de la divinitat, i no necessariament fe. Raine i Harper parlen d'un
hipotétic allunyament entre Blake i I' anti-cristia Taylor, cap aI'any 1802, quan, segons diu
de si mateix, el poetai pintor, ell renaixia de les cendres, "not unlike a Champion"153.

Es referiria Blake a les obscuritats cavernoses de la religiositat esotérica dels tedsofs
o simplement a un estat depressiu? Si més no, parla d'una recuperacié i un retorn al credo
cristia: "I am again Emerged into the light of day; I still & shall to Eternity Embrace
Christianity and Adore him who is the Express image of God"154, Provar de demostrar,
doncs, un ascendent directe de Taylor en Blake és, a hores d' ar;cl, ‘una tasca gairebé estéril,
D'una banda, els indicis sén minsos i, d' una altra, la personalitat esceptica i individualista de
Blake fa que sigui dificil d' atribuir-li submissions, si no és per rad d' amistat. En tot cas, tots
dos personatges van viure un mateix moment historic, en qué cohabitaven els monstres de la
fantasia obscurantista amb la raé il. lustrada, el materialisme novell de la indistria amb una
espiritualitat febril, els paisatges romantics, immensos i infinits, amb la crua duresa dels
alcaments populars, i el retorn als vells castells d'una Edat Mitjana més aviat tortuosa amb

147 1pid,
148 1bid,

149 Ibid. p. 473: "... they affirm'd their belief in Vision & Revelation. Plato was in Eamest ... They
believ'd that God did visit Man Really & Truly...".

150 Blake, "On the Illustrations to Milton", de 1816, en Blake, Complete Writings, p. 619: "The Spirit
of Plato unfolds his Worlds to Milion in Contemplation. The Three destinies sit on the Circles of Plato's
Heavens, weaving the Thread of Mortal Life ...".

151 »The Laocotn”, en, Blake, Complete Writings, p. 775.

152 "Annotations to Berkeley's Siris", 1820, en Blake, Complete Writings, pp. 774-75

153, Carta a Thomas Buuts, del 22 de novembre de 1802, en Blake, Complete Writings, p. 816.
154 Ibid. p. 815.
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I'encara timida evocacié de I Antiguitat Hel.lénica, concebuda com wun reducte
ultraevolucionat i, alhora, intacte. Es aixi com jo veig el mén on van anar a raure els marbres
de Fidias, els vasos i les urnes atiques, les formes doriques i la literatura poética i filosofica
de Grecia.

5. Els diversos fils del Gusto Greco semblen aleshores entrellagar-se en un sol teixit,
on la literatura, la pintura i I' escultura s' ajusten amb una harmonia inedita en 1' estética anglo-
saxona. I, davant d' aquesta evidéncia, hom es pregunta si va haver-hi realment un moviment
des d'Anglaterra cap a Grécia -€és a dir, si va existir un interés de tipus etnologic,
antropologic i politic per un pafs Hunya i poderds en el passat-, o bé si, com en el cas dels
"marbres d’Elgin", es tractd d' un segrest cultural i artistic. Es a dir, la qiiesti6 és d'esbrinar
¢l limit entre I' abast del movil arqueoldgici el d un consumisme d' antiguitats dirigit a fornir
d' espolis decoratius la imaginacid d'una Weltbild nordica, tan allunyada de la Mediterrania
com aliena al seu context. S'ha de reconéixer, perd, que en un principi fou aixi. Amb tot, i a
diferéncia de les fantasies gotiques i cavalleresques que només es nodrien de la historia i la
literatara, la recreacié hel lénica al.ludia, amb més o menys versemblanca, a una cultura
encara viva que comptava amb la realitat del poble grec i d' una geografia per descobrir.

El conjunt dels fets culturals i humans grecs fou presentat en primer lloc pels
arquedgrafs -en especial per les reproduccions de Stuart & Revett- i, més endavant, pel mén
de les lletres, on no es distingia gaire entre literatura, mitologia i pensament. A diferéncia del
revival grec victoria, el periode neo-hel.lénic de la fi del divuit, tret de I' arqueologia, no
exigia gaire rigor, siné més aviat viveéncia i intensitat, i €és aixi com la mitificacié tenia
lliceéncia per manifestar-se sense traves. En aquest sentit, Taylor era fill del seu temps i del
seu pafs, on, a més, com ja havia assenyalat Coleridge, no hi havia una tradicié metafisica
filosdficament fermal33. El Platé de Taylor, doncs, era més que un Platd; era, una mica a la
manera dels platonistes florentins Renaixentistes, "il Platone teologo, il divino Platone, il
pensatore religioso, il Mosé atticizzante"156: una fusié imaginaria de Pitagoras, de Ploti, de
Procle i de tot allo que a 1'autor li semblés adient.

En conseqiiéncia, el traductor Pagd, sense gaires complicacions, va casar la filosofia
d' Aristotil amb la de Platd, tot neutralitzant I oposicié tradicional amb la concisa sentencia:

155, Biographia Literaria, p. 158: "Great indeed are the obstacles which an English metaphysician has to
encounter ... one main object of my attempt was to demonstrate the vagueness or insufficiency of the
terms used in the metaphysical schools of France and Great Britain...", passim.

156, James Hanking, Plato in the Italian Renaissance, voll, p. 15.

29



"Aristotle did not essentially differ from Plato on the doctrine of ideas"157, Jes causes de la
qual analitzarem més endavant. Ara bé, podem avengar, ara per ara, que el component
personal domina les tesis de Taylor: A la realitat objectiva superposa una elaboracié interior
propia -el seu mon particular, cosa no gens sorprenent en un artista o poeta, perd sospitosa
si més no, en un suposat intérpret del pensament filosofic-, i aixd no va agradar. El fet és
que Taylor poetitzava amb la filosofia i la completava al seu gust, tal i com van fer els
estetes. Perd els severs critics anglesos, simplement hostils a la gosadia d' interpretar Platd,
encara no eren conscients de la significacié d'un Sturm und Drang ala britinica, ni del fet
de ser a les portes d'un Romanticisme que arribava condicionat per I'Alemanya pre-
romantica, on en parlar de Grécia ja s'havian barrejat sense inhibicions coneixement i
fantasia.

Aixi, per exemple, Winckelmann havia fascinat Europa amb la idealitzacié d'un art
hel. 1énic que no havia conegut in situ 138, un art que traspuava una superioritat espiritual i
racial que sovint s'estavellava contra la crua realitat de la Grécia contemporania, perd que
servi com a inspiraci6 i excusa per a la propia re-afirmaci6 nacional alemanyal59. Aquesta
situaci6 no es dona aleshores en una Anglaterra, que, malgrat la seva riquesa creixent, no era
encara la potncia orgullosa que podia competir amb la Grécia classica, la qual cosa ja feien
els paisos germanics169, tot seguint la crida fantasiosa de I' abat Winckelmann!61. Davant la
immensitat del llegat cultural hel.1nic i ]a seva diversitat respecte del mén anglo-saxd, els
anglesos, perd, també I'idealitzaren. En una primera fase van optar per admirar-lo, exaltar-lo
1, si calia, retocar-lo, tot contemplant-lo de Iluny mentre n' espoliaven les seves restes
arqueolodgiques, €s clar.

Aix0 no obstant, els dos processos d' aproximaci6 al fenomen grec estan vinculats. I
s1 Winckelmann en va fantasiejar, no ens hauria de sorprendre que també ho fes Taylor, atés
que 1" abat germanic a més d' establir alld que els estudiosos europeus havien de creure sobre

157 Citat per Kathleen Raine and George Mills Harper, Thomas Taylor, the Platonist: Selected
Writings, p. 25.

158, Cf. Richard Jenkyns, The Victorians and Ancient Greece, p. 13: "Neither Winckelmann nor
Lessing nor Goethe ever saw Greece for himself ... Winckelmann, the father of German hellenism, based
his idea of the Greeks on their sculpture; gazing at the Laocton in Rome",

159, Cf. James M. Osborn," Travel Literature and the Rise of Neo-Hellenism in England”. Osbomn comenta
que un escriptor del Quarterly Review de 1842, p. 299, es queixava que: "Greece was being westernized
and romance had gone out of the Hellenic pilgrimage”.

160 Cf. Richard Jenkyns, Dignity and Decadence, Victorian Art and the classical inheritance,
p- 19: "the Victorians did not claim to be natural heirs to Hellenic culture. The Germans -sometimes..
did". Jenkyns compara la postura oberta i curiosa d'alguns alemanys envers el sud d'Europa, amb el sector
feixista i racista, el qual considerava que (ibid): "the pure northern race of Germany had a kinship with the
Aryan civilization of Greece. Even Hitler had something to say on the subject”,

161, johann J. Winckelmann, Historia del Arte en la Antigiiedad, pp. 105-112.
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I'art grec, es dedicd a teoritzar amb fe i imaginaci6 sobre la climatologia de Grécia: "Un clima
aix{, diu Hipocrates, produeix els homes més bells"162. I, de passada, sobre I' anatomia dels
joves i atletics deixebles de Sdcrates, ens confessava que: "La més bella nuesa mostrava els
cossos en actituds i postures variades i nobles que mai els models contractats per les nostres
académies no aconseguirien d'adoptar"163, L'enaltiment de Grécia per I'antiquari germanic
arriba al punt de fer-lo afirmar convencut que, adhuc en aquell present, "Els habitants de les
illes ... sén, segons que testimonien tots els viatgers, els homes més formosos"164;
valoracié dificil de comprovar, puix que en aquell temps encara eren pocs els "turistes” a la
peninsula grega. Com també ho eren els lectors de Platé que podien jutjar I' obra de Taylor
amb certa objectivitat.

1 és que el platonisme de Taylor, al meu parer, es trobava al bell mig de dues antigues
paradoxes: una referida a la seva originalitat en el panorama intel.lectual de I'¢poca, i1 altre
relacionat amb la seva condicié de rara avis en el mén de la filosofia anglesa. Quant a la
primera, Taylor era el fruit d' un terreny que athora contribuf a adobar, un producte irregular
i, segons molts, delirant en una naci6 tan assenyada i curiosament poc comprensiva amb la
seva llarga tradicié d' excentricitat. I representava igualment la decadéncia del sistema vigent,
una mena d'amenaca per a aquells que estaven a favor dels valors imperants. La
romantitzacié estética i, sobretot, especulativa de la realitat es trobd amb entrebancs greus
que distanciaren més Wordsworth i un Coleridge filosdficament dlemanyizar, per posar-ne
només un cas. Fou, doncs, Taylor un modest exemplar d'aquell infreqiient rossignol
d'infinitud que Borges descrigué tan bé? -

Quant a la segona, Taylor era impur, fildosof en teoria i, en la practica, mistic 1
al.legorista -"The best feeder of poets since Milton", qualificatiu for¢a desmesurat que,
segons K.Raine, i féu Emersonl®3 i que se non é vero é ben trovato. El regne
d'aquest rei sense corona, com també I anomenaven, no era ['académia sindé un temple
heterodox. Era 10gic que Taylor tingués més acollida entre els poetes que no pas entre e€ls
intel. lectuals. Philip Sidney, a la fi del segle XVI166, ja havia tingut problemes per haver
defensat Platé i la poesia dels atacs de Stephen Gosson, Thomas Elyot i Cornelius

162, Pau Gilabert, "Viatjant a Grécia en cerca de l'ideal hel.lenic" p. 7

163 _1pid.

164_1pid.

165, Kathleen Raine, "Thomas Taylor, Plato and the English Romantic Movement”, p. 115.

166, No hi data exacta. Geoffrey Shepherd, editor de Sir Philip Sidney, An Apology for Poetry, p. 4,
diu: "The likeliest date appears to be during the years 1581 to 1583".
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Agrippal 67, entre molts d' altres, amb I'argument que, “there being many other more fruitful
knowledges, a man might better spend his time in them than in this"168, i fins i tot Shelley
va haver de justificar I'esperit idealista de la poesia romantica davant del seu estimat
Peacock. Taylor ho havia de tenir forcosament dificil. Un dels seus seguidors, I'estudids
finisecular de Plot{, G.R.S. Mead, en un rampell apologetic va dir un segle més tard que
Taylor era "more than a scholar, ... a philosopher in the Platonic sense of the word"169,
Aquest sentir platdnic especial el dugué a terra de ningii, puix que Taylor no acceptd
d'intimar amb la poesia o I oratdria com féu el jove Pico della Mirandolal 70, ni d' esdevenir
un escriptor magic, a la manera, potser, de Novalis, amb un peu en cada territori, tot
incorporant la filosofia en la poesia i vice versa, sin6 que pretengué d'ésser el gran
especialista en platonisme, "prepared rather to teach and proselytize than to learn"171, El fet
cert €s que sabia poc grec i que va reinventar Platé com va poder.

Per aquestes raons, les ressenyes bibliografiques sobre I' estudiés londinenc de Platé
son un xic confuses, ja que, de vegades, I'expert encarregat no coneixia el text original ni
cap versié diferent de la tractada, i sovint les critiques contra les seves traduccions no anaven
adrecades al nivell d' excel.1éncia del seu treball, siné a palesar el malestar que, en un segle
afanyat per conrear la racionalitat, podia despertar el fildsof de 1' Académia, presentat en Ia
versio secretista de Taylor. Aquest fou el cas de I' arrogant i arxi-gdtic Horace Walpole, qui,
tot deixant-se endur per un excés de racionalisme il. lustrat, desqualifica el traductor i I'autor
traduit alhora: "I borrowed the Monthly Review, and find that the world's future religion is
to be founded on a blundered translation of an almost unintclligible commentator on Plato.
guess, however, that the religion this new apostle recommends is ... the creed of the
philosophers who really did not believe in their idols, but were frequently as absurd; and yet
this half-witted Taylor prefers them to Bacon and Locke, who were almost the first
philosophers who introduced common sense ... and were as clear as Plato was unintelligible

167 Informacié de Geoffrey Shepherd, en Sir Philip Sidney, An Apology for Poetry, p. 2: Stephen
Gosson, School of Abuse any 1579. I, p. 198. Thomas Elyot, The Book of the Governor, I, x-
xiii, any 1531 i Cornelius Agrippa, Vanitie of the Arts, cap. 4, ff. 11-13v, any 1569,

168 sir Philip Sidney, An Apology for Poetry, p. 123.

169_ Citat per Ibid. p. 11.

170 Cf. Paul Oskar Kristeller," Giovanni Pico della Mirandola and his Sources”, en L'opera e il
pensiero di Giovanni Pico della Mirandola nella Storia dell’'Umanesimo, vol. I, pp. 35-
142. Es una recopilacié dels treballs presentats amb motiu del 52 centenari de la mort de Pico. Kristeller
din textualment, p. 42: "Pico himself states jokingly in a letter that he is a philosopher among the poets
and rhetoricians, but a poet and rhetorician among the philosophers”. La carta en qiiestié és a Angelo
Poliziano, en L'opera ..., pp. 364-5.

171 1pid. p. 16.
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-because he did not understand himself172 (el subratllat és meu). Trenta anys enrera, la
mateixa revista havia desestimat la traduccié parcial de Platé de Floyer Sydenham per
considerar que el platonisme estava passat de modal?3, i lamentava que el traductor
desaprofités el seu talent "on subjects not likely to engage that general attention which is due
to his merit"174,

6. Un cop emmarcat Taylor i tot havent fet al.lusié a les adhesions i rebuigs que
‘despertd, ens acostarem més al Platé de les seves circumstincies i veurem que reflecteix
moltes de les tendeéncies més marcades del romanticisme anglés. Per comengar, hem de
recordar que Taylor, com Wordsworth, o més, sentia que ens trobem massa immersos en el
mén 175 Es a dir, es resistia a acceptar la societat que el rebutjava, car creia que aquesta
allunyava la humanitat de la seva fita espiritual. I, en aquest sentit, ¢l principal enemic era
alld que Coleridge i Borges titllarien -amb un to més vital que no pas doctrinari- de contricant
aristotélic, o sigui tot el que representaven la filosofia de Francis Bacon i la idea de
progrés!76. "Bacon's philosophy has Destroy'd () Art & Science"77, sentencid Blake.
Perd les raons de Blake no eren exactament les de Taylor: Mentre el primer atacava el
monotema racionalista de la Il.lustracié i sostenia que "the Poetic Genius is the true Man,
and ... all things are derived from their Genius, which by the Ancients was call'd an Angel
& Spirit & Demon"!78, Taylor amb uns arguments un xic gastats, censurava Bacon per
materialista i pragmatic. Dit altrament, Blake sostenia que 1'ésser humi era una fusié
indivisible d'imaginacié i intel.lecte en la qual I'energia natural i personal, aqui anomenada
geni poétic, hauria de ser el principi regulador; en canvi Taylor ho simplificava tot en termes
de superioritat espiritual versus alienacid maguinista.

172 Carta a 1a comtessa d'Ossory, novembre de 1789. Citat per Kathleen Raine and George Mills Harper,
Thomas Taylor, the Platonist: Selected Writings, p. 27.

173, Monthly Review 26 (1762) p. 196.

174, 1pid.

175, William Wordsworth- Del poema hombmm "The World is too much with us; late and soon,/Getting
and spending, we lay waste our powers".

176_ Hem d'aclarir que Coleridge va fer una interpretacié molt sui generis de Bacon, a qui va considerar un
platonista. Cf. nota 70 d'aquesta tesi: Letter to James Gooden, 14th January 1820, I Cf. John H,
Muirhead, Coleridge as Philosopher, p. 95, n. 1, on observa una cita de poeta referida a "Bacon as
the British Plato ". Davant la esiranya valoracié de Bacon per Coleridge, Kathleen Raine and George
Mills Harper, Thomas Taylor, the Platonist: Selected Writings, p. 35, diuen: "Blake
understood what Coleridge apparently did not". Perd en tot cas sabem que es refereix grosso modo als
contemplatius com a platonistes i als pragmétics com a aristotelics.

177, En "Annotations to Reynolds", en Blake Complete Writings, p. 470. L'editor indica que una
paraula va ser esborrada on ara hi ha I'espai. Perd, potser Kathleen Raine and George Mills Harper,
Thomas Taylor, the Platonist: Selected Writings, p. 35, hi creuen veure: "Bacon's philosophy
has ruined England". No indiquen la font, i jo no he trobat Ia cita enlloc.

178 A1 Religions are One", en Blake Complete Writings, p. 98.
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En la mateixa linia del Teetet del Platd respectuds de Parmenides i d' Heraclit! 79 -tot
i que amb pocs matisos-, els atacs del Ficino anglés a la filosofia moderna es basen en el
caracter fonedfs i adhuc il.lusori del seu objecte: "This delusive phantom ... the man of
modern science ardently explores, unconscious that he is ... hastening after an object which
eludes all detection and mocks all pursuit"180, Es a dir, I univers de les coses no mereixia
per a Taylor tanta preocupacié, atés que: "I believe that this world ... is perpetually flowing,
and ... compared with its paradigm, has no stability, or reality of being"181. Afegeix que, si
bé antigament la ciéncia era conscient de Ia fiabilitat minsa del mén sensible, s'ocupava
tanmateix de I'origen de la realitat i n'estudiava les causes; en el seu temps ja només
s'interessa pels efectes!82, car "the age of true philosophy is no more... trade and commerce
have increased, while abstract investigations have necessarily declined: so the modern
inquiries never rise above sense"183, Taylor volia, doncs, atacar alld que Yeats anomena "la
passivitat davant una natura mecanitzada"184, actitud inaugurada al segle XVII per
I' autosuficiéncia racionalista del cartesianisme.

Aleshores, Taylor proposa un retorn a la tradicié platdnica, que -a I'igual que el
budisme o el cristianisme- ell no considerava exclusiva d'un sol mestre, sigui Socrates o el
seu gran deixeble, siné part i esglad de la "golden chain of deity"185. L'origen d' aquesta es
remuntaria a Orfeu o a Pithgoras, i continud amb I'escola platdnica d' Alexandria i es
perllonga fins al segle XIX. Els entrebancs que troba per a vindicar el platonisme com /a
filosofiavertaderal®6 en el segle dinou no foren pocs: no era pas facil explicar el seu abstris
metode filosofic en una Anglaterra academicista que tot just es comengava a interessar, d'una
banda per Kant i la naixent sistematitzaci6 filosdfica dels idealistes alemanys i, d'una altra,
per les recerques econdmiques de David Ricardo i les idees politiques dels utilitaristes i els
radicals.

179 Cf. Teetet 182¢ i ss. i 185e,

180, Citat per Kathleen Raine and George Mills Harper, Thomas Taylor, the Platonist: Selected
Writings, p. 36. ‘ '

181 pe "The Platonic Philosopher's Creed", en Kathleen Raine and George Mills Harper, Thomas
Taylor, the Platonist: Selected Writings, p. 441. Comparar amb la critica a I'heraclitisme
radical del Teetet 182d-e: "Com podem anomenar correctament qualsevol altre cosa del tipus que has
esmentat si, mentres estem parlant se'ns escorre per aquell corrent?”,

182 1bid. p. 35.
83, Thomas Taylor, en Proleg a The Mystical Initiations or Hymns of Orpheus, de 1787, en
Timothy Webb, English Romantic Hellenism, 1700-1824, p. 184.
184 The Oxford Book of Modern Verse, 1892.1935, p. xxvii: "The mischief began at the end of
the seventeenth century when men became passive before a mechanized nature”.
185, Timothy Webb, English Romantic Hellenism, 1700-1824, p. 181,

186, Citat per Kathleen Raine and George Mills Harper, Thomas Taylor, the Platonist: Selected
Writings, p. 11: "to diffuse the salutary light of genuine philosophy".
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Aix{ doncs, Taylor, tot seguint les passes de Socrates, va rebutjar el déu de la seva
pélis itenega del cristianisme, fins al punt de servir-se de 1' expressié "modern sects” per a
referir-se a la fe cristiana -"The jargon of innumerable sects established a tyranny over the
human mind"-187, Cal recordar que Swedenborg i els seus seguidors londinencs de la New
Age també havien estat molt critics amb el cristianisme. Aixd no obstant, la tirania que
denuncia el Ficino anglés no és la mateixa que preocupava el filo-cristia Blake: L'artista
criticava 1 actitud dogmatica i moralista dels creients necis, mentre que Taylor censurava, a
més, el clergat pel fet d'ignorar la teologia platonica a les universitats i de perdre el temps en
disquisicions gramaticals molt inferiors a la grandesa de I'espiritualitat arcaical88. En
concret, mantenia, d'acord amb una concepcié molt familiar a partir de l'obra de
Nietzschel89, que la religié cristiana és "a bastardized and barbarous Platonism™199,
despullada del seu contingut mistic més preciés. El rebuig de les esglesies i credos
establerts, caracteristic del romanticisme, és fregilent en els practicants de religiositats
mistiques no convencionals, siguin atees, politeistes, panteistes o teistes. En sén exemples el
rebuig de Swedenborg, la militincia anticlerical de Shelley i la dura critica de Novalis, I any
1798, en Pol.len (Bliitenstaub) contra el que anomena la fe dels filisteus o credo rutinari:
"Leur soi-disant religion opére comme un opiarl®1, tout ensemble excitant et stupéfiant, qui
fait taire la douleur par I' affaiblissement"192, Davant d' aquest model, Novalis optd per una
fusié del monoteisme i el panteisme per "relligar-se" amb la divinitat!93.

En canvi, ['alternativa que propos2 Taylor com a conseqiiéncia natural de la fe
platonica, fou el politeisme: "ideas considered according to their summits or unities are
gods"194, T aix{ com Socrates nega la pluralitat de déus per tal d'afirmar un dnic principi,
Taylor, anti-cristia radical, manté que els esperits son varis, encara que tots provinguin d'un
primer motor: "I believe that after the immense principle of principles ... a beautiful series of
principles proceeds, all largely partaking of the ineffable, all stamped with the oécult

187 pissertation upon Eleusinian Mysteries, en James A. Notopoulos, "Shelley and Thomas
Taylor", p. 509.

188 En Kathleen Raine, "Thomas Taylor, Plato and the English Romantic Movement”, p. 103, Taylor parla
del tedleg pedant que ha desaprofitat les seves forces "in verbal criticism and grammatical trifles...".

189 F. Nietzsche, Mas alla del bien y del mal, p. 19; "pues el cristianismo es platonismo para el
pueblo ",

190, wE.A. Axon, en Kathleen Raine and George Mills Harper, Thomas Taylor, the Platonist:
Selected Writings, p. 122.

191 E) subratllat és nostre, per a cridar l'atencié en la semblanga de la comparacié de Novalis i 1a famosa
frase de Marx sobre la religi6 en la introduccié a La Critica a la Filosofia del Dret de Hegel. Li
dec la pista a Hugh Honour, E1 Romanticismo, p. 295.

192 Novalis, Pollens, fragment 77. (Bliithenstaub), en Novalis, Oeuvres Complétes, vol. 1, p. 370.
193 1pig. fragment 74, p. 369.
194 1ames A. Notopoulos, "Shelley and Thomas Taylor", p. 510.
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characters of deity, all possessing an overflowing fulness of good"195. Quina mena de
politeisme era el seu, a principis del segle dinou? Certament no era aquell dels cultes comuns
a les ciutats antigues, encara que ¢ll afirmi que ni els grecs ni els romans eren capacos de
trivialitzar la seva religi6, ni de venerar una multitud de déus inconnexos!96. El seu era més
aviat un politeisme neoplatdnic, molt més metafisic i ontoldgic que la mitologia popular, i
que, en opinié meva, no ha estat prou explicat.

La clau Ia tenim en el retrat que I' antiquari Isaac Disraeli, pare de I anomenat primer-
ministre victoria, féu de Taylor i que el mateix retratat va adoptar com a tarja de presentacid.
Després de la professié de politeisme del platonista, Disracli pare afegeix: "The divinities
of Plato are the divinities to be adored, and we are to be taught to call God, Jupiter; the
Virgin, Venus; and Christ, Cupid!"197. Resulta cdmic com a sitira, perd desorientador com
a il. lustraci6. Perqué no n' hi ha prou de dir, amb Raine i Harper, que el politeisme de Taylor
era contracultural i pretenia épater le bourgeis; calia esclarir també la simbologia
subjacent. Amb tot, hi ha una pista més rapida, nitida i versemblant en la descripci6 burlesca
de Disraeli, assumida per Taylor de molt bon grat, i és T epitet "the modern Pletho," jue
s' ajustava al nostre personatge amb una precisié inusitada. En efecte, qualsevol estudi sobre
el fllosof bizantf, per breu que sigui, queda definit el seu influx sobre Taylor, forca superior
al de Ficino, i s'afegeix que aixd no és rar a Anglaterra, si considerem que Coleridge,
esmenta a Pleté entre les seves lectures primerenques, al costat de Platé, Plot, Ficino,
Procle, Nicolas de Cusa, i Boechmel98, En aquest alto en el meu recorregut seguiré les
fiables informacions de Hankins!99, Klibansky209, Garin201, De Lubac202 i Kristeller203,

Talment com Taylor quatre segles després, Gemiste Plet6 (circa 1360-1452), figura
cabdal per al ressorgiment de I'ulterior platonisme florenti, estava convengut que la tinica

195, De "The Piatonic Philosopher's Creed", en Kathleen Raine and George Mills Harper, Thomas
Taylor, the Platonist: Selected Writings, pp. 442-3.

96, Thomas Taylor, citat per Kathleen Raine and George Mills Harper, Thomas Taylor, the
Platonist: Selected Writings, p. 41: "If by polytheists we mean, men who believed in a multitute
of self-existent beings independent of each other, and of one first cause, there were no such men among
the Greeks and Romans...",

197 En Kathieen Raine and George Mills Harper, Thomas Taylor, the Platonist: Selected
Writings, p. 40. ;

198, Samuel T. Biographia Literaria, ix, p. 80.

199 James Hankins, Plato in the Italian Renaissance, vol. I.

200 Raymond Klibansky: Plato's Parmenides in the Middle Ages and the Renaissance i The
Continuity of the Platonic Tradition.

1 Eugenio Garin, La Cultura Filosofica del Rinascimento Italiano.
202, Henri de Lubac, L'Alba Incompiuta del Rinascimento.

203, Paul Oskar Kristeller, Marsilio Ficino, I Pensiero Filosofico di Marsilio Ficino, i,
"Giovanni Pico della Mirandola and his Sources".
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esperanga per salvar el seu pafs, politicament i espiritual, era el retorn a la cultura hel.1énica,
en especial a Platé, Aquesta fe la comparti amb d'altres deixebles complatonics 204 i
compatriotes bizantins, convencuts de la necessitat de lluitar contra el poder creixent de la
cristiandat llatina, encarnada en aquell moment pels aristotelics Georgius Scholarius i
Georgius Trapezuntius. En la querelle des philosophes del segle quinze a Bizanci entre
platonics i aristottlics, molts han cregut veure representada, potser imperfectament?05, una
pugna ideoldgica entre I'Esglesia Ortodoxa grega i I'Església Catdlica romana. Perd Ja
giiestié que ens interessa aqui per entendre millor el platonisme pletonic de Taylor, €s els
termes en que es desenvolupava équcsta tensio i el perfil dels resurgenti Platoni a Mistra.

Entre les acusacions i retrets usuals en I'Edat Mitjana i el Renaixement, hi havia els
d' ateisme i paganisme, i Plet§, continuador bizanti de Platé, no es lliurd d'imputacions
d' aquest tipus per part de Scholarius i Trapezuntius. Aixd de ben segur va atreure Taylor,
que rebutja el sincretisme de Ficino206, Pico i Henry More -¢l Platonista de Cambridge-207,
postura que, de manera menys acida i sense renunciar a la fe cristiana, imitaren després
Jowett, Nettleship i els platonistes del Balliol College a Oxford208. I heus aquf que, entre
les penes que pati Pletd tenim que, per comencar, I'esmentat Scholarius va destruir bona part
del seu Llibre de les Lleis, el qual, juntament amb el Compendium Zoroastreorum
et Platonicorum dogmatum i el In oracula magica Zoroastris, intentava de
demostrar doctrines herétiques com ara el determinisme, I eternitat absoluta del cosmos, la
preexisténcia de I' inima, la reencarnaci6 i la preséncia d' una série jerarquica de déus, des de
Zeus, el primer principi, fins a les deitats que governen el mén fenomeénic. En I'obra que
Scholarius elimind, Pleté hi havia afegit un calendari de cultes a les divinitats, aix{ com
informacié sobre litdrgies, himnes i oracions.

Els arguments de Plet6 per justificar la seva fe pagana eren molt semblants als de
Taylor. Deia, per exemple, que el politeisme antic i popular -que, per cert, no nega- i el
cristianisme modern pecaven del mateix defecte, ¢o és -i seguint Hankins: "It was Pletho's

204 Giovanni di Napoli, "L'Essere e 1'Uno in Pico della Mirandola”. Reprodueix una carta de Ficino a Pico
on apareix I'expressi6: "Picum complatonicum nostrum ..." p. 364

205, ¢f. Hankins, qui rebutja la simplificacié d'aquesta idea, Plato in the Italian Renaissance, vol. 1,
p. 195: "The original debate between Barlaam and Palamas was not a matter of Aristotelianism versus
Platonism, but rather grew from a methodological dispute about the best way to defend Orthodoxy against
the attacks of Western controversialists ". (¢l subratllat és nostre).

06, Tot i que Ficino va ser acusat d'heretgia 'any 1480, aconseguf de sortirse'n. Cf. Frances A. Yates,
Giordano Bruno and the Hermetic Tradition, p. 80, i Hankins, Plato in the Italian
Renaissance, vol. 1, p. 282.

207, Cf. Timothy Webb, English Romantic Hellenism, 1700-1824, p. 181.
208 També Alfred Edward Taylor, Plato, the Man and his Work, p. 289, nega I'equivaléncia entre la
idea del Béi Crist. '
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. view that politicians and greedy clerics, in order to exploit the ignoranf, had debased and
trivialised the religions of his time, and in so doing had eroded the moral and spiritual vigour
upon which the political power of the Eastern empire depended"209, Es possible que Pleto
hagués intentat de mantenir les arrels hel.iéniques del cristianisme ortodoxe, perd no intenti
pas de negar-lo, tot demostrant que la tradicié neoplatdnica li era més propera que I' església
de Roma?10. Aquesta hipotética i condicionada acceptacié del cristianisme no era certament
la proposta que havia fet Taylor, i tampoc no sén comparables les preocupacions politiques
de Platé i Taylor, per bé que la critica essencial a la tirania dogmatica i moral del clergat i
llurs creences en 1'aparici6 d'una religié futura, millor que I'actual i poc diferent del
paganisme, s6n molt semblants.

Els déus de Pleté no eren matusseres imitacions humanes, siné substincies i
metafores pensades per explicar veritats ocultes, inexplicables com les de Taylor. Caldria
doncs aplicar al politeisme del traductor britinic 1a mateixa precisi6 que féu Hankins respecte
de Pleté: "His polytheism is the polytheism of late ancient Neoplatonism, and especially of
Proclus, ... wherein the gods ... stand for transcendental principles or causes of substances
and changes in the phenomenal world. ... The pagan myths ... not ... corrupted by poets
and sophists, are not historical events, but shadowy representations in linguistic form of
metaphysical (or divine) truths, which may only be grasped truly in contemplative
noesis"211,

En realitat, I'esquema de Taylor deriva versemblantment de Ia construccié emanativa
de Procle, heretada també per Pleté, i, segons diu: "I believe that this immense principle
produced such things as are first and proximate to itself, most similar to itself ... I believe
that self-subsistent natures are the immediate offspring of this principle ... that incorporeal
forms or ideas resident in a divine intellect are the paradigms or models of every thing which
has a perpetual subsistence according to nature"212, Per a Procle, tot prové d'un primer
principi 0 monada, del qual, mitjancant unes unitats, emanen els ens, com si es tractés de
capses niu que es contenen de major a menor. La regi6 de les animes, intermédia entre el
mon intel. ligible i el sensible, és habitada per una serie llarga i complexa de déus emanats
des del mon intel. ligible situat sota I' U i dirigida envers els altres méns.

209, James Hankins, Plato in the Italian Renaissance, vol. 1, p. 201.

210, 1bid. p. 202: "it is quite possible that Pletho ... thought himself a better Christian, in the true sense,
than the ignorant and time -serving clergy around him ..."

211, James Hankins, Plato in the Italian Renaissance, vol, 1, p. 200.

212, "The Platonic Philosopher's Creed”, en Kathleen Raine and George Mills Harper, Thomas Taylor,
the Platonist: Selected Writings, p. 440
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Taylor també veia I' existéncia com a engendrada i penetrada per I' accié divina:
considered, however, as animated by a divine soul, and as being the receptacle of divinities
from whom bodies are suspended, it is justly called by Plato, a blessed god"213. L'al.lusi6 a
la creacié del mén en el Timeu214, didleg un xic oblidat al segle X VIII perd admirat per
Taylor i molt popular en el Renaixement -com féu palés Rafael en la ja esmentada Escola
d'Atenes- €s evident. Alli on Platd amb prou feines parla de divinitats astrals en
I' ordenacié de I' univers i es mostra cautelds en referir-se a més deitats215, Taylor s'adrega a
Procle en el seu Platonic Philosopher's Creed, i el resultat n'és una cosmologia
laberintica, un eixam de divinitats espirituals i materials, relacionades entre si i lligades per
una gran causa primera, font de vida i bellesa216.

Aquest primer motor, principi o causa havia d' ésser venerat amb oracions i sacrificis,
perd, sobretot, amb silenci: "it is to be celebrated as a thrice unknown darkness, as the god
of all gods, and the unity of all unities, as more ineffable than all silence, and more occult
than all essence, as holy among the holies, and concealed in its first progeny, the intelligible
gods"217, Aix{ era la Divinitat principal d' aquest politeista platdnic, segons una descripcié
que fa dificil d'encaixar el ritu amb el nom de la doctrina que professa i realment costa
d'imaginar Plat6 en un éxtasi La contradiccié no desarma, pero, Taylor, el qual, en
respondre a observacions semblants, afirma: "This is so remarkably the case with the
philosophy of Plato ... he who should attempt to translate any one of the dialogues without
understanding his secret doctrines would produce nothing but a heap of absurdities"218, Per
tant, els seus lectors havien de llegir i creure que Platd era un mistic i que els didlegs
amagaven un llenguatge secret que per raons de religié, germanor i adhuc segurétat no va fer
explicit. De tota manera, s'ha de tenir en compte que €l public filosofic de la fi del divuit
havia tingut alguna noticia sobre €l caire religiés de Plat6, ja que el didleg més publicat i
traduit fins aleshores havia estat el Fed$219,

213 _1pid. p. 441

214 Timeu 34 b-c: "Amb aquests proposits en ment, cred el mén com ara un déu beneit".

215, Platé es mostra escéptic sobre l'afirmacié de més déus, tret dels estels i els planetes: Timeu 40d:
"Congixer o explicar I'origen d'altres divinitats ens sobrepassa, i hem d'acceptar les tradicions dels antics
que afirmen descendre dels déus -si més no, €s aixd el que diuen- i segur que devien congixer els seus
avantpassats”.

216_Ipid, p. 439: "... all beautiful things, whether in souls or in bodies, are suspended from one fountain of
beauty”.

217 Ibid. p. 440.

218 Citat per James A. Notopoulos, "Shelley and Thomas Taylor”, p. 508.

219 Frank B. Evans, "Platonic Scholarship in Eighteenth-Century England”, p. 104: "The Phaedo ...
appeared 13 times in Greek, 12 times in English, and four times in French”.
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Nogensmenys, Taylor no era, ni de bon tros, I'tinic politeista del moment, car
I'hivern del 1788-89, pocs mesos abans de la presa de la Bastilla, el nostre platonista
romantic va rebre la visita d'un hoste distingit i enigmatic: el neo-pitagdric i també paga
Marqués de Valady, arribat des de Paris amb I'inim de congixer el Mestre, i que seria
guillotinat durant el Terror, malgrat el seu liberalisme. Taylor explica una anécdota que
revela la profunda conviccié de companyonatge pitagoric i esperit comunitari que tenia el
liberal aristdcrata: "The Marquis, who professed himself a rigid Pythagorean ... once asked
him (a Taylor) if he did not think it consistent with Pythagorean friendship for the wife of
the married to be shared by the unmarried friend"220, Un cop recuperat del xoc inicial, el
Ficino britanic féu gala d' integritat pitagorico-platdnica i el cridi a I ordre i a I'ascesi propis
de llur casta religié. Poc després d'esclatada la revolucié, va haver-hi a Franca una onada
efimera de religions experimentals i politeistes que no arrel, perd que reportd a Taylor
alguns deixebles com ara Monsieur Combes-Dounois, el qual, afligit pel greu estat de les
coses al seu paifs, dedici dos volums a recomanar seriosament un rapid i expeditiu retorn al
politeisme i el platonisme a fi de salvar el mén de la catistrofe revolucionaria, Taylor podia
dir aleshores alld de ' ningd no és profeta a casa seva', puix que la seva popularitat a Franga
no era gens menyspreable 1, a América, segons diuen Raine i Harper221, el culte a Taylor va
suscitar la fundaci6 d' una revista per part dels Transcendentalistes222 i el seu cercle de Nova
Anglaterra, al qual pertanyia Emerson. La publicacié duia €l significatiu i falaguer nom de
The Platonist.

Al territori insular Taylor no es trobava tampoc sol. Una vegada més, William Blake,
a The Marriage of Heaven and Hell, dels anys 1790-1793, parlava dels déus dels
classics: "The ancient Poets animated all sensible objects with Gods or Geniuses ... And
particularly they studied the genius of each city & country, placing it under its mental
deity"223, 1, de bell nou, un cop més el sentit critic de Blake capgirava I' aparent semblanga
amb el plato nista Taylor, puix que tanca el paragraf amb una acusacié contra I'Església per
haver separat les deftats de Iurs objectes: "Thus men forgot that All deities reside in the

220, Thomas Taylor "Mr.Taylor, the Platonist”, escrit autobiografic, en Kathleen Raine and George Mills
Harper, Thomas Taylor, the Platonist: Selected Writings, pp. 116-7.

221, Kathleen Raine and George Mills Harper, Thomas Taylor, the Platonist: Selected Writings,
p. 9.

222 Ibid. Cf. John H. Muirhead, The Platonic Tradition in Anglo-Saxon Philosophy, pp. 308-
10: Els "Transcendentalistes” era una agrupaci6 de joves fildsofs bostonians Unitaris, formada en Ia
segona década del segle dinou per seguidors de Coleridge que, com ell, van anar a Alemanya i tornaren
amb el model dels romantics alemanys en ment. La veritat és que John H. Muirhead no esmenta The
Platonist enlloc.

223 Blake, Complete Writings, Plate 11, p. 153,
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human breast"224, Aixi, Blake, mestre preco¢ de la sospita, també reconeixia el politeisme,
si bé des d'una perspectiva agndstica i completament antropocentrista. No puc, doncs,
compartir la hipdtesi de Raine i Harper en el sentit de veure una gran afinitat ideologica entre
ambdés personatges225,

Aquell Blake que no accepta la transcendentalitzacié de la religi6, que s'avenca a
Feuerbach en desvelar la constitucié humana de la figura divina, que alertava contra la
il.lusi6 de la fe ("Thou art a Man. God is no more. Thine own Humanity learn to adore"226),
que considerava I'oracié com 1'estudi de I' Art227 i la Imaginacié com la forma eterna de
I'home, "that is, God himself*228, t€ poc a veure amb el posat devot i submis d'un mistic
com ara Taylor. Blake, proxim al Shelley de la Defence of Poetry, és un immanent, un
creient en el poder divi de la capacitat creadora de I'home. Taylor, en canvi, és un
transcendentalista, ell mateix ho deia explicitament tot i que en brut: "I believe in one first
cause of all things, whose natmre is so immensely transcendent, that it is even super-
essential; and ... cannot properly ... be named..."229, Blake havia simpatitzat amb Boghme i
Swedenborg, havia valorat també Platé i conegut la tradicié platdnica possiblement a través
de Taylor i el creixent Gusto Greco, perd costa d' imaginar-lo com a prostlit del modern
Pletho o com a neoplatonista pietos.

7. A part del politeisme, Taylor tenia més punts de contacte amb la tradicié platdnica:
Les seves coincidéncies amb Gemist Pleté eren significatives, perd no totals ni exclusives, ja
que Taylor introdui algunes difergncies respecte del seu antic predecessor, -no fou
endebades que havien passat més de tres segles-, i en algun tema segui d'altres mestres
renaixentistes. Aquest és el cas del seu tractament d' Aristotil.

224 bid,

225 per exemple: Kathleen Raine and George Mills Harper, Thomas Taylor, the Platonist: Selected
Writings, p. 34: "There can be little doubt that the first to define the grounds of Blake's well known
rejection of these philosophers (Bacon, Newton & Locke) was Taylor", p. 7: "There are therefore strong
grounds for concluding that Blake learned his arguments against Bacon, Newton & Locke from Taylor...".
I en Kathleen Raine, "Thomas Taylor, Plato and the English Romantic Movement” p. 105: "the greatest
impact upon Blake of the Platonic philosophy was the first -between 1787(the year Taylor published his
translation of Plotinus On the Beautiful) and 1804. It was during those years that each successive
publication by Taylor was to find its immediate echo in Blake's writings".

226 Citat per Harold Bloom, Los Poetas Visionarios del Romanticismo Inglés, p. 171.

227, Cf. "The Laocotn”, en Ibid. p. 776: "Prayer is the Study of Axt"/ "Praise is the Practise of Art"/Fasting
&c., all relate to Art",

228 1bid.

229 De "The Platonic Philosopher's Creed", en Kathleen Raine and George Mills Harper, Thomas
Taylor, the Platonist: Selected Writings, p. 439. '
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Plet6 es mantenia allunyat d' Aristdtil, amb una reserva que van heretar els també
' platonics Bessarion i Ficino: I' Estagirita era bo per a les ciéncies naturals, perd Platé era
superior en la metafisica. Nogensmenys, Taylor sia per consideracié a I'auctoritas del
filosof peripatétic en la seva ¢poca, sia per autentica conviccié, decideix d'indignar els
empiristes i decreta I' acord entre "questi due soli de la filosofia"230. ‘Aix{, en el proleg a una
de les traduccions que féu amb el suport del Duc de Norfolk, afirma: "My object in
uanslaﬁng the whole of Aristotle’s works was not to comment copiously on all that he has
written, but to bring to light all the sublime and most important dogmas of his philosophy ...
and also, to prove that these dogmas are perfectly conformable to those of Plato ... "231,

En defensar la paritat entre Platé i Aristotil a 1' Anglaterra del seu temps, Taylor
trencava dos tabiis athora: el de I'exaltacié d'un Platé obscur i confiis que era vist amb
malfianga, i1 intima relacié d' aquest Platd irracional amb el seu deixeble Aristdtil, paradigma
escolastic encara vigent del seny i del sentit de la realitat. Aleshores, Taylor es distancia de
Pleté i un cop més de Ficino per acostar-se a Pico i al Poliziano en el tema de la Pax
Philosophica, sense arribar, perd, a la harmonia completa dels dos pensadors aconseguida
pel fildsof de Mirandola. Taylor va més enlla de Ficino en abocar-se amb confessada passié
al'estudii traduccié de I Estagirita, 1 diu de si mateix que "before he had read a page, was so
enamoured ... that he resolved to make the study of Aristotle' s philosophy the great business
of his life"232, Aixd no obstant, les seves recerques transcorrien en la maxima lleialtat als
principis neoplatonics: "considering the Peripatetick discipline, when compared with that of
Plato, as bearing the relation of the less to the greater mysteries: and in this light it seems, the
two philosophies were always considered by the best of the Platonists"233, L'analogia
recorda la diplomatica metafora Ficiniana de veure Aristotil com "il cammino” i Platé com la
"sua meta"234, si bé Taylor pretenia mitigar totes les asprors de la distincid.

230, Coluccio Salutati, De Lab. Herculis, citat per De Lubac, L'Alba Incompiuta del
Rinascimento, p. 265.

231, Thomas Taylor, The History of Animals, en Kathleen Raine and George Mills Harper, Thomas
Taylor, the Platonist: Selected Writings, p. 25.

232, Thomas Taylor "Mr.Taylor, the Platonist", escrit autobiografic, en Kathleen Raine and George Milis
Harper, Thomas Taylor, the Platonist: Selected Writings, p. 111.

233 1bid. p. 112.

234 Ficino citat per De Lubac, p. 271. Perd el sentit de 1a frase és més aviat pejoratiu envers Aristdtil qui
era per a Ficino basicament un gran fisic. Vegeu la famosa carta a Pico del 12 de desembre de 1482: ...
Perché, se i peripatetici ci rendono facilmente saggi, i platonici ci fanno ad un tempo saggi i felici...",
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El tema de la concordia entre tots dos filosofs, o més aviat de la platonitzacic de la
metafisica aristotelica235, es remunta a la tradicié neoplatonica i ressorgeix de manera més
radical amb Pico arran de la querella entre aristotélics i platonics: A 1'Ente et Uno, ¢l
Princeps Concordiae comte della Mirandola, contrari a la interpretacié neoplatdnica que
reprenen Ficino i "gli Accademici” florentins i que situa I'U per damunt I Esser, s'afanya a
demostrar que !' Esser aristottlic i 1' U platonic, tal com aquest apareix en el Parménides ila
Repiblica, sén equiparables236; i fins i tot afirma que la lectura de I'esmentat didleg
s'havia de fer a la Ilum de la definicié aristotdlica d'Esser i Unitat del llibre IV de la
Metafisica d' Aristotil237. L' adverténcia de Pico era severa: "...coloro che ritengano che
Aristotele dissente da Platone, dissentono anche da me che sostengo la concordia dei due
filosofi ..."238,

Taylor ja hem vist que no s'endinsa en les profunditats de les disquisicions Piguianes
i que tampoc no era gaire inclinat a recongixer els seus deutes intel. lectuals. Es molt possible
que, quan proposi -a cap adversari en concret i a tots en general- que ambdés filosofs
estaven en harmonia, "ut cum Platone Aristoteles rediret in gratiam"239, ho fes basicament
per tal d' universdlirzar el pensament platdnic més que no pas per amor a I'Estagirita. Amb la
qual cosa no estem negant la seva reconeguda vocacié aristotlica, sind que la situem en una
posicié d'ancilla Platonismi, semblant a aquella experimentada pels neoplatdnics
renaixentistes perd més oberta i lliure de pressions politiques. "Concordia’ volia dir en
aquest cas la "platonitzacié” d' Aristotil, tal com va suggerir un historiador I'any 1848: "Mr.
Taylor strenuously contends that Aristotle was not only the pupil, but in the strictest sense a
holder of the Platonic dogmas, confrary to what he considered the ignorant and rash

235 ¢f. W.K.C. Guthrie, A History of Greek Philosophy, vol.VI, pp. 71-2. Per a una visi6 més
freda, perd breu, de les distancies i semblances entre Plat6 i Aristotil vegeu també A.O. Lovejoy, The
Great Chain of Being, pp. 56-8.

236, De Ente et Uno, 102, en Johannes Picus Mirandulanus, Opere I, voli, p. 419; "ne Platone dissente
da Aristotele per il fatto che nel libro sesto della Repubblica pone Dio, che Ii chiama idea del bene, al
di sopra dell' intelletto e degli intelligibili, dando a quello l'intendere a questi l'intelligibilita, mentre
spesso Aristotele chiama Dio intelletto, intelligente e intelligibile".

237, Aixi comenga Pico de la Mirandolla el seu tractat, amb una al.lusié a Aristotil, en Oratio,
Heptaplus, de Ente et Uno, Commento sopra una canzone d'amore da Girolamo
Benivieni, p. 389.: "In molti luoghi Aristotele dice che si corrispondono ed hanno uguale estensione
T'ente e 1'uno (e cosi pure il bene...)". Cf. Metafisica IV, 2, 1003 i ss; XI, 3, 1060 b-e i ss.

238 pjco della Mirandola, en Oratio, Heptaplus, de Ente et Uno, Commento sopra una
canzone d'amore da Girolamo Benivieni, p. 387.

239 Gianfrancesco della Mirandola, nebot de Pico, citat per Edgar Wind, Pagan Mysteries in the
Renaissance, p. 255.
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deductions of some modern writers, who, never having fully comprehended either master or
scholar, have fancied the Stagyrite the founder of an opposing sect ... "240,

Taylor era apassionat abans que concret. En els seus comentaris repetia una vegada i
una altra les interpretacions que hem comentat, adobades amb adjectius altisonants:
"beautiful explanation! ... exquisite doctrine! ... sublime disciplines!"; i, com digué el critic
inclement de I'Edinburgh Review de 1809: “thus, the office of commentator is
completed 241, Taylor s' hauria pronunciat en contra de la divisié del mén, feta per Goethe,
Coleridge i Borges, en aristotlics i platonics, i hauria substituit els hereus de I Estagirita
pels Baconians, els quals veia com I'encarnacié de I esperit de la praxis i
I'experimentalisme?42, perd no sabem si hauria volgut argumentar amb gaire rigor la seva
postura. Ironicament, Coleridge, formulador de I' antitesi, i platonista ell mateix, qualifica
Taylor de "blind bigot", intolerant i obtis, pels seus atacs a Bacon, de qui el poeta havia dit
que, malgrat no haver llegit Plat6 i condemnar-lo, "taught pure Platonism in his greart Work,
the Novum Organum"243,

8. En Taylor, no trobarem anilisis cientifiques o quasi cientifiques, siné tan sols
impressions i opinions. Potser per aixd era un nodridor de proselits, o de poetes, -si
interpretem bé Emerson244, Un comentari malévol del Dictionary of National
Biography245 sobre la manca total d' esperit critic de Taylor no era gens infundat. Taylor
encants, perd aquests no rauen en la seva finor intel.lectual, car no troba cap dificultat a
compatibilitzar Platé amb Aristdtil, a donar per sentada I' existéncia personal de 1' Orfeu mftic,
a acceptar la continuitat entre Plat6 i Procle, ni a aprovar I espinosa politica platdnica, de la
qual era un defensor entusiasta, cosa que en el seu cas i parlént clar i net vol dir que era un
antidemocrata. Ja hem comentat la seva relacié i breu convivéncia amistosa amb Mary
Wollstonecraft, autora de A Vindication of the Rights of Women. Doncs bé,'alguné

240_ Robert Blakey, History of the Philosophy of Mind, IV, 67. Citat per Kathleen Raine and
George Mills Harper, Thomas Taylor, the Platonist: Selected Writings, p. 48.

241, Edinburgh Review 14, p. 192, :

242, Cf. Thomas Taylor, nota a "The Platonic Philosopher's Creed", en Kathleen Raine and George Mills
Harper, Thomas Taylor, the Platonist: Selected Writings, p. 441: "As little as the eye of a fly
at the bottom of the largest of the Egyptian pyramids sees of the whole of that pyramid, compared with
what is seen of it by the eye of a man, so little does the greatest experimentalist see of the whole of
things, compared with what Plato and Aristotle saw of it, through scientific reasoning founded on self-
evident principles". :

243, En Samuel T. coleridge, Collected Letters of S.T.Coleridge. Vol. V, p. 15. Letter t0 James
Gooden, 14th January 1820. També vegeu John H. Muirhead, Coleridge as Philosopher, p. 95, on
explica que Coleridge va batejar Bacon com el "British Plato",

4, Cf. Kathleen Raine, 'Thomas Taylor, Plato and the English Romantic Movement", p. 115: "Emerson
.. called the English Pagan 'the best feeder of poets since Milton' *. No déna cap referéncia.
245 James A. Notopoulos, "Shelley and Thomas Taylor”, p. 509.
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anys després, Taylor publici un pamflet que duia el titol absurd de: A Vindication of the
Rights of Brutes, adregat contra el pensament de I escriptora feminista i el de 1' assagista
politic anglo-americd Thomas Paine, autor del sediciés The Rights of Man. Raine i
Harper observen amb complaenga que 1' opuscle "is a lighthearted reductio ad absurdum™ %46
de totes dues obres, atac que els critics esmentats justifiquen en nom de la filiacié platdnica
de I' autor. Casualment o no, la tradicié de platonistes conservadors és forga llarga, i Taylor
no solament no en fou cap excepcié sin6 que en fou el primer d'una série a Anglaterra, i el
més barroer de tots, i encara sort que no tingué cap participacié en el poder. En aquesta
situacié, no és estrany que condemni la revolucid francesa, perd el que sobta en un
platonista de la Il.lustracié com ara ell, és que negui els beneficis de I'educacié en la

ciutadania.

9, Més de tres-cents anys enrera, el mateix Ficino, tot i els seus principis aristocratics,
desenvolup, a partir de la seva interpretaci6 del llibre VII de la Repiblica, la consciéncia
gtica i civica de voler educar la poblacié a imitacié de Déu: "Plato in superioribus inquit
conandum esse ciues Deo similes amicosque reddere"247, En canvi Taylor, sense gaire
responsabilitat politica ni sensibilitat social, no mostrd cap mena d'escriipol a censurar
I'anhel d'instruccid dels sectors més desfavorits, ni a assegurar que "the present efforts to
enlighten by education the lowest class of mankind is an attempt to break the golden chain of
beings, to disorganise society..."248, La giiesti6 és un xic confusa i adhuc contradictoria,
puix que en la introducci6 a la seva versi6é de Plotf repeteix continuament que la societat ja
estava prou desorganitzada: "... indeed, there never was a period ‘which required so much
philosophic exertion; or such vehement contention from the lovers of Truth. On all sides,
nothing of philosophy remains but the name, and this is become the subject of the vilest
prostitution ... Rise then, my friends... The foe is indeed numerous, but at the same time
feeble..."249,

Aleshores, si per un canté I' ordre social vigent estava corromput pel materialisme i la
primacié de la utilitat i, per un altre, els ressons revolucionaris que venien de Franga
propugnaven una reconstruccié del poder i dels valors cadtica i potinera al seu entendre,
quina preciosa cadena s'estava trencant que no hagués destruit ja el sistema tradicional?
Aparenment Taylor, malgrat el to agitador de la seva crida, es referia a una tercera via més

246, Xathleen Raine and George Mills Harper, Thomas Taylor, the Platonist: Selected Writings,
p. 48.

247 Citat per Hankins, Plato in the Italian Renaissance, vol. 1, p. 295.

248 Citat per Kathleen Raine and George Mills Harper, Thomas Taylor, the Platonist: Selected
Writings, p. 47.

249 _citat per Kathleen Raine, 'Thomas Taylor, Plato and the English Romantic Movement", p. 102,
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aviat conternplativa, la del platonisme individual, que certament no és pas la proposta politica
de la Repiiblica siné la del neoplatonisme: "Let us then boldly enlist ocurselves under the
banner of Plotinus, and, by his assistance, vigorously repel the encroachments of error,
plunge her dominions into the abyss of forgetfulness, and disperse the darkness of her
baneful night"250. Les imatges sén per cert molt romantiques: abismes interiors, foscors
profundes, nits angoixants. Qué devia voler dir Taylor, perd, en formular un retorn a Plotl
com a alternativa de vida, tot just iniciat el segle dinou?

Segons Porfiri, la intenci6é de Ploti era de reconstruir I'antiga Ciutat dels Fildsofs o
Platonopolis a Campania, projecte que mai no realitza i que per tant no podem jutjar251, Tot i
aix0, tanca les seves Ennéades amb un resum descriptiu del que hauria d' ésser la vida dels
déus i dels savis: un allunyament dels afers mundans i dels plaers terrestres -una relacié de
solitari a solitari232, Per si no quedava prou explicit, Ernest Barker, académic del Balliol
College de Jowett, féu una definicié clara i distinta de I' interés de Plotl per la vida ciutadana,
que, en part, era tedricament també el de Taylor: "He thus has no interest in the State; the
'Platonopolis’ of which Plotinus dreamed is a hermitage rather than a polis. Indeed he has
no interest in any form of society (unless it be a philosophical conference or circle). He is
non-social as well as non-political; he has no feeling for community, and no feeling for any
voluntary association or society, any more than for the State and its political
organization"233, Aquest era 1 ideal plotinia d' existéncia al qual Taylor exhortava, molt més
a prop de 1'eremita o del monjo, que no pas delddon politikén aristotelic, o del treballador
rescabalat de Ricardo. '

Tot fa pensar, doncs, que Ploti es va mantenir al marge del seu entorn roma amb
aquella mena d'indiferéncia social que avui en dia anomenem escépticament, gpolftica. En
canvi Taylor, malgrat les aparences, no es contenta d' apartar-se del mén. Ell, de fet, s'hi
pronuncia i hiintervé. I no podem adduir que el periode historic que va viure Plot{ fou placid
i lliure de conflictes mentre que el Ficino anglés patia les conseqti¢ncies de les revolucions
agraria, industrial i francesa, i per aixd reacciond aixi. L'é&poca que va viure I'autor de les
Enneades fou batejada per un conegut historiador modern com una "gpoca d' angoixa"254,
Marguerite Yourcenar ens recorda aquell sentiment de crisi profunda i desastre interminable

250, 1pid.

251, porfiri, Vida de Ploti, XII, 1-12.

252 Engada VI, 9.11.

253 Barker citat per James K. Feibleman, Religious Platonism, p. 136.

254 ER. Dodds, Pagan and Christian in an Age of Anxiety, El terme és aplicat per Dodds al
periode que va des de Marc Aureli a Constanti.
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amb una exquisida observacié de Flaubert, segons.la qual, "Les dieux n'étant plus, et le
Christ n'étant pas encore, il y a eu, de Cicéron a Marc Aurele, un moment unique ol
' homme seul a é1"255, Malgrat la inquietud general, o causa d'ella, Plotf es va estimar més
de retirar-se al seu propi espai interior, mentre Taylor, per la seva banda, exhortava al
recolliment espiritual, pero athora postulava la permanéncia de la dinamica del senyor i de
I'esclau, sense gaires arguments ni explicacions.

El Pleté modern sentia veritable orgull de pertanyer al selectissim grup dels iniciats en
la saviesa platbnica, només uns pocs en relacié als illetrats, que eren "a number of the middle
sort and a countless multitude of the ignorant"256, Quina és la causa d' aquesta duresa que
supera la del mateix Platé? Potser la seva frustraci6é social, economica 1 académica I'impulsa
a aferrar-se a la idea d'una casta de fildosofs exclusiva i magnificada, de 1a qual ell, the
Uncrowned King, seria €l cap clandestf o, si més no, un membre egregi. Aquest home
que no va poder anar a la universitat 1 depengué de sous miserables i de mecenatges
contingents, desenvolupa una sobergueria envers aquella massa de la qual en molts aspectes
formava part, malgrat ell: "The manners of the multitude, so far from affording any really
valuable information, exhibit nothing but specimens of folly and vice, astonishingly various,
and differently combined"257. L' arrogincia de Taylor, palesa en el caricter rotund de les
seves afirmacions, i en la manca de modestia en acceptar influéncies externes, d' altra banda
obvies, desferma encara més les ires de I'enigmatic i temible critic de I' Edinburgh Review,
en un nimero aparegut I'any 1809, cinc anys després de la publicacié de 1' esmentada edicid
completa de Platd: "he displays a self-sufficiency more enormous, an arrogance more
disgusting, than any author whom, at the moment at least, we find it possible to

name..."258,

El convenciment de la propia superioritat intel.lectual dugué Taylor a creure 'que
I'tinica area valida d'interés era la seva. Les preocupacions de Wollstonecraft, Paine i
Bentham constituien, segons ell, un malbaratament d' energies mentals, ja que, la realitat no
I'inspirava ni li semblava tan real: "... there cannot I think be a more egregious instance of
the barren state of philosophy at present, than the prevailing opinion that the most valuable
knowledge is derived from common life and the general conduct of mankind"259. Ja ens ho

255, "Carnets de notes de Mémoires d'Hadrien", en Mémoires d'Hadrien, p. 321.

256_ Citat per Kathleen Raine and George Mills Harper, Thomas Taylor, the Platonist: Selected
Writings, p. 47.

257 pbid. p. 48.

258, Edinburgh Review 14 (1809),p. 191,

259, Ibid.
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havia dit en la seva declaracié de principis: la Unitat primigenia, objecte sagrat del
coneixement vertader €s quelcom d'inefable i d'ocult del qué ningd no pot saber res, tret
d'uns quants elegits com ell, que en morir tornarien al seu Olimp original, "and ... shall be
conjoined with the gods, and govern the whole world, together with the deities. .. "260,

Afortunadament, la postura politica de Taylor no va ser compartida per tots els
artifexs del Gusto Greco. Coleridge fou republica durant els seus anys d'estudiant a
Cambridge i havia fundat amb Southey i d'altres la societat Pantisocratica6!, encara que
després canviés de signe politic262. Entre els assistents al novel.lesc sopar vegetaria del
1814 trobem William Godwin, autor de Political Justice, que tenia un fort biaix
anarquista i era un defensor ardent dels drets humans. Sobre les idees radicals i
revolucionaries de Percy Bysshe Shelley s"ha escrit a bastament en els darrers 150 anys,
perd recordarem que en el 1819 va escriure una analisi del deute nacional, de la qual la
primera conclusié és : "That the majority of the people of England are destitute and
miserable, ill-clothed, ill-fed, ill-educated"263. I la segona: "That they know this, and that
they are impatient to procure a reform of the cause of their abject and wretched state"264,

El filohel. lenisme de Shelley anava indissolublement Higat al seu progressisme, com
es va fer pales, entre d'altres escrits, a Hellas i la Ode to Liberty, inspirada per
I'aixecament liberal espanyol de I'any 1820 i la causa grega. Perd, tot i el seu esperit
reformista, encara no era conscient de I' autoritarisme que destil.lava el seu venerat Plat265,
Del lider i metge naturista John Frank Newton, gran amic de Godwin, sabem que
freqgiientava els cercles de simpatitzants de la revolucié francesa a Londres quan aquests es
reunien a casa de la seva cunyada Madame Boinville, vidua d'un emigrant francés amic de
Lafayette?66. Pel que fa a I'altre insigne vegetarid, I'aristdcrata francés De Valady, era
conegut pels seus principis Iliberals i d'avantguarda, que de poc ki van servir puix que com
hem dit més amunt fou executat per la revoluci6 I'any 1793. Quant a Thomas Love Peacock,
sibé a Crotchet Castle satiritz2 les ideologies i religions en voga a I' Anglaterra del primer

260, pe "The Platonic Philosopher's Creed”, en Kathleen Raine and George Mills Harper, Thomas
Taylor, the Platonist: Selected Writings, p. 445,

261, Una mini-repiblica a la vora del riu Susquehannah, fundada pels dos poetes i deu homes més,
acompanyats de dotze dones. L'objectiu era viure en comunitat i dedicar-se, tant homes com dones a
T'estudi la Hiure discussié de literatura, religié o politica.

262, Per a les idees politiques de Coleridge vegeu Basil Willey, Nineteenth Century Studies, pp. 1-50,
263, En Richard Holmes, Shelley, The Pursuit, pp. 588-9.
264, Ibid.

265, per posar un exemple de tal veneraci6, vegeu en Richard Holmes, Shelley, The Pursuit, p. 619:
"Plato and Calderén have been my gods".

266 _Ibid. pp. 216-7.
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quart de segle -arran de les trobades al salé de Mme. Boinville- era essencialment un
demdcrata 1 en principi compartia els ideals de Shelley2¢7. I Blake va ser un insurgent tenag,
tan rebel a les tiranies morals com a les dels governants. El seu suport a [ alliberament
popular queda ben patent a, per exemple, "A Song for Liberty"268 i The French
Revolution de 1791, on adopta una postura diametralment oposada a la intransigencia de
Taylor: "Hear, O Heavens of France, the voice of the people arising from valley and hill, ...
Mourning oppressed on village and field ... black, deprest in dark ignorance, kept in awe
with the whip..."269,

10.  De segur que la inconsisténcia i I' anacronisme dels gestos politics de Thomas Taylor
i, per descomptat, les deficiencies de la seva traduccié de Platé amb les corresponents i
desconcertants interpretacions, provocaren l'any 1809, en la publicacié escocesa The
Edinburgh Review, la critica més letal de totes les que fins aleshores havia rebut, les
conseqiieéncies de la qual foren irreversibles 1 condemnaren el seu Platd a 1’ oblit. Haviem vist
com arran de la traducci6 dels Himnes Orfics que féu el 1787, Taylor va ser objecte de
ressenyes dures i de vegades inclements que, tanmateix, pecaven d'un defecte semblant al
seu propi: la manca de solidesa i I'excés de subjectivitat no raonada. A part del fet que Platd
no era popular 1 que els critics trobaven I'estil de Taylor massa dramatic per al to de la
filosofia que es feia llavors a Anglaterra, la seva obra va ser tractada amb ignominia per la
premsa especialitzada del moment. Aixi tenim que, abans del cop mortal del 1809, el
Monthly Magazine de 1'any 1805 havia retret 1" estil criptic del flamant traductor platdnic, el
qual, segons aquesta publicacid, estava convengut vanament "that obscurity is a principle
source of the sublime"279, La qualitat de la traduccid del grec de la recent edicié integral de
Platé per Taylor també va ser censurada "from the want of that creeping verbal accuracy
which distinguishes (i)"271.

Sense insistir més en aquest punt ni aturar-nos a descriure més episodis menors
contra Taylor, passarem a analitzar la critica fulminant de I'autor andnim de I'esmentat
nimero catorze de 1'Edinburgh Review, darrera de qui alguns creuen veure el cervell
poderés de James Mill272, L' article té el doble interés d' ocupar-se de Taylor i de fer un repas
a |' estat dels estudis classics britanics, de la baixa qualitat dels quals el treball de Taylor seria

267 Tal i com féu amb el romanticisme en Nightmare Abbey i The Four Ages of Poetry. Peacock
era un provocador,

268 Inclosa al final de The Marriage of Heaven and Hell.

269, En Blake, Complete Writings, p. 143.

270, The Monthly Magazine, January 1803, p. 579.

271 Ibid.

272, Frank M. Turner, The Greek Heritage in Victorian Britain, p. 371.
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un reflex exemplar. Comenga, doncs, el misterids articulista queixant-se, a l'igual que
Peacock a Crotchet Castle, de com estava d'endarrerit -respecte del continent-
I'ensenyament de les llengues classiques a la Gran Bretanya de primeries de segle, malgrat
que els seus programes d'estudis es basaven en les cultures grega i romana. Tal mancanca
explicaria la dificultat de trobar-hi un académic, per més eminent que fos, amb prou domini
de la filosofia, la historia o I oratdria de Grécia. Es en aquest marc tan poc estimulant que el
Ficino britanic entra en escena: "Mr. Taylor, by stepping aside from the vulgar path, and
undertaking to elucidate for his countrymen the Grecian philosophers, merits at least the
praise of having set a good example”. Aquf comenga i acaba el merit de Taylor, ja que el
perit afegeix, categoric: "and he would have performed excellent service, had his views been
as sane as they were directly the contrary, and his qualifications as perfect as they were
grossly defective"273,

Heus aqui, doncs, que, potser per primera vegada a Gran Bretanya, un estudis
distingeix Platé de la tradicié neoplatdnica: "by exhibiting Plato as the mortal foe of reason. ..
Mr. Taylor has scarcely done anything, or professed to do anything, but to fasten upon Plato
the reveries of Proclus, and of the other philosophers of the Alexandrian school... In all this,
nothing under heaven can be more different, both as to matter and manner, than the writings
of Plato and those of the soi-disant Platonists"274, L'autor no es canforma a invalidar
I'enfocament de Taylor, siné que justifica les seves objeccions i afirmacions. Per tant, no
féra estrany que hagués estat Mill I'antor de la ressenya, ja que era bon coneixedor del grec i
un entusiasta de Plat, com es manifesta en el programa educatiu que ell i Bentham tragaren
per al seu fill John Stuart, el qual es lamentd d'haver llegit els didlegs platdnics a I'edat,
encara prematura, de set anys275,

Segons el rigords analista de The Edinburgh Review, Platé i els platonistes sén
diferents en tres aspectes fonamentals. Primer, en el métode: "One of the most remarkable
features of the writings of Plato is, that he affirms nothing; whereas the friends of Mr. Taylor
are the most desperately affirmative of all human beings. In most of the Dialogues of Plato,
the object is to refute the tenets and expose the ignorance of some of those sophists who
travelled about Greece..."276. Si Mill fos efectivament el critic, ell deu haver estat el
transmissor de la tesi de la vena negativa del platorisme primerenc al seu amic i deixeble

273, The Edinburgh Review 14 (1809), pp. 189-190.
274 Ibid. pp. 190, 191, 198,

275, Lionel Trilling and Harold Bloom, Victorian Prose & Poetry, pp. 72-3; i Robin Gilmour, The
Victorian Period, The Intellectual and Cultural Context of English Literature 1830-
1890, p. 156.

276 1bid. p. 198.
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intel. lectual, el Havors jove George Grote, que la desenvoluparia per fer un estudi
monumental i incisiu sobre Platé, com veurem més endavant. Tot seguit el comentarista
passa a diferenciar els fils conductors o continguts doctrinaris: "The business of the
Platonists is all in supernaturals; of Plato, as far as we have yet gone, is all in moral and
political, or at most, metaphysical subjects"277, Aquf és on el critic diferencia la mistica
neoplatdnica de 1' idealisme de Platd, amb un gran menyspreu pels seguidors d' aquella, entre
els quals hi havia Taylor: "charlatans of ancient philosophy; ... a gross mixture of the
allegorical genius of Oriental theology, with the quibbling genius of the worst kind of
Grecian metaphysics..." 278, L'estil literari és tractat amb el mateix criteri d'exigéncia: "The
language of the one is as wild, and mystical, and obscure, as their ideas; that of the other is
always elegant, often highly figurative and eloquent ... highly clear and appropiate"279,

Segons 1'autor, Taylor no va plasmar cap d'aquests tres trets en 1a seva edicié, De
fet, el seu Platd era un neoplatonista, pontificava en comptes d'especular, i feia servir un
lienguatge obscur i embolicat. Per dir-ho ben clar: "He has not translated Plato; he has
travestied him, in the most cruel and abominable manner. He has not elucidated, but covered
him over with impenewable darkness"280 (el subratllat és meu). A més d aquestes
deficiéncies de comprensi6 i d' interpretaci6, hi havia el problema dels coneixements de grec i
de la llengua anglesa: "we intend no hyperbole when we say that he ought to be reckoned in
the very lowest class of ignorant writers"281, El crftic reconeix les dificultats de traduir Platé
a una llengua moderna; nogensmenys, els intents de Bembo a I'italid, de Grou al frances i
fins i tot de Floyer Sydenham, el predecessor i soci de Taylor, demostren que €s possible.
Els errors de Taylor sén, doncs, inexcusables, grossos i molts d'ells derivats d' haver copiat
literalment Ficino: "It will now amuse the reader, after having seen how unlike the
translation of Mr. Taylor is to the Greek of Plato, to perceive how similar it is, on the other
hand, to the Latin of Ficinus..."282,

On Ficino s'equivoca, també errd Taylor, i I'articulista ens presenta un bon nombre
de confusions i faltes derivades, segons ell, del plagi indiscriminat per part de Taylor de la
versié llatina de Ficino, i la posterior de Serranus. Amb precisié filologica, I expert de
I Edinburgh Review detecta almenys dotze errades grosses que afecten la forma 1 el sentit

277 Ibid.
278 Ibid. p. 193.
279, Ibid. p. 198.
280, 1bid. p. 190.
281 rpid,
282 1bid. p. 206.
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dels textos, i aclareix, per si hom podia pensar que no n'hi havia més: "But to pursue
examples would be a task without end"283, Queden aix{ greument mutilats per la ignorancia
de Taylor i el seu desconeixement de la llengua grega, i adhuc de I'anglesa?84, el
Protagoras, ¢l Timeu, ¢l Parménides i el Teetet, a més de molts altres errors que les
vint-i-sis pagines de I' article no arriben a cobrir, La mala fama de Taylor com a escriptor, ja
la van assenyalar Coleridge?83, De Quincey?86, Yeats287, i el rellevant traductor de Plot,
Stephen Mac Kenna?88, a més d'algun contemporani nostre que parla del llenguatge de
Taylor com a un "demi-English"289, Taylor es defensa dels atacs tot al.legant, immutable,
que la sensualitat, I'ambici i el comerg han envait el mén fins a tal punt que és el piblic
vulgar i corrent qui no accepta la seva versié: "The author of the following translation,
therefore, cannot reasonably expect, that his labours will meet with the approbation of the
many: since these Hymns are too ancient, and too full of the Greek philosophy, to please the
ignorant, and the sordid"299, La seva traduccié anava adregada, doncs, als pocs iniciats en la
ciéncia dels universals, entre els quals de segur que no figurava el critic hostil perd brillant
de I' Edinburgh Review .

Per a aquest botx{ intel. lecual de Taylor, Ja conseqiiéncia més greu de la seva edicid
-malauradament, la winica integral en el mercat d' aleshores- era que espantava els pocs lectors
que podia tenir Plat6 en aquell moment. Segons Frank B. Evans, Ia filosefia platdnica no era
gaire llegida pels pensadors i tenia un piiblic restingit als poetes i artistes. A banda de la mala
premsa de Plat6 a causa de Taylor, el fet que AristStil , Bacon, Locke, a més, de Samuel

283 Ibid. p. 208.

284, Ibid. p. 207: "As a sample of Mr.Taylor's bad English...". Posa I'exemple d'una doble negacié que en
angles no existeix o equival a una afirmaci6: "Not ... neither".

85, Citat per James A. Notopoulos, "Shelley and Thomas Taylor", p. 503: "... he (Coleridge) describes
Taylor's translations as 'difficult Greek transmuted into incomprehensible English' ", Ref. Coleorton II,
107.

286 Citat per Kathleen Raine and George Mills Harper, Thomas Taylor, the Platonist: Selected
Writings, p. 23: Taylor "was far more distinguished for absurdity and is now equally illustrious for
obscurity”. En aquest cas la cita és fiable ja que donen la referéncia; Works, (Edinburgh 1860), vol, XIII,
p. 60.

287, Yeats, "The Philosophy of Shelley's Poetry”, en Strangeness and Beauty, An Anthology of
Aesthetic Criticism 1840-1910, pp. 199-200: "...Taylor's bad verse..."

288, Kathleen Raine and George Mills Harper, Thomas Taylor, the Platonist: Selected Writings,

P-18:"Mac Kenna, who praised him as a pioneer, objected to his translations for reasons 'mainly literary",
Ref. The Enneads, London 1930, Introduction.

289, Ronald B. Levinson, In Defense of Plato, p. 5 : "the inaccurate and neo-Platonized demi-English
translations of Thomas Taylor, the Platonist",

90, Preface to the Hymns of Orpheus, en Timothy Webb, English Romantic Hellenism, 1700-
1824, p. 184. :
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Parker?91 i Lord Bolingbroke292 mostressin posicions antagoniques al platonisme, i la
manca de bibliografia feren més dificil encara la recepcié britanica del pensament platonic.
Segons I Edinburgh Review Taylor, havia fet un magre servei al platonisme: "It has been the
fate of Plato, in modern times, to be seen through a most unfavourable medium, than any
other of the classical authors of Greece or Rome ... instead of rescuing Plato from his
injurious misapprehension, and inviting the youth of his country to that instruction ...
Mr. Taylor has done, what in him lay, to confirm this misapprehension; and by hegping
absurdity more thick upon his author than before, to chase every body from a task so
nauseous as the study of him is thus made to appear” (el subratllat és meu)293,

11,  L'esmentada critica, fos o no de Mill, va tenir un impacte decisiu en la recepcié de
I'edicié de Taylor i en la lectura britanica del mateix Plat6, i bé podria haver estat una rad
perqué Peacock no considerés la traduccié del seu amic en pronunciar un llistat de greuges
contra la negligéncia filologica a Gran Bretanya a Crotchet Castle, Si un lector arribava
als didlegs platdnics per la via del polémic traductor, ja sabem que !'esperava una
aproximacié mistica i neoplatonica del filosof atenes. Si la traduccié en qiiestié era ignorada,
la qual cosa passava molt sovint, es podia repetir la situacié que W. E. A. Axon explica amb
relacié a una conversa entre Emerson i Wordsworth, en el decurs de la qual I escriptor
america, sobtat per la impopularitat de Taylor al Regne Unit, coment: "I told him it was not
creditable that no one in all the country knew anything of Thomas Taylor, the Platonist,
whilst in every American Library his translations were found"294, Haviem vist que el
modern Pletho era concgut entre els Transcendentalistes i, pel que sembla, a la biblioteca
personal d' Emerson, a la Concord Antiquarian House, es poden veure les edicions de Platé i
Ploti de Taylor, acuradament subratllades i anotades293.

En aquells dies tampoc no corrien bons temps per a Platé, En la mateixa conversa
entre Emerson i Wordsworth, registrada per Axon, el visitant americi torna a preguntar: "If
Plato's Republic were published in England, as a new book, to-day, do you think it would
find any readers?". La resposta del poeta de Grasmere és "no". Tot i aixd, Wordworth

291, samuel Parker, A Free and impartial censure of the Platonick philosophie, (Oxford,
1666). No I'he pogut consultar, me'n fio del testimoni de Frank B.Evans, "Platonic Scholarship in
Eighteenth-Century England,” p. 103.

292 També en Frank B. Evans. Ref.: Lord Bolingbroke, Works, ed. D.Mallet, (London 1754), Vols.III-V,
passim. .

293, Edinburgh Review 14, (1809), p. 192,

94 W.E A. Axon, Thomas Taylor the Platonist, a Biographical and Bibliographical
Sketch, en Kathleen Raine and George Mills Harper, Thomas Taylor, the Platonist: Selected
Writings, p. 123.

295, Grace H. Turnbull, The Essence of Plotinus, Extracts from the Six Enneads, p. 264.
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afegeix amb autosuficiéncia britinica que no passa inadvertida per a Emerson: "and yet, we
have embodied it all"??6, Uns anys més tard, La Repiblica seria un dels llibres de
capgalera dels politics de Whitehall, tant d"una tendéncia com de 1 altra, perd Wordsworth no
ho podia endevinar. Culpa o no de Taylor, en comengar el segle, a Platé, tal com indica
I'Edinburgh Review, 1i havien posat un capell d'obscur, embolicat i démodé, dificil
d' aixecar.

L'any 1797 va aparéixer una traduccié de I Etica i la Politica d' Aristotil de
I'historidgraf i classicista escoces John Gillies, el qual, en un to molt més aff al taranna de la
seva época, digué: "The nature and scope of my literary labours are so totally different from
those of Mr. Taylor, ... Utility, common and vulgar utility, above which that same author
proudly soars was my great, or rather sole aim"297. La critica va aplaudir-ne el realista i
pragmatic, i el mateix Monthly Magazine de 1805 que ataci Taylor per estrafalari, llod Gillies
amb un llenguatge no menys romantic ni significatiu: "The philosophy of Aristotle, wrapped
in the deepest mysteries by the Platonicians, has been relieved from its long night of
darkness by the luminous interpretation of Dr. Gillies"298,

Gillies 1 Aristotil connectaven amb la sensibilitat britinica del divuit molt més que no
pas Taylor i Plat6. Sonaven alienes i molt Ilunyanes les paraules del Dryden estudiant en
aquell Cambridge de mitjans del segle disset, quan semblava que I'hegemonia aristotélica
dels tedlegs estava a punt d'ésser derrocada per I'antidogmatisme dels Platonistes More i
Cudworth: "The longest tyranny that ever swayed/ Was that wherein our ancestors betrayed/
Their free-born reason to the Stagirite/ And made his torch their universal light"299,
L Estagirita, perd, mai no va ser foragitat del tot, encara que, anys després, a mitjans del
segle dinou, hagués de compartir escenari amb el seu mestre, i adhuc supeditar-s' hi,
Entretant, fins que no arribés I'hora de Platé,' la balanga es decantava clarament a favor
d’ Aristdtil. Aixi, a Diogenes and Plato -un text llarg i de vegades feixuc de Walter
Savage Landor, de I'any 1829-, el topic del Platé somniatruites encara resta en peu, quan,

296, W.E.Axon, Thomas Taylor the Platonist, a Biographical and Bibliographical Sketch,
en Kathleen Raine and George Mills Harper, Thomas Taylor, the Platonist: Selected
Writings, p. 123.

97, Aristotle’s Ethics and Politics ... and a new analysis of his speculative works,
Supplement, (Londen, 1797), p. xlvii. Citat per Kathleen Raine and George Mills Harper, Thomas
Taylor, the Platonist: Selected Writings, p. 25.

298 The Monthly Magazine, January 1805, p. 579.

99, Citat per Sir Emest Barker, The Political Thought of Plato and Aristotle, p. vi.
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per exemple, en un didleg imaginari, Didgenes diu a Platé: "We want no poets or logicians
or metaphysicians to govern us: we want practical men, honest men ..."300,

Didgenes no només retreu a Platé la seva poca habilitat politica, siné que també L
esmena la seva filosofia i gosa d' ensenyar-li a pensar: "Keep always to the point, or with an
eye upon it, and instead of saying things to make people stare and wonder, say what will
withhold them hereafter from wondering and staring. This is philosophy; to make remote
things tangible, common things extensively common, and to leave the least necessary for the
last"301 (el subratllat és meu). No podia haver-hi una actitut filosdfica més dissemblant de la
de Taylor; i, tanmateix, malgrat la caricatura en la definicié de Didgenes-Landor, el sentit
racional i logic era el que primava en els estudis de filosofia. Va haver de passar gairebé mig
segle d' enga I' edici6 de Taylor, i uns vint anys de 1'escrit de Landor, fins que es publici la
segona edicié completa del Corpus Platonicum per part de la Bohn Classical Library, a
carrec d' Henry Cary i Henry Davis, entre 1848 i 1854. I, tot i que aquesta versié en sis
volums fou editada diverses vegades per George Bell and Sons, tampoc no tingué la sortida
desitjada ni l'acollida del public especialitzat. Nogensmenys, palesa un interés que
augmentar3 fins a esdevenir un furor en els darrers trenta-cinc anys del segle dinou.

L'any 1871, en ple esclat platdonic, i més de mig segle després de la discutida feta de
Taylor, encara s'algaven veus airades contra la seva aventura filosdfica. Arran de la
publicacié aquell mateix any de la primera edicié completa dels Dialogues of Plato del
celebrat Benjamin Jowett, a I' altra banda de I' Atlantic, Taylor ja havia perdut la seva minsa
popularitat, i el New Y ork Daily Tribune saluda la versié de I' aleshores flamant Master del
Balliol com el primer esforg correcte per plasmar Platé en anglés. Fins llavors, diu el critic,
els pocs lectors interessats en la filosofia grega, "have relied chiefly on the quaint versions of
Thomas Taylor, whose rugged and pedantic language fails to do justice to the discipleship
which was the master-passion of his life"302, Al territori insular, I Edinburgh Review
publicaci6 que s' encarrega de sepultar Taylor el 1809, torna a la carrega pocs mesos després
que el diari america, i també amb motiu de Jowett. L' autor de la ressenya era Sir Alexander

300, "Diogenes and Plato”, en The Complete Works of Walter Savage Landor, p. 67,
301 7pid. p. 82.

302, New York Daily Tribune, March 1871, p. 6. Signatura en catileg dels Jowett Papers a Balliol: II. I/5/6.
No apareix el nom de I'autor.
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Grant, distingit deixeble del Balliol, i hereu de la tradicid il. lustrada escocesa del common
© sense303,

Com Mill o qui sia qui hagi estat el seu andnim predecessor de 1'any 1809, Grant
aprecia el merit de Sydenham perod elimina Taylor perqué creia que havia traduit Ficino del
llati i no pas del grec: "The incorrectness of his renderings and the general inadequacy of his
representation of Plato were pointed out in this Review (vol.xiv.1809), and his five quarto
volumes have long since receded into the limbo of unread books preserved in large
libraries"304. L' any 1892, Taylor dormia intacte als prestatges de les biblioteques perd es
veu que no pas en la memoria dels critics. I aleshores, quan Platé ja havia esdevingut una
lectura del tot respectable i un classic indiscutible en el mén academic britinic, un Jowett
moribund publica la seva tercera edicié dels didlegs tot culminant una carrera brillant de
platonista contemporani que encara contrastava amb la trista i remota figura del modern
Pletho del altra punta del segle. "Mr.Jowett", diu el Samrday Review, a tall de consagracié
gairebé ociosa, "has undoubtedly made it much more possible than Taylor, or Sydenham, or
any one else made it for Englishmen who have no Greek, to understand the thought of Plato,
if not to appreciate his literary merit"303,

El nostre mortificat traductor pre-roméantic no coneixeria I' &xit futur i en certa manera
inesperat del platonisme victoria, ni sabria que Platé havia de trobar el seu racé en la gran
ciutadella oxoniana d' Aristotil i dels T'ories, de 1a qual guardi un record gris i humiliant. I és
que, tornant enrera, recordem com I'any 1802 un Taylor solftari i amarg es passeja pels
mateixos carrers estrets i pedregosos d' Oxford, "so gloomy from their Gothic structure, that
they give a melancholy aspect o the town and its vicinity"3¢6. Hoste fora com és, i en viatge
de weball, cerca el seu cami, tot pujant i baixant les recargolades escales de la venerable
Bodleian Library com un &nima en pena. Oxford pot generar sentiments de soledat i de ribia
quan esdevé inaccessible. "Everything is infected with monkish gloom"307, digué, amb el
cor vacil.lant i el seu Platé ignorat pels dons a la cartera. Un xic intimidat per tanta toga i
potestat académica, examina uns valuosos manuscrits del Timeu, dels quals se sent el més
just usufructuari i I'hermeneuta indiscutible, tot i no ser reconegut aixi: "the black-coated

303, ¢f. Una analisi breu perd clara de Robin Gilmour: “The march of mind: Scotch knowledge and English
utilitarianism”, en The Victorian Period, The Intellectnal and Cultural Context of
English Literature, 1830-1890,

304_ The Edinburgh Review 274 (October 1871) p. 304.

305, The Saturday Review, (July 16th 1892).

306, caria de Taylor a un/una corresponsal desconegut/da. Reproduida per Kathleen Raine and George Mills
Harper, Thomas Taylor, the Platonist: Selected Writings, p. 20.

307 1bid.
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gentlemen ... appear to me ... in general haughty and superficial"308, Camina pels claustres
medievals i les galeries sinuoses del New College on t¢é assignades unes habitacions
ligubres, "very much in the style of some of the rooms in Mrs. Radcliffe's castles"309. Des
de la seva finestra, estreta i entelada, pot veure les torres de 1' All Souls College i les agulles
punxegudes de la Codrington Library. Alguna tarda, baixa a la capella antiga del college i
descansa, tot posant la mirada en la gran vidriera de Reynolds, mentre I'orgue emet una
delicada misica sacra. Tanmateix, cap dels encants de I'académica ciutat no aconsegueix de
commoure'l, i es reafirma en la seva autonomia: "whatever and wherever be my situation in
life, I should leave Oxford immediately, so black is the melancholy with which it assaults
me"310, Com I' humiliat Jude de la novel.la de Hardy, condemnat a mirar els colleges des de
les reixes, "he turned his back upon the city that had been such a thorn in his side™11,
Taylor no hi tornaria mai més.

Les seves pinzellades d'Oxford, impregnades de I'angoixa claustrofobica d'una
novel.la gotica, descobrien, entre d'altres sentiments, frustracions antigues i pors
justificades. Alhora que revelaven un habil descriptor dels paisatges interiors, un decorador
dels estats de I'anima que assolia efectes especials amb poca genialitat perd molta passio.
Aixi, Taylor recrea I' univers espiritual platonic amb la imatgeria d'un llen¢ romantic, on la
penombra déna un aire ultraterre a les velles restes ancestrals i penombres.

308, 1pid.
309 Jbid.
310, 1bid.
311, Thomas Hardy, Jude the Obscure, p. 143.
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HI. Thomas Taylor (2):
L'anima romantica entre ruines.

1. Shelley, en escriure el seu Alastor or the Spirit of Solitude I'any 1815,
imagind un poeta jove com a protagonista del poema i el situd en un viatge inicidtic a la
recerca de si mateix, durant el qual I'heroi contacth amb els textos sagrats de la primordial
saviesa -possiblement, aquell "universal system" a que es refereix el seu alies Lionel312:
"The fountains of divine philosophy/Fled not his thirsting lips, and all of great/ Or good, or
lovely, which the sacred past/...consecrates, he felt and knew"313, A mesura que el
protagonista feia el seu viatge interior, Shelley el féu recorrer el mén antic, el qual es
confonia de vegades amb les escenes on descriu el propi esperit de solitud del caminant:
"...he left/ His cold fireside and alienated home/ To seck strange truths in undiscovered
lands/... His wandering step/ Obedient to high thoughts, has visited/ The awful ruins of the
days of old"314 (el subratllat é meu). La primera ciutat que visita és Atenes i potser és alli, -o
a Tebes, o a Jerusalem, perd sempre entre ruines imponents- on té la primera gran revelacio:
"Among the ruined temples there, IS tupenduous columns, and wild images! Of more than
man, where marble demons waich/ The Zodiac's brazen mystery, and dead men/ Hang their
mute thoughts on the mute walls around, /He lingered ... when the moon /Filled the
mysterious halls with floating shades/... till meaning on his vacant mind/ Flashed like strong
inspiration, and he saw/ The thrilling secrets of the birth of time"315 (el subratllat & me).

La menci6 dels dimonis de marbre -relacionats per cert, amb el titol-316, recorda
I'animacié politeista de Taylor, i és justament I encontre del poeta amb els vestigis dels
temples, on reposen com en tombes els pensaments dels morts, alld que el desperta al

312, Lionel apareix en "The Boat on the Serchio” i en "Rosalind and Helen". Shelley imagina un didleg entre
ell i un critic fictici, on ell replica: "Such is your conception of the intellectual & universal system of
which Lionel is a disciple”. Cf. Neville Rogers, Shelley at Work, p. 17.

313, Percy B. Shelley, Alastor 70-78, en Percy B. Shelley, Selected Poetry, Prose and Letters, p.
17.

314 Ibid. Alastor 107-9.

315 Ibid. Alastor 116-128.

316, Alastor, nom que 1 proposa Thomas Love Peacock, vol dir dimoni de Ia revenja, o enviat pels déus.



coneixement i li evoca la divinitat. En les notes preparatories per al seu Heinrich Von
Ofterdingen, Novalis es preguntava, tot parlant de I'inici de I'éxode de Heinrich a la
recerca de la Flor Blava que acaba davant d' unes ruines: "Est-ce qu'il ne serait pas bon, au
fond, de laisser la famille se métamorphoser en une mystique collection d'(stamues)
antiques?"317. La meva idea és que el culte romantic a les ruines antigues, a més de la
carrega exodtica i la fugida cap a un passat sempre millor que representava, projectava alhora
una decadéncia interior, un ennui i una incomoditat profunds, que trobaven en les restes de
joies arqueoldogiques el mirall més adient on reflectir-hi la grandesa de I'anima humana
esquerdada. 1 aixi, Taylor, nodridor de poetes i decebut per la ment contemporania, feia
servir la metafora de la ruina classica i les tenebres en parlar de I' Anima, tot situant-la en
paratges escabrosos 1 solitaris, que en certa forma poden recordar €l context crepuscular i
isolat de I' Abadia al Bosc de Roures de Caspar David Friedrich del 1810.

La flama gdtica havia ences de tal manera Taylor i també el primer Shelley que, a més
d' estudiar Platd, el vivien 1 1 emmarcaven en llur context estitic. Aquest és el sentit dels
apel.latius Greek experience i Platonic thrill. El primer nom suggereix €l Grand Tour,
els viatges a Grécia organitzats per 1' Associacié de Dilettanti, 1'admiracié unanim dels
marbres d'Elgin, la reproduccié de les tiniques per a les senyores, la imitacié plastica i
arqueoldgica. Quant a 1' aficié hel.lenista duta a I'extrem, tenim el cas dels germans John i
Benjamin Gibson, els quals, segons William Gaunt, en plena Roma Natzarena, es vestien
amb togues i sandalies, parlaven en grec classic, menjaven plats atribuits als antics i tenien
lur casa decorada a la manera de I' Atenes de Péricles o, si més no, ho intentaven318, El
segon apel.latiu, que també entendrem com a “experiéncia platonica”, assenyalava una
identificacio amb les doctrines de Platé. De tipus personal, en el cas de Taylor, €l qual se
sentia un continuador d' aquella cadena daurada, un auténtic medium entre la divinitat i els
homes, al mateix nivell de Pitagoras, Platé, Ploti i Procle. I, en el cas de Shelley, suggcﬁcn
una empatia intel. lectual i adhuc emocional, puix que trobava que la metafisica de Plat6 i la
fabulacié platonica -sense incloure-hi la tradicié neoplatdnica- s'avenien molt amb la seva
propia construccié de la realitat com a poeta i com a home. Es la fusié de totes dues
vivéncies platonistes la que arribara als estetes i decadents -aquells iniciats en un gran
secret, segons Pater-319 als darrers romantics -com digué Yeats-320, i als habitants de la

317, Novalis, Oeuvres Completes, vol. I, p. 242.

318, 1 'escultor britanic John Gibson i el seu germa Benjamin, afirmaven ser "Grecks", i fins i tot menjaven
segons I'antiga cuina grega. Cf. William Gaunt, The Victorian Olympus, p. 32.

319, Walter Pater, Marius the Epicuarean, p. 90.
320, “Coole Park and Ballylee”, 1931, de The Winding Star, en Yeats, Selected Poetry, p. 151.
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quarta dimensié de Robert Bridges321. De la mateixa manera, doncs, que podem tragar un fil
conductor de Grote fins a Popper, podem aventurar-nos a tragar una linia d' interpretacié
platonista moderna que arrencaria amb Taylor, es refinaria amb Shelley i arribaria al segle
vint a través de Yeats.

En aquest punt concret, no crec que Kathleen Raine erri gens quan afirma que
Taylor, malgrat sentir-se un matematic i un gran metaffsic, "could not have foreseen that his
call to the standard of Plotinus would be answered in England only by the poets and a few
painters"322. Sibé és cert -i en la hipdtesi segiient també m' hi implico- que Taylor trasllada
les figuracions de I'estética romantica a les seves al.legories metafisiques, i que la seva
filosofia arribd més facilment als artistes perqué parlaven idiomes semblants. D' aquesta
manera, com que els seus contactes amb la infelligentsia del pafs venien més del cant$ de
les arts i els corrents alternatius que des de la ciéncia o I' académia, ell afaicona un platonisme
romantitzat, segurament contagiat per 1'ambient creatiu de I'época, molt abocat a explorar i a
explotar el pdthos del naixent Gusto Greco. Al meu parer, el Ficino anglés va absorbir la
malenconia apassionada de la fantasia arqueoldgica romantica i la introduf en les seves
imatges platdniques, tot aconseguint una mena de iconografia filosdfica que, malgrat ésser
limitada, €s prou rellevant com per a convertir-lo en una figura clau de I'interés britinic per
I'Hel lade, i en un interpret del platonisme d'alld més singular i influent, com provarem de
mostrar en aquest capitol amb una presentacié succinta de les seves imatges.

2. Per mor de Taylor, per tant, la filosofia de Platé no és només neoplatonica, siné que
esdeve alhora part viva de I'experiéncia grega. I, en aquest tipus de tractament, €s un pioner
entre els pensadors, tant, que no tindrd continuadors fins a la fi del segle dinou, quan el
Platd dels estetes recupera un univers grec fisicament dibuixat, tot i que des d'una
perspectiva diferent, sibarita i homoerdtica. Imbuit de fantasia, Taylor no es limitd a
presentar una versio romantica de Platé, sin6 que, a més, I' any 1794, va realitzar la segona
traduccid anglesa de la Descripci6é de Grécia de Pausanias, del 176 d.C, constituit en una
mena de Baedeker primitiu i refinat per als viatgers més exquisits. D' altra banda, I' edicié fou
embellida amb gravats de Nicholas Stuart, trets de les célebres Antiquities of Athens,
que eren tot un simbol monumental per a les primeres generacions del Grecian Gusto,
avides d'informacié fidedigna sobre Hel. las. Pausanias, jonic contemporani de Marc Aureli,
va irrompre, doncs, a Anglaterra a la fi del divuit, enmig d' un seguit de recerques i llibres de
viatges a Grécia, perd tingué un &xit inusitat per a una obra tan llarga com la seva. A despit

321, "The Fourth Dimension”, de Poems in Classical Prosody, en Poetical Works of Robert
Bndges, pp. 442-3.

2, Kathleen Raine, "Thomas Taylor, Plato and the English Romantic Movement", p. 122,
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dels deu volums i de la minuciositat de les descripcions arqueologiques i topografiques, la
nostalgia de Pausanias per un passat grec, heroic i sensual, colpi molt la sensibilitat dels
filohel. lenistes anglesos.

A Taylor no li passaren desapercebuts ni 1'oportunitat de traduir les observacions
hel. Ieniques d'un guia tan autoritzat, ni el seu respecte per la religié i els cultes antics d'una
Grécia gloriosa en decadéncia aleshores. Perque, a més, per alguns detalls de la narraci6 de
Pausanias, podem advertir-hi vestigis neoplatdonics que després reproduirien Taylor i el
mateix Shelley en parlar de ' animisme arcaic i les ruines. Tinguem en compte que Shelley ja
liegia Platé6 quan va escriure Alastor. Richard Holmes recollf el testimeni d'un amic de
Leigh Hunt, que el va con&ixer llavors, on deia: "His principal discourse, was, however, of
Plato"323, Havia passat un any d' enca I' hipotétic sopar vegetarid, i Shelley "was absorbed in
thought and reading. He studied in translation the dialogues of Plato"324. Hem vist com el
poeta va tenir una primera experiéncia de la filosofia platonica a través de Thomas Taylor32>,
perd hem d' afegir que, si més no, s'interessa també per adquirir l1a seva versio del llibre de
Pausanias. L'estiu de 1817, escrivia a I' editor Charles Ollier: "Do you know (is?) Taylor's
Pausanias to be purchased, and at what price?"326,

Pausanias parla amb entusiasme de dimonis i de poders sobrenaturals sota I' univers
grec en ruines. Aixi, sobre Megalopolis a Arcadia digué, segons tradueix Peter Levi: "I am
not astounded that (it) ... should have lost all its beauty and ancient prosperity, or that most
of it should be ruins nowadays, because I know that the daemonic powers love to turn
things continually upside down, and I know that fortune alters everything ... according to
her whim"327. No sabem si finalment Shelley va comprar o no 1'obra monumental de
Pausanias traduida per Taylor, ni si ja 1'havia llegida abans. De fet, 1'esment que en fa al
Pleté modern podria implicar alguna preferéncia, puix que existia al mercat una altra
traducci6 de I'any 1780, de Uvedale Price, autor d'un altre titol molt indicatiu: An Essay
on the Picturesque. En tot cas, el to politeista del tindem Pausanias-Taylor és proper al
del Shelley d' Alastor com es fa pales en els versos comentats. En realitat, el poeta romantic

323 op. cit. p. 360.

324 Emest Dowden citat per James A. Notopoulos, "Shelley and Thomas Taylor”, p. 505.

325, Experiéncia primerenca perd no pas el primerissim contacte, ja que tant Notopoulos com Holmes
indiquen que Shelley va llegir Platé per primera vegada a Eton, amb el Dr. James Lind, entre 1808 i
1810, i probablement es tracti del Convit. Cf. Patricia Cruzalegui, El Platonismo Roméntico de
Shelley, pp. 33-4.

326, Carta de Shelley a Ollier, del 3 d'agost de 1817, citada per James A. Notopoulos, "Shelley and Thomas
Taylor", p. 505.

327 Guide to Greece, tr. Peter Levi, Harmondsworth, 1971, citat per Richard Stoneman, Land of Lost
Gods, The Search for Classical Greece, p. 146.
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tenia una autentica fixacié en alld que anomenava "the monster of his thought"328 o
'existéncia de forces invisibles, cosa que afavoria la recepcié, d'una banda, del
transcendentalisme de Taylor i del platonisme i, de I'altra, I'evocacié de Grécia feta per
Pausanias, de vegades mistérica.

Recordem que va ser arran d'una conversa nocturna iniciada I'any 1816 pel mateix
Shelley a la Villa Deodati de Byron32?, en companyia de M. G. Lewis, "the Monk", quan
Mary Shelley tingué la inspiracié per escriure el Frankenstein330, I'atribolat Polidori
concebé The Vampyr i llur hoste el poema final de Mazeppa. En els seus apunts sobre
aquesta trobada tan fecunda, Polidori recull unes al.lucinacions que pati Shelley en llegir el
Christabel de Coleridge33! -un altre creient en esperits-, perd no seria pas aquesta I' inica
ocasio. Hi ha sospites que I'any 1813 Shelley va imaginar un intent d' assassinat contra ell a
Tan-yr-allt332 i, poc abans de morir a La Spezia, havia tingut visions i anuncis de
catastrofes: "Shelley sees spirits and alarms the whole house"333, escrivi Mary. En I amplia
gama d'experiéncies extraordiniries del poeta destaca la del desdoblament. El seu
Doppelgiinger se li apareixia, normalment per a retreure-li alguna negligéncia334, perque
I'anima, per a aquest amant de Platd, contenia una altra anima dintre, un dimoni aniquilador,
un kakén daimon, o un alastor: "that Power which strikes the luminaries of the world
with sudden darkness and extinction, by awakening them to too exquisite a perception of its
influences..."333. Aquest esperit o fiiria divina demanava submissi6, reconeixement del seu
Poder invisible, i en aquesta tirania el poeta hi trobava paradoxalment Veritat, de la mateixa
manera que I' estética de 1" horror era, al seu parer, una altra forma de bellesa.

Descobrir que Platé en el Convit considerava I' Amor com un daimon, i que
“everything daemonical holds an intermediate place between what is divine and what is
mortal"336, va ser per al Shelley aprenent de traductor, una gran troballa. Taylor, en la seva
edicié del Timeu que Shelley posseia, havia traduit també daimon syneikon per un

328 Manuscrit de Shelley citat per Neville Rogers, Shelley at Work, p. 17.

329, Per a més detalls d'aquella nit d'estiu, vegen Patricia Cruzalegui, "Shelley: Observaciones sobre una
estética del terror”, pp. 23-27.

330, Mary Shelley, "Author's Introduction”, a Frankenstein, en Mario Praz ed., Three Gothic Novels,
PP. 260-264.

331, Richard Holmes, Shelley, The Pursuit, pp. 328-30.

332 1bid,, pp. 190 i ss., perd Holmes no dona suport a la tesi de I'al.lucinacié.
333 1bid., p. 727.

334 Ibid.

335, Prefaci de Percy B. Shelley, 2 Alastor, en Percy B. Shelley, Selected Poetry, Prose and
Letters, p. 15.

336, Traduccié de Percy B. Shelley del Convit 202¢: The Banquet of Plato, en A Defence of
Poetry, en Percy B. Shelley, Selected Poetry, Prose and Letters, p. 857.
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"daemon" atorgat per la divinitat "that ... resides in the very summit of the body, elevating as
from earth to an alliance with the heavens"337, és a dir, com la part divina de la humanitat
que tendeix cap a Déu. L' explicacié de Didtima sobre el paper mediador dels grans démons i
els éssers humans demonolegs338, s'adaptava felicment a aquest quadre de la realitat de
Taylor i del poeta romantic. Per tant, segons el Platé traduit també per Shelley, la Divinitat i
les persones divinizatdes actuaven aixi: "Through him subsist all divination, and the science
of sacred things ... and he who is wise in the science of this intercourse is supremely happy,
and participates in the daemonical nature"33%. Platé havia donat a tots dos traductors un
valués senyal d'identitat: ells mateixos eren els mediadors privilegiats, i per aixo les ruines
els parlen i tot succeix com en aquell passatge de Pausanias, impregnat d'esperits afins:
"even now I call the phantoms of a thousand hours"3490, evoca Shelley I' any 1816.

3. El Ficino britanic, essent un bon platonista, considerava que la realitat primordial de
I' univers era el noits, que entenia com a energia: "The true man, both according to Aristotle
and Plato, is intellect"341, I, encara que no ho diu, imaginem que la definicié també incloia
les dones. En tot cas, la persona humana era, segons ell, un microcosmos, "comprehending
in himself partially every thing which the world contains divinely and totally "342, tant pel
que feia a I' energia de I'intel. lecte com a I' anima racional o interfag entre aquell i el cos. La
imatge del Tot individual participant del macrocosmos, també era d' origen platdonic®43 i un
leitmotiv del pensament romantic, com apareix en el poema Astralis de Novalis: "En
toutes choses 1'Un, et dans I'Un toutes choses, /Voir I'image de Dieu sur une herbe, un
caillou... Nul ne saurait se voir autrement que dans tous"344. Perd potser la il. lustracié més
formosa i directa del concepte la féu Blake, en els Auguries of Innocence: "To see a
World in a Grain of Sand/ And a Heaven in a Wild Flower/ Hold Infinity in the palm of your
hand/ And Eternity in an hour"343.

337 Neville Rogers, Shelley at Work, p. 76.

338, ¢f. 203 a-b. Eulalia Presas suggereix traduir també dafmonos anér per "demondleg”, en Platé
Dialegs, Vol. V1, El Convit, (Barcelona: Fundacié Bernat Metge, 1983) p. 75.

339, Percy B. Shelley, The Banquet of Plato, 203 a-b, en A Defence of Poetry, en Percy B,
Shelley, Selected Poetry, Prose and Letters, p. 857.

340, Hymn to Intellectual Beauty, en Percy B. Shelley, Poetical Works, p. 531.

341 Citat per Kathleen Raine, "Thomas Taylor, Plato and the English Romantic Movement", p. 106.

342 Citat per Kathleen Raine i George Mills Harper, Thomas Taylor, the Platonist: Selected
Writings, p. 443.

343, Sobretot en Lleis X, 903c i Timeu 69 c-e.

344 pe Heinrich Vonr Ofterdingen, en Novalis, Oeuvres Complétes, vol. I, p. 208.

345 Blake, "Auguries of Innocence”, en Blake, Complete Writings, p. 431.
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En conseqiiéncia, les persones i1 univers de les coses tenien les mateixes arrels perd
funcions diverses i destins també diferents, La mobilitat o evolucié humana es devia a
I'anima racional o ment, ja que I'intel. lecte, tot i que superior, era immobil. Aquesta capacitat
de desplacament, com ja ho havia dit Diotima, permet a la ment d' acostar-se a les altures, i
Taylor, optimista, la situa o bé "after demons and heroes ... by the exercise of the catharthic
and theoretic virtues"46, o bé derrotada, baixant als inferns, "descending infinitely into the
sublunary region"347. Es aleshores quan el Ficino anglés treu el tema, més conegut
darrerament amb el nom sanscrit de roda del karma, del qual Plat6 havia parlat -en versi6
hel.Jénica, €s clar- tant en el Timeu348 com en el Fed6349, i que consisteix a considerar el
naixement com un senyal de la imperfeccié moral de I' individu. Aquesta lectura de la
corporalitat no assumeix que el tipus d'encarnacié que pateix un anima reflecteix la seva
trajectoria espiritual, tot deixant les dones, els animals i els vegetals per a les Animes
inferiors. Per tant, per a Taylor, els éssers humans, en vies d' alliberament, viuen en compas
d'espera o tramsit, fins a superar la llei cdsmica que els Iliga a un cos: "the soul while an
inhabitant of earth is in a fallen condition, an apostate from deity, an exile from the orb of
light"350,

La idea de T'estranger en el mén i del retorn a la casa del Pare, comparat
magistralment per Plotf al viatge de retorn d Ulisses a Itaca35!, era també un tema recurrent
del romanticisme. El jove poeta d' Alastor, "left his cold fireside and alienated home", i el
magnific estranger de Novalis cerca la Flor Blava que el durd a casa, "Toujours i la
maison"332. No obstant, la casa del Pare dels romantics era, com es palesa en Novalis,
Blake, Shelley i, més endavant en Pater, llur propia energia creativa i psicoldgica, una mena
d'idealisme migic immanent, present en la forga i en la rcligibsitat interior del poeta. Taylor
¢n comparteix la sensacié perd no pas I objectiu, car segueix fidelment els seus companys
neoplatonics, en postular que la Casa era la fugida del m6n material i un retorn a ¥ Esséncia
existencial transcendent a la persona: "For there having divested ourselves of the tom
garments of mortality, as much as our union with body will permit, we may resume our

346 The Platonic Philosopher's Creed, en Kathleen Raine i George Mills Harper, Thomas
Taylor, the Platonist: Selected Writings, p. 444.

347 pbia.
348 En dues ocasions en el Timeu: 42b-d i 90e-91a.
349 Fedo 82b.

350, The Platonic Philosopher’s Creed, en Kathleen Raine i George Mills Harper, Thomas
Taylor, the Platonist: Selected Writings, p. 444.

351 Enneades, 6iV.J.
352, Heinrich Von Ofterdingen, en Novalis, Oeuvres Complites, vol. [, p. 215.
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natural appearance; and may each of us a length recover the ruined empire of his soul 353
(el subratllat & meu).

Aquell imperi en ruines que era I'esperit, havia viscut époques de gloria i grandesa,
quan ho coneixia tot, i havia viscut com una Idea més en I'espai celestial descrit pel
Fed6354, el Men6335 i el Fedre336, o en I'estel beneit del Timeu357, abans de caure
captiu en la foscor cega de la caverna, on oblida la realitat que havia aprés. En conseqiiéncia,
Taylor conclou sobre I' anima que: "whatever knowledge she acquires in the present life is
nothing more than a recovery of what she once possessed; and which discipline evocates
from its dormant retreats"358. La teoria de I' andmnesisva ser més coneguda a Anglaterra a
través del famés poema de Wordsworth que pel mateix Platé. El gran poeta dels llacs nega,
com veurem després, una influéncia no-cristiana en la redaccié de la Ode on Immortality,
pero €s innegable que, amb Platé o sense, els Himnes orfics i els textos de religiositat
grega suraven en 1'ambient, com ho prova la preséncia d'una traduccié de Taylor a la
biblioteca de Wordsworth a Grasmere. Directament o indirecta, I'any 1807, €l col.laborador
de Coleridge accepta i recull la idea que el naixement és un somni i un oblit, del qual la vida
quotidiana s'entesta a demostrar la falsedat: "To make her Foster-child, her Inmate Man,/
Forget the glories he hath known,/ And that imperial palace whence he came"359,

No és casual que Taylor i Wordsworth imaginessin la vida invisible, el més enlla,
com a una dimensié magnifica. El mén esdevenia un lloc massa conflictiu per viure-hi, i llur
idealisme preferia exaltar, com féu Plot], un mén més tranquil i feli¢, transcendent o
subjectiu, recompensa dels benaurats. Les Carceri d'Invenzione de Piranesi sén una
mostra tremenda dels deliris claustrofdbics que assaltaven les ments sensibles de la fi del
divuit, "conclusion inévitable de la volonté de puissance baroque"350, suggereix Marguerite
Yourcenar. El jove Estranger de Novalis troba en vida la Flor Blava, la clau de la realitat,
perd el seu autor escrivi un poema al desig de mort, per tal "que nous allions jusqu'en notre

353, Taylor, Prefaci a The Hymns of Orpheus, en Timothy Webb, English Romantic Hellenism,
1700-1824, p. 188.

354 Fed6 72e-76e.

355, Mené 81b-¢ i 85a-86b

356_Fedre 250 a-e i 275a.

357 Timeu 41d-42e.

358, The Platonic Philosopher's Creed, en Kathleen Raine i George Mills Harper, Thomas
Taylor, the Platonist: Selected Writings, p. 444.

359 Intimations of Immortality from Recollections of Early Childhood, 82-86, en Lionel
Trilling and Harold Bloom eds., Romantic Poetry and Prose, p. 178.

60, Marguerite Yourcenar, "Le Cerveau noir de Pirangse”, en Sous Bénefice d'inventaire, Essais et
Mémoires, p. 100.
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. patrie/ Pour pouvoir contempler cette époque bénie"361. Un altre romantic alemany, Heinrich
Von Kleist, tria morir per atényer la dimensié suprema de la mort i Ia bellesa. El ligubre i
oblidat Edward Young, significativament il. Iustrat per Blake, buscava la consolacié en la
mort: "Auspicious aera! golden days, begin!/ The thought of death shall, like a god,
inspire"362. Finalment, I' Adonais-Keats de Shelley, un cop mort, també trenca amb la rogda
de patiment: "has outsoared the shadow of our night; ... He lives, he wakes...He is a
portion of the loveliness/ Which once he made more lovely.,."363.

L' existéncia terrenal era per al Ficino anglés un senyal d' impuresa: "I ... believe that
the human soul on its departure from the present life will, if not properly purified, pass into
other terrene bodies"364, Tanmateix, el seu ideal de gratificacié no s'acontentava de reposar
en la mort, sind que prengué la forma d' un alliberament de 1a successié de reencarnacions: "I
believe that souls that live according to virtue shall in other respects be happy; and when ...
purified from all body, shall be conjoined with the gods, and govern the whole world,
together with the deities by whom it was produced"365, Shelley, per la seva banda, imagina
I'anima del finat Keats, brillant com un astre en el t6pos ourdnios, tot aclarint que havia
tornat al seu origen: "...burning through the inmost veil of Heaven,/ The soul of Adonais,
like a star,/ Beacons from the abode where the Eternal are'"366,

4, Quina mena de pelegrinatge era aquest que proposava el traductor vegetaria? I en que
consistien les seves tesis de catarsi i theoria tan inconcebibles per als tedlegs d' Oxford?
Més que no pas un viatge d' auto-coneixement, ell plantejava un recorregut en solitari pels
misteris de la filosofia platonica, "the cult of 'deliberate obscurity'"367. I gairebé
parafrasejant I' Ennéada 1.6 de Ploti, Taylor fa la seva crida a la conversié espiritual amb un
llenguatge borrascés: "Let us then fly from hence my friends, to those delightful realms: for
there, while connected with body, we may find a retreat from the storms and tempeSts of a
corporedl life. Let us build for ourselves the raft of virtue, and departing from this region of
sense, like Ulysses from the charms of Calypso, direct our course by the light of ideas,

361 Désir de la Mort, en Hymnes & la Nuit, en Novalis, Oeuvres Complétes, vol, 1, p. 267.
362 Edward Young, Night Thoughts, p. 55.
363, Adonais, en Percy B. Shelley, Poetical Works, pp. 440-1.

364 The Platonic Philosopher's Creed, en Kathleen Raine i George Mills Harper, Thomas
Taylor, the Platonist: Selected Writings, p. 444.

365_ 1bid. p. 445.
66 Adonais, en Percy B. Shelley, Poetical Works, p. 444,

367 g.M. Harper, citat per David Newsome, Two Classes of Men, Platonism and English
Romantic Thought, p. 71,
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those bright intellectual stars, through the dark ocean of a material nature, until we arrive &
our father's land'36% (el subratllat és men).

No pot estranyar, doncs, que Taylor obtingués un resso important en la interpretacié
romantica de Plat6. Ell feia servir elements usuals en 1’ estética de 1'€poca i aixd, a més de la
manca de rigor, provoca que després no se'l tingués en compte. Alld que romangué de
Taylor no fou 1 aspecte documental de les seves recerques, sind la seva aproximacio,
torturada i emocional. Malgrat les reserves de Pater envers la metafisica, hi ha un cert aire de
familia entre el seu Platé personal i el de Taylor, tot i que no el cita. Com tampoc no esmenta
Pater el platonisme de Shelley en el seu Plato and Platonism encara que el traspua. A
mitjans del segle dinou, I'historiador Robert Blakey emfasitza el to onfric de la filosofia
neoplatonista de Taylor amb forca precisié: "This has led him to throw a gorgeous halo
around the Grecian system; and to look at pure and undefiled truth through a dim and hazy
atmosphere"369,

Es aquest ambient, boirds i confiis, el que es respira quan Taylor descrin aquella
abandonada filosofia platdnica en queé somniava: "a lamp shining on some venerable statue
amidst dark and solitary ruins"379 (el subratllat és men). L' escena recorda la soletat inquietant
dela placa d'Italia del pintor metafisic contemporani De Chirico, amb aquella ténue llum
daurada alrera fons, on s'entreveuen dues formes humanas diminutes, mentre el primer pla
de la imatge el domina una gran figura en marbre. Potser era una torxa similar a la de Taylor
la qual buscava el jove poeta d' Alastor una tarda crepuscular entre estatues i columnes
joniques. Les ruines magiques de Piranesi i les liriques de Louis Dupré contenien la mateixa
promesa d' arriscada aventura espiritual; i la clau per entrar-hi era, segons Taylor, el geni
filosofic a la manera del Poetic Genius de Blake371, la philosophic mind de
Wordsworth372, el shaping spirit of Imagination de Coleridge3’, la N egative
Capability de Keats374, o la poetical faculty the Shelley375. Es a dir, una mena

368 Taylor, Prefaci a The Hymns of Orpheus, en Timothy Webb, English Romantic Hellenism,
1700-1824, p. 188.

369 A History of the Philosophy of the Mind, 1848, Citat per Kathleen Raine and George Mills
Harper eds., Thomas Taylor, the Platonist: Selected Writings, p. 33.

370, Taylor citat per Kathleen Raine and George Mills Harper, Thomas Taylor, the Platonist:
Selected Writings, p. 31.

371, »All Religions are One"”, en Blake, Complete Writings, p. 98.

372 Intimations of Immortality from Recollections of Early Childhood, 186-7, en Lionel
Trilling and Harcld Bloom eds., Romantic Poetry and Prose, p. 181.

373, Dejection: An Ode, 86, en Lionel Trilling and Harold Bloom eds., Romantic Poetry and
Prose, p. 278.

374 Carta a Tom i Georgiana Keats, December 21, 27, (7} 1817, en J. Keats, Keats, Letters, p, 43,

375, A Defence of Poetry, en Percy B. Shelley, Selected Poetry, Prose and Letters, p. 1049.
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d'inspiraci6 que contacta ' aspirant a poeta o fildsof amb el cor d'un pensament. Es a causa
d'aquest geni que Taylor es nega a atendre les critiques a la seva traducci6 i interpretacié de
Platd, puix que no es tractava, segons ell,-de literalitat, sind de penetracié: "The wings of
philology, like those of the swallow, were never destined for a lofty flight; -it must be the
eagle wing of genius, which can alone soar to the sun of philosophy"376,

S. L' estiu del 1818, Shelley, instal.lat als Bagni di Lucca, decideix sortir de les tenebres
i ruines decadents de Taylor, la "thrice unknown darkness"377, i condixer el Platé real.
Tradueix i estudia el Convit, passatges de la Repiiblica, I'I6, i molis fragments i poemes
atribuits dubtosament al fildsof atends. Amb el fervor gotic sempre ardent perd menys
morbid, Shelley opta per un platonisme més aviat poetic i idealista. "Plato was essentially a
poet ...Love ... found a worthy poet in Plato alone of all the ancients"378, escriv{ I any
1821, ja sense tants misteris i amb un gran desig de sentir parlar 1'autdntic Platé. Lluny
quedaven Taylor i les seves alquimies amb Platé i el neoplatonisme, i lluny quedava
igualment el convenciment que la foscor era 1'tinic indret platonic on "Dio ha posto la sua
dimora"379. El platonitzant nebul6s, com anomen3 T.S. Eliot a Shelley380, resol d' assumir
com a propia i personal la penombra i el laberint dels seus pensaments i no els atribuira ja
mai més al platonisme.,

Mentrestant, Taylor, com si fos la Isis del Spaccio della Bestia Trionfante de
Bruno, creu que les tenebres no ho sén per a qui les coneix de debs8!. EI Nolano ja deia
que la foscor era una altra constitucié de la llum i que existia una il luminacié interna i
espiritual que brillava malgrat I obscuritat aparent382. Aquesta conviccié neoplatonica i
gnostica era també la de Thomas Taylor, obsessionat per' una fantasia de Grécia i del
platonisme de la subjectivitat de 1a qual no fou conscient. El Ficino anglés intentd alldo que
Richard Stoneman anomena "an exercise of historical imagination"383, tot liigant
I'experiéncia grega i platdnica amb Ia nocié romantica de picturesque, -és a dir, com en els

376, Taylor citat per Kathleen Raine i George Mills Harper, Thomas Taylor, the Platonist: Selected
Writings, p. 22. ‘

377 The Platonic Philosopher's Creed, en Kathleen Raine i George Mills Harper, Thomas
Taylor, the Platonist: Selected Writings, p. 440.

378 A Defence of Poetry, en Percy B. Shelley, Selected Poetry, Prose and Letters, pp. 1029 i
1043.

379, L'expressié és de Pico della Mirandola, Oratio, Heptaplus, de Ente et Uno, Commento
sopra una canzone d'amore da Girolamo Benivieni, p. 411,

380, T.5. Eliot din: "he was able to be at once and with the same enthusiasm an eighteenth- century
rationalist and a cloudy Platonist", en The Use of Poetry and the Use of Criticism, p. 90.

381, Seleccit en Giordano Bruno, Mundo Magia y Memoria, p. 208,

382 pe Ymaginum, en Ibid. p. 370.

383 Richard Stoneman, Land of Lost Gods, p. 144.
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quadres i romangos antics. La fragilitat de les ruines, la incertesa de I obscuritat, la
impossibilitat de tornar al passat, contrastaven amb la megalomania i puixanga del canvi de
segle, entre el divuit i el dinou. Mentre els artistes romantics buscaven una resposta en llur
sublimitat interior i el marqués de Sade, xocat per tant d'horror, trid de tornar als origens
animals i cavernicoles de la humanitat, Taylor va oferir als seus contemporanis la possibilitat
de redibuixar el platonisme i 1 espiritualitat grega, d'inventar, juntament amb els altres
gestors del Gusto Greco, un hel. lenisme romantitzat, si per aquesta paraula hom entén la
fina explicacié de Novalis: "Romantiser, ce n'est pas autre chose qu' élever a une puissance
qualitative. (...) Quand je donne aux choses communes un sens auguste, aux réalités
habituelles un aspect mysterieux, a ce qui est connu la dignité de I'inconnu, au fini un air, un

reflet, un éclat d' infini: je les romantise"384,

Vegem, doncs, de quina manera els poetes van romantitzar la realitat existencial i
mental gracies a Plat6 i a I' hel. lenisme, tot seguint en principi I' empremta esotérica de Taylor
per a passar després a una elaboracié molt més sofisticada. Les formulacions més madures i
cautes d'alguns poetes platonistes o filohel.lenistes en general van anar consolidant un
tipus de cavil.lacié que es va conéixer com a "poetic thought", el capdavanter indiscutible del

qual fou Samuel Taylor Coleridge.

384 Novalis, Oeuvres Complétes, Vol. II, p. 66, Frag. 97.
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SEGONA PART

El platonisme romantic.






L. Les classificacions laberintiques
de Samuel Taylor Coleridge.

El poeta i escriptor romantic que va desenvolupar I' univers filosdfic més complex
fou, certament, Coleridge (1772-1834). Ell és possiblement el més erudit i acurat estudiés de
la filosofia entre els famosos de la seva generaci6 i de la segiient. A I igual que Shelley anys
després, Coleridge s'inicia en la lectura de Platé també a través de I' apassionada transposicié
de Taylor. D' aquesta manera, aparegué una mena de Platé molt personal, que fluctuava entre
I'idealisme i el misticisme panteista, no exempte de certa exuberancia romantica: "If there be
any two subjects which have in the very depth of my Nature interested me, it has been the
Hebrew & Christian Theology, & the Theology of Platw. Last winter I read the
Parmenides & the Timaeus with great care - and O! that you were here, even in this
howling Rain-Storm that dashes itself against my windows, on the other side of my blazing
Fire, in that great Arm Chair there..."385, El marc d'aquesta descripcid de I any 1802, i els
titols triats, donen el to d' unes lectures inquietants, que preparaven |'ambient per a alguna
mena de revelacié transcendental, perd Coleridge, tanmateix, va anar molt més Hluny del
dramatisme de Taylor quan incorpord el platonisme dins del seu "shaping spirit of
Imagination"386,

1. Malgrat la flama gdtica, hem vist ja que Coleridge mantenia certes reserves envers
allo que T.S. Eliot qualifica de platonisme nebulés387, i ell mateix com "the extravagance of
pretended Platonism"388. La possibilitat de perdre's en confusions i que els critics
exclamessin avorrits: "Here comes Coleridge's metaphysics!"389, el posaren en guardia
contra I' abus indiscriminat d' una especulaci6 desproveida de sentit comii. Coleridge, com a
conreador de la llengua i I'abstraccié, sentia autdntica admiracié per Platd i la seva
terminologia filosofica, perd certs dilemes i embolics dialdctics del filosof atends no

385, samuel Taylor Coleridge, Letters, to William Sotheby, 10 September 1802, en The Oxford
Authors, p. 513.

386, Dejection: an Ode, 86, Samuel Taylor Coleridge, The Oxford Authors, vi, p. 115.
387 Wordsworth, en The Use of Poetry and the Use of Criticism, p. 90.

88 Lectures on Shakespeare, "Romeo and Juliet", The Oxford Authors, p. 650.
389 Samuel Taylor Coleridge, Biographia Literaria. Conclusion, p. 283.



despertaven en ell, com en Taylor, adhesi6, siné més aviat una impaciéncia forga
significativa. Aix{, respecte del mateix sagrat Timeu, diu quinze anys més tard: "I have been
re-perusing ... the Timaeus of Plato. Whatever I comprehend impresses me with a
reverential sense of the author's genius; but there is a considerable portion of the work to
which I can attach no consistent meaning ... It would, I am aware, be quite fashionable to
dismiss them at once as Platonic jargon. But this I cannot do ... I have no insight into the
possibility of a man so eminently wise using words with such half-meanings to himself as
must perforce pass into no-meaning to his readers ... " 390,

Aleshores Coleridge, platonista malgrat les imprecisions de Platé -"but I love
Plato-his dear gorgeous Nonsense!"391-, i persuadit pel mén integral i permanent de les
idees platdniques, encara que vigilant de no caure en "the jargon of the mystics"392, basteix
la seva casa del pensament lluny del mecanicisme imperant, crea un argot propt inspirat en
Platé i presenta una teoria fonamental, tant per al romanticisme com per a 1'idealisme oxonid
de mitjans de segle. La novetat inicial de la seva proposta consistia a haver obert a Anglaterra
el cami de la integraci6 del pensament filosdfic en el mén de la imaginacié poética, tot fent de
resso britanic de les reflexions de Novalis i dels romantics alemanys sobre aquesta delicada
combinacié en la qual "La philosophie est la théorie de la poésie. Elle nous montre ce que la
poésie est: un et tour "393. La seva empremta s'apreciaria anys més tard, quan Coleridge
esdevingué un sfmbol per a I'església liberal victoriana i, athora, un pal.ladf dels anti-
utilitaristes i dels nostalgics de !' idealisme.

2, Tot reaccionant contra els abusos de la tradicié empirista i associacionista identificada
amb Locke i Hartley, Coleridge decideix de recuperar una facultat que creu perduda des del
segle X VIII, i que relaciona amb el nous platdnic i plotinid: 1a Imaginacio (Imagination)
contraposada a la funcidé més popular, toti que menys pregona, de la Fantasia (Fancy ). Es
cert que la imaginacié havia estat definida per la majoria dels romantics també en termes de
poder mental suprem i de recreacid, perd Coleridge afegf als elements creatius 1 religiosos
una dosi forta de psicologia cognoscitiva, possiblement heretada de les categories
intel. lectuals de Platd i de la filosofia kantiana.

390_ 1bid. xii, pp. 134-5
91, Samuel Taylor Coleridge, Letters, to John Thelwall, 31 December 1796, en The Oxford Authors,
p. 493,
392, Samuel Taylor Coleridge, Biographia Literaria. Conclusion, p. 283.

393, Novalis, "Fragments de 1798", en Oeuvres Complétes, vol. Ii, p. 106.
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En la seva accepci6 primdria, la Imaginacié de Coleridge és com una mena de
sensibilitat pura, de facultat @ priori que serveix per captar els fendmens en Ilur totalitat.
Aquesta percepcié sempre €s activa i primariament creativa, ja que varia en cada persona, i és
una mena de poesia espontinia recreadora de la realitat fenomenica observada. Es un atribut
de tots els éssers humans i constitueix un microcosmos de la vida i la natura: "The primary
imagination I hold to be the living power and prime agent of all human perception, and as a
repetition in the finite mind of the eternal act of creation in the infinite I AM"394. Qualsevol
percepcid, per tant, €s creacié en la mesura que no es limita a rebre dades com si fos una
tabula rasa, siné que participa en la Natura des de la seva natralesa, talment un Ego
cosmic que es relliga amb la seva realitat homonima.

Ara bé: certes persones, com els artistes, els poetes i els pensadors, posseeixen una
segona i més complexa classe d' imaginaci6, dita secunddria: "The secondary I consider as an
echo of the former, co-existing with the conscious will... It dissolves, diffuses, dissipates,
in order to re-create... at all events, it struggles to idealize and to unify. It is essentially vital,
even as all objects (as objects) are essentially fixed and dead"395, Aquesta imaginacié
desenvolupada €s la ment en el seu climax creatiu, és I'anima de I'art i, a la manera de
Novalis3%6, un poder sintetitzador i magic "This power ... reveals itself in the balance or
reconciliation of opposite or discordant qualities"397, que de les percepcions del mén
fenomenic en fa un tot, ja que recull I' esperit que els és essencial i produeix una altra realitat:
una metafora vivent, que fa que alld que sembla divers es conjumini, i de la diversitat
n'abstreu la unitat, La creacid, entesa aixi, esdevé organica, és a dir un ens organitzat amb
vida propia de natura semblant a I' autosuficiéncia que ell va veure en les idees platdniques.

Ala Biographia Literaria, dels anys 1815 i 1817, les "Idees" de Platé apareixen
com a "mysterious powers, living, seminal, formative and exempt from time"398, pero
Coleridge observa que, en llurs origens com a concepte i abans de Plats, les "idees"
assenyalaven I'abstraccié visual d'un objecte llunyd, del qual mostraven el Tot sense
distingir-ne les parts. Ambdds significats, diferents qualitativament, apunten cap a la mateixa
direccié: la unicitat. No €s casual que durant els seus anys a Cambridge i en la societat
Pantisocratica, Coleridge fos un Unitari. El poeta, segons ell, ha de deixar que brolli aquesta

394 Samuel Taylor Coleridge, Biographia Literaria, xiii, p. 167.
395, pbig.

396, Novalis, Fragments de 1798, n® 44: "La poésie résout en la sienne propre I'existence étrangdre”. En
Oeuvres Completes, vol. II, p. 58.

397, Samuel Taylor Coleridge, Biographia Literaria, xiv, p. 174,
398, Ibid. p. 57.
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creacié concebuda sense esquerdes ni talls, tal i com va néixer el Kubla Khan, en un
somni d' estiu i d' opi, "in which all the images rose up before him as things, with a parallel
production of the correspondent expressions ... On awaking he appeared to himself to have
a distinct recollection of the whole"399. L' esperit de la poesia, doncs, hauria d' imitar en certa
mesura les idees platdniques i donar forma a un cos viu, things amb poder i bellesa, per tal
que principi, fi i camf siguin la mateixa cosa: "The organic form, on the other hand, is innate;
it shapes as it develops itself from within... Each exterior is the physiognomy of the being
within, its true image reflected and thrown out from the concave mirror. And even such is
the appropiate excellence of her chosen poet, of our own Shakespeare, ... directing self-
consciously a power and an implicit wisdom deeper than consciousness"400.

La poesia organica no superposa imatges ni les barreja, siné que les paeix i les
mostra al mén, sense marcar distincies entre creador i creaci6, entre subjecte i objecte, a la
manera dels enigmes Zen, o de la idea en aquella sorprenent frase de Cortézar: "' Yo podria
bailar ese sillén', dijo Isadora"40!, La fusié de I'acte creatiu allibera I'anima i produeix una
gran satisfaccié, un goig eficient. I I'exercici d' aquest poder mostra la Veritat; una veritat,
perd, no pas comprovable des de I'exterior ni, com deia von Arnim?02, tan verag com la
historia, sind, com afirma Keats, evident en la intensitat de I'acte creatiu: "What the
imagination seizes as Beauty must be truth- whether it existed before or not"403, En canvi, la
manca de creativitat afligeix i tenyeix el mén d' una foscor que en realitat no 1i és propia, i és
aquest el tema de Dejection, un poema del 1802, adregat inicialment a Sara Hutchinson, el
seu amor inasequible: "My genial spirits fail/ And what can these avail/ To lift the smothering
weight from off my breast? ... But oh! each visitation/ Suspends what nature gave me at my
birth,/ My shaping spirit of Imagination"404,

D' altra banda, Coleridge introdueix la Fantasia o Figuracié com a traduccié sempre
inexacta de Fancy i substituta més imperfecta encara de Ia imaginaci6 en el segle XVIII.
Coleridge prova, doncs, en un moment adient per a les revolucions, de provocar una ruptura
amb els criteris mimetics, estatics i ordenats det segle anterior, quan les dues facultats es van

399, Kubla Khan, en The Oxford Authors, p. 107.

400, samuel Taylor Coleridge, "Organic Form”, en Lionel Trilling and Harold Bloom eds., Romantic
Poetry and Prose, p. 655.

401 julio Cortdzar, La vuelta al dia en ochenta mundos, vol. 1, p. 77.

402 Achim von Arnim, Prefacio a Los guardianes de la Corona: "Las obras poéticas no son
verdaderas, de esa verdad que esperamos de Ia historia y que exigimos a nuestros semejantes en nuestras
relaciones humanas; no serian lo que buscamos, lo que nos busca, si pudieran pertenecer por entero a la
tierra”. En Antologia del Romanticismo Alem#n, El Entusiasmo y la Quietud, p. 220.

403, 3ohn Keats, To Benjamin Bailey, 22 November 1817, en Letters of John Keats, p. 37.
404, Dejection: an Ode, 86, Samuel Taylor Coleridge, The Oxford Authors, p. 115
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confondre i la poesia esdevingué superficial i feble. Com que la Fantasia és un sindnim fals
de la Imaginacid, €s una facultat que juxsaposa, mentre que la Imaginacié "modifica" en el
sentit més elevat de la paraula. La primera pot produir bons poetes, perd la genialitat només
prové de la segonat05: "Fancy, ... has no other counters to play with but fixities and
definites. The fancy is indeed no other than a mode of memory emancipated from the order
of time and space; and blended with, and modified by that empirical phaenomenon of the
will which we express by the word choice"406,

La Fanrasia no és, consegiientment, creativa siné associativa: Reté imatges sensuals i
les reuneix, perd no les recrea ni les dissol, ni, encara menys, les processa a través de la
subjectivitat, La poesia que crea és de tipus convencional i descriptiu -alld que anomenariem
redlista-, perqué plasma les coses tal com apareixen i no ¢ intensitat, puix que no hi
involucra la totalitat vital del poeta. Si un autor coneix el goig de la creacié imaginativa, perd
no el pot exercir, com hem vist abans, per causa d'un estat anfmic advers o per alguna
Incapacitat, pot patir una sensacié de mancanga: "A grief without a pang, void, dark, and
drear,/ A stifled, drowsy, unimpassioned grief,/.... And stll I gaze-and with how blank an
eye!/ And those thin clouds above, in flakes and bars, ... I see, not feel, how beautiful they
are!"407. Un sol escriptor pot fer servir les dues facultats com ho féu Wordsworth498, ésser
més aviat practicant de la Fanzasia a la manera de Cowley40? o Southey410, o pot posseir
I'excelsa imaginacié d'un Shakespeare, un Milton11, o del mateix Coleridge -si fem cas del
que diu a I' Ancient Mariner412,

3. Anteriorment, Coleridge havia distingit entre voluntat (will) i elecci6 (choice),
d'acord amb un esquema semblant al primer: la voluntat és un moviment intern i propi que
no deriva d' ofertes externes com 1' eleccié: "the will is ultimately self-determined, or it is no
longer a will under the law of perfect freedom ... his will is the condition of his personality;
the ground and condition of the attribute which constitutes him Man"413, Aquesta voluntat és

405, Carta de Coleridge a Richard Sharp, 15 de gener, 1804, citada per George Watson, en la introduccid a
Biographia Literaria, p. xii.

406 Samuel Taylor Coleridge, Biographia Literaria, xiii, p. 167,

407, Dejection: an Ode, 21-38, Samuel Taylor Coleridge, The Oxford Authors, pp. 113-4

408 Samuel Taylor Coleridge, Biographia Literaria, iv, p. 50 i xxii, p. 271.

409 1bid. iv, p. 50.

410, samyel Taylor Coleridge, Letters, to John Thelwall, 31 December 1796, en The Oxford Authors,
p. 492.

411 Samuel Taylor Coleridge, Biographia Literaria, xxii, p- 271 i d'altres.

412, Samuel Taylor Coleridge mateix din al respecte en "Table Talk", The Oxford Authors, pp. 593-4:
"... a work of such pure imagination”,

413, Aids to Reflection, en The Oxford Authors, p. 680.
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1a que mou una persona a tenir fe, a seguir amorosament la liei de Déu i a cercar el BE. La fe
és una sintesi d'operacions on s'implica tot I'ésser de la persona, i que neix de la
Imaginacié, nucli de la seva energia i vitalitat. Coleridge creia amb conviccié que calia
revisar igualment la religié contemporinia, perqué la submissi6 als dogmes i les institucions
jerarquiques 1'havien despullada de valor. De totes les reformes i critiques suggerides per
aquest altre poeta dels llacs, a més de la commocié que provoca en la teoria literaria, la seva
proposta d' una renovacié de la teologia i de I' Església va ser la més reeixida; d' aixo, pero, ja
en tractarem al capitol dedicat a Jowett; ara per ara, examinem que diu de la religiositat del
seu temps.

El disgust de Coleridge per la vulgaritzacié de la fe és d'indole semblant als seus
retrets a I' excessiva racionalitat vuitcentista: ".. . that the sublime truths of the divine unity and
attributes which a Plato found most hard to learn, and deemed it still more difficult to reveal;
that these should have become the almost hereditary property of childhood and poverty, of
- the hovel and the workshop; that even to the unlettered they sound as commonplace, is a
pheﬁomenon which must withhold all..."414, La causa de tanta inconsciéncia era el
mecanicisme, la manca d'alld que nosaltres anomenariem esguard de la subconsciéncia,
auto-coneixement, aprofundiment espiritual dels actes. L' església s' estava perdent en la seva
propia burocricia i en un laberint de dogmes, tot oblidant la tasca pedagdgica i auténticament
conductora que li corresponia; no sabia com guiar els creients perque localitzava la fe on no
es podria trobar mai -en ' obediéncia mental i la repeticié mecinica de veritats sagrades-,
quan la fe era una giiesti6 del cap i del cor: "Faith subsists in the synthesis of the Reason and
the individual Will ... -it must be a total, not a partial- a continuous, not a desultory or
occasional- energy"413,

1, com que I' &poca revolucionaria de Coleridge estava disposada a trasbalsar-ho tot,
encara quedaven dues operacions pendents que ajudarien a aclarir I'estat de coses i el
reemplagament dels vells criteris pels nous. Abans d'entrar en aquest punt, hauria de quedar
clar que Coleridge, enemic jurat de I'emnui, proposava no solament una nova forma
d' estetica i de religié, siné de vida, tot estenent els canvis des de la intimitat de I' experiencia
individual fins a I' aportacié de mitjans socials per afavorir una millora col.lectiva. A la
manera d' un Platé discret, va anar capgirant un per un els codis de la cultura occidental de la
seva época, tot cercant de fer una transformacié profunda i posant les bases d'un tipus de
platonisme reformista com el que trobarem amb Benjamin Jowett a la segona meitat del

414 samuel Taylor Coleridge, Biographia Literaria, xi, p. 129.
415, "Essay on Faith", en Aids to Reflection, citat per Basil Willey, Nineteenth Century Studies, p.
36.
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segle. Coleridge no havia dit pas endebades, a the Statesman's Manual, que el benestar i
la qualitat moral Optima d'un home depenien de la constitucié perfecta de 1'Estat; per aixd
recomanava que la lectura de La Repiiblica platonica es fes a la llum d' aquesta reflexi¢416.

4. Sila poesia s' havia d' alliberar del fre de la Fanzasia,, i 1a religi6 havia de fer el mateix
amb els dogmes i les institucions, la filosofia i el pensament general havien de revisar els
termes i els continguts de dues altres facultats que es corresponien amb les dues anteriors, Es
tractava en aquest cas de les operacions intel. lectives de la Rad (R eason) i de I Enteniment
(Understanding), les quals, segons Coleridge, tal i com estaven, no reflectien la veritat i
havien estat malenteses. La facultat que les persones anomenaven Raj, era en realitat,
Enteniment i, toti essent la paraula Rad una traducci6 literal de lééos » €l segle divuit I' havia
interpretada errdniament com a reflexi6 pura, fundada en fets empirics i sorgida de manera
exclusiva de I'intel.lecte, sense deixar-hi participar els sentiments. Alld que la il lustracié
entenia per pensament racional era, de fet, I'ds de I Enteniment, ja que la Rad anténtica era la
germana filosofica de la Imaginacid, i incloia la conscitncia i el sentit moral fundat en la
voluntat com a base de la religié: "The English public is not yet ripe to comprehend the
essential difference between the reason and the understanding- between a principle and a
maxim- an eternal truth and a mere conclusion generalized from a greater number of
facts"417, '

La Rad és intuitiva 1 no comprova les seves dades siné que les sent, les compren i les
viu: les veritats que descobreix sén en ella mateixa i li sén revelades per 1a Imaginacis: "They
and they only can acquire the philosophic imagination, the sacred power of self-intuition,
who within themselves can interpret and understand the symbol, ... They know and feel,
that the potential works in them, even as the actual works on them!"418, Es 1'Gs de la Ras
alld que distingeix un platdnic d'un aristotilic, ja que aquest ltim és més propens a utilitzar
I' Enteniment: " Aristotle was, and still is, the sovereign lord of the understanding -the faculty
judging by the senses ... and could never raise himself into that higher state, which was
natural to Plato, and has been so to others, in which the understanding is distinctly
contemplated, and, as it were, looked down upon from the throne of actual ideas, or living,
inborn essential truths"41%. Ja hem parlat a bastament de la transcendéncia d' aquesta
comparanga entre les dues imatges del mén, i hem precisat que es corresponen amb dos tipus

i graus diferents de pensament exposats per Platé al llibre VI de La Repiiblica. Ara

416, Citar per M.H. Abrams, El Espejo y la Lampara, p. 308.
417, Table Talk", en The Oxford Authors, p. 597.

418, Samuel Taylor Coleridge, Biographia Literaria, xii, p. 285.
419 Table Talk", en The Oxford Authors, p. 595.
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esbrinarem si el discurs de Coleridge, basat en la distincié entre profunditat essencial
(Imagination, Reason) ipercepcié periférica (Fancy, Understanding), % de debd un
lligam estret amb les fronteres del coneixement establertes en el simil platonic de la linia, 1
estudiarem si aquest paral.lel, no gaire explorat, té algiin sentit.

5. Abans d' acabar el llibre VI, Platé explica graficament a Glaucd la relacié entre realitat
i coneixement (Rep. 509 b-c), és a dir, entre la idea del Bé, per una banda, com a condicié
de la dimensié intel. ligible i 1a facultat que la pot congixer, i, d'altra banda, ¢l Sol, com a
causa de vida de les coses sensibles i llum de les facultats humanes que les perceben. La linia
que representaria el procés cognoscitin i les dimensions de realitat hauria d'apargixer
segmentada en dues fraccions desiguals (Rep. 509 d-e). No queda prou clar quin segment
¢és més llarg, si el que correspon al mén visible o €l del mén intel. ligible, perd €s evident que
a més intel ligibilitat més realitat i, per tant, més veritat i coneixement (Rep. 510 a-c). La
seccié del camp visible pertany a 1'ambit de t6 doxaston (Rep. 476b-e, 477 b-c) o
I opinio, i la intel ligible (Rep. 476b-¢, 485b-c) alde ! alétheia o epistémé (Rep. 508e),
¢o és la veritat i el coneixement.

En el primer camp, Platd introdueix una subdivisié dins del mén visible de to
doxastén, entre: a) les eikénes : les imatges i les ombres, i b) les dsda: els éssers que
aquestes reflecteixen, siguin animals, plantes o objectes (Rep. 510a-b). L'operacié mental
que percep els reflexos es diu eikasia -conjectura o suposicié-420, i és, per tant, un
coneixement de segona ma, mentre que el procés de percepcié directa de la realitat sensible,
dels originals concrets, €s diu pistis -creenga o conviccid, perque esth mancada de certesa.
El segon camp, de I episte"mé 0 noéton génos, també es divideix en dos: a) aquell que
compren les figures de la geometria i el calcul, les quals sén abstraccions intel.lectuals o
noétd del moén sensible. Aquestes perd, parteixen de supdsits, sense tenir com a referéncia
un primer principi; ans al contrari, extreuen els esmentats suposits intel.ligibles dels
mateixos objectes que sén copiats en imatges per la menys fiable efkasia. L operacié que
especula sobre aquestes formes i representacions abstractes de les coses s'anomena
didnoia, o enteniment; i encara que pretén de congixer les coses-en-si, no ho aconsegueix
perqué mai no abandona del tot el mén sensible i no es dirigeix envers cap principi
transcendent. Heu aci el métode dels cientifics (Rep. 510b-511b).

420 13 ha qui tradueix literalment per Imaginacié. Shorey I'anomena "picture-thinking or conjecture”, en
The Republic II, Loeb Classical Library, p. 117.
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Finalment, tenim I' ambit de les abstraccions pures, dites igualmeht noétd, que també
parteixen de supdsits perd que els abandonen tan aviat com poden, ja que només se'n
serveixen com d' una escala que condueix al primer principi (Rep. 511b-c), ¢o €s, ala idea
del B¢ (Rep. 509 b-c). En aquesta part de la linia, I'anima que supera la incertesa de les
hipotesis empiriques es mou entre idees i només idees, i va a la recerca de les causes i
esséncies dltimes de les coses. L' ascensié s'aconsegueix mitjancant la dialectica, i 1 operacio
corresponent s'anomena néésis, és a dir Ras o Intel.lecte. Es el métode dels fildsofs
metafisics i tedlegs. Plat6 acaba I' al.legoria de la linia tot establint la jerarquia previsible: la
néésis encapgala I' ordre de la realitat i del coneixement, la didnoia ocupa un segon lloc, ja
que, “em sembla que anomenes enteniment, i no pas intel.lecte al coneixement que hom
adquireix mitjangant la geometria i d' altres arts anilogues, perque I'enteniment és com un
intermediari entre I' opini6 i I'intel. lecte"421, En tercer Hoc, ve la pistis que basa el sen saber
en I' experiéncia sensible, i finalment ' eikas{a, que seria el mén de les imatges i els reflexos
(Rep. 511e), és adir, el mén de les arts imitatives.

6. Aquesta versi6 espectfica de 1' Enteniment i de 1a Rad, tal com Platé la presenti al
llibre VI de La Repiiblica, t -amb els matisos literaris i cronoldgics de rigor- les mateixes
arrels conceptuals que Coleridge adopta en la seva definicié de la intel. ligéncia i del poder
mental. En la recopilacié de les classes sobre politica platdnica dictades al Balliol de Jowett
entre el 1885 i el 1888 pel jove i prematurament mort Richard Lewis Netteship i recollides
per G.R. Benson, hi ha una nota del professor o I'editor on es menciona la traduccié del
poeta i el fet que, tenint en compte la utilitzacié de mots alemanys equivalents als grecs per
part de Kant, "Coleridge gave the words understanding and reason technical senses intended
to correspond with Verstand and Vernunft'4?2, paraules que podien representar la
didnoia i la ndéésis respectivament. Coleridge, com hem vist en la introduccié al treball,
adopta les dues aproximacions de I epistémeé delimitades per Plats, amb gairebé totes les
seves conseqiiencies, si bé hi afegeix alguna esmena: d'entrada hi inclou els termes de Ia
gigantomachia peri tés ousias del Sofista 246a i divideix el mén entre platdnics i
aristotelics, tot atribuint a cada bandol pensant la preferéncia per un tipus de coneixement: la
Raj o néésis a aquells que troben I'Esser "en certa regié invisible"™23, i I Enteniment o
didanoia a aquells que "fan baixar a la terra tot alld que hi ha al cel i al mén invisible"424,
Perd el gran tedric de la poesia romantica no €s, ni molt menys, un militant ortodoxe del
platonisme i es nega a desterrar ' art del seu regne.

421 Rep. 511d.
22 Richard Lewis Nettleship, Lectures on the Republic of Plato, p. 249.
423, Sofista 246b.
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Platd, d' altra banda, no és estable en les seves definicions, tot i que resta clar que no
senti mai afecci6 per 1'art, en la mesura que no el trobava creatiu ni I'entenia com a obra del
geni de T'artista: a excepcié d'un passatge al comencament del mateix llibre VI de La
Repiblica, on, contrariament al que €s habitual, diu que els pintors s'inspiren en la veritat
absoluta abans de plasmar els seus models (Rep. 484 c-d), les seves al.lusions segiients a
I'art sén menyspreuadores en aquell capitol. En efecte, el filosof grec deixa constincia que,
pel fet d'ésser imitacié d'una altra imitacié de la gran realitat arquetipica, I'art plastic i
literari423 pertany a !' esfera més baixa del coneixement- consideracié que també fa al llibre
X, entre d' alires#26, Coleridge, en canvi, situa la creacié poética més noble en la Imaginacié
secundaria, ila integra en la néesis, i no pas en I' eikasia, tot seguint Plotl. Aquest, més
estetitzant, aprofitd el cami obert per Platé a La Repiblica 484 c-d, i afirma que, si algd
menyspreava I’ art per considerar-lo imitatin, "the beauty, therefore, exists in a far higher
state in the art; that original beauty is not transferred: what comes over is a derivative and a
minor, and even that appears in the statue only in so far as the stone yielded to the art. Art,
then, must itself be beautiful in a far higher and purer degree, since it is the seat and source
of that beauty" (Enneéada V.8.1).

Nogensmenys, en negar als poetes consciéncia i saviesa -"aconsegueixen de fer
coses maques perd no tenen idea del que diuen"427-, Platé va posar les bases d'una altra
definicié de I'art, més propia de la poetica i molt arrelada en el romanticisme anglés, en
especial en Coleridge, Shelley i Keats#28: la teoria inspiracional i extitica de la poesia, tal i
com es palesa en I' Apologiat2?, I'I6430, el Fedre43l, ¢l Men6432 i el Convit433.
Paral.lelament a la de la poesia com a mimesi defectuosa de la vida humana, Platd, en els
dialegs esmentats, desenvolupa una idea ja insinuada per Pindar i Demdcrit#34, ¢o és, la de
la mania o possessié del poeta per part dels déus: "la divinitat els priva de sentit i es serveix

424 gofista 246a. ,

425, Rep. X, 603 ¢, 605 a-c, 607b-c, i passim. La critica principal a la poesia és que, a més d'imitar,
fomenta el consum del plaer, el qual, en el Fileb 67a, és rebujat per estar a cinc posicions de distincia de
la idea del Bé. :

426 Rep. II, 379d, X, 598b-601c i 603b-c i passim; Gorgias 502a-503a.

427 Mené 99d.

428 De fet, Platé imposa aquesta idea perd no fou el primer. Hi ha antecedents en Pindar i Democrit, Vegeu,
E.R. Dodds, Los griegos y lo irracional, p. 87.

429 22 b-c.

430, 533d- 534 e.

431 244e,

432 994,

433 Tot i que parla dels profetes i meédiums, la idea es pot aplicar al poeta posseit per la folia divina, en 202
d- 203b.

434, pindar, Les Odes Némees IV, 5-9, i Demdcrit DK 17, i 18.

80



d'ells com de ministres, com si fossin endevinaires i profetes divins, per tal que, nosaltres,
els oients, entenguem que no sén ells els que pronuncien revelacions tan valuoses,
forasenyats com estan, siné que, €s la propia divinitat qui parla i es manifesta per aquest
mitja" (k6 534 c-d).

Hi ha, doncs, dos tipus de poesia també per a Platé: la imitativa i la inspirada. La
primera prové del camp de ' eikas/a, ila segona, si s' ocupés de cantar himnes als déus i els
herois, podria ésser acceptablement didictica -no ho havia demostrat encara-, perd no seria
creativa, ja que el poeta és només un portaveu de les muses, i no ¢ merit propi435. El
problema d' Homer, I' anomenada del qual Platé veu amb escepticisme, és que transgredeix el
seu paper de medium i passa a parlar de la virmt i d'alres temes humans quan no € més
coneixement que I'imitatiu36, i és aquf on, segons Platé, la literatura esdevé entreteniment
pur i no pedagogia, amb resultats perniciosos per a I'educacié del poble: Dificil alternativa
per a un fildsof tan podtic, que recorda amb certa malenconia com "el desacord entre la
filosofia i 1a poesia és antic"437, i que acaba la seva peroracié amb una crida als amants de
I'art podtic perqué demostrin al mén que, a més de complaure, la poesia podia ser 1t en un
estat ben regit, car "nosaltres mateixos som prou conscients de la seva seduccié"438, Aquest
raonament féu que Pater cregués que I'actitud platdonica envers I' art havia estat malentesa, i
que Platé en realitat havia volgut delimitar i rendibilitzar el camp d'acci6 dels artistes i no pas:
expulsar-los de la ciutat*3%, tal i com donava a entendre, segons ell, la invitacié de La
Repiblica 484 c-d.

7. Wordsworth, conscientment o no, recolli el repte, mentre Coleridge I'ignora i assigna
la funci6 exemplar i educadora de la societat a 1a religi6 i a I' Estat. En canvi, si que s'adheri a
la definici6 platonica del poeta com a "intérpret d' una revelacié de les Muses”, tal i com ho
presenta en el prefaci al Kubla Khan, comentat més amunt a proposit de les idees
platoniques i de Ia poesia organica. Si observem, perd, com es va gestar el famés poema,
veurem que el recreador de la fantasia orientalista s'assembla forca a I'augur de 1'I6.
Coleridge explica que, havent pres un calmant, s' havia quedat dormit tot llegint el Purchas
His Pilgrimage, un relat paradisfac de Samuel Purchas del segle disset. Més endavant,
confessaria que havia concebut el poema "in a sort of Reverie brought on by two grains of

435 Rep. 607 a-b.
436 Rep. 600 ¢-601 c.
437 Rep. 607 b-c, i Lleis 967 c-d.
438 Rep. 607 c-d.
39, Vegeu, Walter Pater, "Plato’s Aesthetics”, en Plato and Platonism, pp. 267-283.
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Opium"440, No és pas tasca nostra en aquest treball d' esbrinar si hauria ‘pogut escriure el
poema sense recorrer a I'opi. Segurament que no. Alethea Hayter t€ raé de prevenir-nos
contra la continua referéncia a I' esmentat narcotic en les al.lusions al Kubla Khan, entre
d' alires coses perque I' any 1797 el poeta dels llacs encara no n' era un addicte cronic#41,

Proseguim, doncs, amb la gestacié del poema: Coleridge ens diu que, havent passat
tres hores en estat de somieig, "at least of the external senses”, va tenir la sensaci6 d' haver
compost entre dues-centes i tres-centes linies, "if that indeed can be called composition”, on
apareixien les coses vives o idees-imatge que hem definit més amunt, acompanyades d'un
text que fluia "without any sensation or consciousness of effort". En despertar, ' escriptor
comenga a copiar a correcuita les paraules que podia recordar, quan, de sobte, arriba 1'home
de Porlock#42 -la visita inoportuna que simbolitza en la histdria de la literatura €l transit
dificil entre inspiracié i plasmacio, entre la magia del moén interior del creador i la irrupcié de
la vida quotidiana. El fet d'haver-se d'ocupar de comptes i d'altres afers mundans féu qub
Coleridge oblidés, com si es trenqués la pantalla del subconscient, la major part del poema
del qual pogué tan sols retenir "the general purport of the vision"443. Hem de remarcar que
Coleridge parla de "visié" i emfasitza la minsa intervencié del seu art en ' origen d' aquesta
obra. L' autor del Kubla Khan era, per tant, un poeta encantar, segons T.S. Eliot, el qual
sosté que "for a few years he had been visited by the Muse (I know of no poet to whom this
hackneyed metaphor is better applicable) and thenceforth was a haunted man"444,

Un poeta de debo és, segons aquesta concepcid, una mena de vident, com declara
Plato, i la divinitat que parla a través d'ell és, a comencaments del segle dinou, el seu mateix
geni poétic o Jmaginacié. La mimesi romantica reprodueix les visions que la Imaginacié
excepcional del creador li dicta en un procés més sofisticat que aquell previst per Platé i
menys cientific que el d' Aristotil443. Es realment el mirall esdevingut liantia, com en I
preciosa metafora de Yeats#45. Es tracta de deixar el pas lliure a la riquesa interior de
I' escriptor, que retornard al mén alld que n'ha extret, filtrat, aixd si, pel seu geni i pel toc

440_ Citat per Alethea Hayter, Opium and the Romantic Imagination, p. 215.
441 1pid., pp. 214-5.
42_Sobre la figura de ‘T'home de Porlock” he d'agrair a José Maria Valverde d’haver-me fet parar-hi esment,

durant ¢l curs 1982-3, quan dirigi Ia meva tesi de llicenciatura.

443 La introduccié de Samuel Taylor Coleridge i un comentari adicional en Lionel Trilling and Harold
Bloom eds., Romantic Poetry and Prose, pp. 254-5.

444 Thomas S. Eliot, en en The Use of Poetry and the Use of Criticism, p. 69.

445, La mimésisestdtica, segons Aristotil, €s, "I'accié humana”, sigui racional, moral, mental o passional:
T'eix de, I éthe, pdthe, prdxeis. Cf. La Poética, II 1448a.

446, W B. Yeats: "It must go further still: that soul must become its own betrayer, its own deliverer, the one
activity, the mirror turn lamp". Citat per M.H. Abrams, The Mirror and the Lamp, epigraf
inicial, sense referéncia exacta.
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magic de rei Mides de les paraules. Coleridge apel.1a a I'Ennéada V. 5 de Plotl per definir
aquest contacte tan encisador amb la realitat, durant el qual, segons el fildsof neoplatdnic, el
subjecte no sap ni quan ni com comenga la sensacié, ni tampoc vol descobrir-ne la font
secreta, sind que es limita a esperar que comenci I' espectacle, com s' espera la sortida del sol.

La imaginacié filosofica 1i sobrevé al poeta a la manera d'una musa sublim -"the
sacred power of self-intuition"447. Més que no pas cercar obstinadament, es tracta de deixar
que la visi6 arribi, i de rebre aquesta unitat de I' esperit reservada a aquells que no temen les
penombres que envolten I'altre costat de la consciéncia: "these only who feel in their own
spirits the same instinct which impels the chrysalis of the horned fly to leave room in its
involucrum for antennae yet to come (...) Pythagoreans and Platonists ...Parmenides and
Plotinus ... Stoics ... Cabalists and Hermetists... all these we shall find united in one
perspective central point, which shows regularity and a coincidence of all the parts in the
very object which from every other point of view must appear confused and distorted"448.
D'aquesta manera, Coleridge transforma I' adversa teoria platdnica de la poesia amb [' ajut de
I'ontologia del mateix Plat6 i I esperit estétic i contemplatiu de Ploti. En fusionar-se la
identitat de I'artista amb I' objecte creat dins 1 espai unificador de 1a Imaginacié secundaria,
s' acomplia la conclusié de Plotf en 1' Ennéada III, VIIL.8, segons la qual "in Divine Mind
itself there is complete identity of knower and known, no distinction existing between being
and knowing, contemplation and its objetc constituting a living thing a life, two inextricably
one"449,

8. Per a Coleridge, I'ambit universalitzador de Ia Imaginacié i el "gift of genuine
insight"450 de la Rad ho comprenien tot a la manera d'una imatge del mén que abraga el
coneixement, la religié i1'art, sense excloure™n els afectes ni les emocions. En la disjuntiva
entre déxa i epistémé plantejada en certa mesura per ell mateix, el poeta dels llacs va
prendre partit pels platonistes, fills del cel, i va triar el camf de la Persuasié i la Veritat que
entrevei€ Parmenides#>!. Ho féu no pas per santedat, sin6 endut pel desig ardent de veure-

447 Samuel Taylor Coleridge, Biographia Literaria, xii, p. 139.

448 Ibid. xii, pp. 139 i 141-2.

449 Hi ha d'altres textos amb un contingut semblant, perd Coleridge sembla haver-se inspirat en Ploti,
Vegeu també Platé, Repiiblica 490 a-b: "és natural en I'antentic amant del coneixement de cercar
arduament I'ésser vertader ... i no renunciar al seu desig fins que arribi a tenir contacte amb la natura de
cada cosa en si, mitjangant aquella part de la seva Anima a la qual pertoca el contacte d'aquell tipus de
realitat...?" I Aristdtil, De Anima III, 8. 431b: "De manera general, l'intel.lecte en acte s'identifica amb
els seus objectes”. Finalment Sheliey, Prince Athanase Part II, fr. "The mind becomes that which it
contemplates”.

450 Wordsworth, Home at Grasmere, en The Oxford Authors, p. 145,

451, Fragment 2, 1 del poema: DK 28 B2, 1-2, 3-8. Per a Ia discussié sobre el nombre dels camins, vegeu:
Francis M. Comnford, "Parmenides’ Two Ways", pD- 98-104.

83



ho tot, de penetrar en la vida i I'art fins al fons de I' experiéncia. Aixi, davant I'opcié que
proposa Kundera, inspirat en Nietzsche, entre una vida compromesa, arriscada i soferta,
arran de terra -pel que fa a la seva intensitat-, i una altra de continues sensacions, canvis,
distancies, reserves i condicions autoprotectores, ell hauria optat segurament pel pes fogés
de I'ésser en comptes de la insuportable lleugeresa existencial452,

Coleridge, turmentat per la soledat afectiva i una dolorosa malaltia psicolodgica gairebé
inguarible, comenga a perdre de mica en mica el magnific poder del seu shaping spirit of
imagination o, si més no, la voluntat de servir-se'n creativament. Alhora que minvava la
seva produccid poética trobava a faltar la presencia dels afectes per realitzar el seu idealisme
omnipresent. La filosofia de Platé li oferia un pensament basat en 1'amor al mén i a Déu, i
aquesta €s la il.lusié que 1i féu dir el 1811: "All the operations of mind, in short, all that
distinguishes us from brutes, originate in the more perfect state of domestic life ... Plato has
said that in this way we rise from sensuality to affection, from affection to love, and from
love to the pure intellectual delight by which we become worthy to conceive that infinite in
ourselves, without which it is impossible for man to believe in a God"453, Es dubtds que el
filosof atenés hagués reconegut com a seva la identificacié de 'escala de I'amor de
Diotima#>4 amb I' amor familiar, al qual assigna un simple paper de propagador de I'especie.
Nogensmenys, la teoria platonica de I'amor no constituird un problema fins a I'época
victoriana. Coleridge no aprofundeix en el dificil tema de I' objecte amords en els didlegs
platonics i, com Shelley, adapta Ia teoria platdnica de I'amor a les seves propies afeccions.
Per a ell, n’'hi havia prou de dir que l'amor és també un i indivisible i creia, com
Cornford?435, que abans que una categoria filosofica, era una vivencia personal.

Malgrat €ls anys dificils que I'esperaven, encara va tenir temps de dedicar, 1'any
1798, un poema al seu fragil fill Hartley -futur company de gresques d'aquell tfagic
Branwell Bront€, que mori de follia i de vergonya com un fantasma entre tres realitats
literartes inhibidores-, i de proposar-li un ideal de vida que fes compatible una religiositat
pregona i I' esperanga de felicitat que creia possible en el platonisme: "But thou, my babe!
shalt wander like a breeze/ By lakes and sandy shores,... so shalt thou see and hear/ The
lovely shapes and sounds intelligible/ Of that eternal language, which thy God/ Utters, who

452, Milan Kundera, La Insoportable Levedad del Ser, esp. p. 13. i passim,

433 Lectures on Shakespeare, "Romeo and Juliet”, en The Oxford Authors, pp. 651-2.

454 Convit 211 ¢-d: "Car aquest és ... el recte cami per arribar-hi... comengant per les coses belles d'aquest
mon ... cal elevar-se sense parar, com si ens servissim de graons...".

455, Vegen la tesi de Cornford sobre les raons personals o secretes en fer filosofia, Francis M. Cornford,
The Unwritten Philosophy, pp. 32-35.
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from eternity doth teach Himself in all, and all things in himself... Therefore all seasons
shall be sweet to thee"456,

5. D'enga de I'any 1807, I activitat potica de Coleridge es féu cada cop més escassa i
deixa pas gradualment als temes fildsofics, religiosos i politics, sobre els quals dissertava a
la Societat Filosdfica de Highgate. Es llavors que s'interessa de manera més profunda pel
neoplatonisme i pel panteisme de Spinoza, la religiositat del qual va satisfer durant un temps
la seva recerca d' un deisme de la infinitud, molt superior al taranni materialista que troba en
la teologia contemporania. L'any 1810, seria Spinoza qui ocuparia el lloc metafisic del
platonisme en una altra divisi6 del mén, del mén filosofic en aquest cas, i ho planteja aixi en
un quadern: "Only 2 Systems of Philosophy -(sibi consistentia) are possible. 1. Spinoza. 2.
Kant. i.e. The absolute and the relative, the ka1’ ovt®s ovto and the kot' QVINPWORTOV.
or 1. ontosophical. 2. the anthropological"457, Anys més tard, a la Biographia Literaria,
explicaria que Spinoza el satisfeia intel.lectualment, perd que trobava a faltar en la seva
filosofia el vincle entre la personalitat individual i la infinimd458: "Did philosophy start with
an it is instead of an I @, Spinoza would be altogether true"459.

En 1' univers filosofic de Coleridge, la metafisica, la religié i la poesia requerien una
presencia del Jo pensant i creatiu que no es podia resignar a participar impersonalment en la
substancia a la manera Spinoziana del "mode" en un "atribut” de la res extensa o la res
cogitans. L' evidéncia de les doctrines i de la cidncia, i la veritat descoberta en la creacié
literaria, exigien una accié lliure de 1a voluntat (Will), que xocava amb el determinisme de
Spinoza?60. Del Kantisme, el segon dels dos sistemes esmentats, que Coleridge qualifica
d antropologic o relatiu -és a dir, una filosofia de I' U nders tanding de primera qualitat-, en
diu a ]a Biographia Literaria: "The writings of the illustrious sage of Koenisberg, the
founder of the Critical Philosophy, more than any other work, at once invigorated and

456 Frost at Midnight, 54-5, en Lionel Trilling and Harold Bloom eds., Romantic Poetry and
Prose, p. 275,

457, Kathleen Coburn ed., The Notebooks of Samuel Taylor Coleridge, vol.3, 1808-10, pp. 375-6.
Transcric el grec tal com figura en el text de Coleridge.

58, samuel Taylor Coleridge, Biographia Literaria, x, p. 112. "For a very long time indeed I could not
reconcile personality with infinity; and my head was with Spinoza, though my whole heart remained with
Paul and John".

459 Citat per John H.Muirhead, Coleridge as Philosopher, p. 47.

460 Malgrat el titol d'Etica, Spinoza no sembla creure en el lkure albir. En tot cas, es tracta que les
persones portin una vida pacifica i alliberada de les passions. Una carta a Wilhem Van Blyenberg de 1665,
és prou elogiient. Cf. Epistolario, p. 132: "Riconosco frattanto (e cid mi d3 la pill grande soddisfazione
e tranquillith d’animo) che tutto procede cosf per la potenza e la disposizione immutabile dell'Ente
perfeltissimo”. Vegeu també I'argument sobre la impossibilitat de 1a llibertat per a qui no és substincia,
€s a dir, per a qui no és Déu, en Etica, Primera Part, Demostracién a la Proposicié XXXII. Cf. també
Harry Austryn Wolfson, The Philosophy of Spinoza, vol. I, pp. 164-179.
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disciplined my understanding ... the clearness and evidence of the Critique of Pure
Reason, the Critique of Judgement, of the Metaphysical Elements of Natural
Philosophy, and his Religion within the bounds of Pure Reason, took possession
of me with a giant's hand"461,

Féra dificil d' establir una data concreta de 1'inici de les seves lectures filosofiques
germaniques, si no fos perque el mateix Coleridge ens situa quinze anys enrere -a la fi del
segle divuit-, durant la seva estada a Alemanya. Tot fa pensar, perd, que la incorporacié de
la filosofia de Kant a les seves propies idees no es produeix fins al' any 1801, en qué rebutja
definitivament "the irreligious metaphysics of the moderns"462. Queden fora del seu ambit
d'interés I' associacionisme de Hartley i les explicacions fisiques i matematiques de Newton,
on Coleridge veia la ment humana reduida al nivell de simple i passiva espectadora: "if the
mind be not passive, if it be indeed made in God's image, the Image of the creator, there is
ground for the suspicion that any system built on the passiveness of mind must be false as a
system"463,

Aprofondir en la influéncia de Kant i de 1'idealisme alemany en el pensament de
Coleridge €s fora de I'abast d'aquest estudi. Fins i tot prescindirem -per impossibilitat
material- de valorar si la filosofia d'aquest poeta romintic constitueix un tot sistematic,
sobretot tenint en compte que no disposem d’ obres seves que en conjunt segueixin un tnic
discurs filosofic. Nogensmenys, els fragments, apunts, notes, xerrades i assajos del gran
pensador que era Coleridge ens convencen que hi havia una cohesié implicita i -com ell
mateix diria- organica, en la seva imatge del mén i en el seu llenguatge, tal i com va intuir un
mes abans de la seva mort, I'estiu de 1834: "It is wonderful to myself to think how infinitely
more profound my views now are, and yet how much clearer they are withal. The circle is
completing; the idea is coming round to and to be the common sense"464. |

Retrobarem el llegat de Coleridge en les refiexions dels seus contemporanis més
joves: Tant la Negative Capability de Keats com la Defence of Poetry de Shelley
palesen els efectes de 1'estética romantica que ells contribuiren a elaborar "a la suite” de la
magistral de Coleridge. El continuarem veient al llarg del segle, en la polémica teologica
entre ortodoxes i liberals, en els debats cientifics entre pro-evolucionistes 1 nostalgics, i a
I' Oxford victorid inspirant els platdnics idealistes del Balliol College i els germanistes

461 Samuel Taylor Coleridge, Biographia Literaria, ix, p. 84.
462, Citat per John H.Muirhead, Coleridge as Philosopher, p. 51.
463 Ipid.

464 _1bid. p. 57.
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introductors de Kant i de Hegel. El platonisme del segle dinou britinic hauria tingut una
historia totalment diferent sense I"home arruinar 465 que va escriure la Biografia Literaria
i, finalment, el seu propi epitafi: "... A poet lies, or that which once seemed he. O, lift one
thought in prayer for S.T.C. /... Found death in life, may here find life in death!/ Mercy for
praise- to be forgiven for fame/ He asked, and hoped, through Christ. Do thou the
same"466, Perd, tal com va dir T.S. Eliot sobre Coleridge, de vegades ésser un home
arruinat €s ja per se una vocacié467,

465, Thomas §. Eliot, en en The Use of Poetry and the Use of Criticism, p. 69: "The author of
Biographia Literaria was already a ruined man”,

466, “Epitaph", en Lionel Trilling and Harold Bloom eds., Romantic Poetry and Prose, p. 145.Enla
nota corresponent l'editor indica que no era idea de Coleridge que el poema fos realment el sen epitafi, siné
que estava destinat a tancar la darrera edici6 dels seus poemes el mateix any de la seva mort, en 1834,

467 Thomas 8. Eliot, en en The Use of Poetry and the Use of Criticism, p. 69.
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I1. William Wordsworth: Un platonisme intuit.

William Wordsworth (1770-1850) en tant que col.laborador de Coleridge a les
Lyrical Ballads, poeta laureat i autor del famés prefaci a I'esmentada obra que serviria de
manifest del primer romanticisme, ha donat pen, sense haver-s'ho proposat, a una de les
polémiques més enceses en el si dels estudis del moviment romémtic anglés entre els que
postulen i els que neguen la influéncia de Platé en la seva Ode: Intimations of
Immortality from Recollections of Early Childhood458, En teoria, el tema hauria
de quedar resolt amb la negativa de tots dos poetes dels|jacs a admetre una referéncia
explicita a Ia teoria platonica de I' anamnesi en I' ode esmentada?69. El poeta de Grasmere que
preferia el llenguatge quotidia i els temes de la vida didria i rural no era un intel. lectual en el
sentit bibliofil o erudit de la paraula, i, com Keats, restringi el seu ambit d' accié a la creacié
poetica®70. El gran amor de Coleridge per la filosofia fou un dels punts de friccié entre tots
dos companys, units en un projecte comi durant un temps471, Pel que fa a Wordsworth, i
malgrat la seva philosophic mind, no era un poeta especulatin; ans al contrari, veia la
filosofia com una forma &rida de pensar, incapag de crear bellesa o, almenys, aix{ ho
expressa en un vers molt elogiient de A Poet's Epitaph: "Philosopher! a fingering slave,/
One that would peep and botanize/ Upon his mother's grave?'472, Les elucubracions
metafisiques dels academics de Cambridge el deixaven fred i i feien menys impressié que no
pas al seu amic de Highgate: "Subtle speculations, toils abstruse/ Among the schoolmen, and

468 Amb moltes vacil.lacions, J.A.Notopoulos, vé a dir que Foda no estd inspirada directament en el Fedé
o0 el Fedre: The Platonism of Shelley, p. 164-5, din: "But Wordsworth's Platonism was mostly
influenced by his friend Coleridge. Wordsworth's dependence on Coleridge for intellectual ideas is so
strong that we need not look elsewhere for the source of his Platonism... the ultimate source ...is Plato,
though its use here does not derive directly from Plato”. De la mateixa opini6 sén: Samuel Taylor
Coleridge, Biographia Literaria, cap. xxii, p. 268; H.W. Garrod, Wordsworth, Lectures and
Essays, pp. 115-8; Lionel Trilling and Harold Bloom eds., Romantic Poetry and Prose, p. 176.

469, Cf. supra, esp. Lionel Trilling and Harold Bloom eds., Romantic Poetry and Prose, p. 176:
"Despite scholarly tradition, which has found ‘sources' for the Ode in Plato's Phaedrus and his Phaedo,
it is well to remember that Wordsworth actually denied any Platonic influence”.

470, Cf. Lamia: "Do not all charms fly /At the mere touch of cold philosophy?”. Part II, 229-30. john
Keats, Poetical Works, p. 176. El vers en qiiestio sera citat més llargament en aquesta tesi, en Fapartat
dedicat a Keats.

471, Wordsworth citat per John H.Muirhead: "Coleridge had been spoilt for a poes by going to Germany', en
Coleridge as Philosopher, p. 44.

472, A Poet's Epitaph, en William Wordsworth, The Works of William Wordsworth, p. 485.



Platonic forms/ Of wild ideal pageantry shaped out/ From things well matched or ill, and
words for things"473.

Per aixd ens intriga el poetissim Wordsworth amb la imatge d' una reminiscéncia de
veritats i entitats que ' anima conegué abans d' encarnar-se, ja que "The soul that rises with
us, our life's Star,/ Hath had elsewhere its setting,/ And cometh from afar: Not in entire
forgetfulness,/ And not in utter nakedness"474. Al proleg de I'ode €ll mateix havia intentat
d' explicar el motiu del poema: "The purpose of these poems is to follow the fluxes and
refluxes of the mind when agitated by the great and simple affections of our nature"473, Com
que I' aclariment previ no acabava de definir la situacié, Coleridge prova de dissipar I'enigma
en la Biographia Literaria, i, tot parafrasejant I'explicacié de 1'autor, conclou que
Wordsworth es refereix a aquelles incursions "into the twilight realms of consciousness"476
que, tot i que depassen les categories del temps i de ' espai, per ser comunicades s'han de
descriure amb simbols temporals i espacials.

Es a dir, que segons Coleridge, el tema de la reminiscéncia en el poema no pot ésser
entes en un sentit literal, ja que creu que ni I' autor del Fed6, "Plato himself, ever meant or
taught it"477, Es curiés que aquesta mateixa doctrina de Platé també incomodés vivament
Benjamin Jowett, el qual considerava que: "The doctrine of reminiscence is also a fragment
of a former world, which has no place in the philosophy of modern times. ... But Plato ...
could only answer by an imaginary hypothesis"478. Hi havia, per cert, una certa por
generalitzada de caure en alguna mena de metafisica de la supersticié. Jowett, en sostenir que
el futur solament es pot concebre com a evoluci6, parla des de la seva experiéncia hegeliana i
darwinista. Perd, amb I' afirmaci6 que "To draw pictures of heaven and hell, whether in the
language of scripture or any other, adds nothing to our real knowledge, but may perhaps
disguise our ignorance"479 s' acostd al parer anti-dogmatic de Coleridge i de Wordsworth?80,

473 Citat per John Laird, Philosophical Incursions into English Literature, p. 99.

474 yntimations Ode, 59-63, en Lionel Trilling and Harold Bloom eds., Romantic Poetry and
Prose, p. 178.

475, Citat per George Watson, en Samuel Taylor Coleridge, Biographia Literaria, p. 268, n. 1.

476, samuel Taylor Coleridge, Biographia Literaria, xxii, p. 268,

477, Ibid.

478 The Dialogues of Plato, Fourth edition, (Oxford: At the Clarendon Press, 1953), Introduction to
the Phaedo, p. 398.

479 The Dialogues of Plato, Second edition, (Oxford: At the Clarendon Press, 1885), Introduction to
the Phaedo, p. 413.

480 També Shelley te cura de no semblar supersticiés. Cf. A Defence of Poetry, en Percy B. Shelley,
Selected Poetry, Prose and Letters, p. 1027: "Not that I assert poets to be prophets in the gross
sense of the word, or that they can foretell the form as surely as they foreknow the spirit of events: such
is the pretence of superstition ... A poet participates in the eternal, the infinite, and the one...".
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Aixi, en teoria, quan Wordsworth suggereix que "Our birth is but a sleep and a
forgetting"481, al.legoritza i no al.ludeix pas a la pre-existencia de I'anima en el mén de les
idees platoniques -ni a la seva posterior reencarnacié amb el subsegtient oblit-, sin6 al mén
que nosaltres anomenariem subconscient -el mén dels somnis- i, en el cas de Coleridge, es
podria aplicar a la dimensi6é de la ment desvetllada per I opi. Sigui o no certa aquesta
independéncia de Platd, la veritat és que el simbol de la caverna utilitzat per Wordsworth per
representar el mon resulta molt significatiu: "Heaven lies about us in our infancy!/ Shades of
the prison-house begin to close/ Upon the growing Boy,/ But He/ Beholds the light, and
whence it flows,/ He sees it in his joy"482,

D'altra banda, hi ha indicis sobre la manca de rigor en les lectures filosofiques de
Wordsworth: Alguna citaci6 d' Aristotil al prefaci de les Lyrical Ballads és de segona ma i
incorrectad83, i, tot i haver rebut el titol de "poet-philosopher”, no mostra en els seus escrits
la passi6 especulativa de Coleridge, De Quincey o Shelley. La seva poesia, definida per ell
mateix com "the spontaneous overflow of powerful feelings"484, tracta sobretot de la unié
pura i emocional de la ment amb la natra, i descarta en certa forma les wvel.leitats
intel lectualistes que en part el van allunyar de Coleridge. Perd, encara que I any 1807, en
que va escriure el poema, ['intergs per la cultura grega no estava gaire estés, la intimitat amb
Coleridge i deixa segurament el caliu d'un platonisme indirecte que €l va proveir de les
imatges i idees comentades.

Mentre Wordsworth i Coleridge es feien adults, va haver-hi una segona generacié de
poetes romantics que si que van néixer quan I impacte grec s'havia produit i que deixaren,
aleshores, no tan sols la seva obra escrita, sin6 també un estil de vida dins del qual el mén
mediterrani, i sobretot Grécia, tenien un protagonisme essencial. Malauradament, els bons
moren abans, com digué el mateix Wordsworth485 . 1 aquests joves herois de 1a nova
sensibilitat no van sobreviure els seus il lustres majors.

481 Intimations Ode, 60, en Lionel Trilling and Harold Bloom eds., Romantic Poetry and Prose,
p. 178.
482 1pid. 66-71.

83, Preface to Lyrical Ballads, en Lionel Trilling and Harold Bloom eds., Romantic Poetry and Prose,
p. 603. Wordsworth diu: "Aristotle, I have been told, hath said, that poetry is the most philosophic of all
writing". La citacié d'Aristotil és en realitat de la Podtica IX, 3-4, 1451b, on el que diu I'Estagirita és
que "la poesia €s una materia més filosdfica i elevada que la histdria", puix que tendeix envers l'universal.
Es curi6s que T.S.Eliot no s'adonés de l'error en comentar aquest precis passatge de Wordsworth, en T. §.
Eliot, The Use of Poetry and the Use of Criticism, p. 75.

484 Preface to Lyrical Ballads, Op. cit. p. 596 i p. 608.

485 The Excursion, (The Wanderer Recalls the Past), I, 11. 500-2: "Oh, Sir! The good die first/ And
those whose hearts are dry as summer dust/ Burn to the socket”, en The Oxford Book of
Nineteenth Century English Verse, p. 93.
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111. El filohellenisme inconformista de
George Gordon Lord Byron.

Byron (1788-1824), Shelley (1792-1822) i Keats (1795-1821) van compartir la
gloria 1 el seu amor distint per Italia i Grecia com a resultat de tres experieéncies classiques
diverses. A principis de segle, I'educacid als col.legis i universitats britanics travessava per
un perfode de crisi, puix que arrossegava la insuficiéncia pedagogica del segle divuit en qué
els titols de batxillerat i de formacié superior s'atorgaven massa facilment. Com hem vist,
aquesta va ser una de les raons inicials per fomentar el Grand Tour. Byron i Shelley
assistiren a Harrow 1 Eton, respectivament, i, més tard, a Cambridge i Oxford, mentre que

Keats, sine nobilitate i amb pocs recursos, ingressa en una modesta escola privada a
Enfield486.

La minsa activitat académica que es duia a terme a Anglaterra a comengament de segle
se centrava en els estudis llatins i romans, d'acord amb la imatge pre-revolucioniria del mén
i com a base de la cultura del poder. Fins aleshores, I'ensenyament del grec a Anglaterra no
s'havia distingit per la seva organitzacié i qualitat, i se centrava en Aristdtil i en I' oratoria de
Demostenes i Isdcrates, sobretot arran de les regulacions de les Literae Humaniores a
Oxford, I'any 1807, i dels Classical Tripos a Cambridge, I'any 1824487 Tanmateix, aquesta
mena d'ensopiment que afectava el mén de I ensenyament -reflex d'una decadéncia més
generalitzada- s'alterd en pressentir les classes dominants que els seus interessos estaven
amenagats. Per tant, a mesura que es gestava la gran transformacié socio-econdmica, €l mén
académic va obrir-se a criteris d'excel.léncia més exigents que asseguressin la identitat o Ia
superioritat del sector governant, i s'apuntd igualment a les noves tendéncies estétiques,
entre les quals cal citar justament I' hel. lenisme. Amb la conviccié que la moda pel Gusto

486, Clarke's School a Enfield, i Guy's Hospital, per a seguir estudis de medecina, Cf. Robert Gittings,
John Keats, pp. 31-135.

487, Sobre els estudis classics a Oxbridge, resulta interessant la segiient observacié de M.L.Clarke, citat per
C.O. Brink, English Classical Scholarship, p. 114: "Its ts a curious fact, and one not to be
forgotten by those who put their trust in courses and examinations, that the date at which, according to
A.E. Housman, the great age of scholarship in England came to an end, coincided almost exactly with the
foundation of the Classical Tripos at Cambridge".



Greco, instaurada per Stuart i Revett, afavoria una nova forma d' elitisme, es reformaren els
programes de les Literae Humaniores d’ Oxford i Cambridge, bé que d' una forma lenta i
desigual. Abans de 1825, les facultats de lletres de les dues universitats -especialment
Oxford- demanaven destresa lingiifstica en I'estudi dels autors grecs, a més dels llatins que
abans havien acaparat llur atenci6 en exclusiva, i els temes d' estudi comprenien la literatura
classica, la retorica, la filosofia moral i 1a Idgica. Tot i aixd, les primeres classes sobre Plats,
eventuals i filtrades pels estudis de teologia, daten de Ia década dels trenta, mentre Aristotil
tenia un protagonisme que només seria igualat o superat pel de Plat6 a partir de la segona
meitat del segle488,

1. Byron -que no estudiarem com a membre especific de la tradicié platonica siné com
un dels pioners del Gusto Greco rerafons del platonisme- atribuia la seva negligéncia
estudiantil a la disciplina rigida i castradora de Harrow, que el va predisposar en contra de
les traduccions obligatories del grec i del lat: "May he, who will, his recollections rake,/
And quote in classic raptures, and awake/ The hills with Latin echoes; I abhorr' d/ Too much,
to conquer for the poet's sake,/ The drill'd dull lesson, forced down word by word /In my
repugnant youth, with pleasure to record"489, Per rematar la seva experiéncia insatisfactoria
amb I' ensenyament, marxa després a Cambridge, institicié que, malgrat una antiga tradicié
teologica, s'estava inclinant cada cop més vers les matematiques, tot ajornant la reordenaci6
dels estudis humanistes fins a I'any 1824 -massa tard per al poeta, que no va trobar-hi cap
incentiu per proveir el seu ulterior filohel. lenisme amb una formacié clissica més sdlida.
Decebut de la vida a I' antiga universitat, I'any 1807 -"College improves in every thing but
Learning. Nobody here seems to look into an Author, ancient or modern, if they can avoid
it"490-, anuncia a la seva mare la intencié d'anar-se'n a I estranger perqué "... Improvement
at an English University to a Man of Rank is, you know, impossible, and the very Idea
ridiculous"491. Va arribar, doncs, per primera vegada a Atenes I'any 1809, i la impressid
d'aquest viatge el va marcar definitivament: "this must he feel, the true-born son of Greece,/
If Greece one true-born patriot still can boast: /.../ Where' er we tread 'tis haunted, holy

488 Vegeu James Bowen, "Hellenism and English Public Schools in the nineteenth century”, en G.W.
Clarke ed., Rediscovering Hellenism, pp. 161 i ss; i C.O.Brink, English Classical
Scholarship, a més de F.M.Turner, The Greek Heritage in Victorian Britain; R.M., Ogilvie,
Latin and Greek, A History of the Influence of the Classics on English Life, from
1600 to 1918; Richard Jenkyns, The Victorians and Ancient Greece. Per una versié molt
rigorosa dels fets i un examen critic de Turner i Jenkyns, vegeu M.R.Stopper, alies de Jonathan Barnes:
"Greek Philosophy and the Victorians”, ‘

489 Childe Harold's Pilgrimage, Canto IV, LXXV, en The Poetical Works of Lord Byron, p-
60.

490_ Citat per Leslie A. Marchand, Byron a Portrait, p. 36.

491 1bid, p. 39.
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ground;/ No earth of thine is lost in vulgar mould,/ But one vast realm of wonder spreads
around,/ And all the Muses's tales seem truly told"492,

Diletant i exdtic per excel.1éncia, Byron és el cas més perfecte del filohel. lenista que
adquireix els seus coneixements classics com a home de mén i no pas com a estudidés o
admirador contemplatiu de la cultura grega. Quan I'any 1816 fuig per sempre d' Anglaterra
-en teoria a causa de I' escandol per incest amb la seva germana-, ja havia fet escola entre els
joves aristocrates londinencs, que s' apuntaven al Grand Tour per tal d' emular les fetes del
llegendari lord i poder entreveure'l als jardins de les seves vil.les o palaus. Sense haver
sentit cap interés- especial -tret de I'anhel d'aventures- per Grecia abans d'anar-hi, es va
enamorar tot d' una del poble grec i de les belleses naturals i arqueologiques del pais, fins al
punt de comprometre's amb la seva independéncia i morir d'esgotament a Missolonghi
mentre lluitava amb el moviment d'alliberament I'any 1824. La imatge que Byron va
transmetre -tan admirada i difosa per Goethe#?3- es va imposar a Europa com a model
gairebé exclusiu de la Gran Bretanya, d'heroi angles, bell, excéntric i bon vivant, que es
Iiura desinteressadament a les causes de paisos exotics 1 oprimits -com seria després també
el cas de T. E. Lawrence-, i que transgredeix de grat les convencions de [' oligarquia, de que
prové.

De fet, la seva vida va ser molt més romantica que no pas I' obra, comencant pel fet
que ell mateix no es considerava part del moviment, com va deixar clar en €l seu primer
escrit important: English Bards and Scottish Reviewers, on escomet contra Scott,
Wordsworth, Southey, Coleridge i d'altres eminéncies contemporanies, que acusa de crear
una poesia vaga i "cupidista"4%4. Tot i sent el més internacional dels romantics anglesos, era
considerat un heretge del romanticisme dins del pafs a causa del seu rebuig de molts principis
sagrats entre els poetes del primer quart de segle. N'és un exemple la seva negativa a retre
culte a la Imaginacié: "an Irish peasant with a little whisky in his head will imagine and
invent more than would furnish forth a modern poem"493. Aquell realisme satiric -més aviat
el desig de llibertat individual per damunt de qualsevol idealisme mistificador- €l va convertir
en un poeta tnic i atipic del tot, al qual ni tan sols I'etiqueta d' aristotelic i prova. Tenia, en

492 Childe Harold's Pilgrimage, Canto II, LXXXIII .... LXXXVII, en The Poetical Works of
Lord Byron, p. 36.
493 1p. Eckermann, Conversaciones con Goethe, vol.I, pp. 224 i ss.

494 vThe poet ... revileth Walter Scott for cupidity and ballad-mongering...”. Nota inedita, escrita
originalment per Byron com a part del prefaci de la primera edicié d'English Bards and Scottish
Reviewers, en en The Poetical Works of Lord Byron, p. 432, n. 6.

495, Citat per Sir Maurice Bowra, The Romantic Imagination, p. 153.

95



un cert sentit, la gosadia inconformista de Blake, perd no pas el seu transcendentalisme ni
I'agudesa especulativa.

2. Aix0 no obstant, també €s cert que Byron tenia en general interessos generacionals.
L' atreien la bellesa de la natura, tant la britinica com !'aliena, i certs temes en voga com la
resisténcia a I' opressié imperialista, la transgressié sexual i la fantasia gdtica estaven a
I' ordre del dia en el seu menu de preferéncies. Tal i com haviem comentat, fou precisament a
Villa Deodati -1a casa alpina ocupada temps enrera per Milton- on, un mes d' agost del 1816,
George Gordon Lord Byron acolli aquella gran trobada en la historia del romanticisme
angles en queé s’ aplegaren els Shelley, Claire Clairmont -amant de Byron i germana de Mary
Shelley-, John W. Polidori -metge de I' hoste i cos{ dels Rossetti- i el brillant Matthew G.
Lewis, "the Monk"4%6, La nit passd entre converses sobre fantasmes i fendmens
sobrenaturals, temes molt preats per les ments tétriques de I' 2poca, sobretot per Shelley, i, a
més, a instincies del noble amfitrié els convidats es van comprometre a escriure cadasci una
narracid esgarrifosa. Obviant el comentari dels valuosos productes finals d' aquell encontre,
allo que en aquest punt ens n'interessa és la conversa mantinguda pel mundi Lewis,
I'esceéptic Byron i I espiritualista Shelley, sobre els secrets de I'ofici de narradors de
misteris. El jove i espantadis autor de I' Alastor es va quedar molt parat en saber que ni
Lewis ni Lord Byron creien en fantasmes ni en la immateriafitat de I'inima, car, segons el
liogater de Villa Deodati, creure-hi implicaria alguna mena de fe en Déu, ino era el cas497.

L' abséncia de sentiments religiosos, metafisics o mistics en la seva obra és, doncs,
rotunda: "But here again, why will I thus entangle / Myself with metaphysics? None can hate
/So much as I do any kind of wrangle"4?3. I els seus interessos per la cultura classica eren
mes aviat histdrics, literaris i mitologics, perd sempre revestits d'un toc d'ironia i d' elegant
descuranca. Malgrat la seva aparent lleugeresa, el seu amor per Grécia, per "The isles of
Greece, the isles of Greece!/ Where burning Sappho loved and sung,/ Where grew the arts
of war and peace,-/ Where Delos rose, and Phoebus sprung!"499 el va fer reaccionar amb
insdlita viruléncia quan va veure l'estat del Partend, despullat d'escultures. Llavors va
escriure, 1'any 1811, una ferog filipica contra Elgin intitulada The Curse of Minerva, on

496 Tenia aquest sobrenom per la popularitat de 1a seva novel.la gotica, The Monk.

497 Richard Holmes, Shelley, the Pursuit, p, 344.

498 pon Juan, Canto XV, XCI, en The Poetical Works of Lord Byron, p. 760.

499 pon Juan, Canto III, LXXXVI, 1, en The Poetical Works of Lord Byron, p. 646.
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adverteix a I' antiquari -o espoliador- anglés que: "Yet still the gods are just, and crimes are
cross'd:/ See here what Elgin won, and what he lost!"500,

3. L'actitud de Byron en enfrontar-se, tot i ser noble i ja famés, amb els interessos
imperialistes britanics, va establir un important precedent entre els filohel. lenistes anglesos
dels segles dinou i vint, a desgrat que, a nivell oficial, no tan sols no tingué &xit siné que es
va intentar d'amagar i dissimular la seva conducta, tot desqualificant-lo per vehement i
immadur. Ell, perd, no escatima escrits contra Elgin i, per tal d'assegurar la recepci6 dels
seus atacs, els féu explicits en el segon cant de Childe Harold's Pilgrimage, on és
evident que es refereix a I' esmentat antiquart, en al. ludir al seu origen escocgs: "The last, the
worst, dull spoiler, who was he? / Blush, Caledonia! such thy son could be!/... Cold as the
crags upon his native coast,/ His mind as barren and his heart as hard,/ .../ What! shall it
¢'er be said by British tongue,/ Albion was happy in Athena's ears? "501, Que les intencions
britiniques eren des d'un primer moment sospitoses d'espoli, és forga creible en boca de
Byron, puix que ell va presenciar el trasllat d una de les peces de I' Erecteu i va tenir tractes
amb I' agent d' Elgin i 1a representacié diplomatica anglesa a Atenes: "To sell, and make -may
Shame record the day!-/ The state receiver of his pilfer'd prey/ Meantime ... Europe's worst
dauber, and poor Britain's best, With palsied hand shall turn each model o'er/ And own
himself an infant of fourscore/... While brawny brutes in stupid wonder stare,/ And marvel at
his lordship's 'stone shop' there™302, Aquesta darrera reaccié d' esbalaiment descrita en to
burslesc pel lord filohel. Jenista és exactament la que tingué Keats I'any 1817, davant dels
marbres esmentats. El poeta de Hampstead, ignorant o desinteressat per la polémica al
voltant de I'espoli, va contemplar les obres de Fidias sense parar esment en €l context politic
i legal de I'afer Elgin, protegit per la cdmoda, tot i que illegftima, seguretat dels murs
londinencs que contenien i encara contenen les restes del temple d' Atenea al Museu Britinic.

Amb la seva enardida activitat polftica i militant, Byron es va situar molt Iluny del
platonisme romantic dels seus contemporanis. Tanmateix, parla bé de Socrates, si bé amb
I'exagerada revergncia de qui no esti gaire familiaritzat amb ' ésser admirat: "And yet he was
/ The earth's perfection of all mental beauty, /And personification of all virtue"593. La frase
t€ merit en boca d'un iconoclasta com era I'autor del Don Juan, que tractd Platé amb una
displicéncia notdria, i I'amor platdnic amb major ironia encara. N'és un bon exemple

500 The Curse of Minerva, en The Poetical Works of Lord Byron, p. 464.

501, Childe Harold's Pilgrimage, Canto II, XI-XII en The Poetical Works of Lord Byron, p.
27.

502 The Curse of Minerva, en The Poetical Works of Lord Byron, p. 465.
503, The Deformed Transformed, en The Poetical Works of Lord Byron, p. 313.
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I'exclamacié que el poeta posa en boca de la virtuosa i platdnica Donna Julia en sucumbir a la
seducci6 carnal de Don Juan, després de creure-se immune a la temptacié del sexe: "Oh
Plato! Plato! you have paved the way,/ With your confounded fantasies, to more/ Immoral
conduct by the fancied sway/ Your system feigns o' er the controlless core/ Of human hearts,
than all the long array/ Of poets and romancers:—You're a bore,/A charlatan, a coxcomb-
and have been,/ At best, no better than a go-between"504,

En alguna ocasid, Byron havia afirmat que preferia Confuci per damunt dels deu
manements, i Socrates a Sant Pau, a banda del seu rebuig de la moral sexual d'aquests dos
1iltims305, Quan diu que, en el millor dels casos, Platé fou un portaven inexacte de Sdcrates
-"... no better than a go-between"-, i denuncia les contraindicacions i les il.lusions del
moralisme platdnic, Byron sembla haver presentit la linia critica contra el platonisme
inaugurada en la literatura anglesa I'any 1829 per William Savage Landor amb el Diogenes
and Plato306 comentat més amunt. Tanmateix, malgrat que no compartia la sensibilitat
metafisica dels seus companys de generaci6, I'aportacié de Byron al coneixement del mén
grec, tan vigorosa i tangible, va tenir un paper sense precedents en €l Greek Revival, al qual
aporta un toc de modernitat i rebel. lia contra I ordre establert, aixf com el desig de lliure albir
-caracteristic de les lluites socials del romanticisme de la seva generaci6- en identificar Grécia
amb "the promised land of valour, of the arts, and of liberty..."507,

504 pon Juan, Canto I, CXVI, en The Poetical Works of Lord Byron, p. 611.
505, Citat per Leslie A Marchand, Byron a Portrait, p. 49,

06, Diogenes and Plato

07 ET. Helmick, "Hellenism in Byron and Keats" p. 21.

98



1V. El platonisme alliberat de Shelley.

El cas de Shelley mereix una mencié d honor. No solament perqué afirmé
directament que "We are all Greeks. Our laws, our literature, our religion, our arts have their
root in Greece"308, i per les seves reivindicacions efusives de la cultura grega, siné també
pel significatiu paper d' intermediari crucial que a titol postum va jugar durant el tombant del
segle. En efecte, enllaca la vuitcentista proposta filosdfica de Coleridge amb la
contemporania i nostilgica vivéncia de Yeats, qui el qualifica com el poeta que "had in some
sense seen into the mystery">0%. Shelley realitzaria, potser amb més consciéncia que cap
altre poeta del romanticisme anglés, alld que fou l'ideal de Novalis, o sia concebre la
filosofia com "el poema de la intel. ligéncia">19, segons que havia manifestat I'any 1798, tot
fusionant en si mateix el poeta i el raonador. Aquest projecte li va valer la desqualificaci6 per
part de critics com T. S. Eliot’!! i Matthew Arnold, el qual considera amb actitud
paternalista que "The Shelley of actual life is a vision of beauty and radiance, indeed, but
availing nothing, effecting nothing. And in poetry, no less than in life, he is a 'beautiful and
ineffectual angel, beating in the void his luminous wings"512,

1. Amb el seu habitual llenguatge altisonant, Shelley havia declarat: "Plato and Calderén
have been my gods">13, ja que, posat en la dificil disjuntiva de triar entre la poesia i la
metafisica, la imatge del Platé "inicidtic" de principis de segle va resultar una solucié
conciliadora. Shelley es proposa de llegir Plat6 en grec, després d' haver fet, amb més sort
que Byron a Harrow, una primera incursié al Convit a I'edat de disset anys a Eton. Més
rigords que els seus avantpassats, es demani: "What is a translation of Homer into English?
A person who is ignorant of Greek, need only look at Paradise Lost or the tragedy of

508, percy B. Shelley, Prefaci a Hellas, en Poetical Works, p. 447.
509, william Butler Yeats, Letters, editades per Rupert Hart-Davis, XXXX, p. 781,

510, Fragment 28, de Fragments préparés pour de nouveaux recueils, en Novalis, Oeuvres Complétes,
vol. II, p. 55: "Le pome de lintelligence (la sagacité) est la philosophie”,

511 TS, Eliot, The Use of Poetry and the Use of Criticism, p. 90.

512, Matthew Amold, The Last Word, en The Complete Works of Matthew Arnold, vol. XI, p.
327.

513, Richard Holmes, Shelley, The Pursuit, p. 619,



Lear translated into French, to obtain an analogical conception of its worthless and
miserable inadequacy”>14. En ingressar a Oxford I'any 1810, intenta de continuar amb les
lectures gregues i sobretot amb Platé, perd €s reprimit amb violéncia per les autoritats
academiques i expulsat I'any segiient, per amoral i ateu. Es possible que la seva vocacié
platonica es reafirmés com a resposta progressista i modernitzadora al conservadorisme
d' Oxford, constituida en ciutadella dels Tories i més atreta per I'aristotelisme. Shelley era, a
més, conscient de la temeritat que implicava estudiar i assumir la teoria platdnica i pagana
d'una realitat prenatal i d'un mén erotic entre homes, temes obviats o censurats per la
majoria dels lectors de Platé del primer quart de segle.

Tot i els seus enigmes i paradoxes, Platd -el seu Platé- responia plenament a la seva
recerca introspectiva, a 1'anhel de llibertat sexual, al desig de saber i, sobretot, a I obsessié
per I'ocultisme. Les anécdotes platdoniques del turbulent pas que féu per Oxford palesen
I'esoterica marca de Taylor i la intensitat d'una fe incondicional en Platé. Thomas Hogg
-company d' universitat i, segons alguns, amic urdnic de Shelley313- explica com una tarda,
després d' haver estat "platonitzant" llargament sobre la doctrina de la reminiscéncia al Fed6,
sortiren a passejar i, tot travessant el pont Magdalen, trobaren una dona amb un nen al coll.
Aleshores, Shelley preguntd compulsivament a la criatura com era aguell mén essencial -on
en teoria el nen hi havia estat fins feia poc-, aquell "unseen Power/ (tha) Floats tho' unseen
amongst us"316, No cal dir que no hi va haver cap resposta.

2. Per tal d' explicar-se el mén, i per silenciar aquelles "obstinate ciuestionings / Of thee
and thine"517, I' any 1818, Shelley va escriure el Prometheus Unbound concebut com un
gran "poema filosofic" que, de forma molt original, continuaria el drama on Esquil 1'havia
deixat. En la seva versi6, perd, Prometeu no es reconcilia amb Zeus, com sembla que ided el
dramaturg grec, siné que el campié es rebel.la romanticament contra un Zeus opressor, i
instaura el triomf de la hy bris sobre la divinitat, Tot plegat, més anglés que no pas grec.
Aquell heroi mitologic que per a Shelley habitava en una platdnica tomba, "the grave, where
do inhabit / The shadows of all forms that think and live™!8, i s'enfrontava al repte de la
immortalitat amb els frens de la impoténcia, €s ell mateix, com és també seu el retrat,

514, Carta, "To a Lady, Spring 1821", en Percy B. Shelley, Selected Poetry, Prose and Letters, p.
1095.

515, Richard Holmes, Shelley, The Pursuit, p. 40: "Hogg was Shelley's first real intimacy outside the
world of Field Place, and the friendship was to grow into a passionate attachment, so that far more truly
than Harriet Grove, one can say that T.J. Hogg was Shelley's first love affair",

516 Hymn to Intellectual Beauty, en Percy B, Shelley, Poetical Works, p. 529.

517, Alastor 26-7, en Percy B. Shelley, Selected Poetry, Prose and Letters, p. 16.

518 prometheus Unbound 197-8, en Percy B. Shelley, Selected Poetry, Prose and Letters, p.
212,
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distorsionat perd inequivoc, que li va fer Mary Shelley en el Frankenstein o el Modern
Prometeus1?,

I aix{, amb [' ajut de la filosofia de "Plato’s sacred light,/ Of which my spirit was a
burning morrow-"320, de la literatura grega, "Her quenchless words, sparks of immortal
truth,/ Stars of all night-"52! i de les seves fantasies candoroses i grandilogiients, es va bastir
un sistema -una "house of thought" com en la metifora de Pater-, on tot trobava el seu lloc
just. El mén era, sens dubte, la foscor de la caverna platonica; I' univers de les coses era un
vel que amagava les esséncies reals; la ment era part d'una energia superior, "a soul within
the soul"522, i la sexualitat havia d'ésser lliure: "Narrow/ The heart that loves, ... One
object, and one form, and builds thereby/ A sepulchre for its eternity"523, Una curiosa
adaptacio, per tant, de I'itinerari o escala amatdria tragada per Diotima en el Convit, on
suggeria partir de I' admiracio dels cossos i atényer, per un procgs d' abstraccié progressiva,
la contemplaci6 de la idea del Bé.

3. Cap a I'any 1818, a la localitat toscana de Bagni di Lucca, Shelley és ja un
filoplatonic diligent: "Dost thou remember yet/... 'Tis just one year -sure thou dost not
forget-/ "Then Plato’'s words of light in thee and me / Lingered like moonlight in the
moonless east,/ For we had just then read -thy memory/ 'Is faithful now- the story of the
feast: And Agathon and Diotima seemed / From death and dark forgetfulness released..."524,
La lectura del Convit, palesa en aquest poema del 1817, déna pas a la seva famosa
traduccié del mes de juliol de I' any segiient, que romandra un clssic durant molts anys525,
El text era especialment insolit a causa de 1'assaig que duia, a manera de proleg, el titol A
Discourse on the Manners of the Ancients, Relative to the Subject of Love, la
indeterminacié del qual resulta interessant com a exemple del limitat grau de tolerancia de
I'¢poca i del caracter entremaliat del mateix Shelley. Aquest tractat fou publicat a partir del
1832 amb titols diferents i retallades de tota mena326, degudes, sens dubte, a la perillositat
del tema, totil' estudiada ambigiiitat amb que I'autor intentd d' exposar i justificar el taranni

519, Cf. Mario Praz, assaig introductori a Three Gothic Novels, pp. 26-7: "Certainly Frankenstein has
many traits of young Shelley who also tried to pry into the hidden laws of Nature”.

520, Hellas 94-5, en Percy B. Shelley, Selected Poetry, Prose and Letters, p. 450.

521, 1bid. 96-7.

522, Epipsychidion 455, en Percy B. Shelley, Selected Poetry, Prose and Letters, p. 421.

523 Epipsychidion 169-173, en Percy B. Shelley, Selected Poetry, Prose and Letters, p. 415,
4. Prince Athanase, 219-229, en Percy B. Shelley, Selected Poetry, Prose and Letters, p. 164.

525, ¢f. Sir Alexander Grant, "The Dialogues of Plato, Translated into English by B.Jowett", p. 305:
"Shelley's translations of Symposium and Ion were elegant in their way, and were doubtless widely

526, Percy B. Shelley, Selected Poetry, Prose and Letters, p, 1132,
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homoerdtic del dialeg. La versié completa va haver d' esperar fins a I'any 1949 per apargixer
sense censures327, Els termes de Ia timida presentacié per part de Shelley de I'amor grec
entre homes, sén conven cionals, malgrat les espectatives, i comparables als de Benjamin
Jowett cinquanta-tres anys després328: és a dir, que es fonamenten en una justificacic del
fendmen basada en 1' exagerada inferioritat social de la dona en I' Atenes de Péricles, amb la
consegiient pérdua d' atractiu del sexe femeni sobre els homes cultivats: "Among the ancient
Greeks the male sex, one half of the human race, received the highest cultivation and
refinement; whilst the other, so far as intellect is concerned, were educated as slaves, and
were raised but few degrees in all that related to moral or intellectual excellence above the
condition of savages"529,

Tanmateix, la diferéncia entre els comentaris del poeta romantic rebel i el purita
traductor victoria rau en el judici moral emeés per cadascii, i en I'avaluacié de I'estat de la
qgiiestié en llurs moments respectius. Mentre Jowett no estalviaria critiques implacables, i
fins i tot esmenes exemplars, als habits sexuals dels grecs antics -tot assegurant que tal
situaci6 no es podria donar a I' Anglaterra gairebé finisecular-, Shelley intenta, amb poc &xit,
de ser imparcial amb I antigiiitat grega i romana, menys optimista amb el seu propi temps.
Conclou, doncs, per bé que amb una postura forga semblant a la tradicional, que "The
practices and customs of modern Europe are essentially different from and incomparably less
pemicious than either (Grécia i Roma), however remote from what an enlightened mind
cannot fail to desire as the future destiny of human beings".530 Nogensmenys, Ia gosadia de
no haver defugit la relacié entre la filosofia platonica i I'erotisme masculi classic el va
convertir en un important precedent en la recerca sobre platonisme, i també en un singular
capdavanter dels estudis sobre la homosexualitat grega en llengua anglesa, inexistents durant
cinquanta anys més, fins que el 1873 John Addington Symonds torni a tocar el tema, com
veurem en el capitol pertinent, |

527, Richard Dellamora, Masculine Desire, The Sexual Politics of Victorian Aestheticism,
p. 224.

528 De fet, no calia anar tan Huny. L'any 1970, William J. McTaggart, en "Some New Inquiries into
Shelley's Platonism", diu, en parlar de I'amor platdnic, p. 44: "Many ... are shocked by their belief that
the relationship is one to be dismissed under the label, 'homosexual'. But as Shelley explained ... the fact
that the love of which Plato wrote was one between males, was merely an accident arising from the social
status of women in the Greek world".

529 A Discorse on the Manners of the Ancients, Relative to the Subject of Love, en
Percy B. Shelley, Selected Poetry, Prose and Letters, p. 1023.

30, spig,
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L'agost d'aquell mateix 1818, Shelley tradueix part del Fedre. Segons el diari de
Mary Shelley331, entre I' octubre i el novembre, va estudiar i traduir els primers Ilibres de La
Repiiblica, subratllant-ne especialment els fragments 379¢-383c que tractaven I' origen del
mal. La realitat effmera i gens divina d'alld contrari al bé la introdui Shelley en el
Prometheus Unbound, sota la forma d'un vel d'il.lusié que cau en arribar I'heroi
alliberador: "The painted veil, by those who were, called life/ Which mimicked, as with
colours idly spread,/ All men believed or hoped, is torn aside;/ The loathsome mask has
fallen..."532, Aixi, el mal per a Shelley és un problema gparent, en la mesura que no €és la
redlitat vertadera, aleshores, el fet de no saber distingir la déxa de ! epistémé féra una
qiiesti6 d'ignorancia, d'acord amb els criteris de Plat6 i Plotf533. Recordem que tots dos
fildsofs associaven indissolublement realitat i coneixement, tot considerant com a redlitas el
moén espiritual o aprehensible per I'intel. lecte domini que, tant en el cas de Shelley com en el
de Coleridge, es podia ampliar també a la facultat imaginativa.

Ala fitambé de I'any 1818, Shelley comenga a traduir ¢l Menexen. Des de llavors
fins al 1820, uns "epigrames"534 de Plat6 i el diari de Mary indiquen535 que ja ha comencat
a desxifrar els textos en grec del Fedd, el Gorgias, I Apologia, les LLeis i, sobretot,
1'16336, Aquesta és I'época de I'Epipsychidion -0"soul within the soul"-, nom traduit i
inventat per ell mateix, ja que el mot no existeix en grec, i que Notopoulos, I'expert en
Shelley i Taylor, anomena "the platonic genitive partitive"537. En aquest poema, Shelley fa,
entre d'alires coses, una interpretacié molt sui generis d'una série de temes platdnics a
proposit de I'amor. Amb la desimboltura habitual, hi passa revista al seu harem particular, ja
que -segons suggereix ell mateix i corrobora Richard Holmes- Shelley, com ja haviem dit,
interpretd estranyament 1' ascensi6 erdtica que la Diotima platdnica planteja des de 1'amor
carnal fins a I'amor intel. lectual, per finalment encoratjar I'amor lliure. De fet, hi ha sfmbols
molt clarament platonics al larg del poema. Emilia Viviani, I' amor secret de Shelley aquells
dies i centre del text, hi és identificada amb la Ilum del sol de I'exterior de Ia caverna
platonica i amb la resplendor que precedeix 1'arribada de 1'ingel en el cant XV del

531, En James A. Notopoulos, The Platonism of Shelley, pp. 59-63.

532 prometheus Unbound, Act iii, Sc.iv, 190-3, en Percy B. Shelley, Selected Poetry, Prose and
Letters, p. 253, ‘

533, Enneada 1, viii, 3.
534, £5 amb aquest nom que figuren uns fragments traduits per Shelley, tedricament de Plats, en Poetical
Works.

535 Perla cronologia de Shelley i els treballs sobre Platé veure Richard Holmes, Shelley, The Pursuit,
pp. 414-38, i, sobretot, James A. Notopoulos, The Platonism of Shelley, pp. 29-77; pp. 275-310,
i pp. 508-9.

536 James A. Notopoulos, The Platonism of Shelley, pp. 275 i ss.

537, Ibid.. 279.
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Purgatori de Dante: "Seraph of Heaven! ..../Veiling beneath that radiant form of Woman/
All that is insupportable in thee/ Of light, and love, and immortality"538,

4. Pel que fa al polémic tema de I' amor lliure, les fonts semblen ser també, una vegada
més, Platé i Dante. En uns fragments suprimits de la versié final de I'Epipsychidion,
Shelley no dubta a afirmar: "And Socrates, the Jesus Christ of Greece,/ And Jesus Christ
himself, did never cease/ To urge all living things to love each other (...) If any should be
curious to discover/ Whether to you I am a friend or lover,/ ... let them guess/ How Diotima,
the wise prophetess/ Instructed the instructor..."539. Aquesta interpretacié tan personal de
I'amor platdnic, que irritd alguns moralistes com ara Jowett, és segurament producte de la
joventut del poeta i d'una manca d'informacié acurada sobre la filosofia de Platé. No
passaria d' ésser anecddtica, si no fos perqué 1 adaptacié del platonisme als habits sexuals
dels seus intérprets es perllonga durant I' €@poca victoriana, amb el Platé cast i heterosexual en
poténcia de Benjamin Jowett, i el Plat6 sensual de Walter Pater, decididament amant del sexe
masculi i de la bellesa sensible340,

Shelley, per tant, no veu cap incompatibilitat entre el seu liberalisme sexual i
I'idealisme platdnic. Fins al punt que en la nota introductdria a I' Epipsychidion compara
I'actitud mental plasmada en el poema amb la de Dante en La Vita Nuova, i el presenta
com un text & clef, incomprensible per a la majoria "from a defect of a common organ of
perception for the ideas of which it treats"341. I és que aquest poeta romantic, influit per la
superficial valoracié contemporania de Plat6 i per la creenga en el poetic thought, no veia
el platonisme ben bé com una doctrina filosdfica, siné més aviat com una forma lliure de
literatura amb idees, I' assimilacié o no de les quals no venia condicionada necessariament
per un coneixement contextualitzat i coherent de I'obra. Per a ell i molts contemporanis n'hi
havia prou amb una simpatia general per la linia platdnica de pensament per a considerar-se
platonista. Aix{ s com va veure 1'amor de Dante per Beatrice: com un trinsit des del "amore
stilnovistico-cortese” fins a I'amor moral i intel.lectual superador dels sentits, i una forma
d'uni mistica a partir del sexe i dins del sexe. Recordem que I' angel que s' apareix a Dante i
a Virgili al cant del Purgatori diu sobre I'amor que projecta aquell B¢ infinit i inefable:
"tanto si da quanto trova d'ardore,/ si che, quantunque caritd si stende,/ cresce sovr'essa

538 Epipsychidion, 21-24, en Percy B. Shelley, Selected Poetry, Prose and Letters, p. 412.
39.Epipsychidion, 21-24, en Percy B. Shelley, Selected Poetry, Prose and Letters, p. 426 i 428.
540, Cf. Walter Pater, Plato and Platonism, p. 136: "He who in the Symposium describes so vividly
the pathway, the ladder of love,... knew all that, we may be sure - i erotik4- all the ways of lovers, in
the literal sense... was rather, naturally, ... subject 0 the influence of fair persons”.
341, Avertisement, Epipsychidion, en Percy B. Shelley, Selected Poetry, Prose and Letters, p.
411.
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