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Resumen

Esta tesis investiga la relacion entre melancolia y modernidad. En primer lugar,
argumenta que el contexto de Inglaterra entre fines del siglo XVII y principios del
XVIII es un un periodo particularmente relevante para este analisis, pues era un
momento en que las nociones de melancolia y modernidad estaban siendo debatidas y
comenzaban a adquirir sentidos nuevos. En segundo lugar, sostiene que durante esa
época, la melancolia era un objeto polémico. Es decir, un objeto discursivo que era al
mismo tiempo escenario de disputas —pues las definiciones y los sentidos atribuidos a
la melancolia eran multiples y contradictorios— y arma retorica —en la medida en que
esa ambigiliedad semantica habilitaba su uso tanto para elogiar como para denostar a los
sujetos a quienes se les adjudicaba—. Por ultimo, la tesis se concentra en el modo en
que ese objeto polémico fue empleado para expresar posicionamientos acerca de la
modernidad. Esta no es entendida en términos tedricos abstractos, sino como el conjunto
de cambios historicamente concretos que los contemporaneos asociaron con lo moderno

en el contexto de la denominada Querella entre los Antiguos y los Modernos.

Con estos objetivos, esta tesis recurre a herramientas de la historia cultural y
conceptual, la sociologia de la cultura y la critica literaria para realizar un analisis
contextualizado de un conjunto de textos literarios publicados en Inglaterra entre la
Revolucion Gloriosa y el fin del llamado periodo augusto de la literatura inglesa.
Especificamente, se aborda un corpus de obras de tres autores: William Temple, Daniel

Defoe y Jonathan Swift.

Palabras clave: melancolia, modernidad, objeto polémico, literatura.
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Capitulo 2: La Batalla de los Libros en la region del spleen.
William Temple y el nacimiento del mal inglés

Entre todos estos deterioros, hay sin embargo un tipo de
poesia que parece haber prosperado mds con nuestros
Modernos que cualquier otro, que es la dramadatica, o del
escenario. [...] Si no me equivoco, nuestros ingleses han
superado de algun modo tanto a los Modernos como a los
Antiguos, lo cual ha sucedido por fuerza de una vena
quizas natural para nuestro pais, y que entre nosotros se
llama humor, una palabra propia de nuestro lenguaje
también, y dificil de expresar en cualquier otro [...].

Por mi parte, que he conversado con muchos hombres de
otras naciones, y de aquellos que han tenido grandes
responsabilidades y  estima, puedo  decir, muy
imparcialmente, que no he observado, en ninguna [otra
nacion] tanto genio verdadero como entre los ingleses [ ...].

Pero, con todo, nuestro pais es, se debe confesar, como lo
llamé un gran médico extranjero, la region del spleen [...].!

William Temple, Of Poetry (1690).

2.1 Introduccion

En 1690, sir William Temple, un diplomatico retirado que habia servido durante el
reinado de Carlos II, publico una coleccion de ensayos donde expresaba su la lealtad al
partido de los Antiguos en la Querella entre los Antiguos y los Modernos, que habia
comenzado formalmente algunos afios antes en Francia. El libro de Temple, y
especialmente su Essay Upon the Ancient and Modern Learning, iniciaron el episodio
inglés de esa disputa que su secretario, Jonathan Swift, bautizaria la “Batalla de los
Libros”. El epigrafe es un fragmento de otro de los ensayos de esa compilacion que
seguia la misma agenda polémica mediante una exploracion de la historia de la poesia y

los méritos relativos de los autores clasicos y modernos. Alli, el spleen aparecia como

1 “Among these many decays, there is yet one sort of poetry that seems to have succeeded much better
with our moderns than any of the rest, which is dramatic, or that of the stage [...]. Yet I am deceived,
if our English has not in some kind excelled both the modern and the ancient, which has been by
force of a vein natural perhaps to our country, and which with us is called humour, a word peculiar to
our language too, and hard to be expressed in other [...]. For my own part, who have conversed much
with men of other nations, and such as have been both in great employments and esteem, I can say
very impartially, that I have not observed, among any, so much true genius as among the English;
[...] But, with all of this, our country must be confessed to be what a great foreign physician called it,
the region of spleen”, William Temple, «Of Poetry», en The Works of Sir William Temple, Bart., vol. 3
(1690; reimp., London: J. Brotherton, 1770), 424 y 426.
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una caracteristica distintiva de la Inglaterra moderna; una macula que empafiaba el

genio natural de la nacion.?

El capitulo anterior argumentd que desde el periodo isabelino la melancolia era un
objeto polémico en Inglaterra. Aqui se desarrollaran dos hipdtesis. En primer lugar, que
a partir de la Restauracion ese objeto fue empleado para discutir la modernidad. Se
mostrara el modo en que William Temple se apropi6 de algunos de los sentidos
disponibles acerca del spleen para caracterizar negativamente a la sociedad de su época.
En segundo lugar, se propondrd que fue precisamente en ese contexto que comenzo a
difundirse la idea —que se convertiria en un lugar comun en el siglo XVIII— de que
esa variedad de la melancolia era un mal inglés. Por lo tanto, cuando el diplomatico
hablaba de su nacion como “la region del spleen” no aludia solamente a las
caracteristicas naturales de Albion, sino a ciertos procesos histdricos y sociales recientes

que la habian convertido en un terreno fértil para esos trastornos nerviosos.

Este capitulo estudiard, entonces, a la idea del mal inglés como una forma
particular de concebir la relacion entre melancolia y modernidad, cuya vigencia se
extenderia a lo largo del siglo XVIIIL. Para tal fin, los ensayos de William Temple,
resultan relevantes por, al menos, tres motivos. En primer lugar, por su centralidad en la
Batalla de los Libros, el principal debate de la época sobre la legitimidad de lo moderno
en Inglaterra. En segundo término, por sus recurrentes referencias al spleen. Finalmente,
por su influencia en numerosos escritores posteriores y, en particular, en Jonathan Swift.
A estas razones se podria agregar, de modo tentativo, una cuarta: si como afirma Joseph
Levine, Temple —por su formacion, su estilo, sus intereses intelectuales y su
concepcion de la politica y la diplomacia— era un exponente representativo del
gentleman de su época, puede suponerse que sus opiniones eran compartidas por

muchos otros hombres de su estrato social.’

Desde principios del siglo XX, algunos de los estudios mas estimulantes sobre la
melancolia plantearon que ésta tenia algin tipo de relacion con la modernidad. Hubo
autores que vieron a este mal como un efecto espiritual, un epifendmeno, de algunas de

las transformaciones introducidas por la modernidad europea en la historia del

2 El término “nacioén” se utiliza aqui como parte del vocabulario de las fuentes, en el cual todavia no
estaba el sentido que ese concepto adquiriria luego de 1780. Al respecto, véase Eric J Hobsbawm,
Nations and Nationalism since 1780. Programme, Myth, Reality (Cambridge: Cambridge University
Press, 1990).

3 Joseph M. Levine, The Battle of the Books. History and Literature in the Augustan Age (Ithaca and
London: Cornell University Press, 1991), 17.
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pensamiento. Otros, en cambio, estudiaron el desarrollo de una idea de melancolia capaz

de expresar los rasgos distintivos de la experiencia vital moderna.

Dentro del primer grupo se puede ubicar un articulo clasico de George Williamson
quien asocia a la extendida presencia de la melancolia en la literatura del siglo XVII con
el “estremecimiento metafisico” (metaphysical shudder) derivado de las incertidumbres
provocadas por la ciencia moderna.* Desde un punto de vista similar, William Bouwsma
ve a la melancolia como un estado de d&nimo caracteristico del “otofio del Renacimiento”
y la vincula con el efecto que las transformaciones liberadoras de ese periodo tuvieron
sobre el orden.” En estos trabajos, la melancolia no es el objeto de andlisis, sino que
aparece como un dato de la realidad verificado en la profusion de referencias a ella en
las fuentes y deducido del incremento de las meditaciones acerca de la mutabilidad de
todas las cosas, la decadencia del mundo y el fin de los tiempos. Esta apreciacion es
compatible con algunas caracterizaciones generales del siglo XVII. Una mirada de gran
escala a ese periodo de crisis general —tal como lo calificaron algunos estudios clésicos
de historia social®—, atravesado por los efectos politicos y culturales de la

confesionalizacion,’ produce la imagen de una angustia creciente y muy extendida entre

4 George Williamson, «Mutability, Decay, and Seventeenth-Century Melancholy», ELH 2, n.° 2 (1935):
121-50.

5 William James Bouwsma, The Waning of the Renaissance, 1550-1640 (New Haven: Yale University
Press, 2002).

6 La bibliografia sobre la categoria de crisis general del siglo XVII es demasiado vasta para citarla
exhaustivamente. Para un listado bastante completo, véase Philip Benedict y Myron P. Gutmann,
Early Modern Europe: From Crisis to Stability (Newark: University of Delaware Press, 2005), 25-30.
Su punto de partida fue el debate abierto por Eric Hobsbawm y Hugh Trevor-Roper en Past &
Present: Eric J. Hobsbawm, «The General Crisis of the European Economy in the 17th Century»,
Past and Present 5, n.° 1 (1954): 33-53; Eric J. Hobsbawm, «The Crisis of The 17th Century—II»,
Past and Present 6, n.° 1 (1954): 44-65; Hugh R. Trevor-Roper, «The General Crisis of the 17th
Century», Past and Present 16, n.° 1 (1959): 31-64; Roland Mousnier et al., «Discussion of H. R.
Trevor-Roper: “The General Crisis of the Seventeenth Century.”», Past & Present, n.° 18 (1960): 8-
42. Trevor-Roper propuso que la crisis europea no habia sido sélo politica y econdmica, sino también
social e intelectual. Entre los indicadores de ésto destacaba “la difusa sensacion de pesimismo
[gloom] que percibimos constantemente en esos aflos”, «The General Crisis of the 17th Century», 31.
Luego desarrollo otras dimensiones de la crisis, entre las que incluyo la caza de brujas, en una serie
de ensayos reunida en: Hugh R. Trevor-Roper, La crisis del siglo XVII: religion, reforma y cambio
social (Buenos Aires: Katz, 2009). Otro autor que se ocup6 de la crisis fue Geoffrey Parker, quien
inicia la introduccion a su libro mas reciente al respecto citando la Anatomy of Melancholy de Robert
Burton, Global Crisis: War, Climate Change and Catastrophe in the Seventeenth Century (New
Haven: Yale University Press, 2013), xxi; véase también Geoffrey Parker y Lesley M. Smith, The
General Crisis of the Seventeenth Century (1978; reimp., London: Routledge, 1997).

7 El concepto de confesionalizacion (Konfessionalisierung) surgio en la historiografia alemana en la
década de 1980, desarrollado por Wolfgang Reinhard y Heinz Schilling. Este paradigma, que
pretende explicar la historia tanto religiosa, como politica, social y cultural europea entre fines del
siglo XVI y mediados o fines del XVII, toma en consideracion la crisis general y las angustias
colectivas e individuales producidas por ésta. En este sentido, la consolidacién de confesiones,
aliadas con las nacientes estructuras estatales, puede ser entendida como un intento de poner orden en
una Europa convulsionada por guerras religiosas. Y a su vez, la confesionalizacion puede verse como
la causa de nuevas presiones y ansiedades que habrian sido canalizadas a través de la intensificacion
de la caza de brujas. Véanse Wolfgang Reinhard, «Reformation, Counter-Reformation, and the Early
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los europeos. Sin embargo, del andlisis del capitulo anterior se desprende que la
multiplicacion de las referencias a la melancolia en las fuentes no puede ser entendida

como un reflejo automatico de un estado de animo.

Una mirada mas atenta al desarrollo conceptual de la melancolia es la desplegada
por Erwin Panofsky, Fritz Saxl y Raymond Klibansky. En sus consideraciones acerca
del Renacimiento, dan cuenta de la relacion entre el surgimiento de la nocion del genio
melancélico y la experiencia vital excepcional de los artistas renacentistas. Para estos
autores, las reflexiones de Francesco Petrarca quien, utilizando aun el lenguaje medieval
de la acedia, expres6 una condicidon espiritual marcada por la contradiccion entre
desesperacion y delectacion, “muestran de la manera mas clara que para el
Renacimiento la conexion de la melancolia con el genio no era una mera reminiscencia
cultural, sino una realidad que era experimentada mucho antes de su formulacién
humanistica y literaria”.® Mas adelante sefialan que “de la situacion intelectual del
humanismo —es decir, de la conciencia de libertad experimentada con un sentido de
tragedia— surgié una nocién del genio que mas urgentemente que nunca demandaba
emanciparse en la vida y en las obras de los estdndares de moralidad ‘normal’ y de las

reglas comunes del arte”.’

Esta perspectiva resultd6 muy influyente. Margot y Rudolf Wittkower la
profundizan en su estudio del genio donde, por ejemplo, la melancolia del pintor y
monje flamenco Hugo van der Goes es descripta como el resultado de la contradiccion
entre el mandato de austeridad monaéstico y el ejercicio de un arte que le conferian fama

y privilegios excepcionales.'” Por su parte, José Emilio Burucua, abrevando en estos

Modern State a Reassessment», The Catholic Historical Review 75, n.° 3 (1989): 383-404; Heinz
Schilling, «Confessional Europey», en Handbook of European History 1400 - 1600. Late Middle Ages,
Renaissance and Reformation, ed. Thomas A. Brady, Heiko Augustinus Oberman, y James D. Tracy,
vol. 2, 2 vols. (Leiden: Brill, 1995), 641-81. Para una sintesis historiografica del concepto y sus
criticas, véanse Ute Lotz-Heumann, «The Concept of “Confessionalization”: A Historiographical
Paradigm in Dispute», Memoria y Civilizacion, n.° 4 (2001): 93-114; Ute Lotz-Heumann,
«Confessionalization», en Reformation and Early Modern Europe: A Guide to Research, ed. David
Mark Whitford (Kirksville: Truman State University Press, 2008); José Ignacio Ruiz-Rodriguez y
fgor Sosa Mayor, «El concepto de la “confesionalizacion” en el marco de la historiografia germanay,
Studia Historica: Historia Moderna 29, n.° 0 (18 de julio de 2011): 279-305.

8 Raymond Klibansky, Erwin Panofsky, y Fritz Saxl, Saturn and Melancholy. Studies in the History of
Natural Philosophy, Religion and Art (1964; reimp., Nendeln: Kraus, 1979), 250. Sobre la acedia y la
experiencia del conflicto en Petrarca, véase también Carlos Rafael Ruta, «El circulo del placer o la
osadia de la experiencia en Petrarca», Eadem Utraque Europa 10, n.° 15 (2014): 39-50.

Klibansky, Panofsky, y Saxl, Saturn and Melancholy, 254.

10 Hugo van der Goes (1440-1482) ingres6 a un monasterio de la congregacion de Windesheim cuando
ya era un artista consagrado y adhiri6 a los principios piadosos de la Imitatio Christi de Tomas de
Kempis. Sin embargo, su arte y su fama lo elevaban sobre sus hermanos y le conferian privilegios. La
contradiccion entre esa distincion y el mandato de austeridad de la devotio moderna, sefialan los
Wittkower siguiendo al cronista del monasterio, lo condujeron a una crisis melancolica. Los autores
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trabajos, encuentra en el frontispicio y el abstract de la Anatomy of Melancholy de
Burton los origenes de una sensibilidad moderna acerca de la melancolia “como una
estructura psiquica, transida de la contradiccion entre el deleite y la amargura, que es la
respuesta a la frustracion de un proyecto o suefio de actividad transformadora en el

mundo”.!"

Los primeros trabajos de los miembros del Instituto Warburg también
influenciaron a Walter Benjamin. El filosofo aleman, que se decia nacido bajo el signo
de Saturno, reflexion6 en diversas oportunidades acerca de la relacion entre melancolia,
modernidad y conciencia historica. Sus indagaciones llaman la atencidon sobre la
dimension afectiva de la relacion con el pasado y sobre la capacidad de la melancolia de
reponer el sentido profundo de la experiencia empobrecida por el desarrollo de la
técnica.'? En las tltimas décadas, el renovado interés que han despertado sus obras
contribuyd a la produccion de nuevas reflexiones estético-filosdficas acerca de la

melancolia y su rol en la literatura modernista y las vanguardias artisticas."

ven en ese episodio un caso de pusillanimitas (escrupulosidad), un mal causado por la duda
patologica de la adecuacion de la devocion. Rudolf Wittkower y Margot Wittkower, Born Under
Saturn: The Character and Conduct of Artists: A Documented History from Antiquity to the French
Revolution (1963; reimp., New York: New York Review Books, 2007), 108-13.

11 José Emilio Burucua, «La melancolia como temple de 4nimo de la modernidad», en Sabios y
Marmitones. Una aproximacion al tema de la modernidad clasica (Buenos Aires: Lugar Editorial,
1993), 138.

12 La melancolia es un tema recurrente en los textos de Benjamin y sus ideas al respecto, como su obra,
son fragmentarias y multifacéticas. Si, por un lado, la “melancolia de izquierda” que le atribuye a Eric
Késtner y la acedia del historicismo remiten a un tipo de contemplacion de la historia pasiva,
reaccionaria, condescendiente, y paralizante que empatiza con los vencedores, en su estudio sobre el
Trauerspiel alemén o en su andlisis del spleen de Baudelaire es posible encontrar una concepcion
positiva de la melancolia, como un modo activo y genuinamente transformador de relacionarse con el
pasado. Particularmente, Benjamin presenta al spleen baudelairiano como un método estético de auto-
extraflamiento que permite contrarrestar el empobrecimiento de la experiencia caracteristico de la
modernidad. Del autor, véanse Walter Benjamin, «Left-Wing Melancholy. On Erich Késtner’s new
book of poems.», Screen 15, n.° 2 (1974): 28-32; Walter Benjamin, «Experiencia y pobreza», en
Discursos interrumpidos I: filosofia del arte y de la historia, trad. JesGs Aguirre (Buenos Aires:
Taurus, 1989), 165-73; Walter Benjamin, El libro de los pasajes (Madrid: Akal, 2005); Walter
Benjamin, Conceptos de filosofia de la historia (Buenos Aires: Agebe, 2011); Walter Benjamin,
Origen del Trauerspiel alemdn, trad. Carola Pivetta (Buenos Aires: Gorla, 2012); Walter Benjamin,
El Paris de Baudelaire, trad. Mariana Dimoépulos (Buenos Aires: Eterna Cadencia, 2012). Sobre la
melancolia en Benjamin, véanse Frederic Jameson, «Walter Benjamin, or Nostalgiay», Salmagundi, n.°
10/11 (1969): 52-68; Susan Sontag, Under the Sign of Staurn (New York: Vintage Books, 1981), cap.
4; Max Pensky, Melancholy Dialectics: Walter Benjamin and the Play of Mourning (Ambherst:
University of Massachusetts Press, 1993); Graeme Gilloch, Walter Benjamin: Critical Constellations
(Cambridge: Polity Press, 2002), cap. 2; Jonathan Flatley, Affective Mapping. Melancholia and the
Politics of Modernism (Cambridge, MA: Harvard University Press, 2008), 64-75; Miguel Vedda,
«Introduccion. Melancolia, transitoriedad, utopia. Sobre Origen del Trauerspiel alemany», en Origen
del Trauerspiel aleman, de Walter Benjamin (Buenos Aires: Gorla, 2012).

13 Véanse, por ejemplo, Jean Clair, Malinconia: motivos saturninos en el arte de entreguerras (Madrid:
Visor, 1999), cap. 4 y 5; Flatley, Affective Mapping; Jonathan Boulter, Melancholy and the Archive.
Trauma, History and Memory in the Contemporary Novel (London and New York: Continuum,
2011).
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Si en trabajos como los de Williamson y Bowsma la melancolia es un efecto
patoldgico de las incertidumbres abiertas por la modernidad, en esta otra perspectiva de
raiz warburguiana se trata de una nocidn que surge para dar cuenta del caracter
ambivalente de la experiencia y el proyecto modernos. En ultima instancia, se trata de
formas distintas de abordar la relacion entre melancolia y modernidad que no son
excluyentes entre si y que coinciden, antes que nada, en afirmar que tal vinculo existe.
Sin embargo, las dificultades se advierten al intentar reconciliar la diversidad de
contextos historicos a los que hacen referencia: de la Italia de Petrarca en el siglo XIV al
Paris de Baudelaire en el XIX, o desde la Europa anterior a la Paz de Westfalia hasta la
de entreguerras. Cabe preguntarse si hablan de la misma modernidad y la misma

melancolia.

El capitulo anterior, que abordo la historicidad de la melancolia, mostr6 que entre
la acedia de Petrarca y el spleen de Baudelaire mediaron una serie de transformaciones
sustanciales en los sentidos acerca del mal que dificultan su equiparacion. El concepto
de modernidad presenta dificultades atin mayores para los estudios historicos, pues en él
se superponen en tension estratos de significado producidos por actores del periodo
estudiado y diversas elaboraciones teodricas posteriores de la filosofia y las ciencias
sociales. A lo largo del siglo XX hubo reflexiones y debates muy intensos al respecto
que se concentraron en distintos aspectos: el desencantamiento y racionalizacion del
mundo,' la idea de progreso —ya sea como secularizacion de la escatologia cristiana o
como una concepcion del tiempo legitimamente novedosa'>—, o la existencia de una

experiencia distintiva del cambio historico,'®

so6lo por nombrar algunos. Todos estos
sentidos que forman parte del concepto de modernidad vienen acompafiados, ademas, de
su cronologia y sus umbrales: ;cuando empieza la modernidad? ;con el Renacimiento,
la conquista de América, la imprenta, la Reforma, el capitalismo, la Revolucion
Cientifica, la Ilustracion, la industrializacion o la Revolucion Francesa? Si la lista tiende

a prolongarse indefinidamente es porque, como ha notado Marshall Berman, uno de los

rasgos caracteristicos de la experiencia moderna es que “las personas que se encuentran

14 Max Weber, La ética protestante y el espiritu del capitalismo (Buenos Aires: Andromeda, 2004); Para
el amplio debate filoséfico que deriva de la idea weberiana de modernidad, véase Jiirgen Habermas,
El discurso filosofico de la modernidad (Buenos Aires: Katz, 2008).

15 Sobre la teoria de la secularizacion, véase Karl Lowith, El sentido de la historia: implicaciones
teologicas de la filosofia de la historia (Madrid: Aguilar, 1956); y la critica esgrimida por Hans
Blumenberg, La legitimacion de la Edad Moderna (Valencia: Pre-Textos, 2008).

16 Para dos perspectivas diferentes acerca de la experiencia de la modernidad, véanse Reinhart
Koselleck, Futures Past. On the Semantics of Historical Time (New York: Columbia University Press,
2004); Marshall Berman, Todo lo solido se desvanece en el aire: la experiencia de la modernidad
(Buenos Aires: Siglo XXI, 2008).
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en el centro de esta voragine son propensas a creer que son las primeras, y tal vez las

Unicas, que pasan por ella”."’

Frente a tal complejidad, la solucion menos satisfactoria es asumir al concepto
como autoevidente y suponer que autor y lector comparten criterios acerca de qué es la
modernidad. Mas peligroso aun para el trabajo que aqui se propone seria imaginar una
comunidad de sentido entre el historiador y sus fuentes.'® Al respecto, John Pocock ha
sefalado que el término “modernity” no era muy utilizado en el siglo XVIII, pero si lo
era el adjetivo “modern”, “aunque atin no habia dado a luz a un sustantivo abstracto u
alcanzado la peligrosa dignidad de un concepto”." Esto no quiere decir, como muestra
este autor, que no existiera una percepcion de historicidad: de vivir en una época

cualitativamente distinta de las anteriores, calificada como “moderna”. Pero esa época

no era concebida del mismo modo que lo seria en los siglos XIX y XX.

Por lo tanto, la estrategia de esta tesis para analizar la relacion entre melancolia y
modernidad es partir del vocabulario y los sentidos disponibles en el periodo
estudiado.” Ademas, ninguno de los dos términos sera considerado como univoco ni se
asumira un consenso sobre su significado sino que, por el contrario, se los tomara como
objetos en disputa, pasibles de apropiaciones polémicas diversas. En adelante, la palabra
“modernidad” no serd utilizada como un concepto con los atributos que adquirid en los
ultimos doscientos afios, sino como una forma de denominar aquellos “tiempos
modernos” que los ingleses contemporaneos empezaban a percibir como distintos de
otros anteriores. Precisamente, la Querella entre los Antiguos y los Modernos fue uno de
los contextos donde se desarrollaron y disputaron sentidos acerca de esa época. Por eso
el andlisis de los ensayos de William Temple resulta relevante. En ellos aparecen, como
argumentos complementarios, una critica de la modernidad y la caracterizacién del

spleen como un mal inglés.

17 Berman, Todo lo solido se desvanece en el aire, 1.

18 Sobre el problema de la autoevidencia en la comparacion de universos distintos, véase el articulo
clasico de Mary Douglas, «Self-Evidence», Proceedings of the Royal Anthropological Institute of
Great Britain and Ireland, 1972, 27-43. Para una reflexion sobre su relevancia para los estudios
historicos, véase Steven Shapin y Simon Schaffer, E/ Leviathan y la bomba de vacio. Hobbes, Boyle
y la vida experimental (Bernal: Universidad Nacional de Quilmes, 2005), 31 y ss.

19 John G. A. Pocock, «Perceptions of Modernity in Early Modern Historical Thinkingy, Intellectual
History Review 17, n.° 1 (1 de enero de 2007): 55. Véase también la breve entrada para “Modern” en
Raymond Williams, Keywords: A Vocabulary of Culture and Society (Oxford: Oxford University
Press, 1983), 208-9.

20 Esta decision no oblitera que los vinculos entre melancolia y modernidad que aqui se desarrollaran
puedan ser puestos en relacion fructiferamente con otros conceptos contemporaneos y mas
abarcativos de modernidad, pero tal no es el objetivo de esta tesis.
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El capitulo se dividird en dos partes. La primera abordard la intervencion de
Temple en la Batalla de los Libros. Mediante una breve descripcion de su biografia y un
analisis de sus ensayos se procurara comprender como concebia a lo moderno en ese
contexto polémico particular. La segunda parte estudiard el surgimiento de la idea del
spleen como mal inglés. Se argumentard que ésta surgié hacia fines del siglo XVII y
luego se examinaran los textos de Temple para detectar sus usos del objeto polémico de

la melancolia como forma de criticar a la sociedad inglesa moderna.

2.2 La Batalla de los Libros y la modernidad inglesa

2.2.1 Antiguos y Modernos. Historia e historiografia

La “Batalla de los Libros” fue el nombre con el que Jonathan Swift inmortaliz6 el
frente inglés de la Querella entre los Antiguos y los Modernos, una discusion sobre los
méritos relativos de la civilizacion grecorromana clasica y la europea contemporanea
que se desarrolld en ambas margenes del canal de la Mancha en la segunda mitad del
siglo XVII. La alegoria militar escogida por el irlandés no era novedosa; tampoco lo
eran los argumentos desplegados por sus contendientes, que abrevaban en debates y
escaramuzas retoricas que se habian librado con anterioridad tanto en Inglaterra como

en el continente.”!

La llamada Querelle des anciens et des modernes se inici6 en Paris en enero de
1687, cuando Charles Perrault leyo su poema Le Siecle de Louis le Grand ante la
Academia Francesa. Alli comparaba favorablemente los logros de la era de Luis XIV
con los de tiempos del emperador Augusto. Este episodio desaté un conflicto abierto
entre dos partidos que se venian formando desde algunos afios antes: los Modernos,
cercanos a la Corona y defensores de los méritos intelectuales de su tiempo, y los
Antiguos, humanistas mas auténomos que se erigieron en paladines de las virtudes
clasicas. Entre estos ultimos se encontraban Nicolas Boileau, Jean Racine, Jean de La
Fontaine y Jean de La Bruyére, mientras que junto a Perrault se alineaban Bernard de

Fontenelle y Jean Desmarets de Saint-Sorlin.

21 Respecto de la alegoria militar puede mencionarse que en 1688, Frangois de Calliéres habia publicado
su relato de la Querelle francesa con el titulo Histoire poétique de la guerre nouvellement déclarée
entre les anciens et les modernes (Amsterdam: Pierre Savouret, 1688). En 1700, Daniel Defoe
describiria en términos bélicos el enfrentamiento entre Richard Blackmore y los wits de Coventry
Garden en el poema satirico The Pacificator.
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En 1690, parcialmente inspirado por los desarrollos continentales, William
Temple publicoé An Essay Upon Ancient and Modern Learning, e inicid asi las
hostilidades en el teatro de operaciones inglés.” El ensayo esgrimia una defensa de los
Antiguos con énfasis en sus formas de conocimiento y en las letras clasicas. Entre estas
ultimas, y un poco al pasar, el autor destacaba como ejemplos de la mejor y mas antigua
literatura a las Fabulas de Esopo y las Epistolas de Falaris. La respuesta debio esperar
cuatro afios pero fue contundente. En 1694, William Wotton, un joven prodigio y
miembro de la Royal Society, publicd un libro entero en contra del texto de Temple,
Reflections Upon Ancient and Modern Learning, donde hacia una apologia de las artes y
las ciencias modernas.” Al afio siguiente, estimulada por los elogios dispensados por
Temple, vio la luz una nueva edicion de las Epistolas de Falaris a cargo de Charles
Boyle, un joven estudiante de Christ Church, Oxford. El prologo de la publicacién
incluia una acusacion al erudito Richard Bentley, bibliotecario del Palacio de St. James,
por haber impedido el acceso a unos manuscritos de las Epistolas. En 1697, a pedido de
Wotton, Bentley escribi6 A Dissertation upon the Epistles of Phalaris —que fue
publicada como apéndice en la segunda edicion de las Reflections— donde demostraba
mediante la critica filologica que las Epistolas eran espurias.** Mientras los ataques
cruzados entre Boyle y Bentley continuaban, Jonathan Swift, secretario de Temple,
escribia un relato satirico de la confrontacion que seria publicado recién en 1704: A Full
and True Account of the Battel Fought last Friday, Between the Antient and the Modern
Books in St. James’s Library.* Sir William, por su parte, era renuente a escribir una
nueva respuesta. Finalmente lo hizo, aunque ésta s6lo seria publicada péstumamente por

Swift.?

La Batalla de los Libros produjo, en palabras de Swift, “riachuelos de tinta” que

siguieron corriendo por afios luego de la muerte de Temple.”” Otro tanto puede decirse

22 William Temple, «An Essay Upon the Ancient and Modern Learning», en The Works of Sir William
Temple, Bart., vol. 3, 4 vols. (1690; reimp., London: J. Brotherton, 1770), 430-70.

23 William Wotton, Reflections Upon Ancient and Modern Learning (London: P. Buck, 1694).

24 Richard Bentley, «A Dissertation upon the Epistles of Phalaris», en Reflections Upon Ancient and
Modern Learning, de William Wotton, 2.* ed. (London: P. Buck, 1697).

25 Jonathan Swift, A Tale of a Tub. Written for the Universal Improvement of Mankind. To Which Is
Added An Account of a Battel Between the Ancient and Modern Books in St. James’s Library
(London: John Nutt, 1704).

26 William Temple, «Some Thoughts Upon Reviewing the Essay of Ancient and Modern Learningy, en
The Works of Sir William Temple, Bart., vol. 3, 4 vols. (1701; reimp., London: J. Brotherton, 1770),
471-501.

27 “In this quarrel whole rivulets of ink have been exhausted, and the virulence of both parties
enormously augmented”. Jonathan Swift, «The Battle of the Books», en Major Works, ed. Angus
Ross y David Woolley (Oxford: Oxford University Press, 2008), 4. Para los desarrollos posteriores de
la Querella, véase la sintesis de Douglas Lane Patey, «Ancients and Moderns», en The Cambridge
History of Literary Criticism: Volume 4, The Eighteenth Century, ed. H. B. Nisbet y Claude Rawson
(1997; reimp., Cambridge: Cambridge University Press, 2005).
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acerca de la historiografia sobre la Querella. Segiin Nicolds Kwiatkowski, ésta ha
seguido un derrotero similar al de la historia de la nocion de progreso: si en un primer
momento se la consider6 una etapa crucial del desarrollo intelectual de la modernidad,
la tendencia revisionista de las tltimas décadas contribuyd a minimizar su relevancia

buscando origenes mas antiguos y describiéndola como “una tempestad en una tetera”.”®

Los primeros estudios sobre el debate de fines del siglo XVII lo caracterizaron
como un momento heroico de emancipacion del pensamiento respecto de la autoridad
de los clasicos, que preparo el terreno para la Ilustracion.” Desde temprano se advirtio
que varios de los argumentos esgrimidos tenian antecedentes en el Renacimiento.® En
Inglaterra, éstos se encontraban en las obras de Francis Bacon y en la disputa entre
Godfrey Goodman y George Hakewill acerca de la decadencia del mundo.’’ Sin
embargo, fue a partir de la década de 1980, con la creciente desconfianza en el progreso,
que las indagaciones sobre los prolegdmenos comenzaron a desdibujar el efecto

disruptivo que tuvo la defensa de la modernidad en el pensamiento occidental.”* Los

28 Nicolas Kwiatkowski, Historia, progreso y ciencia: textos e imagenes en Inglaterra (1580-1640)
(Buenos Aires: Mifio y Davila, 2009), 273-75; el calificativo de «tempestad en una tetera» es de Ira
0. Wade, Intellectual Origins of the French Enlightenment (1971; reimp., Princeton: Princeton
University Press, 2015), 627.

29 Véanse Hippolyte Rigault, Histoire de la Querelle des Anciens et des Modernes (Paris: Hachette,
1856); Anne Elizabeth Burlingame, The Battle of the Books in Its Historical Setting (New York: B. W.
Huebsch, Inc., 1920); John B. Bury, The Idea of Progress: An Inquiry into Its Origin and Growth
(London: Macmillan, 1920); Paul Hazard, La crise de la conscience européenne, 1680-1715. (Paris:
A. Fayard, 1961).

30 Véanse Hubert Gillot, La querelle des anciens & des modernes en France. De la «Defense et
illustration de la langue francaise» aux «Paralleles des anciens et des modernesy (Paris: Librairie
ancienne Honoré Champion, 1914); Giacinto Margiotta, Le origini italiane de la querelle des anciens
et des modernes (Roma: Editrice Studium, 1953); Hans Baron, «The Querelle of the Ancients and the
Moderns as a Problem for Renaissance Scholarshipy», Journal of the History of Ideas 20, n.° 1 (1959):
3-22; José Antonio Maravall, Antiguos y Modernos. Vision de la historia e idea de progreso hasta el
Renacimiento, 2.* ed. (1966; reimp., Madrid: Alianza, 1986).

31 Véanse Burlingame, The Battle of the Books in Its Historical Setting, cap. 5; Bury, The Idea of
Progress, 88-92; Richard Foster Jones, Ancients and Moderns: A Study of the Rise of the Scientific
Movement in Seventeenth-Century England (1936; reimp., St. Louis: Washington University Studies,
1961). Sobre el debate de la decadencia, véase también Kwiatkowski, Historia, progreso y ciencia,
cap. 4. George Williamson planted una relacion entre el debate de la decadencia y la melancolia en
«Mutability, Decay, and Seventeenth-Century Melancholy».

32 Sobre este cambio en la historiografia de la década de 1980, véanse Maravall, Antiguos y Modernos,
iii; Patey, «Ancients and Modernsy», 33-34. El ejemplo mas extremo es quizas un articulo de Robert
Black que redujo la controversia a un mero ejercicio retérico procedente de la Antigiiedad misma,
Robert Black, «Ancients and Moderns in the Renaissance: Rhetoric and History in Accolti’s Dialogue
on the Preeminence of Men of his Own Time», Journal of the History of Ideas 43, n.° 1 (1982): 3-32.
Es sintomatico del tipo de abordajes de esta década que en 1987 el Journal of the History of Ideas
publicé tres articulos de un simposio sobre Antiguos y Modernos desarrollado en Chicago en 1984,
todos dedicados a estudiar el problema en el pensamiento medieval y renacentista, y ninguno en el
siglo XVII. Véanse William J. Courtenay, «Antiqui and Moderni in Late Medieval Thought», Journal
of the History of Ideas 48, n.° 1 (1987): 3-10; Charles Trinkaus, «Antiquitas Versus Modernitas: An
Italian Humanist Polemic and its Resonance», Journal of the History of Ideas 48, n.° 1 (1987): 11-21;
Heiko A. Oberman, «Via Antiqua and Via Moderna: Late Medieval Prolegomena to Early
Reformation Thought», Journal of the History of Ideas 48, n.° 1 (1987): 23-40; Neal W. Gilbert,
«Commenty, Journal of the History of Ideas 48, n.° 1 (1987): 41-50.
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trabajos de este periodo se concentraron en los efectos de la Querella en los modos de
entender la historia y la critica literaria, asi como su rol en el establecimiento de las
bases para la distincion moderna entre artes y ciencias.”> De este contexto resultan
especialmente relevantes los trabajos de Joseph Levine sobre la Batalla de los Libros
quien, invirtiendo el énfasis de las miradas anteriores, argument6 que el eje articulador
de la disputa no era el futuro sino la historia: los usos del pasado y los métodos para
aprehenderlo. En este sentido, el autor afirmoé que la novedad del episodio inglés fue la
oposicion entre wits y scholars; es decir, entre los cultores de la retorica, las bellas
letras, el saber civilizado (polite) y la historia como magistra vitae por un lado, y los

filélogos eruditos por el otro.**

En los ultimos afios, el interés en el tema no ha menguado. Nuevas publicaciones
han indagado especialmente en la Querelle y enfatizaron la necesidad de entenderla en
un contexto europeo y en relacion con el descubrimiento de alteridades ultramarinas.®
De este modo, la historiografia reciente contribuye a descentrar temporal y
geograficamente los acontecimientos de la Querella y la Batalla de los Libros, poniendo
de relieve los antecedentes y la circulacion de ideas y textos que les dieron lugar. Sin
embargo, al mismo tiempo, estos estudios tienden a difuminar sus especificidades y sus
vinculos con el contexto histérico mas inmediato en el cual surgieron los debates. Por
otro lado, estas contribuciones han ampliado el conocimiento sobre las concepciones del
tiempo y los valores puestos en juego en la Querella, asi como también han descripto
detalladamente los aspectos de la modernidad que eran criticados o elogiados en uno u

otro bando. No obstante, la historiografia no ha mostrado el mismo interés por

33 Patey, «Ancients and Modernsy», 33-34; Connor Walton estudia la diferenciacion entre «artes» y
«cienciasy, «The Battle of the Ancients and the Moderns» (M. A. Thesis, University of Essex, 1995).

34 Véanse Joseph M. Levine, «Ancients and Moderns Reconsidered», Eighteenth-Century Studies 15,
n.° 1 (1981): 72-89; Levine, The Battle of the Books; Joseph M. Levine, Between the Ancients and
Moderns: Baroque Culture in Restoration England (New Haven: Yale University Press, 1999). La
tesis de Levine fue profundizada por John Tinkler en su andlisis de la disputa entre Swift y Bentley la
cual, afirmaba, era una nueva confrontacion de dos tendencias que Anthony Grafton habia
identificado ya en el humanismo renacentista. Véanse Anthony Grafton, «Renaissance Readers and
Ancient Texts: Comments on Some Commentariesy, Renaissance Quarterly 38, n.° 4 (1985): 615-49;
John F. Tinkler, «The Splitting of Humanism: Bentley, Swift, and the English Battle of the Books»,
Journal of the History of Ideas 49, n.° 3 (1988): 453-72.

35 Véanse Joan Delean, Ancients Against Moderns: Culture Wars and the Making of a Fin de Siecle
(Chicago: University of Chicago Press, 1997); Marc Fumaroli, «Les abeilles et les araignées», en La
querelle des anciens et des modernes: XVIle-XVIlle siecles, ed. Anne Marie Lecoq (Paris: Gallimard,
2001); Francois Hartog, Anciens, Modernes, Sauvages (Paris: Galaade, 2005); Dan Edelstein, The
Enlightenment: A Genealogy (Chicago: University of Chicago Press, 2010); Larry F. Norman, The
Shock of the Ancient: Literature and History in Early Modern France (Chicago: University of
Chicago Press, 2011).
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sistematizar a partir de esa informacion cémo se concebia a la época moderna en cada

refriega en particular.*®

En funcion de los objetivos de este capitulo, a continuacion se buscard reponer
algunas coordenadas acerca de como William Temple entendia a la modernidad, qué
rasgos de su sociedad reconocia como modernos y cudles eran las tensiones asociadas a
ellos, para poder comprender los nuevos usos del objeto polémico de la melancolia. Este
analisis no pretende agotar todos los sentidos disponibles en la época acerca de la
modernidad, ni todas las formas de relacionarla con el spleen. Sin embargo, los textos
de Temple resultan relevantes por su rol en la Batalla de los Libros, su influencia sobre

Jonathan Swift y la riqueza de sus afirmaciones acerca del mal inglés.

2.2.2 William Temple y la Batalla de los Libros

William Temple nacié en Londres en 1628, hijo del juez e historiador irlandés sir
John Temple y Mary Hammond®’. En 1644 fue admitido en el Emmanuel College de
Cambridge donde fue discipulo del platonico Ralph Cudworth. Hacia 1647 dejé la
universidad para completar su educacién con un grand tour por el continente. Por cinco
afios visitd Francia, Alemania, Holanda y Flandes, y comenz6 a escribir sus primeros

ensayos, influidos por los de Michel de Montaigne.

Opuesto por principios a la Commonwealth, su vida politica se desarrollé durante
el reinado de Carlos II. Luego de un lustro en el Parlamento de Irlanda, comenz6 una
carrera como embajador primero en Miinster, luego en Bruselas y finalmente en La
Haya. Alli trabd relaciones con el Gran Pensionario Johan de Witt y con su rival,

Guillermo de Orange. Temple representd un papel destacado en las relaciones

36 El articulo ya citado de Pocock hace un esfuerzo valioso en este sentido, pero su eje no es la Querella,
sino los escritos historiograficos del siglo XVIII. Pocock, «Perceptions of Modernity in Early Modern
Historical Thinking».

37 Debido a la trascendencia de sus actividades diplomaticas en los Paises Bajos, su gravitacion en la
politica del reinado de Carlos II y, en menor medida, su participacion en la Batalla de los Libros, la
vida de William Temple ha sido narrada por diversos bidgrafos desde el siglo XVIII. El primero de
ellos fue Abel Boyer, que escribié un relato exageradamente laudatorio: Memoirs of the Life and
Negotiations of Sir W. Temple, Bar. (London: W. Taylor, 1714). A éste le siguid otro mas breve
publicado por su hermana Martha Giffard, The Life and Character of Sir William Temple, Bart.
(London: B. Motte, 1728). En el siglo XIX, el politico Tory Thomas P. Courtenay le dedic6é una
biografia en dos tomos también favorable: Memoirs of the Life, Works, and Correspondence of Sir
William Temple, Bart., 2 vols. (London: Longman, Rees, Orme, Brown, Green, & Longman, 1836)..
Esta fue criticada duramente por Thomas Babington Macaulay en una resefia extensa publicada
originalmente en la Edinburgh Review en 1838, donde decia que “Temple es uno de esos hombres que
el mundo ha acordado elogiar ampliamente sin saber demasiado sobre ellos”, y lo clasificaba como
un pensador y estadista mediocre, «Life and Writings of Sir William Temple», en Critical and
Miscellaneous Essays, vol. 3 (Philadelphia: Carey & Hart, 1843). La sintesis de los proximos parrafos
esta basada principalmente en J. David Davies, «Temple, Sir William, baronet (1628-1699), diplomat
and author», Oxford Dictionary of National Biography (Oxford: Oxford University Press, 2009),
http://www.oxforddnb.com/view/article/27122.

74



diplomaticas entre Inglaterra y los Paises Bajos: promovi6 la creacion de la Triple
Alianza entre ambas naciones y Suecia para apoyar a Espafia contra Francia en la
Guerra de Devolucion (1667-1688) y luego, entre 1675 y 1679, fue embajador en el
congreso de Nimega que puso fin a la Guerra Franco-Neerlandesa. Ademas, propicio el
matrimonio entre Guillermo de Orange y Maria, la hija del futuro Jacobo II, que se

produjo en noviembre de 1677.%

Temple se retird dos veces de la politica. La primera fue entre 1670 y 1674,
cuando Inglaterra y Francia firmaron en secreto el tratado de Dover e iniciaron la tercera
guerra anglo-neerlandesa. Durante ese periodo publicd sus Observations upon the
United Provinces of the Netherlands (1673) y algunos ensayos sobre temas politicos y
diplomaticos. Cuando Carlos II se vio obligado a firmar la paz con los Paises Bajos,
Temple fue enviado nuevamente a La Haya para recomponer las relaciones bilaterales.
Por entonces, alcanzo la cumbre de su carrera politica. En 1679 ingres6 al consejo
privado de Carlos II, fue elegido miembro del Parlamento por la Universidad de
Cambridge y rechazo por segunda vez el cargo de secretario de estado. Sin embargo, esa
también fue la época de la crisis de exclusion, cuando el incipiente partido Whig
liderado por el primer conde de Shaftesbury buscaba aprobar una ley para remover a
Jacobo, el catolico duque de York, de la linea de sucesion real. Los realineamientos
politicos que siguieron fueron desplazando del centro de la escena a sir William quien,
para el momento del ascenso del nuevo rey, ya se habia retirado definitivamente de la

vida publica.

Temple pasé sus ultimos afios en Moor Park, una residencia que habia adquirido
en Surrey en 1680. Alli se dedico a escribir. Desde 1689 cont6 con la ayuda del joven
Jonathan Swift —cuya familia era conocida de los Temple en Irlanda desde antes de la
Restauracion— quien se convirtié en su secretario personal. El lo asistio en la
publicaciéon de diversas obras, entre las cuales se destacaba el segundo tomo de
Miscellanea (1690), una recopilacion de sus ensayos cuyo primer volumen habia sido

editado en 1680.%

38 Sobre la actividad diplomatica de Temple y su relacion con De Witt, véase Kenneth Harold Dobson
Haley, An English Diplomat in the Low Countries. Sir William Temple and John De Witt, 1665-1672
(Oxford: Clarendon Press, 1986).

39 De acuerdo con Courtenay, la publicacion del primer tomo de Miscellanea fue recomendada por lord
Sunderland y Henry Sidney, luego de que algunos de sus adversarios politicos hicieran circular el
rumor de que Temple era el autor de una serie de panfletos anénimos en contra de la constitucion del
Parlamento y a favor del catolicismo. La coleccion tenia como objetivo, entonces, reunir un conjunto
de ensayos politicos que habian circulado como manuscritos para mostrar que su autor no tenia ideas
peligrosas. Courtenay, Memoirs of the Life, Works, and Correspondence of Sir William Temple, Bart.,
100-101.
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Esta breve biografia permite situar a Temple y su defensa de los Antiguos en la
Batalla de los Libros. Como sefiala Joseph Levine, sir William “no era un erudito; sus
lecturas eran amplias pero no profundas; literarias, no cientificas”.* En 1693, en una
carta a un profesor de griego de Cambridge, le reconocia con pudor que habia perdido
su dominio de ese idioma y que solo podia leerlo con gran dificultad.” Aunque
permanecid vinculado con su alma mater, a la cual le dedicd el segundo tomo de
Miscellanea,” su paso por la academia fue breve. “Temple no era ni un filosofo ni un
erudito”.® El suyo era un tipo de saber civilizado (polite learning), generalista,
apropiado para la conversacion y que proveia lecciones para la vida.* Como gentleman
y estadista, su formacion y su concepcion de la politica se basaban en el estudio de los

1. En este sentido, Levine

clasicos como ejemplos de elocuencia, prudencia y mora
sostiene que “incluso en el cardcter superficial de su educacion era, de hecho, el
perfecto ejemplo de su tipo”.* Como se vera mas adelante, el modo en que Temple tratd
el tema del spleen estuvo marcado tanto por la reivindicacion de los valores de la

Antigiiedad como por el ejercicio de la persuasion moral.

La segunda parte de Miscellanea incluia An Essay Upon the Ancient and Modern
Learning, que Temple habia escrito en reaccion a dos obras recientes y controversiales:
The Sacred Theory of the Earth (1684-1690) de Thomas Burnet y Digression sur les
anciens et les modernes (1688) de Bernard de Fontenelle.” La primera de ellas era la
edicion inglesa del primer volumen de Telluris Theoria Sacra, una historia filosofica de
la creacion del mundo y de su destruccion que pretendia reconciliar el relato biblico con

la nueva ciencia.*® Su autor era un te6logo que habia estudiado en Cambridge con Ralph

40 Levine, The Battle of the Books, 14.

41 William Temple a Joshua Barnes, 7 de febrero de 1693, Blodeian MS. Rawl. Lett., 40, f. 37, citado en
Ibid., 48.

42 La inscripcion, repetida en ediciones posteriores, decia: “Almae matri academiae Cantabrigensi, has
qualescunque nugas at rei literariae non alienas, D. D. Dq; alumnus olim et semper observantissimus
W. Temple”, Temple, «An Essay Upon the Ancient and Modern Learningy, 430.

43 Levine, The Battle of the Books, 17.

44 El concepto de politeness tfue abordado en el capitulo anterior. Sobre la nocion de polite learning en
particular, véase Lawrence Eliot Klein, «The third ear] of Shaftesbury and the progress of politeness»,
Eighteenth Century Studies 18, n.° 2 (1984): 186-214.

45 Sobre la idea de prudencia y su relevancia el pensamiento politico humanista, véanse John G. A.
Pocock, The Machiavellian Moment: Florentine Political Thought and the Atlantic Republican
Tradition (Princeton: Princeton University Press, 1975), 24 y ss.; Robert Hariman, ed., Prudence.
Classical Virtue, Postmodern Practice (University Park: Pennsylvania State University Press, 2003),
cap. 2-4.

46 Levine, The Battle of the Books, 17.

47 La siguiente sintesis de ambas obras estd basada en la presentacion que realiza Levine en Ibid., 19-26.

48 Thomas Burnet, The Sacred Theory of the Earth: Containing an Account of the Original of the Earth,
and of All the General Changes Which It Hath Already Undergone, or Is to Undergo, till the
Consummation of All Things, vol. 1, 2 vols. (Walter Kettilby, 1684—-1690; London: John Hooke,
1726). El primer volumen estaba dedicado a la historia del mundo desde el origen hasta el diluvio
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Cudworth, al igual que Temple, pero que a diferencia de ¢l se habia interesado més por
el pensamiento especulativo y las teorias de Descartes. Lo que mas habia irritado a sir
William de este texto era que su autor “no pudiera concluir su tratado erudito sin un
panegirico del saber y el conocimiento Modernos en comparacion con los Antiguos”.*
En efecto, en su argumentacion contra la doctrina aristotélica de la eternidad de la forma
actual del mundo, Burnet afirmaba que los logros intelectuales y materiales de la
humanidad eran recientes y se debian a un perfeccionamiento acumulativo: “;Cuén
imperfecta era la Geografia de los Antiguos? ;Cuéan imperfecto su conocimiento de la
tierra? ;Cudn imperfecta su navegacion?”.”® Luego de sefialar los avances recientes en
estos aspectos, la invencion de la imprenta, el descubrimiento de la circulacion de la
sangre y otras innovaciones de la edad moderna, Burnet agregaba: “del saber y las
ciencias tedricos no hay nada terminado o completo, y lo que se conoce ha sido
principalmente producto de las ultimas épocas”. La ultima era le parecia “haber hecho
un mayor progreso que todas las épocas anteriores puestas juntas desde el principio del

mundo”.’!

universal, mientras que el segundo estaba dedicado a su destruccion. Temple debe haber leido el
primer volumen traducido, pues en su ensayo se refiere a un texto “in English upon the Antediluvian
World”, Temple, «An Essay Upon the Ancient and Modern Learning», 431. Burnet proponia, entre
otras cosas, que antes del diluvio universal la Tierra era lisa, regular y uniforme, sin montafias ni rios,
y que se habia formado a partir del caos por medio de una interaccion entre liquidos grasos y sutiles
similar a la que se produce entre la crema de leche y el suero, Burnet, The Sacred Theory of the
Earth, 1:71-76. Carlo Ginzburg, luego de notar la similitud entre esta teoria y la propuesta un siglo
antes por el molinero friulano Menocchio, especuld que la idea de Burnet podia ser un eco
inconsciente de la cosmologia india a la que le dedicaba algunas paginas. Carlo Ginzburg, E/ queso y
los gusanos. El cosmos segun un molinero del siglo XVI (Barcelona: Peninsula, 2001), 120-21. Burnet
sefialaba que los “Brahmanes modernos” conservaban algunos rastros fragmentarios de tradiciones
sobre el origen del mundo, pero se lamentaba de la pérdida de los libros antiguos, sobre todo los de la
biblioteca de Alejandria, que habrian permitido conocerlas mejor. Burnet, The Sacred Theory of the
Earth, 1:382-83. En un pasaje similar, Temple suponia que la biblioteca destruida habria sido un
testimonio de la sabiduria de los antiguos caldeos, hebreos y arabes, y en seguida sostenia que “el
fuerte progreso del saber y el conocimiento” de los ultimos ciento cincuenta afios en Europa
occidental no era un argumento en favor del alto nivel alcanzado, sino de todo lo bajo a lo que se
habia llegado luego de la caida del imperio romano, Temple, «An Essay Upon the Ancient and
Modern Learning», 450. El libro de Burnet recibié fuertes criticas a las cuales pretendié responder
con su Archeologiae Philosophiae (1692). De esta obra, Temple dijo posteriormente que “therein [the
learned author has] shewn both his great knowledge and esteem of the ancient learning, and proved
thereby, that whoever knows it must esteem it; and left such modern advocates for an evidence of the
contrary, that whoever despises it, in comparison of the new, does not know it”, Temple, «Some
Thoughts Upon Reviewing the Essay of Ancient and Modern Learning», 475. Véanse Marjorie Hope
Nicolson, Mountain Gloom and Mountain Glory: The Development of the Aesthetics of the Infinite
(1959; reimp., Seattle: University of Washington Press, 1997); Mirella Pasini, Thomas Burnet. Una
storia del mondo tra ragione, mito e rivelazione (Firenze: La Nuova Italia, 1981); Levine, The Battle
of the Books, 20-21.

49 “[...] could not end his learned treatise without a panegiryc of modern learning and knowledge in
comparison of the ancient [...]”, Temple, «An Essay Upon the Ancient and Modern Learningy, 431.

50 “How imperfect was the Geography of the Ancients, how imperfect their knowledge of the Earth,
how imperfect their navigation?”, Burnet, The Sacred Theory of the Earth, 1:55.

51 “[...] for Theoretical Learning and Sciences, there is nothing yet finish’d or compleat in these; and
what is known hath been chiefly the Production of latter Ages. [...] this last Age, which seems to me,
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La segunda obra que habia impulsado a Temple a escribir su ensayo habia surgido
en el contexto de la Querelle francesa. Su autor, Bernard de Fontenelle, era un joven
escritor de Ruan, cautivado al igual que Burnet por la filosofia cartesiana, quien en 1686
publicod Entretiens sur la pluralité des mondes, un ensayo de astronomia que explicaba
al publico general las principales ideas de Copérnico y Descartes. Temple habia
quedado tan complacido con ese libro que busc6 algun otro del mismo autor hasta que,
segun contaba, encontrd “una pequefia pieza acerca de la poesia”, en la cual Fontenelle
incurria “tan groseramente en la censura de la poesia antigua y en la preferencia de la
nueva” que no pudo leerla “sin algo de indignacion”.* La obra en cuestion era un
volumen de poesias pastorales publicado en 1688 que incluia, como apéndice, la breve
Digression sur les anciens et les modernes.” Alli Fontenelle expresaba con la claridad y
la audacia del divulgador los principales argumentos en favor de los modernos que se
venian desplegando en Francia desde hacia algunas décadas. Fundamentalmente
sostenia que la naturaleza no se degradaba, sino que permanecia constante y, por lo
tanto, tenia la capacidad para producir arboles tan altos y mentes tan brillantes los en la
Antigiiedad. Luego establecia una diferenciacion entre dos tipos de actividades —sobre
la cual, como se menciono, posteriormente se construiria la distincidén entre “ciencias” y
“artes”—. Las primeras, que incluian a la filosofia natural, la medicina y la matematica,
se beneficiaban de la acumulacion de conocimiento que derivaba del tiempo y la

experiencia. Respecto de ellas, decia con sarcasmo, “estamos en deuda con los Antiguos

to have made a greater Progress than all Ages before put together, since the beginning of the World”,
Ibid., 1:59-60. La reivindicacion de los inventos modernos como testimonio del progreso del
conocimiento era un tépico ya presente en Francis Bacon: “this proficience in navigation and
discoveries may plant also an expectation of the further proficience and augmentation of all sciences;
because it may seem they are ordained by God to be coevals, that is, to meet in one age”, Francis
Bacon, Of the Proficience and Advancement of Learning (1605; reimp., London: Bell & Daldy,
1861), 121-22. En otra parte sostenia: “it helps to notice the force, power and consequences of
discoveries, which appear at their clearest in three things that were unknown to antiquity, and whose
origins, though recent, are obscure and unsung: namely the art of printing, gunpowder and the
nautical compass”, Francis Bacon, The New Organon, ed. Lisa Jardine y Michael Silverthorne (1620;
reimp., Cambridge: Cambridge University Press, 2000), 100 afo. CXXIX. La imprenta, la pélvora y
la brajula aparecerian como una triada recurrente para destacar los logros de los Modernos. George
Hakewill diria que otros inventos “are in truth but toyes and trifles in regards of those three most
usefull inventions, which these latfer ages challenge as due & proper to themselves, Printing,
Gunnes, and the Mariners Compasse [...] All Antiquity can boast of nothing equall to these three”,
George Hakewill, An Apologie Or Declaration of the Power and Providence of God in the
Government of the World (London: W. Turner, 1635), 316. Para un analisis del lugar de esa triada en
las disputas entre Antiguos y Modernos, véase Roy S. Wolper, «The Rhetoric of Gunpowder and the
Idea of Progress», Journal of the History of Ideas 31, n.° 4 (1970): 589-98. Sobre Bacon y Hakewill,
véase también Kwiatkowski, Historia, progreso y ciencia, 228-29 y 295-96.

52 “[...] a small piece concerning poesy [...] falls so grossly into the censure of the old poetry, and the
preference of the new, that I could not read either of these strains [Burnet and Fontenelle’s] without
some indignation [...]”, Temple, «An Essay Upon the Ancient and Modern Learningy, 431.

53 Bernard de Fontenelle, Poésies pastorales, avec un Traité sur la nature de [’églogue, et une
digression sur les anciens et les modernes., 3." ed. (1688; reimp., Paris: M. Brunet, 1708).
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por habernos agotado la mayor parte de las ideas falsas que podriamos haber pensado™.>*

Por otra parte se encontraban “la elocuencia y la poesia [...] [que] dependen
principalmente de la vivacidad de la imaginacion”.” En esos casos, la perfeccion
requeria de un contexto propicio y, al menos en los géneros clasicos, los Antiguos
seguian siendo un ejemplo. Pero el esquema de Fontenelle no excluia la posibilidad de
la superacion y ademads sostenia —a despecho de las dudas de los propios romanos y a
diferencia de lo que afirmaria luego Temple— que los retoricos e historiadores de la
edad de Augusto habian sobrepasado a los griegos.”® Para sir William, éste era un

insolito ataque a la dignidad de los clasicos por parte de un escritor mediocre:

Con respecto a la gramatica o la retorica, ningin hombre jamas disputod con ellos
[los Antiguos]; tampoco en cuanto a la poesia, que yo haya escuchado alguna vez,
salvo el nuevo autor francés que he mencionado [Fontenelle]; y en contra de cuya
opinion no podria, creo yo, haberse dado nunca una evidencia mas solida que sus
propios poemas, impresos junto con aquel tratado.’’

El ensayo de Temple esgrimia una defensa de los Antiguos a partir de un
argumento historico sobre la degradacion del saber (learning).”* Este tema seria

abordado, a su vez, en otros dos textos: Of Poetry, publicado en el mismo tomo de

54 “Nous avons I’obligation aux Anciens de nous avoir épuisé la plus grande partie des idées fausses
qu’on se pouvoit faire [...]”, Bernard de Fontenelle, «Digression sur les anciens et les modernes», en
Poésies pastorales, avec un Traité sur la nature de 1’églogue, et une digression sur les anciens et les
modernes., 3.* ed. (1688; reimp., Paris: M. Brunet, 1708), 213-14.

55 “L’Eloquence & la Poésie [...] dépendent principalment de la vivacité de I’imagination”, Ibid., 215.

56 “[...] come I’Eloquence & la Poésie sont assez bornées, il faut qu’il y ait un temps ou elles soient
portées a leur derniere perfection, & je tiens que pour 1I’Eloquence & pour 1’Histoire, ce temps a esté
le Siecle d’Auguste. Je n’imagine rien au dessus de Ciceron & de Titelive [...]”, Ibid., 222. La
postura contraria de Temple se expresa en su mencionado clogio de las Fabulas de Esopo y las
Epistolas de Falaris, pues para ¢l “the oldest books we have are still in their kind the best. The two
most ancient that I know of in prose, among those we call profane authors, are Esop’s Fables and
Phalaris’s Epistles [...]”, Temple, «An Essay Upon the Ancient and Modern Learning», 463. Si bien
Temple tenia a la era de Augusto en gran estima, la consideraba inferior a la literatura griega.
Comparandola con la duracion de la excelencia del latin decia: “The purity of the Greek lasted a great
deal longer, and must be allowed till Trajan’s time, when Plutarch wrote, whose Greek is much more
estimable than the Latin of Tacitus his contemporary”, Ibid., 464. Esta cita muestra que la idea de
perfeccion de Temple no se derivaba de una concepcion lineal de la degradacion de todas las cosas a
través del tiempo, sino que lo mas antiguo, debido a su superioridad, podia prolongar su pureza y ser
contemporaneo de creaciones modernas menos perfectas.

57 “For grammar or rhetoric, no man ever disputed it with them; nor for poetry, that ever I head of,
besides the new French author I have mentioned; and against whose opinion there could, I think,
never have given stronger evidence than by his own poems, printed together with that treatise”,
Temple, «An Essay Upon the Ancient and Modern Learning», 454.

58 Temple establecia una distincion entre knowledge y learning. Con el primero se refieria al
conocimiento “de cosas que generalmente se acuerda que son verdaderas por el consenso de aquellos
que primero las encontraron o por quienes desde entonces las han aprendido” (“of things that are
generally agreed to be true by consent of those that first found them out, or have been since instructed
in them”). Mientras que por learning se refieria al “conocimiento de opiniones diferentes y discutidas
de hombres de épocas pasadas y sobre las cuales ellos quizas nunca se pusieron de acuerdo”
( “knowledge of the different and contested opinions of men in former ages, and about which they
have perhaps never agreed in any”). Ibid., 435. Para preservar esta distincion, aqui se utilizara la
palabra “conocimiento” para lo que Temple llamaba knowledge y “saber” para learning.
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Miscellanea, y Some Thoughts Upon Reviewing the Essay of Ancient and Modern
Learning, que apareceria en el volumen postumo editado por Swift. A partir de un
analisis de ellos es posible reconstruir lo que el autor consideraba que era la edad
moderna. Para esa definicidon hay tres dimensiones que emergen como relevantes: una
histérica, otra vinculada con los saberes que distinguian a esa nueva era —
particularmente sus descubrimientos cientificos— y por ultimo una que remitia a la

naturaleza y la estatura moral de los Modernos.

Desde el punto de vista historico, Temple identificaba el inicio de una nueva €épo-
ca a partir de la recuperacion del saber antiguo y la exploracion ultramarina europea.
Reproducia el esquema de los humanistas, interpretando que luego de la caida de Roma
“casi todo el saber fue enterrado en sus ruinas”,” y que lo que se preservo quedd en ma-
nos de las 6rdenes religiosas, mas preocupadas por la devocion divina o el honor de sus
instituciones. A partir de entonces, “el saber se fue oscureciendo cada dia mas y mas por
esa nube de ignorancia que, viniendo del norte y aumentando con las cantidades y los
éxitos de esa gente barbara, finalmente eclipso a toda Europa junta por tanto tiempo”.*
Lo que actualmente se denomina Edad Media aparecia en su ensayo como un periodo de
pérdida del griego y de barbarizacion del latin, en el que se desarrollaron los decadentes
idiomas modernos.®' En su texto sobre la poesia sefialaba que “la lengua romana comen-
z6 a fallar o entrar en desuso y su corrupcion abrid paso a la generacion de tres nuevos
idiomas en Espafia, Italia y Francia”.®® Mientras que en el otro ensayo notaba que “es fa-
cil imaginar lo imperfectas que debian ser estas copias, los lenguajes modernos, de un
original tan excelente, compuestas de este modo, emparchando concepciones, asi como

sonidos, de pueblos asi de barbaros o esclavos”.®’

Frente a esto, Temple describia al Renacimiento como un momento de recupera-

cion pero de corto aliento. La historia del saber era comparada con un hombre fuerte y

59 “[...] almost al learning was buried in its ruins [...]”. Ibid., 450.

60 “[...] learning grew every day more and more obscured by that cloud of ignorance, which coming
from the North, and increasing with the numbers and successes of those barbarous people, at length
overshaded all Europe for so long together”, Temple, «Of Poetry», 413.

61 Este argumento sobre la historia de las lenguas ya habia sido esgrimido por humanistas italianos
como Leonardo Bruni y Lorenzo Valla a principios del siglo XV, véanse Wallace K Ferguson, The
Renaissance in Historical Thought. Five Centuries of Interpretation. (Boston: Houghton Mifflin Co.,
1948), 18 y ss.; Peter Burke, Varieties of Cultural History (Ithaca: Cornell University Press, 1997), 3.

62 “The Roman tongue began itself to fail or be disused, and by its corruption made way for the
generation of three new languages in Spain, Italy and France”, Temple, «Of Poetry», 413.

63 “It is easy to imagine, how imperfect copies these modern languages, thus composed, must needs be
of so excellent an original, being patched up out of the conceptions, as well as sounds, of such
barbarous or enslaved people [...]”, Temple, «An Essay Upon the Ancient and Modern Learningy,
462.
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vigoroso que a los treinta afios habia enfermado de tuberculosis y se habia recuperado a
los cincuenta: por mas que estuviera sano, su fuerza ya nunca seria la misma que a los
treinta.** En este sentido, para Temple los auspiciosos logros de los primeros humanistas
pronto se habian encontrado numerosos obstaculos. Estos se relacionaban principalmen-
te con las controversias religiosas, las guerras, y con la avaricia y la soberbia de los Mo-
dernos. Desde esta perspectiva, la historia de la humanidad no implicaba un progreso
sino un derrotero de degradacion y agotamiento: “asi, la memoria mas grande, luego de
cierto punto, a medida que aprende o retiene un poco mas de algunas cosas o palabras,
pierde y olvida otro tanto de otras”.®® En su segundo ensayo sobre la disputa, Temple

volveria sobre la cuestion de la memoria, en una dura critica a

nuestros sabios modernos, y especialmente a los tedlogos de esa secta entre quienes
parece que se ha contagiado esta enfermedad y quienes piensan que el mundo “esta
siempre mejorando y que nada es olvidado de lo que haya sido sabido en la
humanidad”, parecen haber olvidado ellos mismos que la humildad y la caridad son
virtudes que atraviesan todo el Evangelio.*

La segunda dimension a partir de la cual es posible reconstruir la especificidad de
la modernidad tiene que ver con el punto central de la controversia: la comparacion en-
tre el saber de los Antiguos y los Modernos. Desde su primer ensayo al respecto, Temple
reconocia la distincion que habia hecho Fontenelle entre dos tipos de saberes. En su se-

gundo escrito esta diferenciacion aparecia como el terreno comun de la disputa:

como los defensores de los Modernos conceden, aunque de muy mala gana, la
preeminencia de los Antiguos en la poesia, la oratoria, la pintura, la escultura y la
arquitectura, procederé a examinar el reporte que dan de aquellas ciencias en las
que afirman que los Modernos exceden a los Antiguos, entre las cuales dicen que
las principales son: la invencion de instrumentos, la quimica, la anatomia, la
historia natural de minerales, plantas y animales, la astronomia y la dptica, la
musica, la medicina, la filosofia natural, la filologia y la teologia, de las todas las
cuales haré una breve exploracion.”

64 1Ibid., 453. Respecto de la edad, en otra parte, Temple habia dicho: “what great thing soever man
proposed to do in his life, he should think of achieving it by fifty years old”, William Temple, «An
Essay Upon the Cure of the Gout by Moxa», en The Works of Sir William Temple, Bart., vol. 3 (1687;
reimp., London: J. Brotherton, 1770), 243. En estas comparaciones resuena la paradoja sefialada por
Francis Bacon sobre que la modernidad es el “tiempo antiguo” porque el mundo es mas antiguo:
“And to speak truly, Antiquitas saeculi, juventus mundi. These times are the ancient times, when the
world is ancient, and not those which we account ancient ordine retrogrado, by a computation
backward from ourselves”, Bacon, Of the Proficience and Advancement of Learning, 47.

65 “[...] so the greatest memory, after a certain degree, as it learns or retains more of some things or
words, loses and forgets as much of others”, Temple, «An Essay Upon the Ancient and Modern
Learningy, 459.

66 “[...] our modern learned, and especially the divines of that sect among whom it seems this disease is
spread, and who will have the world, ‘to be ever improving, and that nothing is forgotten that ever
was known among mankind’, must themselves have forgotten that humility and charity are virtues
which run through the scope of the Gospel [...]”, Temple, «Some Thoughts Upon Reviewing the
Essay of Ancient and Modern Learning», 501.

67 “[...] since the modern advocates yield, though very unwillingly, the pre-eminence of the ancients in
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Para deleite de sus adversarios, el autor nunca llegd a escribir ese examen critico
de las ciencias modernas, dejando un vacio que debi6 ser sefialado por su editor, Jona-
than Swift.®® No obstante, en ambos ensayos Temple reconocia que habia ciertas contri-
buciones significativas al saber que eran propias de los Modernos: el sistema coperni-
cano, el descubrimiento de la circulacion sanguinea, la invencion de la imprenta y de la
polvora, los avances en la navegacion y la exploracion ultramarina. En esto coincidia
con sus adversarios, como Burnet y Wotton,” pero para todas ellas tenia objeciones. A
las dos primeras las desestimaba aduciendo que no habia consenso sobre si eran descu-
brimientos modernos o derivados de fuentes antiguas y sobre si eran verdaderos; “pues
aunque la razoén pueda parecer que los favorece mas que a las opiniones contrarias, el
sentido muy dificilmente puede permitirlos y, para satisfacer a la humanidad, ambos de-
ben coincidir”.”® También minimizaba la relevancia de la imprenta indicando que ésta

“quizas no haya multiplicado los libros sino sélo las copias de ellos™

y destacando,
ademas, que el saber podia existir sin la escritura: “asi en México y Peru, antes del me-
nor uso o mencion de las letras, se conservaba entre ellos el conocimiento de lo que ha-
bia pasado en aquellas naciones y gobiernos poderosos durante muchas eras”.”” De la
poOlvora remarcaba, por un lado, que los chinos la conocian y la utilizaban mucho antes
que los europeos. Pero ademas, de ella y de la brtjula decia que “ninguna de éstas ha
servido para un uso comun o necesario para la humanidad; una habiendo sido empleada

para su destruccion en vez de su preservacion y la otra sélo para alimentar su avaricia o

incrementar sus lujos”.”* Para el autor, la apreciacion de los descubrimientos cientificos

poetry, oratory, painting, statuary, and architecture, I shall proceed to examine the account they give
of those sciences, wherein they affirm the moderns to excel the ancients; whereof they make the chief
to be, the invention of instruments; chemistry, anatomy, natural history of minerals, plants and
animals; astronomy, and optics; music; physic; natural philosophy; philology, and theology; of all
which I shall take a short survey”, Ibid., 481.

68 “Here it is supposed the knowledge of the ancients and moderns in the sciences last mentioned was to
have been compared; but whether the author designed to have gone through such a work himself, or
intended these papers only for hints to some body else that desired them, is not known.”, Ibid.

69 Burnet, The Sacred Theory of the Earth, 1:56-59; Wotton, Reflections Upon Ancient and Modern
Learning, cap. 15, 18, 23. Por supuesto, el catdlogo de inventos y descubrimientos destacado por
Wotton era mucho mas extenso del que Temple admitia como relevante. Como se sefiald en la nota
51, el argumento ya habia sido desarrollado por Bacon y Hakewill.

70 “[....] for though reason may seem to favour them more than the contrary opinions, yet sense can
very hardly allow them; and, to satisfy mankind, both these must concur”, Temple, «An Essay Upon
the Ancient and Modern Learningy, 454.

71 “The invention of printing has not perhaps multiplied books, but only the copies of them [...]”, Ibid.,
432.

72 “So in Mexico and Peru, before the least use or mention of letters, there was remaining among them
the knowledge of what had p’assed in those mighty nations and governments for many ages [...]”,
Ibid., 433.

73 “[...] both these have not served for any common or necessary use to mankind; one having been
employed for their destruction, not their preservation; and the other, only to feed their avarice, or
increase their luxury”, Temple, «Some Thoughts Upon Reviewing the Essay of Ancient and Modern
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era inescindible de una critica moral al criterio de utilidad, que era un valor de primer

orden para los defensores de la nueva filosofia natural desde, al menos, Francis Bacon.

En este sentido, en sus consideraciones acerca de la exploracion ultramarina se advierte

que habia, ademas, una inferioridad moral constitutiva de los hombres modernos que es-

taba en el centro de la condena de Temple:

Los vastos continentes de la China, las Indias Orientales y Occidentales, las
amplias extensiones y costas de Africa, y las innumerables islas pertenecientes a
ellas, han sido incorporadas de este modo a nuestro conocimiento y a nuestros
mapas. Han sido traidas hacia nosotros grandes cantidades de riqueza y lujos, pero
ningin conocimiento, mas alla de las dimensiones y la situacion de los paises, las
costumbres y los modales de muchas naciones originarias a las cuales llamamos
barbaras y que estoy seguro de que hemos tratado como si apenas las
consideraramos parte de la humanidad. No tengo duda de que se hubieran hecho
muchos usos mas nobles y grandiosos de estas conquistas y descubrimientos si les
hubiera tocado a los griegos y los romanos de aquellas épocas en que el
conocimiento y la fama eran tan requeridos como lo son la riqueza y las ganancias
infinitas entre nosotros ahora.™

Aqui se observan algunas caracteristicas naturales o morales que Temple adjudica-

ba a los Modernos. El mundo moderno era el mundo del cambio, donde todas las cosas

eran mutables. Esto se veia en las sociedades de su tiempo, a las cuales contraponia las

antiguas y las barbaras que eran estaticas: “por cuanto tiempo las naciones, sin los cam-

bios introducidos por la conquista, continuarian con las mismas costumbres, institucio-

nes y opiniones, puede observarse facilmente en los relatos de los peruanos y mexica-

nos, de los chinos y los escitas”.” Pero también se hacia evidente en las lenguas moder-

nas, de las cuales las més apreciadas (el italiano, el espafiol y el francés) no eran sino

dialectos imperfectos del latin, deformados con el paso del tiempo, que “cambian cada

cien afios hasta ser casi desconocidas™.”® Esta asociacion con el cambio y la corrupcion

74

75

76

Learningy, 499. Sobre las dificultades que tenian los defensores de los Modernos para presentar a la
polvora como emblema del progreso, véase Wolper, «The Rhetoric of Gunpowder.

“The vast continents of China, the East and West-Indies, the long extent of coasts of Africa, with the
numberless islands belonging to them, have been hereby introduced into our acquaintance, and our
maps, and great increases of wealth and luxury, but none of knowledge, brought among us, further
than the extent and situation of country, the customs and manners of so many original nations which
we call barbarous, and I am sure have treated them as if we hardly esteemed them to be a part of
mankind. I do not doubt, but many great and more noble uses would have been made of such
conquests or discoveries, if they had fallen to the share of the Greeks and Romans in those ages when
knowledge and fame were in as great request, as endless gains and wealth are among us now [...]”,
Temple, «An Essay Upon the Ancient and Modern Learning», 456. Wolper anota que, ya en 1674,
Robert Boyle, en The Excellency of Theology Compar’d with Natural Philosophy, habia percibido
que la navegacion a menudo conducia a la explotacion de otros pueblos, Wolper, «The Rhetoric of
Gunpowdery, n. 30.

“For how long nations, without the changes introduced by conquest, may continue in the same
customs, institutions, and opinions, will be easily observed in the stories of the Peruvians and
Mexicans, of the Chineses and Scythians [...]”, Temple, «An Essay Upon the Ancient and Modern
Learning», 440.

“[...] they change every hundred years so as to be hardly known for the same [...]”, Ibid., 461. Burke
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hacia a los Modernos enfermos y mas propensos a necesitar asistencia de los médicos.
Como se vera mas adelante, para Temple la virtud de las filosofias morales antiguas re-

sidia en propiciar una templanza que mantuviera a las enfermedades alejadas.”

Por otra parte, relacionado con el cambio y la corrupcion, Temple asociaba a lo
moderno con el conflicto politico y militar. Seglin él, la idea de un reino pacifico era

para sus contemporaneos tan ajena como inconcebible:

como no tenemos ningun relato de las acciones de tantos reyes asirios como las que

son conocidas desde Semiramis hasta Asurbanipal, [estos Modernos] no pueden

concebir que sus vidas transcurrieran en sus palacios, ni los entretenimientos de

ocio y placer, durante la felicidad ininterrumpida, asi como tampoco [pueden

imaginar| la vasta extension de su imperio sin los deseos de incrementarlo o los

miedos a perder alguna parte de €l, mientras las 6rdenes excelentes establecidas
inicialmente fueran observadas.”

Los imperios y los gobiernos contemporaneos no favorecian el desarrollo del sa-
ber porque no perduraban tanto como los antiguos. Esto se vinculaba a su vez con dos
rasgos morales de los Modernos: la avaricia y la pedanteria. La ambicion de riquezas de
los reyes modernos aparecia como la principal causa de las guerras. A esto se sumaba
que la soberbia de los estudiosos mas superficiales y egoistas habia generado desagrado,
miedo y odio hacia todas las personas instruidas, lo cual habia hecho que “los sabios
empezar[a]n a temer el mismo destino y que las palomas fueran tomadas por cuervos,
porque estaban todos en una bandada; y porque los pobres y mas mezquinos de su grupo

eran orgullosos, los mejores y mas valiosos empezaron a avergonzarse”.”

La pedanteria era, en opinion de Temple, el rasgo principal de los criticos; es de-

cir, de los fildlogos.*® Por cierto, algunos de ellos, como Bentley, eran célebres por su

sefiala que ya en 1525 Pietro Bembo habia dicho que las lenguas cambiaban como la vestimenta de
moda, los modos de guerra y todos los demas modales y costumbres, Varieties of Cultural History, 4.

77 Temple, «An Essay Upon the Ancient and Modern Learningy, 438-39.

78 “[...] because we have no account of the actions of so many Assirian kings as are reckoned from
Semiramis to Sardanapalus, [these moderns] they cannot conceive, that their lives were past in their
palaces, and the entertainments of leisure and pleasure, during the uninterrupted felicity, as well as
the vast extent of their empire, beyond the desires of increasing, or the fears of losing any part of it,
while the excellent orders at first established were observed [...]”, Temple, «Some Thoughts Upon
Reviewing the Essay of Ancient and Modern Learning, 483.

79 “[...] the learned began to fear the same fate, and the pigeons should be taken for daws, because they
were all in a flock; and because the poorest and meanest of their company were proud, the best and
the richest began to be ashamed”, Temple, «An Essay Upon the Ancient and Modern Learningy, 469.

80 Este seria un topico retomado y desarrollado ampliamente por Swift en diversos espacios.
Posiblemente el mas elocuente sea “A Digression concerning Critics” en 4 Tale of a Tub, donde
describe al “true critic” como un héroe nacido de Momo e Hibris, en un linaje que incluye a Bentley,
Wotton y Perrault, y cuya principal definicion es ser “a discoverer and collector of writers’ faults”.
Véase Jonathan Swift, «A Tale of a Tub», en Major Works, ed. Angus Ross y David Woolley (Oxford:
Oxford University Press, 2008), 104-8.
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arrogancia y su estilo contencioso.” Sin embargo, lo que irritaba a sir William no era
tanto que presumieran de sus conocimientos, sino que pretendieran saber mas de la An-
tigliedad que los propios clasicos: “debe ser un hechicero quien pueda hacer a esos Mo-
dernos, con sus comentarios, glosarios y anotaciones, mas sabios que los propios autores
acerca de sus propios idiomas, asi como de los temas que tratan”.** El trabajo de los pri-
meros eruditos humanistas era encomiable porque habian ayudado a restaurar a los cla-
sicos a su antigua gloria, pero los més recientes eran repudiables pues pretendian elevar-
se por sobre sus venerables maestros juzgando sus obras: “no hay, creo, un tipo de talen-
to tan despreciable como el de los criticos comunes que no pueden mas que, a lo sumo,
pretender apreciarse a si mismos descubriendo las faltas de otros hombres en vez de al-
gin valor o mérito propio”.*” Todo esto contribuia a la degradacion del saber y a que
Temple viera a los Modernos como meros transcriptores y comentadores de los Anti-
guos; como enanos que, a pesar de estar sobre los hombros de gigantes, no dejaban de

ser enanos.*

2.2.3 La modernidad de Inglaterra

En este punto es posible realizar una sintesis de los sentidos principales que
William Temple asociaba a lo moderno, para luego abordar su forma de concebir la
relacion entre melancolia y modernidad en sus propios términos, y no a partir de

definiciones filos6ficas o sociologicas construidas con posterioridad. El diplomatico

81 Levine, The Battle of the Books, 50-51.

82 “[...] he must be a conjurer that can make those moderns, with their comments and glossaries, and
annotations, more learned than the authors themselves in their own languages, as well as the subjects
they treat”, Temple, «Some Thoughts Upon Reviewing the Essay of Ancient and Modern Learningy,
490.

83 “[...] they have turned their vein to debase the credit and value of the ancients, and raise their own
above those to whom they owe all the little they know [...] there is, I think, no sort of talent so
despisable, as that of such common critics, who can at best pretend but to value themselves by
discovering the defaults of other men, rather than any worth or merit of their own”, Ibid., 491-92.

84 “Let it come about how it will, if we are dwarfs, we are still so though we stand upon a giant’s
shoulders; and even so placed, yet we see less than he, if we are naturally shorter sighted, or if we do
not look as much about us, or if we are dazzled with the height, which often happens from weakness
either of heart or brain”, Temple, «An Essay Upon the Ancient and Modern Learning», 447. La
metafora de los enanos sobre los hombros de gigantes como expresion de los fundamentos antiguos
de los logros intelectuales modernos tiene una historia extensa. Su primera formulacion se le atribuye
a Bernardo de Chartres en el siglo XII, segun un testimonio de Juan de Salisbury. Con posterioridad
fue retomada —en ocasiones para criticarla— por autores como Juan Luis Vives, Leonardo Bruni,
Diego de Estella, George Hakewill, Robert Burton, Pierre Gassendi e Isaac Newton. Al respecto,
véanse George Sarton, «Standing on the Shoulders of Giantsy, Isis 24, n.° 1 (1935): 107-9; R. E.
Ockenden, «Standing on the Shoulders of Giantsy, Isis 25, n.° 2 (1936): 451-52; Raymond Klibansky,
«Standing on the Shoulders of Giants», Isis 26, n.° 1 (1936): 147-49; Joseph De Ghellinck, «Nani et
Gigantesy, Archivum Latinitatis Medii Aevi (Bulletin du Cange) 18 (1945): 25-29; Baron, «The
Querelle of the Ancients and the Moderns as a Problem for Renaissance Scholarship», 13 y ss.;
Robert K. Merton, On the Shoulders of Giants: A Shandean Postscript (Chicago: University of
Chicago Press, 1965); Edouard Jeauneau, «“Nani gigantum humeris insidentes”: Essai
d’interprétation de Bernard de Chartresy, Vivarium 5, n.° 2 (1967): 79-99.
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identificaba dos momentos relevantes en la historia del saber occidental. Por un lado, la
caida de Roma como fin a la Antigiiedad. Por el otro, lo que actualmente se denomina
Renacimiento y que en los ensayos aparece vinculado con la recuperacion de las lenguas
y saberes clasicos, pero también con aquellos inventos y descubrimientos que —mas
alla de la relevancia que se les concediera— tanto ¢l como sus adversarios consideraban
modernos: la imprenta, el sistema copernicano, la circulacion de la sangre, la pdlvora, la
brajula y el conocimiento del Nuevo Mundo. El hecho de que estos desarrollos
distinguieran a la época en la que estaba viviendo era, en efecto, una de las principales
concesiones que el autor de An Essay Upon Ancient and Modern Learning hacia a sus
adversarios, para luego argumentar que en comparacion con los logros de los Antiguos

no eran tan impresionantes.®

Temple era bastante impreciso cuando se trataba de dar una referencia cronologica
para el inicio de esta era contemporanea. Hablaba, por ejemplo, del progreso del
conocimiento en “estos ciento cincuenta afios”® o de la restauracion del saber y las
lenguas antiguas “hace alrededor de doscientos afios”,*” los cuales suponian limites mas
recientes que varios de los inventos, descubrimientos o personajes que asociaba con la
época. Por otro lado, a sus adversarios les atribuia defender una fecha de inicio mucho
mas tardia, vinculada con el origen de la filosofia cartesiana, “hace cerca de cincuenta o
sesenta afios”.® En este sentido, se puede pensar que estas referencias no tenian como
objetivo la datacion precisa del inicio de una época, sino marcar una cercania temporal
que era considerada poco valiosa. El punto no era si la modernidad habia empezado
hace cincuenta, ciento cincuenta o doscientos afios, sino que habia sido hacia
relativamente poco, y luego de diez siglos de decadencia era imposible que hubiera

llegado muy alto.

85 “It is very true and just, all that is said of the mighty progress that learning and knowledge have made
in these western parts of Europe, within these hundred and fifty years; but that does not conclude, it
must be at a greater height than it had been in other countries, where it was growing much longer
periods of time; it argues more how low it was then amongst us, rather than how high it is now”,
Temple, «An Essay Upon the Ancient and Modern Learningy, 450.

86 Véase cita en nota 85. Ciento cincuenta afios desde cuando escribia Temple corresponderia a 1540.

87 “[...] the ancient learning and languages began to be restored in Europe about two hundred years
ago”, Temple, «Of Poetry», 415. Esos doscientos aios corresponderian a 1490. Sin embargo, algunas
paginas mas adelante, en el mismo ensayo, Temple habla de “the dawn of a new day” donde la poesia
“[...] begun to shine in the hands and works of the first refiners. Petrarch, Ronsard, Spencer met with
much applause upon the subjects of love, praise, grief, reproach.”, Ibid., 419. Del listado de autores,
Francesco Petrarca (1304-1374) quedaria afuera del marco temporal sefialado.

88 “It is by themselves [the moderns] confessed, that, till the new philosophy had gotten ground in these
parts of the world, which is about fifty or sixty years date, there were but few that ever pretended to
exceed or equal the ancients [...]”, Temple, «Some Thoughts Upon Reviewing the Essay of Ancient
and Modern Learningy», 472. Mas adelante sefialaba con escepticismo: “What has been produced for
the use, benefit, or pleasure of mankind, by all the airy speculations of those who have passed for the
great advancers of knowledge and learning these last fifty years (which is the date of our modern
pretenders) I confess I am yet to seek, and should be very glad to find”, Ibid., 499.
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Las ambigliedades que se advierten en los textos tienen que ver con las
caracteristicas del vocabulario de la época sefialadas por Pocock.” Temple no utilizaba
la palabra modernity. Usaba principalmente modern como adjetivo, lo cual le daba un
caracter mas relativo (algo era moderno respecto de otra cosa). Por otro lado, usaba
también el término como sustantivo en plural para denominar a sus adversarios o sus
contemporaneos, lo cual implicaba una delimitaciéon, aun labil, de un colectivo de
Modernos. A partir de su relevamiento de textos historiograficos del siglo XVIII,
Pocock afirma que el término “moderno” tenia principalmente dos connotaciones: “no-
antiguo” y lo que hoy se consideraria “medieval”. Es decir, un periodo iniciado con la
caida de Roma y caracterizado por las disputas entre la autoridad eclesidstica y la de los
principes. Sin embargo, agrega que —en tension con esto— hacia 1600 comenzé a
desarrollarse la percepcion de que ese orden eclesiastico-feudal atn denominado
“moderno” habia terminado en el siglo XVI con las invenciones de la pdlvora, la

imprenta y la brajula y con el descubrimiento del Nuevo Mundo.

Los escritos de Temple dan cuenta de esta tension. Si bien el ensayista no fechaba
con precision el inicio de los tiempos modernos ni hablaba de Edad Media, establecia
con claridad que la recuperacion del saber antiguo habia marcado el “amanecer de un

nuevo dia””

y se reconocia parte de una época marcada por esas invenciones y
descubrimientos. Por otro lado, cuando se trataba de destacar la degradacion y la
corrupcion moral de los Modernos, los limites con los siglos de oscuridad® se hacian
mas permeables. Esto se advierte en su descripcion del origen de las lenguas modernas
como resultado del deterioro del latin en los reinos barbaros, marcando una continuidad

hasta el presente.”

En términos mas generales, su concepcion de los tiempos modernos como
caracterizados por el conflicto, la guerra y las disputas religiosas también reforzaba la

continuidad con los siglos oscuros.” Para los ingleses de su generacion, que habian

89 Pocock, «Perceptions of Modernity in Early Modern Historical Thinkingy.

90 “[...] the dawn of a new day [...]”, Temple, «Of Poetry», 419.

91 Temple se referia a lo que hoy se denomina Edad Media con férmulas convencionales que destacaban
la oscuridad y la ignorancia: “[...] learning grew every day more and more obscured by that cloud of
ignorance, which coming from the North, and increasing with the numbers and successes of those
barbarous people, at length overshaded all Europe [...]”, Ibid., 413.

92 Temple, «An Essay Upon the Ancient and Modern Learning», 461-62; Temple, «Of Poetry», 413-14.
En este ultimo ensayo, hablando de las runas goticas decia que “This was not used only in their
modern languages, but, during those ignorant ages, even in that barbarous Latin which remained and
was preserved among the monks and priests [...]”, Ibid., 415.

93 Por ejemplo: “[...] very soon after the entry of learning upon the scene of Christendom, another was
made, by many of the new-learned men, into the enquiries and contests about matters of religion; the
manners, and maxims, and institutions introduced by the clergy for seven or eight centuries past; the
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vivido durante las décadas revolucionarias, las guerras religiosas no eran algo tan lejano
como para que pertenecieran a una época distinta. Lo mismo se podia decir de la
creencia en las hadas, los duendes y las brujas que para el autor eran falsas.”* A
diferencia de las teorias actuales que asocian a la modernidad con la secularizacion, la
racionalizacion y el desencantamiento del mundo, para Temple la época moderna de la

cual se sentia parte era, en buena medida, no solo religiosa sino supersticiosa y fanatica.

Por ultimo, a todo esto habria que agregar el lugar de los pueblos no europeos en
relacion con lo moderno. El diplomatico era plenamente consciente de que los inventos
y descubrimientos recientes eran patrimonio de Europa occidental y que los beneficiaba
solo a ellos, a menudo a despecho de las naciones denominadas béarbaras.”” Como se
menciond, para el ensayista, estas sociedades, al igual que las antiguas, se caracteriza-
ban por la permanencia de sus costumbres, instituciones y opiniones y por la tranquili-
dad de sus gobiernos,’ mientras que las modernas por el conflicto politico, militar y re-
ligioso y por la mutabilidad de todas las cosas.”” En este sentido, lo moderno aparece no
como una delimitacién cronoldgica universal, sino como un atributo de la civilizacion

europea occidental, que puede coexistir con culturas no-modernas.

La obra de Temple fue escrita a fines del siglo XVII, momento en el cual, para Po-
cock, comenzo6 a surgir una nueva percepcion de la modernidad. Segun el historiador
britanico, esto estuvo relacionado con el contexto de oposicion a la politica expansionis-
ta de Luis XIV por parte de la Gran Alianza entre 1688 y 1713. En este proceso se desa-
rrollé una ideologia ilustrada que, de acuerdo con el autor, se caracterizaba por la volun-
tad de liquidar las guerras de religion y de establecer de un nuevo orden politico conti-
nental, que convirtiese a Europa en una confederacién de estados soberanos regulados

por el ius gentium y unidos por la fuerza del comercio y los modales civilizados.” En

authority of Scripture and tradition, of popes and of councils; of the ancient fathers, and of the latter
schoolmen and casuists; of ecclesiastical and civil power. The humour of travelling into all these
mystical or entangled matters, mingling with the interests and passions of princes and of parties, and
thereby heightened or inflamed, produced infinite disputes, raised violent heats throughout all parts of
Christendom, and soon ended in many defections or reformations from the Roman church, and in
several new institutions, both ecclesiastical and civil in divers countries; which have been since
rooted and established in almost all the north-west parts”, Temple, «An Essay Upon the Ancient and
Modern Learning, 465.

94 “How much of this kind and of this credulity remained even to our age, may be observed by any man
that reflects so far as thirty or forty years; how often avouched and how generally credited, were the
stories of fairies, sprites, witchcrafts, and enchantments?”’, Temple, «Of Poetry», 418.

95 Véase la cita en nota 74.

96 Temple, «An Essay Upon the Ancient and Modern Learning», 440 y 443.

97 Ibid., 465-466 y 461.

98 Pocock, «Perceptions of Modernity in Early Modern Historical Thinking», 60-62. Pocock desarrollo
mas extensamente su comprension de la Ilustracion en John G. A. Pocock, Barbarism and Religion.
Volume 1: The Enlightenments of Edward Gibbon, 1737-1764, vol. 1 (Cambridge: Cambridge
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este sentido, los ensayos de Temple muestran ciertas ambigiiedades si se los compara

con las obras historiograficas de Voltaire y Gibbon que analiza Pocock.

Para Temple, la modernidad no tenia limites precisos. Era temporal y geografica-
mente relativa. Asi como los romanos y los griegos habian sido los Modernos de los in-
dios y los egipcios, los europeos los eran de todos ellos y también de los barbaros con-
temporaneos. Eso no quiere decir que su concepcion no fuera historica. El era conscien-
te de que, después de siglos de oscuridad, habia amanecido un nuevo dia. Los Modernos
con los que discutia —y a los que, a su pesar, pertenecia— era con quienes compartia
esa etapa de la historia europea. Pero aquella manana le parecia mas bien el ocaso de un
hombre viejo y convaleciente. Vivia un tiempo nuevo, pero no uno mejor. Era una época
de conflictos, guerras, codicia, arrogancia y fanatismo. ;No eran acaso sus vacilantes es-
bozos acerca de la modernidad resultado de ese mismo horizonte contencioso? Su Ingla-
terra natal era, por ultimo, una nacion moderna, donde apenas empezaban a cerrar las
heridas de la Gltima conflagracion fratricida, donde el lujo y la extravagancia de los ri-
cos eran tan desmesurados como la libertad para discutir abiertamente opiniones politi-

cas y religiosas.”

William Temple jug6 un rol destacado en la conformacion de alianzas europeas
contra Luis XIV y también compartia el deseo ilustrado de acabar con las guerras de re-
ligiobn mediante una reforma de los modales. Pero, por un lado, dudaba que eso fuera
constitutivamente posible para los Modernos y, por otro, estaba seguro de que era impo-
sible si se daba la espalda a los Antiguos. El andlisis de sus concepciones acerca de la
medicina en general y el spleen en particular permitiran ver la importancia que sir Wi-
lliam le asignaba a la filosofia moral clasica en este aspecto. Pero antes es preciso hacer

algunas consideraciones acerca del nacimiento del mal inglés.

2.3 El mal inglés

2.3.1 El nacimiento del mal inglés
En 1733, George Cheyne, un célebre médico escocés establecido en Bath, publico
The English Malady (“El mal inglés™), un tratado sobre las “enfermedades nerviosas de

todo tipo, como el spleen, los vapores, la depresion de los espiritus, los malestares

University Press, 1999), 6 y ss. Su cronologia coincide, en este punto, con otras miradas clasicas que
ubicaron los origenes de la Ilustracion en este periodo, como la de Hazard, La crise de la conscience
européenne, 1680-1715.

99 Véase infra, p. 106.
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hipocondriacos e histéricos, etc.”, que tendria una amplia difusion en las décadas
siguientes.'” Alli decia que este término era “un reproche lanzado universalmente sobre
esta isla por los extranjeros y por todos nuestros vecinos en el continente”.'”" En efecto,
la idea del spleen como una condicioén caracteristicamente inglesa era compartida por
sus contemporaneos tanto en Inglaterra como en Francia.'” Dos décadas después de que
Temple hablara de “la region del spleen”,'” Joseph Addison, afirmaria en The Spectator
que “la melancolia es una especie de demonio que acosa a nuestra isla”.'™ En 1725, el
distinguido médico sir Richard Blackmore —quien pasaria a la fama principalmente
como objeto de las burlas de Pope, Swift y el resto de los miembros del Scriblerus
Club'”— no dudaba en llamarla “el spleen inglés, pues aqui ha adquirido un dominio
tan universal y tiranico sobre ambos sexos, que excede el poder que tiene en otras

naciones”.!%

100 George Cheyne, The English Malady: or, A Treatise of Nervous Diseases of All Kinds, as Spleen,
Vapours, Lowness of Spirits, Hypochondriacal, and Hysterical Distempers, &c. (London: George
Strahan, 1733). Véase también George Cheyne, George Cheyne: The English Malady (1733), ed. Roy
Porter (New York: Routledge, 1991). La popularidad de The English Malady es apreciable en el
hecho de que en dos afos se publicaron seis ediciones, incluyendo una version pirata salida en
Dublin, véase Anita Guerrini, Obesity and Depression in the Enlightenment. The Life and Times of
George Cheyne (Norman: The University of Oklahoma Press, 1999), 153. Cheyne, por su parte,
gozaba de una amplia reputacion por entonces y mantenia relaciones, entre otros, con los escritores
Alexander Pope y Samuel Richardson, el mistico William Law y el lider metodista John Wesley,
quien transmitiria escrupulosamente los consejos del escocés en su muy difundido libro de medicina
practica Primitive Physick. Véase Ibid., xx; Wesley, John, Primitive Physic: or, An Easy and Natural
Method of Curing Most Diseases, 14th ed. (William Pine, 1770; Bristol: New Rooms, 2013); Deborah
Madden, «A4 Cheap, Safe and Natural Medicine». Religion, Medicine and Culture in John Wesley's
Primitive Physic (Amsterdam - New York: Rodopi, 2007).

101 “[...] a Reproach universally thrown on this Island by Foreigners, and all our Neighbours on the
continent [...]”, Cheyne, The English Malady, 1.

102 Sobre el mal inglés en Francia, véanse Alan B. Hagger, «The Idea of “Spleen”. Its origins and
Development in England and France, 1660-1861» (PhD thesis, University of London, 1978); Eric
Gidal, «Civic Melancholy: English Gloom and French Enlightenment», Eighteenth-Century Studies
37, n.° 1 (2003): 23-45; Ann-Marie Hansen, «Une histoire du spleen frangais au XVIII e si¢cle — la
transmission, évolution et naturalisation d’un fait anglais» (M. A. Thesis, Université McGill, 2009);
Jeffrey Hopes, «“La Maladie anglaise” in French Eighteenth-Century Writing: From Stereotype to
Individuation», Studies in the Literary Imagination 44, n.° 2 (2011): 109—132.

103 “[...] a great foreign physician called it, the region of spleen [...]”, Temple, «Of Poetry», 426.

104 “Melancholy is a kind of Daemon that haunts our Island” (7The Spectator N° 387, 1712), Joseph
Addison y Richard Steele, The Spectator, ed. G. Gregory Smith, vol. 5 (London: J. M. Dent and co.,
1898), 256-57.

105 El ataque mas célebre a Blackmore se encuentra en The Dunciad (1728) donde Alexander Pope lo
llama “Everlasting Blackmore” (II: 280). Véase Alexander Pope, The Dunciad: An Heroic Poem
(London: G. Faulkner, 1728), 39. Sobre la controversia entre Blackmore y los Scriblerians, véanse
Robert Martin Krapp, «Class Analysis of a Literary Controversy», Science & Society 10, n.° 1 (1946):
80-92; Richard Charles Boys, Sir Richard Blackmore and the Wits. A Study of «Commendatory
Verses on the Author of the Two Arthurs and the Satyr against Wity (Ann Arbor: University of
Michigan Press, 1949); Michael Gavin, The Invention of English Criticism: 1650—1760 (Cambridge:
Cambridge University Press, 2015), 61 y ss.

106 “[...] the English Spleen; since it has here gained such a universal and tyrannical Dominion over both
Sexes, as incomparably exceeds its Power in other Nations”, Richard Blackmore, 4 Treatise of the
Spleen and Vapours: Or, Hypochondriacal and Hysterical Affections. With Three Discourses on the
Nature and Cure of the Cholick, Melancholy, and Palsies (London: J. Pemberton, 1725), v.
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La historiografia ha estudiado recurrentemente el topico del “mal inglés” en el
siglo XVIIL.'" Diversos autores han destacado que, durante ese periodo, el spleen inglés
era visto dentro y fuera de la isla como la expresion de tensiones sociales que
amenazaban la estabilidad politica britanica: la emergencia de individuos autonomos
que actuaban de acuerdo a sus propias creencias e intereses y el cuestionamiento de la

autoridad eclesidstica y monarquica.'®

Los franceses habrian contemplado con
fascinacion y desdén una “melancolia civica” a la cual consideraron causa o efecto de la
libertad politica inglesa y promotora de los ideales ciudadanos y la actividad publica.'®”
Por otra parte, embellecido por médicos como Cheyne que lo vincularon con la
sensibilidad, la creatividad y la inteligencia, el mal inglés apareceria como un

subproducto de la civilizacion.'® En ese sentido, se trata de una idea estrechamente

vinculada con la percepcion de la modernidad de Inglaterra.

Sin embargo, no he podido encontrar intentos de datar en qué momento surgi6 la

idea de que el spleen era una condicion caracteristica de Albion.'"" Por motivos que se

107 Véanse Oswald Doughty, «The English Malady of the Eighteenth Century», The Review of English
Studies 2, n.° 7 (1926): 257-269; Lawrence Babb, «The Cave of Spleen», The Review of English
Studies 12, n.° 46 (abril de 1936): 165-176; Cecil Albert Moore, Backgrounds of English Literature:
1700-1760 (Minneapolis: University of Minnesota Press, 1953), cap. v; John F Sena, «The English
Malady: The Idea of Melancholy from 1700 to 1760» (PhD thesis, Princeton University, 1967);
Esther Fischer-Homberger, «Hypochondriasis of the Eighteenth Century--Neurosis of the Present
Century», Bulletin of the History of Medicine 46, n.° 4 (agosto de 1972): 391-401; Hagger, «The Idea
of “Spleen”. Its origins and Development in England and France, 1660-1861»; Roy Porter, «The
Rage of Party: a Glorious Revolution in English Psychiatry?», Medical history 27, n.° 1 (1983): 35—
50; Roy Porter, Mind-Forg'd Manacles: A History of Madness in England from the Restoration to the
Regency (London: Penguin, 1990), 81-89; Paul Laffey, «Two Registers of Madness in Enlightenment
Britain. Part 1», History of Psychiatry 13, n.° 1 (2002): 367-380; Allan Ingram, «Death in Life and
Life in Death: Melancholy and the Enlightenment.», Gesnerus. 63, n.° 1-2 (2006): 90-102; Glen
Colburn, ed., The English Malady: Enabling and Disabling Fictions (Newcastle: Cambridge Scholars
Publishing, 2008); Andrew Scull, Hysteria: The Biography (Oxford: Oxford University Press, 2009),
cap. 3; Nigel Wood, «Goldsmith’s English Malady», Studies in the Literary Imagination 44, n.° 1
(2011): 63-83; Kelly McGuire, Dying to be English: Suicide Narratives and National Identity, 1721—
1814 (London: Pickering & Chatto, 2012); Lionel Laborie, Enlightening Enthusiasm: Prophecy and
Religious Experience in Early Eighteenth-Century England (Oxford: Oxford University Press, 2015),
214-16.

108 Glen Colburn, «Introduction», en The English Malady: Enabling and Disabling Fictions, ed. Glen
Colburn (Newecastle: Cambridge Scholars Publishing, 2008), 4; Hopes, «“La Maladie anglaise” in
French Eighteenth-Century Writing», 116.

109 Gidal, «Civic Melancholy: English Gloom and French Enlightenmenty.

110 Roy Porter, «Introduction», en George Cheyne: The English Malady (1733), de George Cheyne (New
York: Routledge, 1991), xxvi y ss.; Porter, Mind-Forg’'d Manacles, 81-84. Porter se refiere al mal
inglés de Cheyne como una “enfermedad de la civilizacion”, es decir, una patologia cuya frecuencia
incrementa en paises industrializados, vinculada con las condiciones de vida y la extension de la
expectativa de vida. Véase Roy Porter, «Diseases of Civilization», en Companion Encyclopedia of
the History of Medicine, de William F. Bynum y Roy Porter, vol. 1 (London and New York: Taylor &
Francis, 1997), 585-600.

111 La mayoria de los estudios citados en la nota 107 aborda directamente el problema en el siglo XVIII,
sin preocuparse por buscar sus origenes. Algunos autores, como Lionel Laborie, ubican el
surgimiento en la primera mitad de ese siglo, haciendo referencia principalmente a la publicacion de
The English Malady, Enlightening Enthusiasm, 214. Sin llegar a ser una excepcion porque tampoco
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expondran a continuacion, aqui se propone como hipdtesis que la idea naci6 luego de la
Restauracion de 1660. Ademas, el analisis de los ensayos de William Temple permitira
ver que desde entonces aquella nocion estuvo vinculada con formas criticas de concebir

a la modernidad inglesa.

Es preciso sefialar que existian antecedentes de la idea de un mal inglés. En
distintas épocas hubo autores que destacaron la amplia difusion de la melancolia. Robert
Burton decia que era “un mal tan universal, una dolencia epidémica que, con tanta
frecuencia e intensidad, crucifica el cuerpo y la mente”.'” No obstante, Gowland ha
sefialado respecto de este punto que esa percepcion era un fendémeno europeo y que
Burton, al igual que las fuentes alemanas, francesas e italianas que citaba, afirmaba que
todo el continente estaba afectado.'” Por lo tanto, el aspecto epidémico era un topico
recurrente y anterior a la formulacion de la nocion del mal inglés, de la cual pasaria a

ser un rasgo central.

Por otro lado, Roy Porter ha sefialado que Inglaterra tenia, al menos desde el siglo
XVI, una reputacion de ser “un hervidero de tercos, locos y suicidas”.'* Podria
encontrarse algin fundamento de esto en la difusion de la melancolia como una moda
en la corte isabelina y su lugar en el teatro inglés.'” Sin embargo, tal cual se comentd en
el capitulo anterior, en la época también era frecuente la asociacion del malcontent con
Italia.""® Por otra parte, la asociacion de Inglaterra especificamente con la melancolia

hipocondriaca o spleen parece ser una novedad de fines del siglo XVII.

se preocupa por datar el inicio del mal inglés, Oswald Doughty cita algunos de los ejemplos mas
tempranos de esta idea. Entre ellos figura una referencia a la obra de teatro Pandora, or the Converts
(1664) de William Killigrew donde se dice que el spleen estd de moda, los tratados de Richard
Browne (1674) y Thomas Sydenham (1681) sobre la enfermedad (sin hacer referencia a la idea de un
mal inglés) y dos textos de William Temple que seran analizados mas abajo: Observations Upon the
United Provinces of the Netherlands (1672) y Of Poetry (1690). Doughty, «The English Malady of
the Eighteenth Century».

112 “[...] so universal a malady, an epidemical disease, that so often, so much, crucifies the body and
mind [...]”, Robert Burton, The Anatomy of Melancholy (1621; reimp., New York: New York Review
of Books, 2001), 120-21.

113 Angus Gowland, «The Problem of Early Modern Melancholy», Past & Present 191, n.° 1 (mayo de
2000): 80.

114 Porter, Mind-Forg’d Manacles, 82. Porter no brinda otras referencias al respecto, salvo indicar que se
debia a “reasons largely obscure —but somehow connected with Hippocratic medical
environmentalism—", Ibid. Véase también Porter, «The Rage of Party: a Glorious Revolution in
English Psychiatry?». El historiador sefiala otro tipo de precedentes del mal inglés: la costumbre de
asociar enfermedades con naciones. Asi, los britanicos solian llamar a la sifilis “la enfermedad
francesa”, del mismo modo que los franceses la asociaban con Espaifia y los espaiioles con Napoles.
Segtn el autor, la novedad que introdujo Cheyne fue que, para ¢él, el mal inglés no era algo de qué
avergonzarse, pues era una enfermedad de la civilizacion. Porter, «Introduction», xxvi.

115 Jeffrey Hopes estudi6 este aspecto en las reacciones francesas al drama inglés pero para mediados del
siglo XVIII en «“La Maladie anglaise” in French Eighteenth-Century Writing», 116-17; véase
también Jeffrey Hopes, «Staging National Identities: The English Theatre Viewed from France in the
Mid-Eighteenth Century», en «Better in France?»: The Circulation of Ideas Across the Channel in
the Eighteenth Century, ed. Frédéric Ogée (Lewisburg: Bucknell University Press, 2005), 203-30.

116 Lawrence Babb, The Elizabethan Malady: A Study of Melancholia in English Literature from 1580 to
1642 (1951; reimp., Michigan State University Press, 1965), 73.
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Otro aspecto que puede haber contribuido a la imagen de Inglaterra como la
region del spleen fueron las descripciones de la efervescencia profética y el radicalismo
politico de la revolucion inglesa como resultado del delirio y la melancolia.'”” En buena
medida, como se vio en el capitulo anterior, esta asociacion entre radicalismo puritano y
melancolia fue producto del discurso anti-entusiasta que se desarrolld por aquellos afios.
Sin embargo, en 1653 —a mitad de tiempo entre la polémica de Henry More con
Thomas Vaughan y la publicacion del Treatise de Meric Casaubon—, William Erbert,
ministro independiente y capellan del New Model Army, se referia a su tierra como “la

isla de Gran Bedlam”.''®

Estos antecedentes fueron sin duda relevantes en la construccion de un consenso
acerca de que la melancolia era un mal epidémico y de que ciertas caracteristicas
geograficas, climaticas y socioculturales que distinguian a Inglaterra de sus vecinos
continentales hacian que los ingleses fueran més propensos a determinadas patologias
mentales. Sin embargo, parece que hay que esperar a fines del siglo XVII para
considerar que especificamente el sp/een o melancolia hipocondriaca —que como se vio
en el capitulo anterior comenzaba a considerarse un desorden nervioso— era un rasgo

asociado a una forma de identificacion nacional.

Al menos tres elementos pueden explicar esta datacion.'” En primer lugar, las

transformaciones en el vocabulario de la melancolia exploradas en el capitulo anterior

117 Atn en 1942, George M. Trevelyan decia que “la principal fuerza motriz [de la revolucion puritana]
era solo esta figura solitaria del primer parrafo en Pilgrim’s Progress —el pobre hombre buscando la
salvacion con lagrimas, sin ninguna guia salvo la Biblia en su mano”. English Social History. A
Survey of Six Centuries. Chaucer to Queen Victoria (London - New York - Toronto: Longmans,
Green and Co., 1942), 234.

118 “If madness be in the heart of every man, Eccles. / 9.3, then this is the island of Great Bedlam ... /
Come, let’s all be mad together”. W[illiam] E[rbery], The Mad Mans Plea: Or, a Sober Defence of
Captaine Chillintons Church (1653), citado por Christopher Hill, The World Turned Upside Down.
Radical Ideas During the English Revolution (Harmondsworth: Penguin, 1975), 277. “Great Bedlam”
es una combinacion de “Great Britain” y “Bedlam”, el nombre mas conocido del hospital de
enfermos mentales St. Mary Bethlehem Royal Hospital.

119 Un cuarto elemento con el cual se podria relacionar esta datacion del mal inglés requeriria un analisis
mas profundo. Se trata de la coincidente popularizacion del mito de que el suicido era mas frecuente
en Inglaterra que en otros paises. Cheyne, por ejemplo, justificaba su publicacion de The English
Malady diciendo que sus amigos lo habian alentado “upon the late Frequency and daily Encrease of
wanton and uncommon Self-murderers, produc’d mostly by this Distemper [...]”, Cheyne, The
English Malady, iii. En un estudio clasico, basado en las ideas de Max Weber y Keith Thomas,
Michael MacDonald argument6 que la difusion de esta percepcion estaba relacionada con el proceso
de secularizacion de las ideas acerca del suicidio comenzado con la Restauracion. La creciente
aceptacion por parte de las €lites letradas de los argumentos filoséficos y médicos que justificaban esa
practica, por sobre los religiosos que la condenaban, habria producido la percepcion de que los
ingleses se mataban por cualquier cosa. Véanse Michael MacDonald, «The Secularization of Suicide
in England 1660-1800», Past & Present, n.° 111 (1986): 50-100; Samuel Ernest Sprott, The English
Debate on Suicide: From Donne to Hume (London: Open Court, 1961); Roland Bartel, «Suicide in
Eighteenth-Century England: The Myth of a Reputation», Huntington Library Quarterly 23, n.° 2
(1960): 145-58; Michael MacDonald y Terence R. Murphy, Sleepless Souls: Suicide in Early Modern
England (Oxford: Clarendon Press, 1990); Gidal, «Civic Melancholy: English Gloom and French
Enlightenment»; Hopes, «“La Maladie anglaise” in French Eighteenth-Century Writing», 118-19;
McGuire, Dying to be English: Suicide Narratives and National Identity, 1721—1814.
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permiten dar cuenta de la mayor relevancia que adquirio el spleen en la cultura inglesa
durante este periodo. En segundo lugar, segun Jeffrey Hopes, el estereotipo del inglés
melancolico debe verse como parte de una serie mas amplia de imagenes que
emergieron como resultado de, por un lado, una creciente auto-conciencia nacional y,
por otro, de la rivalidad entre las identidades politicas y religiosas de Francia e
Inglaterra que se enfrentaron militarmente entre fines del siglo XVII y principios del
XVIIL™® Por tultimo, vinculado con lo anterior, el mal inglés surgié ligado a una
percepcion particular de la modernidad inglesa, que relacionaba la difusion epidémica
de la melancolia con ciertas caracteristicas sociales y procesos histéricos que
diferenciaban a Inglaterra de sus vecinos. Esto puede observarse en los ensayos de
William Temple, donde el objeto polémico de la melancolia es utilizado en funcién de

una critica moral de la modernidad inglesa.

2.3.2 William Temple y la critica moral del mal inglés

El capitulo anterior explor6 el desarrollo del objeto polémico de la melancolia,
poniendo de relieve sus dos dimensiones, como escenario de disputas y arma retorica.
Respecto de la primera de ellas, se procurd dar cuenta de las distintas capas de sentidos
en tension que lo fueron conformando desde el periodo isabelino. William Temple se
apropié de ese objeto hablando en diversas oportunidades acerca del spleen y
utilizdndolo en ocasiones como instrumento de persuasion. El siguiente enfatizara la
dimension performativa de los discursos, atendiendo a los usos del objeto polémico de
la melancolia y procurando comprender no solamente lo que el autor decia en sus textos,
sino lo que pretendia hacer con ellos. Para esto es preciso recuperar el contexto
argumentativo en que ocurrieron los enunciados.'?! Aqui se sostiene que los usos que
Temple hizo de aquel objeto adquieren sentido en el marco de la Batalla de los Libros.
Esto permite identificar dos operaciones que el autor realizo a través de sus ensayos, las
cuales estaban estrechamente vinculadas: el consejo médico y la critica de la sociedad

inglesa moderna.

De acuerdo con su hermana, lady Martha Giffard, William Temple conocid los

efectos del mal inglés en carne propia:

su humor [era] alegre, pero fuertemente cambiante por los crueles ataques de
spleen y melancolia, [debido a que estaba] sujeto a grandes depresiones por los
cambios repentinos del clima, pero principalmente por las frustraciones y giros

120 Hopes, «“La Maladie anglaise” in French Eighteenth-Century Writing», 117.
121 Respecto de esta dimension performativa de los discursos, véase Quentin Skinner, Visions of Politics.
Volume I: Regarding Method, 2002, cap. 5 esp. pp. 114-116.
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imprevistos en su trabajo, y las decepciones que encontraba tan frecuentemente en

su empefio por contribuir al honor y servicio de este pais.'*

Sin embargo, como se desprende de los textos del diplomatico, su forma de lidiar
con el spleen y otros malestares no era recurriendo a los doctores y sus remedios. Con
respecto a la gota, cuyos ataques sufria a menudo desde su época de embajador en La
Haya,'” lady Giffard sefialaba que “nunca quiso consultar a los médicos, diciendo que
preferia morir sin ellos, y confiaba plenamente en el cuidado y el consejo de sus

amigos”.'**

El método que Temple consideraba mas apropiado para conservar la salud
aparecia expresado —de forma un tanto exagerada— en un pasaje de su ensayo sobre

los Antiguos y los Modernos.

[Para los brahmanes indios,] su filosofia moral consistia principalmente en prevenir
todas las enfermedades y desequilibrios del cuerpo, de los cuales pensaban que
derivaba, en buena medida, la perturbacion de la mente. Luego, en tranquilizar la
mente y liberarla de toda ansiedad, considerando a las ideas fastidiosas e
inquietantes sobre el pasado y el futuro como un suefio mas, al que no se le debe
dar mayor importancia. [...] su templanza [era] tan grande que vivian s6lo de arroz
y hierbas, y de nada que tuviera una vida sensible. Si se enfermaban, lo
consideraban una sefial de intemperancia tal que frecuentemente se morian de
vergiienza y malhumor; pero muchos vivian ciento cincuenta afios y algunos
doscientos.'”

La filosofia moral era la mejor guia para afrontar todas las afecciones cotidianas.
Para el autor, la buena salud derivaba de un estilo de vida tranquilo, una dieta
balanceada, el equilibrio entre ocio y actividad, la moderacion de las pasiones y los

placeres, y la limitacion de las preocupaciones por los problemas mundanos. Todo esto

122 “[...] his Humour [was] gay, but very unequal from cruel fits of spleen and melancholy, being subject
to great damps from sudden changes of weather, but chiefly from the crosses and surprising turns in
his business, and disappointments he met with so often in his endeavours to contribute to the service
of his country”, Giffard, The Life and Character of Sir William Temple, Bart., 19. También Dorothy
Osborne sufria recurrentemente el spleen segun se observa en su correspondencia, véase Carrie Hintz,
An Audience of One: Dorothy Osborne’s Letters to Sir William Temple, 1652-1654 (Toronto:
University of Toronto Press, 2005), cap. 5.

123 En otro ensayo Temple fechaba su primer ataque de esta enfermedad durante una cena en La Haya a
fines de febrero de 1675. Véase Temple, «An Essay Upon the Cure of the Gout by Moxay, 245.

124 ““[...] he never cared to consult physicians; saying, he hoped to die without them, and trusted wholly
to the care and advice of his friends”, Giffard, The Life and Character of Sir William Temple, Bart.,
21.

125 “[For the Indian Brachmans,] their moral philosophy consisted chiefly in preventing all diseases or
distempers of the body, from which they esteemed the perturbation of the mind, in a great measure, to
arise; then, in composing the mind and exempting it from all anxious cares, esteeming the
troublesome and solicitous thoughts about past and future, to be like so many dreams, and no more to
be regarded. [...] their temperance [was] so great, that they lived upon rice and herbs, and upon
nothing that had sensitive life. If they fell sick, they counted it such a mark of intemperance, that they
would frequently die out of shame and sullenness; but many lived a hundred and fifty, and some two
hundred years”, Temple, «An Essay Upon the Ancient and Modern Learningy, 438-39.
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suponia un conocimiento que tenia la autoridad de la costumbre, pues habia sido
probado por generaciones. Por lo tanto, contar con el consejo de amigos sensatos que
pudieran transmitir este saber era mas eficaz que consultar médicos y boticarios

interesados en vender remedios nuevos.

De aqui se deriva una primera intencion performativa de la obra de Temple. Su
objetivo no era solamente la descripcion o la transmision de informacion. En su ensayo
On Health and Long Life de 1681, afirmaba: “nunca he escrito nada para el publico sin
intencion de [hacer] algin bien publico”.'*® Su proposito, en este y otros casos, era
ofrecer recomendaciones para preservar la salud y prolongar la vida. Algo que podria
alcanzarse, sencillamente, procurando: “gran templanza, aire libre, trabajo relajado,

pocas preocupaciones, [y] simplicidad en la dieta”."*’

Esta confianza en las recomendaciones de los amigos mas que en profesionales
desconocidos e interesados se observa también en otros dos ensayos que Temple
escribid originalmente como cartas. Uno de ellos es An Essay Upon the Cure of the
Gout by Moxa, fechado en Nimega el 18 de junio de 1677 y dirigido a Monsieur De
Zulichem.'”® Alli describia cémo su corresponsal le habia animado a probar la técnica
oriental de la moxibustion cuando sufrid su primer ataque de gota en La Haya y los

buenos resultados que habia obtenido.'” Sin embargo, cuando Zulichem le pidio una

126 “I have never written any thing for the public without the intention of some public good”, William
Temple, «On Health and Long Lifew, en The Works of Sir William Temple, Bart., vol. 3 (1681; reimp.,
London: J. Brotherton, 1770), 266.

127 “[...] great temperance, open air, easy labour, little care, [and] simplicity of diet [...]”, Ibid., 272.

128 Temple envid esta carta cuando estaba en Nimega, en los Paises Bajos, participando de las
conversaciones de paz para poner fin a la Guerra Franco-Holandesa. Del andlisis interno del texto se
desprende que el destinatario era el escritor y politico Constantijn Huygens (1596-1687), titular del
sefiorio de Zuilichem (o Zulichem). Su hijo, el célebre matematico y astronomo Christiaan Huygens
(1629-1695), también fue conocido como sefior de Zuilichem. Sin embargo, Temple hace alusion a la
longevidad de su corresponsal, lo cual no deja dudas de que se trata de su entonces octogenario padre,
«An Essay Upon the Cure of the Gout by Moxa», 240. Sobre la relevancia de Constantijn Huygens
como politico y constructor de redes en la Europa del siglo XVII, véase Lisa Jardine, «The
Reputation of Sir Constantijn Huygens: Networker or Virtuoso?», en Temptation in the Archives.
Essays in Golden Age Dutch Culture (London: University College London Press, 2015), 45-64. Para
otro aspecto de su relacion con Temple, véase Wybe Kuitert, «Japanese Robes, Sharawadgi, and the
Landscape Discourse of Sir William Temple and Constantijn Huygens», Garden History 41, n.° 2
(2013): 157-76.

129 La moxibustion es una técnica terapéutica de origen chino que utiliza hojas secadas y trituradas de
artemisa para producir una especie de cigarrillo llamado moxa que es quemado y aplicado sobre la
piel o mediante acupuntura. La difusion de estas técnicas en Europa tuvo lugar en la segunda mitad
del siglo XVII gracias a la Compafiia Holandesa de Indias Orientales. El nombre “moxa” fue acufiado
por Herman Buschof, un clérigo holandés que sufria de gota y recibi6 el tratamiento cuando vivia en
Batavia, Yakarta. En 1674, tres afios antes del ensayo de Temple, publico en Amsterdam un folleto al
respecto en holandés. Véase Wolfgang Michel, «Far Eastern Medicine in Seventeenth and Early
Eighteenth Century Germany», Studies in Languages and Cultures, n.° 20 (2005): 68-71. Temple
accedio al libro de Buschof a través de Huygens, quien lo visité en La Haya cuando sufrié su primer
ataque de gota en 1675 y luego mando al Dr. Theodore Coledy a Utrecht a comprar la Moxa al hijo de
Buschof. El folleto fue traducido al inglés en 1675 luego de que Huygens les contara a sus amigos de
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relacion de sus experiencias para ser publicada por la Royal Society, Temple se nego
aduciendo, entre otras razones, una que da cuenta de su relacion con el conocimiento
médico:

Tenia otra razon para negarme, que siempre solia resultarme con respecto a todas

las nuevas invenciones y experimentos, la cual es que la mejor prueba para ellos es

el tiempo, y observar si viven o no; y que una o dos pruebas no pueden pretender

hacer una regla, asi como una golondrina no hace verano. Y entonces, antes de

contar mi historia mas que a mis amigos, tenia la idea de hacer mas pruebas yo
mismo, o ver que las hagan otras personas tan sensatas como yo habia sido.'*

A diferencia de los filosofos naturales de la Royal Society, Temple no reconocia
autoridad alguna en la descripcion detallada de una experiencia singular. Para este
representante de los Antiguos, los fenomenos cobraban entidad en la medida en que
derivaban de un amplio nimero de observaciones individuales o eran extraidos de una
fuente autorizada."”! En este sentido, la conversacidn con amigos sensatos era un modo
de transmitir esos saberes verificados. Por eso, en el ensayo, Temple también referia
otros didlogos con amistades notables que le habian contado y recomendado los

tratamientos que a ellos les habian resultado efectivos.

Otro lugar donde se aprecia la relevancia que Temple le daba al consejo es una
carta que le escribio a la condesa de Essex —Elizabeth Percy Capel, cuya hija habia
muerto el afio anterior—, fechada en Sheen, el 29 de enero de 1674 y que seria
publicada posteriormente como On the Excesses of Grief.'** En esa ocasion, explicaba,

lo movia a intervenir la profunda melancolia en que se encontraba su amiga.

la Royal Society sobre la experiencia de Temple. Véase Temple, «An Essay Upon the Cure of the
Gout by Moxay, 247, 251 y 255.

130 “I had another reason to decline it, that ever used to go far with me upon all new inventions and
experiments, which is, that the best trial of them is by time, and observing whether they live or no;
and that one or two trials can pretend to make no rule, no more than one swallow summer; and so
before I told my story to more than my friends, I had a mind to make more trials myself, or see them
made by other people as wise as I had been”, Temple, «An Essay Upon the Cure of the Gout by
Moxay, 255.

131 Peter Dear, «Totius in Verba: Rhetoric and Authority in the Early Royal Society», Isis 76, n.° 2
(1985): 148-53.

132 Elizabeth Percy (1636-1718) era la esposa de Arthur Capel (1632-1683), primer conde de Essex. Hijo
de un héroe militar realista ejecutado en 1649, Capel fue un politico activo en la Camara de los Lores
durante el reinado de Carlos II, quien lo nombré miembro del Consejo Privado. Al momento en que
sir William escribid esta carta, el conde de Essex estaba sirviendo como Lord Liutenant en Irlanda,
donde habia sido enviado por el rey para reemplazar al corrupto y filocatdlico Lord Berkeley. Su hija,
también llamada Elizabeth, habia fallecido en febrero de 1673. Véanse Antonia Fraser, Royal
Charles. Charles Il and the Restoration (New York: Alfred A. Knopf, 1979), 315; Richard L.
Greaves, «Capel, Arthur, first earl of Essex (bap. 1632, d. 1683), politician and conspirator», Oxford
Dictionary  of  National  Biography  (Oxford:  Oxford University  Press, 2010),
http://www.oxforddnb.com/view/article/27122. Sir William por entonces residia en Sheen, Surrey y
estaba temporalmente retirado de la vida politica. En 1679, su propia hija, Diana, moriria de viruela.
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[...] cuando usted se echa a desperdiciar su salud o su vida, todo lo grandioso que

queda de su familia y las grandes esperanzas de aquella en la que ha entrado, y todo

por una desesperada melancolia, sobre un accidente que ya no se puede remediar, y

al cual toda la raza mortal esta perpetuamente sujeta; por el amor de Dios, sefiora,

permitame decirle que no es [algo] para nada aceptable para una cristiana tan

buena, ni para una persona tan razonable y grande como su sefioria es vista por

todo el mundo con respecto a todo lo deméas."”

La desconfianza de Temple en los médicos era compartida por muchos
contemporaneos.'** Debe recordarse el contexto de la medicina de fines del siglo XVII
descripto en el capitulo anterior, cuando la autoridad de los profesionales era objeto de
disputa, su reproduccion dependia en buena medida del patronazgo nobiliario y la
incipiente cultura de la civilidad les reclamaba que se convirtieran en interlocutores de
la gentry en la conversacion sobre medicina. En los ensayos de Temple esto se ve en el

modo en que el autor referia comentarios de médicos en pie de igualdad con los de otras

personas notables o los suyos propios.

Por otro lado, también fueron resefiadas las observaciones de Jeremy Schmidt
sobre los cambios en la forma de comunicar y curar la melancolia que tuvieron lugar en
este contexto. El autor sostiene que el lenguaje de la filosofia moral fue desplazando a
otros, como el de la demonologia, en la comprension, expresion y tratamiento de las
aflicciones mentales, y los ensayos de Temple serian un ejemplo de eso.'*> Sin embargo,
el historiador sostiene que en ellos la critica no se limitaba al caracter moral de los
individuos sino también a las costumbres y estilos de vida nacionales. Mas
especificamente, el andlisis que Temple hacia del spleen implicaba un juicio sobre el
lujo de las ciudades modernas y el fomento de los placeres refinados que, por entonces,
se estaba convirtiendo en un elemento central de la imagen que la élite inglesa tenia de

si misma.'3¢

133 “[...] when you go about to throw away your health, or your life, so great a remainder of your own
family, and so great hopes of that into which you are entered, and all by a desperate melancholy, upon
an accident past remedy, and to which all mortal race is perpetually subject; for God's sake, madam,
give me leave to tell you, that what you do is not at all agreeable, either with so good a Christian, or
so reasonable and so great a person, as your ladyship appears to the world in all other lights”, William
Temple, «Letter to the Countess of Essex upon Her Grief, Occasioned by the Loss of Her Only
Daughter», en The Works of Sir William Temple, Bart., vol. 3 (1674; reimp., London: J. Brotherton,
1770), 503.

134 Aun en 1747, cuando John Wesley publicoé su Primitive Physic, acusaba los médicos de pretender
“[...] keeping the bulk of mankind at a distance, that they might not pry into the mysteries of the
profession”, Wesley, John, Primitive Physic, Vii.

135 Jeremy Schmidt, Melancholy and the Care of the Soul. Religion, Moral Philosophy and Madness in
Early Modern England (Hampshire: Ashgate, 2007), 137.

136 Ibid., 167.
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Un ejemplo de esto puede encontrarse en sus Observations Upon the United
Provinces of the Netherlands de 1672. En el capitulo donde describia al pueblo

holandés, Temple senalaba:

Los extranjeros entre ellos pueden [a menudo] quejarse del spleen, pero los de ese
pais casi nunca lo hacen, lo cual creo que se debe a que ellos estan siempre
ocupados y se complacen facilmente. Pues ésta parece ser una enfermedad de la
gente ociosa, o que se considera mal entretenida, y [por lo tanto] atribuye cada
ataque de aburrimiento, o de su imaginacion, a una enfermedad formal, para la cual
han encontrado este nombre; mientras que esos ataques son algo natural para todos
los hombres, en distintos momentos, sea por los gases de la indigestion, por las
alteraciones normales del nivel de salud o vigor, o por ciertos cambios o principios
de cambio en los vientos y el clima, que afectan los espiritus mas sutiles del
cerebro, antes de que sean percibidos por otras partes [...]."’

En esta comparacion con las Provincias Unidas, la idea de Inglaterra como la
region del spleen que Temple expresaria en su ensayo de 1690, aparece ya sugerida en la
sorpresa fingida ante un pueblo que, a diferencia del propio, parece desconocer ese mal.
De este modo, la mirada extrafiada del viajero se traduce en una critica de las practicas

sociales urbanas inglesas.'*® El spleen, sefialaba Temple mas adelante,

es una enfermedad demasiado refinada para este pais o pueblo, quienes estan bien

cuando no estan enfermos y a gusto cuando no estan atormentados; [...] y buscan

su felicidad en la tranquilidad comtn y las comodidades de la vida, o el aumento de

sus riquezas, [y] no se entretienen con las invenciones mas especulativas de la

pasion o los refinamientos del placer.'”

Estos fragmentos aparecian a continuacion de un parrafo donde se describian las
condiciones de salud en los Paises Bajos y se destacaba que la expectativa de vida alli
era mas corta que en Inglaterra y Espafia. Sin embargo, en relacion con el spleen, los

holandeses parecian poseer una serie de virtudes morales que los hacian practicamente

inmunes a esa condicion, la cual, por otra parte, no era considerada una verdadera

137 “Strangers among them are apt to complain of the Spleen, but those of the Country seldom or never:
which I take to proceed from their being ever busie, or easily satisfy’d. For this seems to be a Disease
of People that are idle, or think themselves but ill entertain’d, and attribute every Fit of dull Humour,
or Imagination, to a formal Disease, which they have found this Name for; whereas, such Fits are
incident to all Men, at one time or another, from the fumes of Indigestion, from the common
Alterations of some insensible degrees in Health and Vigor; or from some changes or approaches of
change in Winds and Weather, which affect the finer Spirints of the Brain, before they grow sensible
to other Parts”, William Temple, Observations Upon the United Provinces of the Netherlands (1672;
reimp., London: J. Tonson, 1705), 186.

138 Sobre el extrafiamiento, véase Carlo Ginzburg, «Extrafiamiento. Prehistoria de un procedimiento
literario», en Ojazos de Madera. Nueve Reflexiones sobre la Distancia (Barcelona: Peninsula, 2000),
15-39.

139 “[...] this is a Disease too refin’d for this Country or People, who are well, when they are not ill; and
pleas’d, when they are not troubl’d; [...] and seek their Happiness in the common Ease and
Commodities of Life, or the encrease of Riches; [and] not amusing themselves with the more
speculative Contrivance of Passion, or Refinements of Pleasure”, Temple, Observations Upon the
United Provinces of the Netherlands, 188.
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enfermedad. Esas virtudes coincidian con las que Temple les atribuiria a los epicureos
en un ensayo posterior: Upon the Gardens of Epicurus, or, Of Gardening In the Year
1685."*° Este peculiar e influyente ensayo sobre jardineria'*' que seria publicado en el
junto con su texto sobre los Antiguos y los Modernos, incluia un elogio de la filosofia

moral, la cual

parece tener un fin no solo deseable para todos los hombres, que es la tranquilidad

y la felicidad de la vida, sino también, hasta cierto punto, apropiado a la fuerza y el

alcance de la naturaleza humana. Pues, en lo que respecta a esa parte de la filosofia

que se llama natural, no sé¢ qué fin puede tener, salvo ocupar sin proposito el

cerebro del hombre, o satisfacer esa vanidad, tan habitual en la mayoria de los

hombres, de buscar distinguirse [...]."*

Los industriosos holandeses parecian perseguir el objetivo méaximo al que los
hombres podian aspirar razonablemente: la tranquilidad y la felicidad. Tal era el fin
compartido por el estoicismo y el epicureismo: “encontrar la verdadera riqueza en
querer poco mas que en poseer mucho, y el verdadero placer en la templanza mas que
en la satisfaccion de los sentidos”.'* En otra parte, Temple se referia a la templanza

como “aquella virtud sin orgullo, fortuna sin envidia, que otorga indolencia en el cuerpo

y tranquilidad en la mente”.'* Era

140 Schmidt, Melancholy and the Care of the Soul, 166-67.

141 El ensayo tuvo un fuerte impacto en la jardineria inglesa del siglo XVIII por su descripcion del estilo
chino de disefar paisajes asimétricos al que denomind “sharawadgi”. Véanse Kuitert, «Japanese
Robes, Sharawadgi, and the Landscape Discourse of Sir William Temple and Constantijn Huygens»;
Wybe Kuitert, «Japanese Art, Aesthetics, and a European Discourse: Unraveling Sharawadgi», Japan
Review 27 (27 de noviembre de 2014): 77-101.

142 “[...] appears to have an End not only desirable by every Man, which is the Ease and Happiness of
Life, but also in some Degree suitable to the Force and Reach of Human Nature: For as to that Part of
Philosophy which is called Natural, I know no End it can have, but that of either busying a Man’s
Brains to no purpose, or satisfying the Vanity so natural to most of Men of distinguishing themselves
[...]”, William Temple, «Upon the Gardens of Epicurus; or, Of Gardening in the Year 1685», en The
Works of Sir William Temple, Bart., vol. 1 (London: A. Churchill, 1720), 172.

143 “To place true Riches in wanting little, rather than in possessing much; and true Pleasure in
Temperance, rather than in satisfying the Senses”, Ibid., 173. Entre ambas escuelas de filosofia moral,
Temple preferia a los epicureos, quienes “[...] were more intelligible in the Notion, and fortunate in
their Expression, when they placed a Man’s Happiness in the Tranquility of Mind, and Indolence of
Body, for while we are composed of both, I doubt both must have a Share in the Good and Ill we
feel”, Ibid., 173-74. Esa reivindicacidn, que era recurrente en los escritos del diplomatico, puede
resultar paradojica con algunas formas actuales de entender la modernidad. Levine afirmé que los
Antiguos, como herederos del humanismo renacentista, podian en ciertas ocasiones parecer
Modernos, «Ancients and Moderns Reconsidered», 78. En un libro aclamado, Stephen Greenblatt
asocio el redescubrimiento y difusion del De rerum natura de Lucrecio con el origen de la
modernidad, The Swerve: How the World Became Modern (New York and London: Norton &
Company, 2012). Temple mencionaba recurrentemente a este poeta, a quien debia haber leido en latin
pues asociaba la mayor pureza del estilo romano con su época, Temple, «An Essay Upon the Ancient
and Modern Learningy», 464. Y en el ensayo sobre la jardineria lo defendia diciendo que no sabia por
qué sus descripciones de los dioses podian parecer mas impiadosas que las de Homero Temple,
«Upon the Gardens of Epicurus», 174.

144 ““[...] that virtue without pride, and fortune without envy, that gives indolence of body and tranquillity
of mind [...]”, Temple, «An Essay Upon the Cure of the Gout by Moxa», 262.
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la diosa tutelar de la salud y medicina universal de la vida, que despeja la cabeza y

limpia la sangre, que alivia el estdbmago y purga los intestinos, que fortalece los

nervios, ilumina los ojos y conforta al corazon; en una palabra, que asegura y

perfecciona la digestion, y asi evita los vapores y vientos a los cuales debemos el

colico y el spleen [...].""

En su carta a la condesa de Essex, sir William insistia hasta un punto que hoy
puede parecer cruel en el mensaje de la moderacion de las pasiones y, en particular, del

dolor.

Todos los preceptos de la cristiandad coinciden en enseflarnos y ordenarnos a
moderar nuestras pasiones, a templar nuestros afectos hacia todas las cosas
mundanas; a ser agradecidos por la posesion y pacientes frente a la pérdida cuando
Aquél que nos dio considere oportuno quitarnos. Su carifio extremo quizas fue
desagradable para Dios antes, como ahora su extrema afliccion. Y su pérdida puede

haber sido un castigo por sus faltas en el modo de disfrutar lo que tenia.'*

Es que “aunque las pasiones son quizés las picaduras sin las cuales se dice que no
es posible hacer miel”, sefialaba Temple mas adelante, “sin embargo, creo que todos han
estado siempre de acuerdo en que ellas deben ser nuestras sirvientes y no nuestras
amas”. Mds aun, “es mejor no tener pasiones de ningln tipo que tenerlas demasiado
violentas, o tener solo aquellas que, en vez de aumentar nuestros placeres, no nos
producen mas que irritacion y dolor”."” El autor reconocia el dolor legitimo de lady
Elizabeth frente a la muerte de su hija; lo que condenaba era el exceso, pues hacia
alrededor de un afio que ella no podia salir de ese estado. Abrevando en una tradicion

muy anterior a Freud, planteaba una distincion entre duelo y melancolia.'** Para ello el

autor recurria a la autoridad de los antiguos cristianos y de las “naciones civiles de

145 “[...] the tutelar goddess of health, and universal medicine of life, that clears the head, and cleanses
the blood, that eases the stomach, and purges the bowels, that strengthens the nerves, enlightens the
eyes, and comforts the heart; in a word, that secures and perfects the digestion, and thereby avoids the
fumes and winds to which we owe the colic and the spleen [...]”, Ibid.

146 “All the precepts of Christianity agree to teach and command us to moderate our passions, to temper
our affections towards all things below; to be thankful for the possession, and patient under the loss
whenever he that gave shall see fit to take away. Your extreme fondness was perhaps displeasing to
God before, as now your extreme affliction; and your loss may have been a punishment for your
faults in the manner of enjoying what you had.”, Temple, «Letter to the Countess of Essex», 506.

147 “[...] though passions are perhaps the stings, without which they say no honey is made; yet I think all
sorts have ever agreed, they ought be our servants, and not our masters; [...] Better no passions at all
than have them too violent; or such alone as, instead of heightening our pleasures, afford us nothing
but vexation and pain.”, Ibid., 508.

148 En su ensayo clasico de 1917, Sigmund Freud defini6 a la melancolia como un estado patologico
derivado de la incapacidad de hacer el duelo normal de un objeto perdido debido a la introyeccion de
este ultimo, Sigmund Freud, «Duelo y melancolia», en Obras Completas, vol. 11, 111 vols. (Madrid:
Biblioteca Nueva, 1981), 2091-2100. La preocupacién por establecer limites razonables al duelo es
un topico recurrente en el género de la consolacion, desarrollado por autores clasicos como Crantor
de Cilicia y Ciceron y modernos como Petrarca. Véase George W. McClure, Sorrow and Consolation
in Italian Humanism (Princeton: Princeton University Press, 2014); sobre Petrarca véase también
Ruta, «El circulo del placer o la osadia de la experiencia en Petrarca», 44-46; Sobre los antecedentes
de la relacion entre duelo y melancolia, véase Stanley W. Jackson, Melancholia and Depression:
From Hippocratic Times to Modern Times (New Haven: Yale University Press, 1986), cap. 12.
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antafio”, quienes veian como barbaras las lamentaciones excesivas por los muertos, y
senalaba que “el tiempo mas largo que ha sido permitido para las formas de duelo, por
las costumbres de cualquier pais, en cualquier relacién, no ha sido mas que de un
ano”."”’ El exceso de afliccion era anti-natural y permitirse a uno mismo permanecer en
ese estado era moralmente reprensible. No habia ninguna cantidad de sufrimiento capaz

de devolver a las personas perdidas,

esto hace que los excesos de la afliccion hayan sido condenados tan universalmente

como algo anti-natural, porque es tan en vano, mientras que la naturaleza, dicen, no

hace nada en vano; como algo tan irracional, porque es contrario a nuestros propios

propositos. Pues todos queremos estar bien y tranquilos, y con la afliccion nos

enfermamos con heridas imaginarias [...].""

Esta condena moral no recaia solamente sobre Elizabeth Percy como individuo y
no atafiia exclusivamente a su salvacion personal. En tanto miembro de la nobleza, ella
tenia un rol social que la ubicaba como ejemplo moral, y por lo tanto tenia un deber

hacia su familia y su pais."”' Esto se deja ver en el pedido final de Temple:

Ya no podia evitar este intento, ni concluir sin rogarle a su seforia, por el amor de

Dios y por el suyo propio, por sus hijos y sus amigos, por el de su pais y el de su

familia, que ya no se abandone mas a una pasioén tan desconsolada, y que, al fin,

despierte su piedad, haga lugar a la prudencia o, al menos, anime el espiritu
invencible de los Pierce que nunca se hundieron ante ningun desastre [...].'"

Tres afios mds tarde, en su ensayo sobre la gota, Temple expondria de forma mas
explicita la relacion entre la salud de los servidores publicos y la del reino. Esta
enfermedad, que frecuentemente era asociada con los varones de clases altas, parecia
afectar especialmente a los funcionarios como ¢€l, contribuyendo a su debilidad fisica y

mental: “[...] y de este modo los asuntos publicos llegan a ser afectados por las

enfermedades privadas, y los reinos y estados caen en las debilidades y malestares o

149 “[...] the civil nations of old [...]”, “The longest time that has been allowed to the forms of mourning,
by the custom of any country, and in any relation, has been but that of a year [...]”, Temple, «Letter to
the Countess of Essex», 508.

150 “[...] this makes the excesses of grief to have been so universally condemned as a thing unnatural,
because so much in vain; whereas nature, they say, does nothing in vain: as a thing so unreasonable,
because so contrary to our own designs; for we all design to be well, and at ease, and by grief we
make ourselves ill of imaginary wounds [...]”, Ibid., 509-10.

151 En este aspecto, la carta de Temple también era totalmente convencional, como se observa en el
analisis que hace Sheila Biddle de las cartas enviadas por Robert Harley a familiares en duelo y las
recomendaciones que otros le hacian a ¢l para cuidar su salud: Bolingbroke & Harley (1973; reimp.,
London: George Allen & Unwin, 1975), 21-23.

152 “I could no longer forbear this endeavour, nor end without begging of your ladyship, God’s sake and
for your own, for your children and your friends, for your country’s and your family’s, that you would
no longer abandon yourself to so disconsolate a passion, but that you would, at length, awaken your
piety, give way to prudence, or, at least, rouse up the invincible spirit of the Piercies, that never
shrunk at any disaster [...]”, Temple, «Letter to the Countess of Essex», 512.
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deterioros de aquellas personas que los administran”.'”® Asi, recordaba a un ministro que
b
le habia confesado que bajo los efectos de la gota no podia pensar en los asuntos

publicos

y que esto procedia, no de ninguna violencia del dolor, sino de un languidecimiento
y una debilidad de los espiritus que lo hacian, durante esos ataques, pensar en nada
que valiera la pena considerar cuidadosa o atentamente. Pues la llegada o la
acechanza de la gota, el spleen, el escorbuto, o aun sélo los vapores de la
indigestion pueden hacer a los hombres poco dispuestos al pensamiento o el
cuidado, tanto como las enfermedades peligrosas y dolorosas.'**

Temple, quien reivindicaba al epicureismo, compartia la idea que se suele asociar
con el estoicismo de que el gobierno del Estado estd estrechamente relacionado con el
gobierno de las pasiones.'> Del mismo modo, su énfasis en la moderacion, la templanza
y persecucion de un estilo de vida tranquilo como principales antidotos para el spleen
también era compatible con perspectivas estoicas. Por ejemplo, la de Jeremy Collier.
Este moralista y clérigo no-juramentado, que tradujo las Meditaciones de Marco Aurelio
y escribi6 un prefacio para el De finibus bonorum et malorum de Cicer6n, tenia posturas
politicas contrapuestas a las de Temple. Sin embargo expuso una mirada bastante
similar a la suya sobre el spleen en sus Essays Upon Several Moral Subjects de 1697.
En su ensayo Of the Spleen, Collier criticaba que se concibiera a esta condicidon como
“una enfermedad de sabios”,"® pues ello la convertia “en una excusa magnifica para
muchas imperfecciones”."”” Luego, en otros textos del mismo volumen, abogaba por la

busqueda de un equilibrio de las pasiones: una via media entre el deseo desmesurado y

desesperanza.'®

153 “[...] and by this means public business comes to suffer by private infirmities, and kingdoms and
states fall into weaknesses and distempers or decays of those persons that manage them”, Temple,
«An Essay Upon the Cure of the Gout by Moxa», 241. Recuérdese que la hermana de Temple, en la
semblanza citada al comienzo de este apartado (p. 95), mencionaba que los ataques de spleen y
melancolia de sir William se debian principalmente a su funcioén publica. Sobre la asociacion de la
gota con los varones de clases altas, véase Roy Porter y George Sebastian Rousseau, Gout: The
Patrician Malady (New Haven: Yale University Press, 2000).

154 “[...] and that this proceeded, not from any violence of pain, but from a general languishing and
faintness of spirits, which made him, in those fits, think nothing worth the trouble of one careful or
solicitous thought. For the approaches or lurkings of the gout, the spleen, or the scurvy, nay, the very
fumes of indigestion, may indispose men to thought and to care, as well as diseases of danger and
pain.”, Temple, «An Essay Upon the Cure of the Gout by Moxa», 242.

155 Véanse Michel Foucault, Seguridad, territorio, poblacion: curso en el College de France (1977-
1978) (Buenos Aires: Fondo de Cultura Econémica, 2006), 109-19; Angel Octavio Alvarez Solis, La
republica de la melancolia: politica y subjetividad en el barroco (Adrogué: La Cebra, 2015), 245-54.

156 “[...] a wise Disease”, Jeremy Collier, «Of the Spleen», en Essays Upon Several Moral Subjects. In
Two Parts (1697; reimp., London: J. Knapton, 1732), 40.

157 “[...] it is a handsom Cover for many Imperfections”, Ibid., 42.

158 Para un analisis mas completo de estos ensayos, véase Andrés Gattinoni, «Prologo», en Del spleen y
otros ensayos, de Jeremy Collier (Buenos Aires: Centro de Investigaciones Filosoficas, [en prensa]).
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Ambos autores destacaban que el spleen estaba de moda. Temple no lo
consideraba una enfermedad “formal” sino una condiciéon normal y recurrente “para la
cual han encontrado este nombre”'*® Esta idea aparecia también en el pasaje de On
Health and Long Life citado en el capitulo anterior, donde el autor recordaba las
distintas afecciones que, por temporadas, estuvieron en boga a lo largo de su vida. Alli
mencionaba que en un momento “el spleen entrd6 en juego y se convirtid en una
enfermedad formal” y luego le siguieron “los vapores, que sirven el mismo fin y
proveen la ocasidon para que se quejen algunas personas a las que les duele algo en el
cuerpo o la mente, pero no saben qué”.'® Esto motivaba sus criticas mas duras a la
venalidad de los médicos, quienes estaban dispuestos a diagnosticar estas enfermedades
ficticias y a prescribir tratamientos por miedo a perder a sus clientes.'*' Mas adelante
ironizaba también sobre los remedios, “que alimentan las esperanzas del paciente y las
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ganancias del boticario”, > y el riesgo que implicaria para la credibilidad de los doctores

no recetarlos y solo dar consejos sobre la dieta o los habitos cotidianos.

Sin embargo, Temple, en su defensa de la filosofia moral, al mismo tiempo que
disputaba el monopolio de los profesionales sobre el conocimiento médico, reivindicaba
un tipo de medicina que por entonces estaba en retroceso. Se trataba de aquel vinculado
con los doctores eruditos humanistas, que privilegiaba el buen juicio y el consejo para
una vida moralmente virtuosa por sobre la experiencia, la filosofia natural, el uso de
remedios novedosos y la mercantilizacion de la salud.'” En los escritos de Temple, estas
nuevas practicas parecian un signo de la degradacion de todas las cosas. En definitiva, el
ejercicio de la medicina era una necesidad propia de un mundo viejo y enfermo. Por eso,

su ensayo comenzaba senalando que luego del diluvio universal

encontramos escasas menciones de vidas muy largas en las historias tanto sagradas
como profanas, salvo los patriarcas de los hebreos, los brahmanes entre los
antiguos indios, y los brasilenos del tiempo en que ese pais fue descubierto por los

europeos .'*

159 “[...] which they have found this Name for [...]”, Temple, Observations Upon the United Provinces
of the Netherlands, 186.

160 “[...] the spleen came in play, and grew a formal disease; [...] vapours, which serve the same turn,
and furnish occasion of complaint among persons whose bodies or minds ail something, but they
know not what”, Temple, «On Health and Long Life», 289-90.

161 “[...] these employ our physicians perhaps more than other diseases, who are fain to humour such
patients in their fancies of being ill, and to prescribe some remedies, for fear of losing their practice to
others that pretend more skill in finding out the cause of diseases, or care in advising remedies, which
neither they nor their patients find any effect of, besides some gains to one, and amusement to the
other”, Ibid., 290.

162 “[...] which feed the hopes of the patient, and the apothecary’s gains [...]”, Ibid., 292.

163 Véase Harold J. Cook, «Good Advice and Little Medicine: the Professional Authority of Early
Modern English Physicians», The Journal of British studies 33, 1n.° 1 (1994): 25 y ss.

164 “[...] we meet with little mention of very long lives in any stories either sacred or prophane, besides
the patriarchs of the Hebrews, the Brachmans among the old Indians, and the Brazilians at the time
that country was discovered by the Europeans”, Temple, «On Health and Long Life», 271.

104



Esta concepcion de Temple acerca de la medicina estaba en consonancia con su
postura en la Querella entre los Antiguos y los Modernos, segtin se desprende del pasaje
de su Essay Upon Ancient and Modern Learning citado mas arriba (véase supra, p. 95),
donde el autor volvia al caso de los brahmanes de la India. Para ellos, Antiguos de los
Antiguos, la salud se preservaba mediante una estricta disciplina moral y una dieta
austera y natural. En el mismo sentido, la alusion de la cita anterior a “los brasilefios del
tiempo en que ese pais fue descubierto por los europeos” reforzaba la distincion

cualitativa entre lo moderno y lo antiguo/salvaje.'

Por lo tanto, si un aspecto insoslayable de lo que Temple hacia al hablar del
spleen era brindar consejos de salud, el otro era la critica de la sociedad moderna. En
este punto es posible volver a la cita del ensayo sobre la poesia encabeza este capitulo.
El texto, publicado como complemento del Essay Upon Ancient and Modern Learning,
defendia la superioridad de los clasicos en las bellas letras. En el fragmento citado,
Temple daba cuenta de una excepcion: en el teatro, los Modernos y especificamente los
ingleses parecian haber superado a todos los demas.'® Eso conducia al autor a indagar
acerca de la excepcionalidad de Inglaterra.'® Entre las caracteristicas distintivas
sefialaba “la abundancia nativa de nuestra tierra, lo inadecuado de nuestro clima, asi

como también la liviandad de nuestro gobierno y la libertad de profesar opiniones y

165 Se trata de una operacion comparable a la que Hartog ve en el ensayo De los canibales de Montaigne.
Véase Hartog, Anciens, Modernes, Sauvages, 45y 49-51.

166 En comparacion con el teatro antiguo, Temple mencionaba que el moderno de los ingleses tenia una
mayor cantidad y variedad de personajes, Temple, «Of Poetry», 424-25. Segiin Hopes, a los franceses
de mediados del siglo XVIII les impactaba lo mismo, ademas de que los temas eran tomados de la
historia inglesa y no de la antigua, «“La Maladie anglaise” in French Eighteenth-Century Writingy,
116-17. Respecto del peso que Temple le otorga al teatro, debe tenerse en cuenta la relevancia que
tuvo para la cultura inglesa de la Restauracion la reapertura de los escenarios luego de casi dos
décadas de prohibicion puritana. Para un acercamiento general a este tema, sobre el cual la
bibliografia es muy abundante, véanse Joseph Wood Krutch, Comedy and Conscience after the
Restoration (1924; reimp., New York: Columbia University Press, 1957); Gerald MacLean, Culture
and Society in the Stuart Restoration: Literature, Drama, History (Cambridge: Cambridge University
Press, 1995); Derek Hughes, English Drama, 1660-1700 (Oxford: Oxford University Press, 1996);
Deborah Payne Fisk, ed., The Cambridge Companion to English Restoration Theatre (Cambridge:
Cambridge University Press, 2000); Michael Hattaway, 4 Companion to English Renaissance
Literature and Culture (John Wiley & Sons, 2002). Por cierto, la reivindicacion de Temple del teatro
inglés es uno de los aspectos que lo oponian a Jeremy Collier, quien se hizo célebre por su censura de
ese arte en la denominada “controversia de los escenarios”. Véase Krutch, Comedy and Conscience
after the Restoration; Rose Anthony, The Jeremy Collier Stage Controversy, 1698-1726 (Milwaukee:
Marquette University Press, 1937); cfr. las duras criticas de Edward Niles Hooker, «Review of The
Jeremy Collier Stage Controversy, 1698-1726 by Rose Anthony», Modern Language Notes 54, n.° 5
(1939): 386—-389; Robert D. Hume, «Jeremy Collier and the Future of the London Theater in 1698,
Studies in Philology 96, n.° 4 (1999): 480-511.

167 Temple habla de esta excepcionalidad como “a vein perhaps natural to our country, and which with us
is called humour”, Temple, «Of Poetry», 424. Peter Burke sefiald que el uso de estos términos (vein,
humour) por Temple y otros contemporaneos da cuenta de un proceso mas amplio: el desarrollo de la
idea de que la cultura (de una época o un pueblo) constituye una totalidad que se expresa en sus
instancias individuales (obras), Varieties of Cultural History, 20.
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facciones que quizés nuestros vecinos tienen alrededor suyo, pero que estan forzados a
ocultar y de este modo pueden llegar a extinguirse con el tiempo”.'*® A ellas agregaba
luego el coraje de sus hombres, la belleza de sus mujeres y el genio de los ingleses, para
luego recordar, como contrapeso, al “gran médico extranjero que la llamo la region del
spleen”.'”” Esto se asociaba, en buena medida, con la variabilidad del clima inglés, pero

enseguida sir William agregaba:

Ademas, nuestras diferentes opiniones en religion, y las facciones que éstas han
levantado o animado por los tltimos cincuenta afios, han tenido un efecto dafiino
en nuestros modales y costumbres, causando mas avaricia, ambicion, engafio (con
las consecuencias usuales de ellos) de las que habian antes en nuestra
constitucion.'

Inglaterra, con su novedosa organizacion politica que ejercia un gobierno
relativamente indulgente y permitia una libertad de consciencia distintiva en Europa,
albergaba simultdneamente a los cristianos mas devotos y a los simuladores mas
canallas."" Del texto se desprende que esa libertad extraordinaria de los ingleses era la

causa de sus desmesuras, que ocasionaban el spleen y que se expresaban en el teatro.'”

No hay en ningun lugar tantos polemistas sobre religion, tantos razonadores sobre
el gobierno, tantos refinadores de la politica, tantos inquisidores curiosos, tantos
aspirantes a negocios y cargos estatales, mayores escrutifiadores de libros, ni
arrastrados tras riquezas. Y sin embargo, [tampoco hay] en ningin sitio mas
libertinos desenfrenados, mas cultores refinados del lujo, pervertidos extravagantes,
galanes engreidos, mas diletantes en poesia tanto como en politica, en filosofia y en
quimica. He tenido varios sirvientes muy metidos en teologia y otros en poesia. He
conocido, en las familias de algunos amigos, un custodio inmerso en los principios
rosacruces y una lavandera firme en los de Epicuro.'”

168 “[...] the native plenty of our soil, the unequalness of our climate, as well as the ease of our
government, and the liberty of professing opinions and factions, which perhaps our neighbours may
have about them, but are forced to disguise, and thereby they may come in time to be extinguished”,
Temple, «Of Poetry», 425.

169 “[...] a great foreign physician called it, the region of spleen”, Ibid., 426.

170 “Besides, our different opinions in religion, and the factions they have raised or animated for fifty
years past, have had an ill effect upon our manners and customs, inducing more avarice, ambition,
disguise (with the usual consequences of them) than were before in our constitution”, Ibid.

171 “[...] there is no where more true zeal in the many different forms of devotion, and yet no where
more knavery under the shews and pretences”, Ibid., 427.

172 Eric Gidal lee en el ensayo de Temple una defensa de la liberalidad del teatro inglés por ser una
expresion catartica de la melancolia nacional, «Civic Melancholy: English Gloom and French
Enlightenment», 31.

173 “There are no where so many disputers upon religion, so many reasoners upon goverment, so many
refiners in politics, so many curious inquisitives, so many pretenders to business and state-
employments, greater porers upon books, nor plodders after wealth; and yet no where more
abandoned libertines, more refined luxurists, extravagant debauchees, conceited gallants, more
dablers in poetry as well as politics, in philosophy, and in chemistry. I have had several servants far
gone in divinity, others in poetry; have known, in the families of some friends, a keeper deep in the
Rosycrucian principles and a laundress firm in those of Epicurus”, Temple, «Of Poetry», 427.
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Para Temple, las querellas religiosas habian sido uno de los mayores obstaculos
para el avance del conocimiento en los tiempos modernos, pues “muchos espiritus
excelentes y los genios mas penetrantes [...] se hundieron y agobiaron en el abismo de
las disputas sobre asuntos de religion”.'™ En otra parte recordaba a “un médico
ingenioso que me dijo que, en la época de los fanaticos, encontraba a la mayoria de sus
pacientes afectados por problemas de conciencia, y que debia hacer de tedlogo antes de

poder empezar a hacer de médico”.'”

Lo que se puede interpretar en el ensayo sobre la poesia es que una de las razones
para que Inglaterra fuera la region del spleen era la propagacion, en tiempos de la guerra
civil, de ese mal moderno que era el “entusiasmo”. Temple estaba familiarizado con el
discurso anti-entusiasta.'’® La prueba mas clara de ello aparece en una parte anterior del
ensayo donde elogiaba el Treatise de Meric Casaubon. En medio de una refutacion del
origen divino de la inspiracion poética,'”’ el autor interrumpia su discurso para

comentar:

Lamento que la historia natural, o el relato, acerca de la fascinacién ain no haya
empleado la pluma de una persona de un ingenio tan excelente y un pensamiento y
un conocimiento profundos como Casaubon, que escribid ese curioso y util tratado
sobre el entusiasmo, en el que descubrio las fuentes ocultas o confundidas de ese
delirio, tan frecuente en todas las regiones y religiones del mundo, y que se ha
diseminado tan fatalmente en nuestro pais en aquella época en que este tratado fue
tan oportunamente publicado.'”

174 “[...] the enquiries and contests about matters of religion [...] Many excellent spirits, and the most
penetrating genii [...] were sunk and overwhelmed in the abyss of disputes about matters of religion”,
Temple, «An Essay Upon the Ancient and Modern Learning», 465-66.

175 “[...] an ingenious physician, who told me, in the fanatic times, he found most of his patients so
disturbed by troubles of conscience, that he was forced to play the divine with them before he could
begin the physician [...]”, Temple, «On Health and Long Life», 300.

176 Si bien su paso por Cambridge como estudiante entre 1644 y 1647 fue anterior a la publicacion de las
obras mas relevantes al respecto, ese no fue el fin de su contacto con la universidad. Ademas, su tutor
habia sido el platdonico Ralph Cudworth, quien en 1678 escribiria sobre la relacion entre entusiasmo y
ateismo en The True Intellectual System of the Universe: The First Part; Wherein, All the Reason and
Philosophy of Atheism Is Confuted; and Its Impossibility Demonstrated. (London: Richard Royston,
1678). Es probable que Temple conociera también el Enthusiasmus Triumphatus de Henry More, ya
que se supone que Jonathan Swift lo ley6 mientras vivia en Moor Park entre 1692 y 1694, para luego
citarlo en 4 Tale of a Tub. Véase Phillip Harth, Swift and Anglican Rationalism: The Religious
Background of A Tale of a Tub (Chicago: University of Chicago Press, 1961), 159.

177 El capitulo anterior abordd las principales teorias y debates renacentistas acerca del origen divino del
genio y su relacién con la melancolia. Dos siglos después de Ficino, la postura de Temple es
totalmente escéptica: “I cannot allow poetry to be more divine in its effects than in its causes, nor any
operation produced by it to be more than purely natural, or to deserve any other sort of wonder than
those of music, or of natural magic, however any of them have appeared to minds little versed in the
speculations of nature, of occult qualities, and the force of numbers or of sounds”, Temple, «Of
Poetry», 396.

178 “[...] I am sorry the natural history, or account of fascination, has not employed the pen of some
person of such excellent wit and deep thought and learning as Casaubon, who writ that curious and
useful treatise of Enthusiasm, and by it discovered the hidden or mistaken sources of that delusion, so
frequent in all regions and religions of the world, and which had so fatally spread over our country in
that age in which this treatise was so seasonably published”, Ibid., 397.
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El curioso tratado de Casaubon, por lo tanto, podia explicar ese delirio que se
habia diseminado fatalmente durante la guerra civil, convirtiendo a la Inglaterra
moderna en la region del spleen. A ello habria que agregar, como lo hacia Temple en los
pasajes citados anteriormente, la extraordinaria libertad de consciencia de la que
gozaban los ingleses bajo su nueva constitucion, la cual habilitaba la proliferacion de
facciones y opiniones particulares. Sin embargo, luego de describir esta caracteristica

del pais, el ensayo sobre la poesia se mostraba notablemente optimista.

No puedo sino observar, para honor de nuestro pais, que las cualidades buenas

entre nosotros parecen ser naturales, y las malas mas accidentales y del tipo de las

que podrian ser facilmente cambiadas por el ejemplo de los principes y por los

preceptos de las leyes. Por éstas me refiero a aquellas disefiadas para formar

modales, para refrenar los excesos, para incentivar la laboriosidad, para impedir

que los hombres gasten mas que sus fortunas, para permitir la virtud, y para elevar

la verdadera estima debido al simple juicio y la honestidad comun.'”

Por lo tanto, si bien la modernidad, en virtud de la mutabilidad de todas las cosas
y el conflicto permanente, conducia a la enfermedad —que hace mas cortas las vidas de
los hombres— y al spleen —que, sea lo que sea, “es un componente muy negativo para
cualquier otra enfermedad”'®*—, Temple no parecia haber perdido las esperanzas. Tanto
las leyes como el ejemplo de los principes —o de los nobles, como Elizabeth Capel—
podian reconducir a la nacion a una senda moral mas virtuosa, como la de los
holandeses. Seguramente, la longevidad de los brahmanes indios o de los patriarcas
antediluvianos fuera un ideal inalcanzable para los Modernos, cuyo estatus era
constitutivamente inferior al de los Antiguos. Sin embargo, para sir William, la filosofia
moral aun tenia mucho para decir sobre como llevar un estilo de vida mas sano,
orientado hacia la felicidad y la tranquilidad y no hacia la melancolia. Ademas, esta
disciplina era el punto de confluencia entre las dos operaciones que realizaba el autor

con sus ensayos: el consejo de salud y la critica de la sociedad moderna. Asi, el saber de

los clésicos se postulaba como la cura para el cuerpo fisico y el cuerpo politico.

179 “[...] I cannot but observe to the honour of our country, that the good qualities amongst us seem to be
natural, and the ill ones more accidental, and such as would be easily changed by the examples of
princes, and by the precepts of laws; such I mean, as should be designed to form manners, to restrain
excesses, to encourage industry, to prevent men’s expences beyond their fortunes, to countenance
virtue, and raise that true esteem due to plain sense and common honesty”, Ibid., 427.

180 “[...] it is certainly a very ill ingredient into any other disease [...]”, Temple, «On Health and Long
Lifex, 300.
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2.4 Conclusion

En 1690, una Inglaterra que habia puesto fin exitosamente a las guerras civiles y
religiosas de las décadas revolucionarias, habia fundado una sociedad para la promocion
del conocimiento cientifico con la venia real y acababa de instaurar un régimen politico
inédito en Europa, era caracterizada como “la region del spleen”: un mote que la
acompafaria, en el imaginario local y extranjero, durante mas de un siglo. Ese cariz
atrabiliario en una sociedad a la vanguardia de la modernidad —segun las
conceptualizaciones actuales— pareceria confirmar las diversas teorias que postulan los
efectos melancolicos de este fendomeno. Sin embargo, el andlisis anterior permite
apreciar que detrds de esa caracterizacion habia una trama compleja de sentidos e
intenciones politicas en la cual se sustentaba y que esta ausente de las reflexiones mas

recientes acerca de la relacion entre melancolia y modernidad.

Este capitulo planted dos hipotesis acerca de las tltimas décadas del siglo XVII:
que el objeto polémico de la melancolia empezd a ser empleado para discutir la
modernidad y que, en funcion de ese nuevo uso, comenzo6 a difundirse la idea de que el
spleen era un mal inglés. Para ello se realizé un analisis de diversos ensayos de William
Temple que tuvo en cuenta tanto los sentidos del vocabulario utilizado por el autor
como sus intenciones performativas. Esto requirio, a su vez, la reposicion del contexto
en que fueron producidos los textos. Al respecto, el marco de la Batalla de los Libros
fue particularmente relevante para interpretar el modo en que el mal inglés permitia

cuestionar la modernidad de Inglaterra.

A fines del siglo XVII, no habia un concepto de modernidad pero si existia entre
los europeos la percepcion de vivir en una época historica diferente de las anteriores,
marcada por ciertas novedades en el saber y algunos procesos historicos inéditos. Las
intervenciones de Temple en la Querella dejan entrever la forma ambigua en que
concebia lo moderno: sus limites imprecisos, su relatividad geografica y temporal, pero
también su asociacion clara con la civilizacion europea de la cual formaba parte. Era
una definicion donde el aspecto moral no era accesorio ni derivado, sino constitutivo: la
modernidad era desmesurada, belicosa, codiciosa, arrogante y fanatica. Del mismo
modo, estas valoraciones reaparecian en sus consideraciones sobre Inglaterra, haciendo
del faccionalismo politico y religioso, el entusiasmo y los deleites desenfrenados la
expresion de una liberalidad moderna que diferenciaba a la nacion insular de sus

vecinos continentales.
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En este contexto, la melancolia constituia un objeto polémico que permitia a
Temple avanzar sus argumentos sobre la modernidad inglesa. Esta categoria analitica
permite considerar una doble dimension. Por un lado, el spleen era un escenario de
disputas en el que Temple intervino dudando de su estatuto como enfermedad y
aconsejando sobre como evitarlo. En este plano, al describirlo como un efecto natural de
la intemperancia, el fanatismo y el estilo de vida ocioso, se deducia que su propagacion
reciente estaba asociada a la desmesura de los nuevos tiempos, y que su tratamiento
debia, antes que nada, moderar los apetitos individuales y colectivos. Por otro lado, a
partir de las connotaciones negativas de esta definicion —su asociacion con la entrega
desmedida al ocio, las pasiones y el placer o su vinculacion con la irracionalidad de los
entusiastas—, el spleen funcionaba como un arma retdrica que le permitié a Temple
atacar la inmoralidad, la inestabilidad y la conflictividad inherente de las sociedades

modernas en general y de la inglesa en particular.

En este sentido, el andlisis contextualizado de los textos permitié poner de relieve
dos operaciones que realizd6 Temple en sus ensayos: el consejo médico y la critica a la
sociedad inglesa moderna. Ambas estaban estrechamente vinculadas, en la medida en
que el autor concebia que la salud de las personas —y especialmente de los gobernantes
— incidia directamente en la de los pueblos. En ese sentido, las dos acciones se basaban
en la conviccion que la persuasion moral era el método privilegiado para conducir al
cuerpo (fisico y politico) hacia la armonia y la felicidad, a través de la templanza y la

obediencia del orden natural.'®!

Finalmente, este capitulo quiso llamar la atencion sobre la simultaneidad y la
relacion entre el surgimiento de la idea de que el spleen era un mal inglés y el debate
sobre la modernidad inglesa. En el acto de hablar sobre “la regioén del spleen” habia,
como observd Schmidt, una critica moral a practicas tanto individuales como sociales
especificas de las ciudades modernas inglesas.'®* Pero también habia una concepcion
filosofica de la modernidad como una edad de envejecimiento, cambio y conflicto. En
ese sentido, es posible advertir una tension entre la confianza humanista de Temple en la
instruccion moral y su pesimismo sobre los nuevos tiempos. Si el spleen era un malestar
que los individuos y las naciones podian superar con autodisciplina, también parecia ser

el resultado de un proceso del que, como de la senectud, no habia retorno.

181 Cook, «Good Advice and Little Medicine: the Professional Authority of Early Modern English
Physiciansy, 20.
182 Schmidt, Melancholy and the Care of the Soul, 167.
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En el siglo XVIII, la idea del spleen como mal inglés y su asociacion a ciertos
procesos historicos que diferenciaban a Inglaterra del resto de los paises europeos se
convertiria en un lugar comun. Los préximos capitulos abordaran las obras de dos de los
autores mas relevantes en el canon literario de principios del siglo XVIII, buscando
nuevas apropiaciones del objeto polémico de la melancolia para argumentar acerca de la

modernidad inglesa.
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Capitulo 4: Jonathan Swift y el spleen de 1a modernidad

Mi amo también menciono otra cualidad que sus criados
habian descubierto en varios Yahoos, y que para él era
totalmente inexplicable. Dijo que a veces a un Yahoo le daba
por retirarse a un rincon, echarse al suelo y aullar y gemir, y
ahuyentar a todos los que se le acercaban, aunque fuera
Joven y gordo, y no le faltara comida ni agua, tampoco se
imaginaban los criados qué era lo que podia dolerle. Y el
unico remedio que encontraban era ponerlo a trabajar duro,
luego de lo cual irremisiblemente volvia a su ser. A esto
permaneci callado por parcialidad a mi especie; aunque alli
pude reconocer facilmente las auténticas semillas del spleen,
que solo arraigan en los holgazanes, los que se dan a los
excesos y los ricos; quienes, si fueran obligados a seguir el
mismo régimen, yo garantizaria que se curarian.’

Jonathan Swift, Gulliver’s Travels (1726).

4.1 Introduccion

En el mas perturbador de sus viajes —el que lo volveria loco e incapaz de volver a
relacionarse con los seres humanos—, el capitan Lemuel Gulliver, el personaje mas
célebre de Jonathan Swift, descubrio que las semillas del spleen también arraigaban en
los Yahoos, un género de bestias salvajes y espantosas de las cuales buscaba
diferenciarse con escaso €xito. Lejos de ser un signo de civilizacion, el mal inglés era un

indicio de la més absoluta degradacion.

En las paginas anteriores se mostrd que a principios del siglo XVIII la melancolia
era un objeto polémico. En el marco de la Batalla de los Libros, William Temple fue uno
de los primeros autores de su pais en afirmar que Inglaterra era la region del spleen y
que ello se debia a su modernidad. Jonathan Swift, su secretario y aliado en el bando de
los Antiguos, levant6 el guante de su mentor y, junto con sus colegas del Scriblerus
Club, dedic6 lo mejor de su escritura a denunciar la soberbia y la desmesura de los

Modernos. Sin embargo, mientras Temple creia que la filosofia moral y el ejemplo de

1 “My master likewise mentioned another Quality which his Servants had discovered in several Yahoos,
and to him was wholly unaccountable. He said, a Fancy would sometimes take a Yahoo to retire into a
Corner, to lie down and howl and groan, and spurn away all that came near him, although he were
young and fat, wanted neither Food or Water; nor did the Servants imagine what would possibly ail
him. And the only Remedy they found was to set him to hard Work, after which he would infallibly
come to himself. To this I was silent out of Partiality to my own Kind; yet here I could plainly
discover the true Seeds of Spleen, which only seizeth on the Lazy, the Luxurious, and the Rich; who,
if they were forced to undergo the same Regimen, 1 would undertake for the Cure”, Jonathan Swift,
Gulliver’s Travels, ed. Claude Julien Rawson y Ian Higgins (Oxford: Oxford University Press, 2005),
245.
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los gentlemen podia moderar los excesos de la sociedad civilizada, Swift se volvid
crecientemente pesimista respecto de la posibilidad de escapar a la degradacion, o de

que los Yahoos pudieran actuar racionalmente como sus amos los Houyhnhnms.

Este capitulo indagara en los usos que hizo Jonathan Swift del objeto polémico de
la melancolia en su critica de la modernidad. En primer lugar, una breve biografia
intelectual del autor procurard dar cuenta de su relacion particular con el pasado y sus
ataques hacia los Modernos. A continuacion, se analizaran tres obras escritas en
momentos distintos de su trayectoria literaria: A Tale of a Tub y A Discourse
Concerning the Mechanical Operation of the Spirit, publicadas en 1704, y Gulliver’s
Travels de 1726. En ellas se destacara la apropiacion particular que Swift hizo de
elementos de la tradicion de critica del entusiasmo religioso y como los resignifico en su
denuncia de la sociedad inglesa contemporanea. Esto permitira, a su vez, contrastar sus

usos polémicos de la melancolia con los de William Temple y Daniel Defoe.

4.2 Jonathan Swift y la antigiiedad contemporanea

“Swift me persigue”, escribio W. B. Yeats en 1934.> La figura de Jonathan Swift
es elusiva y, a menudo, ha concitado una mezcla de repulsion y atraccion. Segin
Ricardo Quintana, cuando murid, en 1745, “ya habia dejado de ser entendido por el
siglo XVIII”. Las generaciones inmediatamente posteriores lo repudiaron con una
especie de “horror fascinado”.’ Sus obras exhiben una amargura y una misantropia que
Louis L. Bredvold denominé “la tristeza de los escritores satiricos Tories”.* No era una
desesperacion religiosa ni un spleen impostado, sino una mirada pesimista hacia el
género humano, que algunos estudios psicoanaliticos quisieron explicar de manera poco
convincente en funcion de su infancia, su relacion con las mujeres, la enfermedad de
Méniere que sufrid toda su vida y el diagnostico de insania que recibid poco antes de
morir.” Esta concepcion que Swift tenia de la especie no lo conducia a una

contemplacion pasiva, sino que lo impelia a escribir. Como le dijo en una carta a su

2 William Butler Yeats, The Variorum Edition of the Plays of W. B. Yeats, ed. Russell K. Alspach y
Catharine C. Alspach (London: Macmillan, 1966), 958.

3 Ricardo Quintana, The Mind and Art Of Jonathan Swift (New York: Oxford University Press, 1936),
vil.

4 Louis I. Bredvold, «The Gloom of the Tory Satirists», en Pope And His Contemporaries. Essay
Presented to George Sherburn, ed. James L. Clifford y Louis A. Landa (Oxford: Clarendon Press,
1949), 1-19.

5 Para una revision critica de este tipo de estudios, véase Hermann J. Real y Heinz J. Vienken,
«Psychoanalytic Criticism and Swift: The History of a Failure», Eighteenth-Century Ireland 1 (1986):
127-141.
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amigo y médico de la reina Ana, John Arbuthnot: “nunca podria ver a la gente volverse
loca sin decirle y advertirle suficientemente”.® De acuerdo con Claude Rawson, esta
vision del potencial que tenia la condicion humana para los excesos mentales
irresponsables y la depravacion moral era la base de sus satiras y animaba una forma
particular de escribir que “en lugar de solicitar la solidaridad del lector en una
conspiracion de los sensatos contra los malos, inculpa no solamente al lector sino a si
mismo en un diagnostico de infamia universal”.” Sin embargo, es preciso destacar que la
corrupciéon que percibia Swift no era atemporal, sino que era una degradacion
progresiva e ineluctable que sobrevenia con el devenir historico. Una breve biografia
intelectual del autor permitird ver el desarrollo de su mirada critica de la modernidad de

la cudl ¢l también formaba parte.

Jonathan Swift nacié en Dublin en 1667, hijo de un matrimonio de ingleses
radicados en Irlanda.® Su padre homonimo, un modesto abogado originario de
Yorkshire, murié antes de conocerlo y su madre, Abigail Erick, retornd en seguida a su
hogar familiar en Leicester. El pequeio Jonathan quedé a cargo de una criada quien, en
circunstancias poco claras, lo llevo a vivir con ella a Whitehaven durante tres afos.
Luego, retornd a la Isla Esmeralda donde se educo, a instancias de su tio Godwin Swift,
primero en la Kilkenny Grammar School y, luego, en el Trinity College de Dublin,

donde se gradu6 con dificultad.

Swift vivio en una Irlanda sometida al dominio inglés y atravesada por fuertes
conflictos étnicos, sociales y religiosos. Su familia habia llegado a la isla aprovechando
las oportunidades econdmicas que se abrieron para los ingleses con las Actas de

Establecimiento de 1652 y 1662, posiblemente con ayuda del poderoso duque de

6 “[...] I could never let people run mad without telling and warning them sufficiently”, Swift a John
Arbuthnot, 22 de julio de 1714, Jonathan Swift, The Correspondence Of Jonathan Swift, D. D., ed.
Francis Elrington Ball, vol. IT (London: G. Bell and Sons, 1911), 190-91. La frase hace referencia al
papel de Arbuthnot en la Corte en un periodo de fuertes intrigas, no obstante, es una buena
descripcion de la intencion de muchos de los escritos de Swift. Bredvold, «The Gloom of the Tory
Satiristsy, 6.

7  Claude Julien Rawson, Swift s Angers (Cambridge: Cambridge University Press, 2014), 9.

8 Existen innumerables biografias de Jonathan Swift. Sobre las primeras, publicadas desde el siglo
XVIII, véase Harold Williams, «Swift’s Early Biographers», en Pope And His Contemporaries. Essay
Presented to George Sherburn, ed. James L. Clifford y Louis A. Landa (Oxford: Clarendon Press,
1949), 114-28. La mas completa hasta la actualidad sigue siendo la de Irvin Ehrenpreis, Swift. The
Man, His Works, and the Age, 3 vols. (Cambridge, MA: Harvard University Press, 1962 1983). Para
esta sintesis también se consultaron: Quintana, The Mind and Art Of Jonathan Swift; Louis A. Landa,
Swift And The Church Of Ireland (Oxford: Clarendon Press, 1954); Ricardo Quintana, Swift: An
Introduction (London: Oxford University Press, 1955); James Alan Downie, Jonathan Swift. Political
Writer (London: Routledge & Kegan Paul, 1984); Joseph McMinn, «Swift’s Life», en The
Cambridge Companion to Jonathan Swift, ed. Christopher Fox (Cambridge: Cambridge University
Press, 2003), 14-30; David Oakleaf, A4 Political Biography of Jonathan Swift (London: Pickering &
Chatto, 2008).
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Ormond, cuya esposa tenia un parentesco con la de Godwin.’ Jonathan pertenecia al
grupo de los anglo-irlandeses, que eran anglicanos e integraban el Parlamento local y
mantenian relaciones tensas con la poblacidon nativa catélica de la isla, con los colonos
presbiterianos de origen escocés que se habian establecido en el norte durante el reinado
de Jacobo I, y a menudo también con los administradores reales ingleses. Uno de estos
representantes de la Corona era un amigo de Godwin: sir John Temple, padre de

William.

En febrero de 1686, Jonathan obtuvo su titulo de bachiller en Trinity College, pero
los conflictos vinculados con la Revolucion Gloriosa, sumados a problemas financieros
derivados de que su tio quedd incapacitado en 1688, le impidieron completar su
maestria. En 1689, el joven Swift se dirigi6 a Inglaterra donde, luego de visitar a su
madre en Leicester, se mudo a Moor Park, la residencia de William Temple en Surrey,

para quien empez0 a trabajar como secretario.

Jonathan, que no habia conocido a su padre, estableci6 una relacion casi filial con
sir William, quien tenia la edad de Godwin y cuyo hijo John se habia suicidado ese
mismo afno. Temple ejercié una influencia significativa en la formacioén literaria y
politica de Swift, que se aprecia en aspectos como su defensa de los Antiguos o su
confianza en la necesidad de un balance de poder en Europa para contrarrestar las
ambiciones imperiales de Francia. No obstante, el dublinés también mostrd signos de
rebelion en su preferencia por el humor y la satira, que el diplomatico despreciaba, o en
los ataques a Epicuro y Lucrecio que recorren algunas de las obras mas célebres de

Swift.!?

9 Luego de la represion liderada por Oliver Cromwell para sofocar la rebelion irlandesa que habia
comenzado en 1641, el Parlamento inglés aprobd el Acta de Establecimiento (Act of Settlement) de
1652. Alli se dispuso la expropiacion de tierras a quienes no pudieran demostrar su inocencia en la
rebelion. Luego de la Restauracion, el Parlamento de Irlanda aprobd dos nuevas leyes (Act of
Settlement de 1662 y Bill for the Explanation of the Act of Settlement de 1665) que establecieron una
devolucion parcial de las parcelas. Sin embargo, los conflictos para fijar la propiedad continuaron
hasta principios del siglo XVIII. Una buena sintesis del proceso, asi como del lugar de la familia
Swift y sus vinculos con los Ormond y los Temple puede verse en Irvin Ehrenpreis, Swift. The Man,
His Works, and the Age, vol. 1 (Cambridge, MA: Harvard University Press, 1962), cap. 2. Sobre las
intervenciones inglesas en Irlanda, véanse Jane H. Ohlmeyer, Ireland from Independence to
Occupation, 1641-1660 (Cambridge: Cambridge University Press, 2002); Ciaran Brady, The Chief
Governors: The Rise and Fall of Reform Government in Tudor Ireland 1536-1588 (Cambridge:
Cambridge University Press, 2002); Ciaran Brady y Jane H. Ohlmeyer, British Interventions in Early
Modern Ireland (Cambridge: Cambridge University Press, 2005); Jane H. Ohlmeyer, Making Ireland
English: The Irish Aristocracy in the Seventeenth Century (New Haven: Yale University Press, 2012);
Stephen Howe, «Colonized and Colonizers. Ireland in the British Empire», en The Oxford Handbook
of Modern Irish History, ed. Alvin Jackson (Oxford: Oxford University Press, 2014).

10 Downie, Jonathan Swift, 32-33.
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En la década que transcurri6 hasta la muerte de Temple en 1699, ademas de
trabajar como amanuense en Moor Park, Swift publico sus primeros escritos, completd
su maestria en Oxford (1692) y volvid en dos oportunidades a su isla natal. Desde
entonces, y por el resto de su vida, Jonathan busco asegurar su futuro mediante una
prebenda eclesiastica en Inglaterra y el fracaso para conseguir un obispado fue una de
sus grandes frustraciones. En 1695, recibi6 las 6rdenes de la Iglesia de Irlanda y, por
recomendacion de Henry Capel," fue nombrado vicario de Kilroot, una parroquia
empobrecida al norte del pais con una fuerte presencia presbiteriana. Alli residio so6lo un
aflo, pero la experiencia incremento su hostilidad hacia los disidentes. Luego del deceso
de su mentor, volvio a Irlanda como capellan del conde de Berkeley y en 1700 fue
designado vicario de Laracor —un cargo que conservaria de por vida— y prebendado

de la catedral de San Patricio de Dublin, de la cual llegaria a ser dean en 1713.

La carrera politica de Swift se desarrollo principalmente durante el reinado de Ana
(1702-1714). En un primer momento se acerco a los Whigs: en 1701, escribid su primer
panfleto para defender a los ministros del Junto'?, entabl6 relaciones con miembros del
Kit-Kat Club como Joseph Addison y Richard Steele —con quienes contribuyé en los
primeros numeros de The Tatler— y le dedico A Tale of a Tub a lord Somers. Sin
embargo, su postura cambid en 1710 cuando cayd el gabinete liderado por Sidney

Godolphin, a raiz del juicio a Henry Sacheverell.” Swift, que estaba en Londres

11 Henry Capel (1638-1696) era el hermano menor de Arthur, el conde de Essex mencionado en el
capitulo 2. También sirvié junto a William Temple en el Consejo Privado de Carlos II. Véase Landa,
Swift And The Church Of Ireland, 8-10; Ehrenpreis, Swift, 1962, 1:153-54; Thomas Doyle, «Capel,
Henry, Baron Capel of Tewkesbury (bap. 1638, d. 1696)», Oxford Dictionary of National Biography
(Oxford: Oxford University Press, 23 de septiembre de 2004).

12 Jonathan Swift, A Discourse of the Contests and Dissensions Between the Nobles and the Commons
in Athens and Rome, With the Consequences They Had Upon Both Those States (London: John Nutt,
1701). El llamado Whig Junto era un grupo de ministros de Guillermo III compuesto por John
Sommers, Charles Montagu, Thomas Wharton y Edward Russel. Luego de la Guerra de los Nueve
Anos, promovieron el interés de la Corte por sostener a un ejéreito permanente, lo cual desatd una
controversia que sirvio para aglutinar una coalicidén opositora, el “New Country Party”. En 1700, el
cambio de las relaciones de fuerzas y la muerte del duque de Gloucester —el hijo de la princesa Ana,
que generd preocupaciones acerca de la sucesion protestante de la Corona— obligaron al rey a
disolver el Parlamento y llamar a elecciones. En 1701, una Cadmara de los Comunes dominada por los
Tories impulso el juicio politico al Junto por haber avalado que Guillermo firmara el Tratado de
Particion con Luis XIV sin la previa aprobacion parlamentaria. En su panfleto, Swift recurria a la
historia de Atenas y Roma para sefialar el peligro que suponia el accionar de la camara baja para la
libertad. Downie, Jonathan Swift, 73-78.

13 El Dr. Henry Sacheverell era un clérigo anglicano que se hizo famoso por un sermén que predicéd en
la catedral de San Pablo el 5 de noviembre de 1709, titulado “The Perils of False Brethren”, donde
atacaba violentamente a los disidentes y los principios de la Revolucion Gloriosa. Por decision del
Parlamento, con mayoria Whig, fue llevado a juicio, pero el proceso solo sirvid para incrementar su
popularidad, atizar la guerra de panfletos y unificar a los Tories. Finalmente, la reina Ana desmembré
al gabinete liderado por Goldophin y nombré Chancellor of the Exchequer a Robert Harley, quien a
partir de entonces lider6 un gobierno moderado con una fuerte presencia Tory.
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representando a la Iglesia de Irlanda,' entré en contacto con Robert Harley, quien lo
puso a cargo del periddico The Examiner, fundado un tiempo antes por el Tory Henry

St. John."

Las opiniones politicas de Swift, la sinceridad de su apoyo a los Whigs y el
oportunismo de su acercamiento a Harley han sido objeto de extensos debates. Los
estudios de Frederick P. Lock e lan Higgins enfatizan su conservadurismo y lo
muestran, respectivamente, como un Tory o un Jacobita.'® Sin embargo, la interpretacion
mas aceptada probablemente sea la de James Downie quien, enfatizando la consistencia
del pensamiento de Swift a lo largo del tiempo, sostiene que el dublinés, al igual que
Harley, fue siempre un “Old Whig”. Esto quiere decir que apoyaba el orden establecido
por la Revolucion Gloriosa pero que, a diferencia de los “Modern Whigs”, lo
consideraba como un retorno a una situacion pasada y no como la instauracion de un
sistema politico nuevo. Ademas, abogaba por una relacion estrecha entre la Iglesia y el
Estado y defendia los intereses de los hacendados rurales, en contra de la creciente
injerencia del capital especulativo urbano en la politica. En este sentido, sus ideas
respondian menos a la disputa entre Whigs y Tories que a la vieja oposicion entre el

campo y la corte."”

En 1714, la destitucion de Harley y la muerte de la reina Ana, cinco dias después,
pusieron un fin repentino a las ambiciones politicas de Swift. Si hasta ese momento la

irreverencia de algunas de sus publicaciones habia obstaculizado sus intentos de obtener

14 Swift habia sido comisionado por el arzobispo de Dublin, William King, para negociar la
participacion de la Iglesia de Irlanda en el “regalo de la reina Ana” (Queen Anne’s Bounty), que era un
fondo destinado a los sacerdotes pobres creado a partir de los ingresos que la Corona obtenia como
primicias (“first fruits”, el primer afio de renta de un cargo eclesidstico) y veinteavos (la vigésima
parte del beneficio de los afos siguientes). Véase Landa, Swift And The Church Of Ireland, 50-56;
Oakleaf, Jonathan Swift, 83.

15 En la estructura propagandistica de Harley, The Examiner era el periddico que apelaba a los sefiores y
clérigos rurales, mientras que Daniel Defoe escribia en su Review para promover la moderacion de
los Whigs, véase James Alan Downie, Robert Harley and the Press: Propaganda and Public Opinion
in the Age of Swift and Defoe (Cambridge: Cambridge University Press, 1979), 124-25.

16 Véanse Frederick Peter Lock, Swift's Tory Politics (Newark: University of Delaware Press, 1983); Ian
Higgins, Swift’s Politics: A Study in Disaffection (Cambridge: Cambridge University Press, 1994);
véase también la discusion en David Oakleaf, «Politics and History», en The Cambridge Companion
to Jonathan Swift, ed. Christopher Fox (Cambridge: Cambridge University Press, 2003), 31-47.

17 Véase Downie, Jonathan Swift, passim; véase también Downie, Robert Harley and the Press, 127-28.
La influencia de esta interpretacion es destacada por Oakleaf, Jonathan Swift, 4. Antes que Downie,
William Arthur Speck habia afirmado que la consistencia de Swift en sus convicciones acerca del
Estado y la Iglesia se debia a su condicion de clérigo de la Iglesia de Irlanda, véase «Swift’s Politics»,
University Review 4, n.° 1 (1967): 53-71. También es preciso destacar la fluidez que tenian en este
periodo las etiquetas de Tory/Whig y Country/Court, véase Oakleaf, «Politics and History», 36-38;
véase también John G. A. Pocock, «The Varieties of Whiggism from Exclusion to Reform: A History
of Ideology and Discourse», en Virtue, Commerce, and History. Essays on Political Thought and
History, Chiefly in the Eigtheenth Century (Cambridge: Cambridge University Press, 1985), 215-310.
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una prebenda en Inglaterra, cuatro afios de injurias hacia los Whigs lo mantuvieron
alejado de la corte de Hannover para siempre.'® Swift volvié a Dublin iniciando lo que
llamaria su “exilio” de Inglaterra. Algunos meses antes de partir habia formado el
Scriblerus Club con Alexander Pope, John Gay, John Arbuthnot, Thomas Parnell y el
mismo Harley, con quienes mantuvo una amistad que benefici6 la produccion literaria
de todos. Hacia la década de 1720, comenz6 a preocuparse por los problemas de Irlanda
bajo la opresion inglesa y a denunciar la corrupcion y los efectos desastrosos de las
politicas del primer ministro Robert Walpole. Fue un periodo prolifico, durante el cual
publicé numerosos panfletos, entre los que se destacan las Drapier’s Letters (1724-
1725) y A Modest Proposal (1729). También empezo a escribir Gulliver’s Travels, que
publicé en Londres en 1726. Sus ultimos afios estuvieron marcados por la agudizacion
de la enfermedad de Méniere. En 1742, fue declarado mentalmente enfermo vy, tres afios

mas tarde, fallecio.

Desde temprano, Swift exhibié un desfasaje con su propio tiempo —una
contemporaneidad en el sentido que Giorgio Agamben le da al término"— que fue el
fundamento de su mirada critica hacia la sociedad moderna. Downie dice que “Swift
habia estado viviendo en el pasado desde la muerte de la reina Ana”,”® pero, en rigor, esa
distancia temporal se puede advertir desde sus primeros escritos. Como discipulo de
Temple, ingres6 a la politica intensamente facciosa de principios del siglo XVIII, en
palabras de David Oakley, “fijando sus ojos firmemente en el pasado —en una iglesia
que trataba de emular el cristianismo primitivo y en los modelos ejemplares de
equilibrio constitucional provistos por la antigiiedad clasica”.?' Para comprender el uso
que Swift hizo del objeto polémico de la melancolia es preciso ponerlo en relacion con
esa mirada distanciada, que no era ingenua respecto de sus circunstancias presentes,

sino que buscaba recursos en un pasado —por cierto, idealizado— para exhibir la

decadencia y la locura del mundo moderno.

18 Ademas del escandalo que produjo A Tale of a Tub, incluso entre el alto clero anglicano, la
publicacion de The Windsor Prophecy (1711), que atacaba a la confidente de la reina Ana, la duquesa
de Somerset, dafid permanentemente su reputacion. Véanse Speck, «Swift’s Politics», 71; Downie,
Jonathan Swift, 162; Oakleaf, «Politics and History», 35; Rawson, Swift's Angers, 16-17.

19 Giorgio Agamben, Desnudez (Buenos Aires: Adriana Hidalgo, 2011), 18-19.

20 Downie, Jonathan Swift, 327.

21 Oakleaf, Jonathan Swift, 1.
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4.3 Modernidad, melancolia y entusiasmo religioso

En mayo de 1704, el imprentero John Nutt publicé en Londres un libro anénimo y
escandaloso: 4 Tale of a Tub.”* Aunque €él nunca lo admiti6é abiertamente, para 1710,
cuando se publicé la quinta edicidn que agregaba una serie de paratextos nuevos, era
ampliamente conocido que su autor era Jonathan Swift. El volumen incluia otros dos
textos: A Full and True Account of the Battel Fought Last Friday, Between the Ancient
and the Modern Books in St. James'’s Library —convencionalmente conocido como The
Battle of the Books— y A Discourse Concerning the Mechanical Operation of the
Spirit. Los tres textos eran piezas satiricas que intervenian en la Querella entre los

Antiguos y los Modernos.

Como se mencion6 en el segundo capitulo, The Battle of the Books era una
cronica de los enfrentamientos entre William Temple, William Wooton, Charles Boyle y
Richard Bentley, narrados alegéricamente como una batalla entre los libros alojados en
la biblioteca real dirigida por el ultimo de ellos. 4 Tale of a Tub, en cambio, era una
pieza mas extensa que atacaba los abusos de los Modernos tanto en el campo del saber
como en la religion. Diez afios mas tarde, en un breve poema autobiografico, se referiria
a esta obra como “un peligroso tratado escrito en contra del spleen”” El verso
bromeaba amargamente sobre el efecto negativo que A Tale of a Tub habia tenido en las
aspiraciones politicas de Swift, pero remarcaba a la vez la centralidad que tenia en el
texto la critica del spleen como forma de ridiculizar el entusiasmo. Este topico era
extendido en The Mechanical Operation of the Spirit, aunque de un modo menos
novedoso y eficaz, por lo cual su repercusion fue considerablemente menor. Estos
ultimos dos textos son especialmente relevantes para analizar como Swift caracterizaba

a los Modernos y qué relacion trazaba entre ellos y la melancolia.

4.3.1 Topografia y tipologia de la modernidad

A Tale of a Tub es una obra compleja donde la satira se construye no solo a través
del contenido, sino también de la forma. Su blanco son los Modernos en un sentido
doble. Estos incluyen, por un lado, a tres figuras novedosas y disruptivas del mundo del

saber: el hack writer, el critico literario y el filésofo natural. Por otro lado, la obra ataca

22 A Tale of a Tub. Written for the Universal Improvement of Mankind. To Which Is Added An Account
of a Battel Between the Ancient and Modern Books in St. James'’s Library (London: John Nutt, 1704).

23 “A dang’rous treatise writ against the spleen”, Jonathan Swift, «The Author Upon Himself», en
Major Works, ed. Angus Ross y David Woolley (Oxford: Oxford University Press, 2008), 377. La
frase aparece en un breve poema autobiografico que Swift escribe en 1714, justo después de
abandonar Londres y a punto de iniciar su “exilio” irlandés.
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también a los catolicos y los disidentes que son presentados como innovadores
religiosos que se apartan del modelo de la iglesia primitiva. A estas figuras, que tienen
un lugar preponderante en la obra, se agregan otras que también son ridiculizadas y

presentadas como emblemas de la modernidad, como los proyectistas y los ocultistas.

La satira religiosa se expresa principalmente a través del relato central, que es una
version de la parabola de los tres anillos.** Se trata de una alegoria de la historia del
cristianismo en la cual hay tres hermanos, Peter, Martin y Jack, cuyo padre (Dios) en su
lecho de muerte les regala a cada uno un traje especial (la doctrina y la fe cristianas) y
les deja un testamento (la Biblia) donde explica como usarlos y cuidarlos. El primero de
los hijos representa a la iglesia catdlica, que con el tiempo convence a sus hermanos de
deformar completamente el don paterno justificandose en interpretaciones abstrusas de
las Escrituras. Jack, por su parte, es la imagen de la reforma radical, que pretende
retornar a la pureza original al precio de desgarrar su traje. Por ultimo, Martin, en
alusion a la reforma primigenia y moderada de Lutero, encarna la via media con la que
desde tiempos del arzobispo William Laud se habia querido identificar a la Iglesia de

Inglaterra.”

Por otro lado, la satira del saber moderno se entrelaza con la religiosa y se
expresa también a través de la estructura de la obra, cuyo narrador se presenta como un
“miembro de esa ilustre fraternidad”* de Grub Street, es decir, un hack. En el texto hay
una hipertrofia de instancias introductorias que separan al lector del argumento
principal, asi como una variedad de notas y digresiones que se apartan nuevamente de
¢l, ridiculizando de este modo el estilo verborragico de los escritores modernos que le
ponen un precio a sus palabras. La edicion de 1710 se inicia con una apologia que
incluye un epilogo, seguida de la dedicatoria a lord Somers, un aviso del editor al lector,

una epistola al Principe Posteridad y finalmente un prefacio. Recién entonces empieza el

24 La parabola, cuyo origen probablemente esté en el mundo musulman medieval, habla de un rico
comerciante (Dios) que tiene tres hijos (el judaismo, el cristianismo y el islam) y a cada uno le regala
un anillo. Aunque los tres son iguales en apariencia, s6lo uno es genuino y le permitird a su duefio
heredar todas las riquezas de su padre. Las versiones mas célebres de este relato son la de Giovanni
Boccaccio en la tercera novela de la primera jornada del Decameron (1351-1353) y la de Gotthold E.
Lessing en Nathan el Sabio (1779). Véase Iris Shagrir, «The Parable of the Three Rings: a Revision
of its History», Journal of Medieval History 23, n.° 2 (1 de enero de 1997): 163-77. Por otra parte, la
adaptacion para describir la division tripartita del cristianismo ya tenia antecedentes en la obra de
teatro Der Eislebische Christliche Ritter de Martin Rinckhart (1613) y en un sermén de John Sharp
de 1686. Véanse Colin J. Horne y Hugh Powell, «A German Analogue for “A Tale of a Tub”», The
Modern Language Review 55, n.° 4 (1960): 488-96; Ehrenpreis, Swift, 1962, 1:186.

25 Sobre la idea de la Iglesia de Inglaterra como via media entre Roma y Ginebra, véase la nota 68 del
capitulo 1.

26 “[...] a member of that illustrious fraternity”, Jonathan Swift, «A Tale of a Tub», en Major Works, ed.
Angus Ross y David Woolley (Oxford: Oxford University Press, 2008), 90.
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relato central, que tiene su propia introduccion y es interrumpido en cinco oportunidades
por digresiones sobre distintos temas. A eso se suman una serie de notas al pie que
explican las alusiones y emblemas del texto principal y que, como una ironia mas, estan

firmadas por William Wotton.

Si bien es posible distinguir a las dos satiras (la religiosa y la epistemologica), asi
como a las diferentes figuras que son ridiculizadas, el efecto de sentido del texto en su
conjunto es hacerlas a todas equivalentes. Asi, por ejemplo, la introduccién de la
primera seccidn traza una topografia del moderno mundo literario londinense, donde
tres grupos de sujetos se oponen en dos bandos diferenciados. De un lado, los hacks de
Grub Street, la calle donde se concentraban los escritores, imprenteros y vendedores de
libros de gran circulacion. Del otro lado, los filosofos naturales de la Royal Society que
se reunian en el Gresham College en Broad Street y los criticos que encontraban un
espacio de sociabilidad literaria y politica en diversas casas de café¢ como Will’s Coffee-

House, ubicada en Russell Street en Covent Garden.”’

Ahora bien, no ignoro que las producciones de la hermandad de Grub Street han
sido objeto en los ultimos afios de muchos prejuicios, ni que ha sido la tarea de dos
sociedades jovenes e incipientes ridiculizarlas a ellas y a sus autores como indignos
de su puesto en la republica del ingenio y el saber. Sus propias conciencias les
diran a quiénes me refiero. Tampoco el mundo ha sido un espectador tan negligente
como para no ver los esfuerzos continuos hechos por las sociedades de Gresham y
de Will’s para edificar un nombre y una reputacion sobre las ruinas del
NUESTRO.*®

Estos bandos, presentados inicialmente como antagdénicos, son en seguida
reconciliados por el hack pues, en ultima instancia, son todos representantes de la

sociedad moderna.

Y sin embargo este es un dolor mas sentido por nosotros [los hermanos de Grub
Street] con respecto tanto a la amabilidad como a la justicia, cuando consideramos
que sus actos no son sé6lo injustos, sino también ingratos, irresponsables y
antinaturales. Pues ;como puede ser olvidado por el mundo o por ellos mismos
(por no decir nada de nuestros propios registros que estan completos y son claros al
respecto) que ambas [las sociedades de Gresham y Will’s] son semillas que no soélo
plantamos nosotros, sino que también hemos regado.”

27 Sobre esta topografia literaria, véase Pat Rogers, Grub Street: Studies in a Subculture (London:
Methuen & Co. Ltd., 1972).

28 “Now, I am not unaware how the productions of the Grub Street brotherhood have of late years fallen
under many prejudices, not how it has been the perpetual employment of two junior start-up societies
to ridicule them and their authors as unworthy their established post in the commonwealth of wit and
learning. Their own consciences will easily inform them whom I mean, nor has the world been so
negligent a looker-on, as not to observe the continual efforts made by the societies of Gresham and of
Will s to edify a name and reputation upon the ruin of OURS”, Swift, «A Tale of a Tuby», 2008, 90.

29 “And this is yet a more feeling grief to us upon the regards of tenderness as well of justice, when we
reflect on their proceedings not only as unjust, but as ungrateful, undutiful, and unnatural. For how
can it be forgot by the world or themselves (to say nothing of our own records, which are full and
clear in the point) that they both are seminaries not only of our planting, but our watering too?”, Ibid.,
90-91.
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Mas adelante, la historia de los tres hermanos es emplazada sobre esta misma
geografia cultural, especialmente en las casas de café. Cuando los protagonistas llegan a

la mayoria de edad, van a la ciudad donde se entregan a sus multiples vicios:

[...] escribieron, y se reunieron, y rimaron, y cantaron, y dijeron, y no dijeron nada;
bebieron, y pelearon, y estuvieron con prostitutas, y durmieron, y maldijeron y
tomaron rapé; [...] mataron alguaciles, patearon embaucadores por las escaleras,
comieron en lo de Locket, holgazanearon en Will’s [...] Sobre todo, asistieron
constantemente a esos comités de los senadores que callan en la Cdmara, pero
gritan en la casa de café [...].°
Por su parte, The Mechanical Operation of the Spirit es un texto mas breve que
parodia el estilo de la “carta a un amigo”, utilizado frecuentemente en las
comunicaciones de los miembros de las sociedades cientificas. Su tema es el entusiasmo
y, particularmente, aquél que Meric Casaubon habia denominado “mecanico”, aunque
no lo habia desarrollado. La epistola de Swift lo define como “una elevacion del alma, o
sus facultades, por encima de la materia” que no es producto de la accion de Dios, ni del
diablo, ni de la naturaleza, sino que es “puramente un efecto del artificio y la operacion
mecanica”, “tal como es actualmente practicada por nuestros artesanos britanicos”.”' A
partir de ese tema, el texto ataca simultdneamente las practicas religiosas de los

disidentes, con especial énfasis en la predicacion,™ y el dualismo metafisico cartesiano

que establecia una distincion entre la materia y el espiritu.

En estas obras, los adversarios eran los mismos que habia atacado William
Temple. Eran los Modernos: los autores que no imitaban a los clasicos, los criticos
literarios pedantes y los fildsofos naturales que pretendian explicarlo todo con sistemas
universales. No obstante, habia algunas diferencias. El anonimato y el registro satirico le
permitieron a Swift dirigir invectivas mas violentas. La enumeracion de los vicios y
excesos de la ciudad, el énfasis en la venalidad y el oportunismo, con el refuerzo de un
lenguaje marcadamente escatologico, destruian cualquier pretension de virtud de la

modernidad. Por otro lado, al establecer una tipologia asociada con espacios urbanos

30 “[...] they writ, and rallied, and rhymed, and sung, and said, and said nothing; they drank, and fought,
and whored, and slept, and swore, and took snuff [...] they killed bailiffs, they kicked fiddlers down
stairs, eat at Locket’s, loitered at Will’s [...]. Above all, they constantly attended those Committees of
Senators who are silent in the House, and loud in the Coffee-House [...]”, Ibid., 96. “Will’s” es
nuevamente una referencia a la casa de café de Covent Garden, mientras que “Locket’s” era el
restaurant de moda de Alan Locket en Charing Cross.

31 “[...] a lifting up of the soul, or its faculties, above matter [...] purely an effect of artifice and
mechanic operation [...] as it is at present performed by our British Workmen”, Jonathan Swift, «A
Discourse Concerning the Mechanical Operation of the Spirit. In a Letter to a Friend. A Fragment.»,
en Major Works, ed. Angus Ross y David Woolley (Oxford: Oxford University Press, 2008), 168.

32 Como se mencion6 en el capitulo 1, la disputa acerca de la prioridad de la plegaria o la predicacion
era uno de los ejes del conflicto de los calvinistas con la Iglesia de Inglaterra desde la segunda década
del siglo XVII, el cual habia sido abordado también por Burton.
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determinados, Swift elabor6 una imagen mas precisa del campo moderno, sus limites y
los actores sociales que lo componian. Ademas, enfatizo la dimension religiosa mas que
su tutor, caracterizando a catolicos y disidentes como agentes de innovacion, y le dio un
lugar mayor a la critica del esoterismo que —como se vio en el primer capitulo— habia
sido un aspecto central en los tratados de Meric Casaubon y Henry More. Su eficacia
para subsumir a todos sus adversarios bajo la etiqueta de Modernos le permitio
apropiarse de los topicos y argumentos de la tradicion anti-entusiasta y emplearlos en un
sentido mas amplio. De este modo, contribuy6é a extender el uso polémico de la

melancolia como arma retorica para cuestionar a la modernidad.

4.3.2 El entusiasmo moderno

En la seccion VIII de 4 Tale of a Tub, Swift presenta a la secta de los edlicos, que
sostiene que “la causa original de todas las cosas es el viento”.* Fundada por Jack, esta
faccion representaba a los disidentes religiosos en general y a “todos los pretendientes a

9934

cualquier tipo de inspiracion™, incluidos los ocultistas y los filosofos naturales que

proponian sistemas generales. Eran entusiastas.

En la década de 1930, Clarence Webster rastreo la influencia que tuvo la literatura
anti-puritana y anti-entusiasta del siglo XVII en 4 Tale of a Tub y The Mechanical

t35

Operation of the Spirit.> Los escritos de esa tradicion le proveyeron a Swift recursos
para parodiar las practicas religiosas de los entusiastas. Alli se ofrecian diferentes
explicaciones sobre el fervor. Por un lado, estaba la nocion de que los lideres puritanos
eran hipdcritas que engafiaban a sus fieles para obtener poder. Por otro lado, estaban
quienes pensaban que los entusiastas eran estipidos o irracionales, incapaces de
reconocer el verdadero valor de la Iglesia de Inglaterra y presas faciles para

predicadores inescrupulosos. Por ultimo, estaban los autores referidos en el primer

capitulo de esta tesis, como Meric Casaubon o los tedlogos que Phillip Harth llamo

33 “[...] the original cause of all things to be wind”, Swift, «A Tale of a Tuby», 2008, 133.

34 “[...] all pretenders to inspiration whatsoever”, Ibid.

35 Clarence M. Webster, «Swift’ s Tale of a Tub Compared with Earlier Satires of the Puritans», PMLA
47, n.° 1 (1932): 171-178; Clarence M. Webster, «Swift and Some Earlier Satirists of Puritan
Enthusiasmy», PMLA 48, n.° 4 (1933): 1141-1153; Clarence M. Webster, «The Satiric Background of
the Attack on the Puritans in Swift’ s a Tale of a Tub», PMLA 50, n.° 1 (1935): 210-223; Esta
perspectiva fue profundizada por Phillip Harth, Swifi and Anglican Rationalism: The Religious
Background of A Tale of a Tub (Chicago: University of Chicago Press, 1961); Thomas L. Canavan,
«Robert Burton, Jonathan Swift, and the Tradition of Anti-Puritan Invective», Journal of the History
of Ideas 34, n.° 2 (1973): 227-242; John F. Sena, «Melancholic Madness and the Puritans», Harvard
Theological Review 66, n.° 3 (1973): 293-309; Véase también J. R. Crider, «Dissenting Sex: Swift’s
“History of Fanaticism™», Studies in English Literature, 1500-1900 18, n.° 3 (1978): 491-508; Tim
Thornton, Prophecy, Politics and the People in Early Modern England (Woodbridge: The Boydell
Press, 2006), 99-102.
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“racionalistas anglicanos”: Henry More, Ralph Cudworth, George Rust, Henry

Hallywell, Edward Stillingfleet, John Tillotson y Joseph Glanvill.*® Para ellos, el

entusiasmo religioso era un efecto natural de la melancolia hipocondriaca.

En estas obras, Swift recurre frecuentemente a la imagen de los vapores que

ascienden al cerebro desde el hipocondrio. Tal es el caso cuando describe la locura:

[...] asi como la faz de la naturaleza nunca produce lluvia salvo cuando esta
nublada y trastornada, también el entendimiento humano, situado en el cerebro,
debe estar afligido y cubierto por vapores que ascienden de las facultades inferiores
para regar la invencion y hacerla fructifera.’’

En este punto, es preciso sefialar una particularidad acerca del vocabulario. En la

tradicion hipocratico-galénica, la locura (delirium) se dividia en tres especies:

melancolia, furor y mania — aunque era habitual que las descripciones se superpusieran

y confundieran—.* Para Henry More, los vapores de los entusiastas causaban

melancolia hipocondriaca. 4 Tale of a Tub, en cambio, habla de locura (madness) o

furor (phrenzy). Es decir, se vincula la misma explicacion con una patologia que

convencionalmente era considerada aguda y febril, a diferencia de la melancolia y la

mania que eran cronicas y sin fiebre. En ambos casos, no obstante, al igual que cuando

Defoe hablaba de vapours y hypo, se remite a una enfermedad que afecta la imaginacion

y produce alucinaciones. De hecho, mas adelante, se da a entender que todas las formas

de locura derivan de una misma causa:

Pero volvamos a la locura. Es cierto que, de acuerdo con el sistema que deduje mas
arriba, cada especie de ésta procede de una redundancia de vapores; por lo tanto,
como algunos tipos de furor dan el doble de fuerza a los tendones, también hay de
otras especies que agregan vigor, y vida, y espiritu al cerebro. Ahora bien,
usualmente sucede que estos espiritus activos, apoderandose del cerebro, se
parecen a aquellos que se aparecen en casas vacias y deshabitadas, los cuales por
no tener nada para hacer, o bien desaparecen y se llevan un pedazo de la casa, o se

36

37

38

Harth construye esta categoria para agrupar a tedlogos que como More, Cudworth, Rust y Hallywell
que son habitualmente llamados “platonicos de Cambridge”, junto con Stillingfleet y Tillotson que
son caracterizados como “latitudinarios” y con otros escritores relativamente independientes como
Glanvill. Lo que los identifica es una posicion moderada entre el deismo y el fideismo, que sostiene
que razdén y revelacion son elementos complementarios que dan sustento a la religion. Véase Harth,
Swift and Anglican Rationalism, 20 y ss. A Casaubon lo excluye de esta categoria por dos motivos:
por su férrea oposicion a la Royal Society, de la cual muchos racionalistas anglicanos fueron
miembros, y porque tampoco compartia el dualismo epistemologico de ellos, para quienes el
pensamiento podia adoptar dos modos opuestos: la razén y la imaginacion. Véase Ibid., 72 n. 23 y
143-153. Sobre Casaubon y la Royal Society, véase Michael R. G. Spiller, Concerning Natural
Experimental Philosophie. Meric Casaubon and the Royal Society (The Hague: Martinus Nijhoff,
1980).

“[...] as the face of nature never produces rain but when it is overcast and disturbed, so human
understanding, seated in the brain, must be troubled and overspread by vapours ascending from the
lower faculties to water the invention, and render it fruitful”, Swift, «A Tale of a Tubx», 2008, 139.
Véase Angus Gowland, The Worlds of Renaissance Melancholy. Robert Burton in Context
(Cambridge: Cambridge University Press, 20006), 58-59, 71-72.
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quedan y tiran todo por las ventanas. De este modo se muestran misticamente las
dos ramas principales de la locura, las cuales algunos filésofos que no lo pensaron
tan bien como yo, han malinterpretado que eran diferentes en sus causas, asignando
demasiado apresuradamente la primera a la deficiencia y la segunda a la
redundancia.”

El pasaje es algo abstruso, quizds a propésito por estar describiendo
“misticamente” las partes de un “‘sistema”. Sin embargo, la intencidon parece ser la de
igualar bajo el rétulo de “locos” a los caballeros afectados por los vapores de moda con
los delirantes enfermos mentales del Bedlam, a quienes se menciona en la pagina

siguiente.

Las analogias neumaticas derivadas de esta forma de concebir a la locura le
permitian a Swift burlarse de los fanaticos religiosos al mismo tiempo que parodiaba las
explicaciones mecanicistas de los filosofos naturales, como se aprecia en el episodio

donde Jack enloquece discutiendo con Martin.

[...] como en las disputas escolasticas, nada sirve para excitar el spleen de quien se
opone tanto como un tipo de calma afectada y pedante de quien responde; pues los
que discuten son en buena medida como balanzas desniveladas, donde la gravedad
de un lado eleva la liviandad del otro [...]; asi sucedi6 aqui que el peso del
argumento de Martin exalt6 la levedad de Jack y lo hizo despegar y desdefiar la
moderacion de su hermano. [...] jAy! Qué podia hacer el desolado Jack sino, luego
de un milléon de groserias contra su hermano, volverse loco con spleen, rencor y
contradiccion.*

A partir de entonces, Jack se convierte en el representante de todos los disidentes.
Los nifios en la calle lo llamaban Jack el Calvo (por Calvino), Jack de la Linterna (por
quienes creian poseer una luz interior), Jack el holandés (por el anabaptista Juan de
Leiden), Hugo el Francés (por los hugonotes), Tom el mendigo (por los mendigos del
mar flamencos) o Jack el Golpeador del Norte (Knocking Jack, por el reformador

escocés John Knox), y “fue bajo uno, o algunos, o todos estos nombres (lo cual dejo que

39 “But to return to madness. It is certain that, according to the system I have above deduced, every
species thereof proceeds from a redundancy of vapours; therefore, as some kinds of phrenzy give
double strength to the sinews, so there are of other species which add vigous, life, and spirit to the
brain. Now, it usually happens that these active spirits, getting possession of the brain, resemble those
that haunt other waste and empty dwellings, which for want of business, either vanish and carry away
a piece of the house, or else stay at home, and fling it all out of the windows. By which are mystically
displayed the two principal branches of mandess, and which some philosophers not considering so
well as I, have mistook to be differerent in their causes, over-hastily assigning the first to deficiency,
and the other to redundance”, Swift, «A Tale of a Tub», 2008, 145.

40 “[...] as in scholastic disputes nothing serves to rouse the spleen of him that opposes, so much as a
kind of pedantic affected calmness in the respondent; disputants being for the most part like unequal
scales, where the gravity of one side advances the /ightness of the other [...]; so it happened here that
the weight of Martin’s argument exalted Jack’s levity, and made him fly out and spurn against his
brother’s moderation. [...] what, alas! Was left for the forlorn Jack to do, but after a million of
scurrilities against his brother, to run mad with spleen, and spite, and contradiction”, Ibid., 129.
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el sabio lector determine) que dio origen a la mas ilustre y epidémica secta de los

eolicos”. !

Sin embargo, asi como Jack no era el primero en introducir innovaciones
religiosas, tampoco era el tnico loco, sino que compartia esta condicion con su hermano
Peter, “teniendo el furor y el spleen de ambos la misma raiz”.** Una nota al pie atribuye
esta equiparacion entre catdlicos y disidentes al obispo Stillingfleet.* En la seccion 1V,
se cuenta que, luego de proclamarse como heredero unico de su padre, “por el orgullo,
los proyectos y la briboneria, el pobre Peter se volvid perturbado y concebia las ideas
mas extrafias del mundo”.* Entre esos “proyectos” se incluian la penitencia y la
confesion auricular. La primera es presentada como “el remedio soberano para los
parasitos, especialmente para aquellos en el bazo” (spleen), mediante el cual aquellos
son “evacuados imperceptiblemente por transpiracion, ascendiendo a través del
cerebro”.* La segunda, en cambio, es descripta como una “oficina de susurros”
establecida para aliviar a “los que son hipocondriacos o estan afectados por el colico” y

“todos aquellos que estan en peligro de explotar por demasiado viento”.*

El “tema e6lico” era un elemento recurrente en las satiras del entusiasmo.*’
Consistia en ridiculizar la inspiracion del Espiritu Santo (el entheos del que deriva
“entusiasmo’), explorando otros sentidos comicos —generalmente escatologicos— de
como el aire (spiritus o pneuma) podia actuar sobre los cuerpos de los entusiastas: como
las flatulencias que los movilizaban, o el contenido etéreo de sus profecias. En 4 Tale of
a Tub, este topico se desarrolla especialmente en las secciones VIII y IX. En la primera

ellas, la descripcion del sistema filosofico de los edlicos es la ocasion para ridiculizar

41 “And now the little boys in the streets began to salute him with several names. Sometimes they would
call him Jack the Bald; sometimes, Jack with a Lantern; sometimes, Dutch Jack; sometimes, French
Hugh; sometimes, Tom the Beggar, and sometimes, Knocking Jack of the North. And it was under
one, or some, or all of these appellations (which I leave the learned reader to determine) that he hath
given rise to the most illustrious and epidemic sect of £olists [...]”, Ibid.

42 “[...] the frenzy and the spleen of both having the same foundation [...]”, Ibid., 158.

43 1Ibid. La referencia mas directa es a Edward Stillingfleet, An Answer to Several Late Treatises,
Occasioned by a Book Entituled A Discourse Concerning the Idolatry Practised in the Church of
Rome, and the Hazard of Salvation in the Communion of It: The First Part (London: Henry Mortlock,
1673), 12. donde el obispo habla de “the Fanaticism of the Church of Rome”, no obstante el tema ya
habia sido tratado en Edward Stillingfleet, 4 Discourse Concerning the Ildolatry Practised in the
Church of Rome, 2." ed. (1671, reimp., London: Henry Mortlock, 1672).

44 “[...] with pride, projects, and knavery, poor Peter was grown distracted, and conceived the strangest
imaginations in the world [...]”, Swift, «A Tale of a Tub», 2008, 116.

45 “[...] sovereign remedy for the worms, especially those in the spleen [...] These prescriptions
diligently observed, the worms would void insensibly by perspiration, ascending through the brain”,
Ibid., 112.

46 “[...] a whispering-office, for the public good and ease of all such as are hypochondriacal, or troubled
with the colic [...] all such as are in danger of bursting with too much wind”, Ibid.

47 Webster, «Swift’ s Tale of a Tub Compared with Earlier Satires of the Puritansy», 175.
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simultaneamente a sectarios, cientificos y ocultistas. Para ellos el viento era el “anima
) y

mundi”,*®

Pues, ya sea que prefieras llamar a la forma informans del hombre con el nombre

de spiritus, animus, afflatus o anima, ;qué son todos €stos sino varios apelativos

para el viento, que es el elemento rector en cada compuesto y en el cual todos se

convierten luego de su corrupcion?*’

Aqui predominan las connotaciones escatoldgicas para parodiar, entre otras cosas,
la predicacion de los disidentes. Por ejemplo, “los sabios edlicos afirman que el don del
ERUCTO es el acto mas noble de la criatura racional”.” Ellos inventaron un barril que

les permite transportar el viento y conectarlo mediante un embudo a la parte posterior de

un sacerdote para “inspirarlo”:

A lo cual, lo observas inflarse inmediatamente en la forma y tamafno de ese
recipiente. En esta postura derrama tempestades enteras sobre su auditorio, pues el
espiritu que le da voz desde abajo, surge ex adytis y penetralibus y no se lleva a
cabo sin mucho dolor y retorcijones. Y la ventosidad altera su rostro como hace con
el mar, primero oscureciéndola, luego arrugandola y finalmente rebosando en
espuma.”!

Las connotaciones melancolicas del tema edlico y la influencia del Enthusiasmus
Triumphatus de Henry More aparecen mas claramente en la seccion IX, que es una
“Digresion concerniente al origen, el uso y el perfeccionamiento de la locura en una
reptiblica”.’> Esta comienza con una apreciacion que recuerda al Problema XXX.I
peripatético:

Pues, si examinamos las acciones mas grandiosas que han sido realizadas en el

mundo bajo la influencia de hombres individuales, las cuales son e/
establecimiento de nuevos imperios mediante la conquista, el avance y el progreso

48 El término remite a Thomas Vaughan, Anthroposophia Theomagica, or, A Discourse of the Nature of
Man and His State After Death : Grounded on His Creator’s Proto-Chimistry and Verifi’d by a
Practicall Examination of Principles in the Great World (London: H. Blunden, 1650), 10. Esta obra
de Vaughan es mencionada explicitamente en la seccion V, donde se incluye una nota al pie que
reenvia al Enthusiasmus Triumphatus, el tratado que escribidé Henry More en su contra, Swift, «A
Tale of a Tuby», 2008, 122.

49 “For whether you please to call the forma informans of man by the name of spiritus, animus, afflatus,
or anima, what are all these but several appellations for wind, which is the ruling element in every
compound and into which they all resolve upon their corruption?”, Swift, «A Tale of a Tuby, 2008,
134.

50 “[...] the wise Zolists affirm the gift of BELCHING to be the noblest act of a rational creature”, Ibid.

51 “Whereupon, you behold him swell immediately to the shape and size of his vessel. In this posture he
disembogues whole tempests upon his auditory, as the spirit from beneath gives him utterance, which
issuing ex adytis and penetralibus, is not performed without much pain and gripings. And the wind in
breaking forth deals with his face as it does with that of the sea, first blackening, then wrinkling, and
at last bursting into a foam”, Ibid., 136. La cita latina remite a Virgilio, La Eneida, 11, 297. En la
ultima oracidn, una nota al pie indica: “This is an exact description of the changes made in the face
by Enthusiastic preachers”.

52 “A Digression concerning the Original, the Use, and the Improvement of Madness in a
Commonwealth”, Ibid., 138.
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de nuevos esquemas en filosofia, y la elaboracion, asi como la propagacion, de
nuevas religiones, encontraremos que los autores de todas ellas han sido personas
cuya razon natural admiti6 grandes revoluciones, por su dieta, su educacion, el
predominio de algun cierto temperamento, junto con la influencia particular del
aire y el clima.”

A continuacion, en un pasaje ya citado, se describe a la locura como resultado del
ascenso de vapores al cerebro y luego se analizan distintos casos en que esa patologia
fue la causa de acciones grandiosas. Las ambiciones imperiales de los reyes franceses

Enrique IV y Luis XIV son explicadas por la acumulacion del “vapor o espiritu que

animaba el cerebro del héroe”,** que en el primero de ellos fue efecto de una abstinencia

sexual involuntaria® y al segundo le produjo su célebre fistula.*

El segundo tipo de acciones grandiosas, la introduccion de nuevos sistemas

filosoficos, es atribuido a la “academia del Bedlam moderno™’: una alusion a la Royal

Society que se reunia cerca del manicomio londinense.*® Sus miembros, entre quienes se
incluian Epicuro, Diodgenes, Apolonio, Lucrecio, Paracelso y Descartes, debian ser

delirantes:

Pues ;qué hombre en el estado o curso natural de pensamiento puede acaso
concebir que est¢ en su poder reducir las nociones de toda la humanidad
exactamente a la misma medida, aliento y estatura suyos? Y sin embargo, este es el
humilde y civilizado propdsito principal de todos los innovadores en el imperio de
la razon. [...] Ahora bien, me gustaria que me informen cémo es posible dar cuenta
de imaginaciones como estas en hombres particulares sin recurrir a mi fendomeno de
los vapores, ascendiendo de las facultades inferiores para nublar el cerebro, y desde
alli condensarse en concepciones para las cuales la estrechez de nuestra lengua
materna no ha asignado ain ningin otro nombre que locura o furor.®

53 “For, if we take a survey of the greatest actions that have been performed in the world under the
influence of single men, which are the establishment of new empires by conquest, the advance and
progress of new schemes of philosophy, and the contriving, as well as propagating, of new religions;
we shall find the authors of them all to have been persons whose natural reason hath admitted great
revolutions, from their diet, their education, the prevalency of some certain temper, together with the
particular influence of air and climate”, Ibid., 139.

54 “[...] the vapour or spirit which animated the hero’s brain [...]”, Ibid., 140.

55 “[...] the movement of the whole machine had been directed by an absent female [...] Having to no
purpose used all peaceable endeavours, the collected part of semen, raised and inflamed, became
adust, converted to choler, turned head upon the spinal duct, and ascended to the brain. The very same
principle that influences a bull to break the windows of a whore who has jilted him, naturally stirs up
a great prince to raise mighty armies and dream of nothing but sieges, battles, and victories”, Ibid. En
la descripcion, el magnicida Frangois Ravillac es descripto como “a certain state-surgeon” que “at
one blow performed the operation, broke the bag, and out flew the vapour [...]”, Ibid.

56 La alusion a la fistula no es solo un recurso escatologico, pues la lectura del poema Le Sciécle de
Louis-le-Grand de Charles Perrault, que desatdo la Querelle en Francia, tuvo lugar durante una
celebracion por la exitosa recuperacion del rey de su operacion.

57 “academy of modern Bedlam”, Swift, «A Tale of a Tub», 2008, 141.

58 El edificio del hospital St. Mary of Bethlehem (Bedlam), construido en 1675-1676, habia sido
disefiado por el miembro de la Royal Society Robert Hooke y se ubicaba en el distrito de Moorfields,
contra el muro de la Ciudad de Londres, a unas tres cuadras del Gresham College donde sesionaba la
academia cientifica.

59 “For what man in the natural state or course of thinking, did ever conceive it in his power to reduce
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Por ultimo, el entusiasmo propiamente religioso es mencionado brevemente,

diciendo:

De tal emolumento es una tintura de este vapor que el mundo llama /locura, que sin
su ayuda el mundo no solo estaria privado de esas dos grandes bendiciones, las
conquistas 'y 1os sistemas, sino que toda la humanidad estaria infelizmente reducida
a la misma creencia sobre las cosas invisibles.®

Un poco mas adelante, se menciona nuevamente al Bedlam, ahora como una
“honorable sociedad de la que yo [el hack] tuve durante un tiempo la alegria de ser un
inmerecido miembro”,*" y se propone que el Parlamento envie inspectores al hospital
para buscar qué talentos se pueden encontrar entre sus estudiantes y profesores. Esto da
lugar a una version narrativa de una visita al Bedlam —una practica habitual en la
sociedad inglesa del siglo XVIII**— mediante la cual Swift describe toda una serie de
comportamientos excéntricos y bestiales que serian valiosos para generales, abogados,

predicadores, cortesanos, médicos, dandis, estafadores, poetas y politicos.”

En The Mechanical Operation of the Spirit predominan las connotaciones
escatologicas del tema eodlico como en la seccion VIII de 4 Tale of a Tub. De hecho, la
idea de un artificio capaz de producir inspiracion remite al relato del barril inventado

por los eolicos. En este caso, para describir

the notions of all mankind exactly to the same length, and breadth, and height of his own? Yet this is
the first humble and civil design of all innovators in the empire of reason. [...] Now I would like to be
informed, how it is possible to account for such imaginations as these in particular men without
recourse to my phenomenon of vapours, ascending from the lower faculties to overshadow the brain,
and thence distilling into conceptions for which the narrowness of our mother tongue has not yet
assigned any other name besides that of madness or phrenzy”, Swift, «A Tale of a Tuby», 2008, 141-
42.

60 “Of such great emolument is a tincture of this vapour which the world calls madness, that without its
help the world would not only be deprived of those two great blessings, conquests and systems, but
even all mankind would unhappily be reduced to the same belief in things invisible”, Ibid., 142-43.

61 “[...] that honourable society whereof I had some time the happiness to be an unworthy member”,
Ibid., 146.

62 En el siglo XVIII, las visitas al Bedlam eran una actividad turistica habitual para la sociedad
civilizada, que era considerada tan aleccionadora como las ejecuciones publicas. Esta practica
aparece ampliamente retratada en la literatura de la época y también en imagenes, como la placa final
de A Rake'’s Progress (1734) de William Hogarth. Véanse Jonathan Andrews, «Bedlam Revisited: A
History of Bethlem Hospital 1634-1770.» (PhD thesis, Queen Mary and Westfield College, London
University, 1991), cap. 2; Max Byrd, Visits to Bedlam: Madness and Literature in the Eighteenth
Century (Columbia: University of South Carolina Press, 1974); Roy Porter, Mind-Forg'd Manacles:
A History of Madness in England from the Restoration to the Regency (London: Penguin, 1990), 121-
29.

63 Este pasaje recuerda, ademas de a la “academy of modern Bedlam” mencionada anteriormente, a la
Academia de Lagado que sera abordada mas adelante, y al “Legion Club”, una figura que Swift
usaria en uno de sus ultimos poemas (1736) para atacar al Parlamento de Dublin. Hacia el final de su
visita, el poeta clama: “How I want thee, hum’rous Hogarth! / [...] You should try your graving
tools / On this odious group of fools”, Jonathan Swift, «A Character, Panegyric, and Description of
the Legion Club», en Major Works, ed. Angus Ross y David Woolley (Oxford: Oxford University
Press, 2008), 561.
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[...] el fendmeno de mecanismo espiritual, se debe notar aqui que en la formacion
y calentamiento del espiritu, la asamblea tiene un rol tan considerable como el del
predicador. El método de este arcanum es el siguiente. Giran violentamente sus
ojos hacia adentro, cerrando a medias los parpados; luego, sentados, permanecen
en un movimiento constante de sube y baja, haciendo largos zumbidos en
determinados periodos y manteniendo el sonido a la misma altura, eligiendo el
momento en esos intervalos en que el predicador estd decayendo. [...] Estando los
ojos dispuestos de acuerdo al arte, primero no puedes ver nada, pero luego de una
breve pausa una luz tenue y sutil comienza a aparecer y a bailar enfrente tuyo.
Luego, moviendo frecuentemente tu cuerpo hacia arriba y hacia abajo, percibes los
vapores ascendiendo muy rapido, hasta que estds perfectamente dosificado y
aturdido como uno que bebe demasiado en una mafiana.*

Nuevamente, en unas pocas lineas, Swift ridiculiza a la filosofia cartesiana (el

“mecanismo espiritual”), al esoterismo (el arcanum) y a los predicadores y fieles

disidentes. Sin embargo, al enmarcar estas indagaciones escatoldgicas en el estudio de

un tipo particular de entusiasmo, pone de relieve que esos procesos fisioldgicos son

capaces de alterar la conciencia. Asi, se explica que

Los practicantes de este famoso arte proceden en general a partir del siguiente
fundamento: que la corrupcion de los sentidos es la generacion del espiritu;
porque los sentidos en los hombres son una serie de avenidas que se dirigen al
fuerte de la razon, la cual es totalmente bloqueada en esta operacion. Todos los
esfuerzos deben ser usados, por lo tanto, ya sea para desviar, atar, estupidizar,
aturdir y entretener a los sentidos, o para sacarlos a los empujones de su lugar; y
mientras estan ausentes, ocupados con otra cosa, o implicados en una guerra civil
entre si, el espiritu entra y hace su parte.*

El resto de la epistola no aporta elementos nuevos para este analisis. Sin embargo,

vale la pena sefalar que la inclusiéon de una breve “historia del fanatismo” —la cual

empieza por los antiguos egipcios y griegos, luego pasa a los herejes paleocristianos y

finaliza con los anabaptistas alemanes y los cuaqueros ingleses— puede verse como un

intento de llenar, de forma cémica, el vacio que habia sehalado William Temple en Of

Poetry.®

64 “[...] the phenomenon of Spiritual Mechanism, it is here to be noted that in the forming and working

65

up the spirit, the assembly has a considerable share as well as the preacher. The method of this
arcanum is as follows. They violently strain their eyeballs inward, half closing the lids; then, as they
sit, they are in a perpetual motion of see-saw making long hums at proper periods and continuing the
sound at equal height, choosing their time in those intermissions while the preacher is at ebb. [...]
The eyes being disposed according to art, at first you can see nothing, but after a short pause a small
glimmering light begins to appear and dance before you. Then, by frequently moving your body up
and down, you perceive the vapours to ascend very fast, till you are perfectly dosed and flustered like
one who drinks too much in a morning”, Swift, «The Mechanical Operation of the Spirit», 170-71.
“The practitioners of this famous art proceed in general upon the following fundamental, that the
corruption of the senses is the generation of the spirit; because the senses in men are so many
avenues to the fort of reason, which in this operation is wholly blocked up. All endeavours must be
therefore used, either to divert, bind up, stupify, fluster and amuse the senses, or else to justle them
out of their stations; and while they are either absent or otherwise employed, or engaged in a civil war
against each other, the spirit enters and performs its part”, Ibid., 169.

66 “[...] I am sorry the natural history, or account of fascination, has not employed the pen of some
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Phillip Harth sefial6 que la satira religiosa de A Tale of a Tub “ya era un poco
anticuada cuando Swift la escribid”.”” Esto se debia, segun el autor, a que fue redactada
en los afios en que el dublinés estaba preparandose para su ordenacion y los textos
polémicos de los racionalistas anglicanos formaban parte de la bibliografia con la que
los aspirantes a clérigos debian estar familiarizados. Esta lectura, aunque bien
fundamentada, deja de lado algunos aspectos que son relevantes para entender la forma
en que Swift se apropid de la tradicion anti-entusiasta y el uso polémico que hizo de la

melancolia.

Efectivamente, el escritor empled argumentos y recursos humoristicos que se
habian formulado varios afios antes de que €l naciera, en un contexto politico y religioso
diferente del suyo. No obstante, para el joven vicario, el entusiasmo no era cosa del
pasado: ni en Kilroot, donde se habia enfrentado con los presbiterianos, ni en Londres,
donde prosperaban grupos como la teosofica Philadelphian Society.®® Por lo tanto, su
apropiacion de aquella tradicion polémica era una afirmacion de su vigencia y su
relevancia a principios del siglo XVIII. Ademas, es un testimonio de esa distancia
temporal que caracterizaba a Swift, quien buscaba herramientas para criticar el presente

en los saberes del pasado y no en las teorias de moda.

Por otra parte, el énfasis de Harth en separar las dos satiras que componen A4 Tale

of a Tub pierde de vista el modo en que ambas se refuerzan entre si. Webster ya habia

person of such excellent wit and deep thought and learning as Casaubon [...]”, William Temple, «Of
Poctry», en The Works of Sir William Temple, Bart., vol. 3 (1690; reimp., London: J. Brotherton,
1770), 397. Véase el capitulo dos de esta tesis. Clarence Wesbter y Helen O’Brien Molitor han
sefialado que The Mechanical Operation of the Spirit podria haber tenido su génesis en la alusion de
Temple a Casaubon en Of Poetry. Sin embargo, ninguno de los dos menciona explicitamente que la
“history of Fanaticism” de Swift podia ser la “natural history of fascination” que reclamaba Temple.
Véanse Clarence M. Webster, «Temple, Casaubon and Swift», Notes and Queries CLX, n.° 6 (junio
de 1931): 405; Helen O’Brien Molitor, «Sir William Temple, Meric Casaubon, and Swift’s
Mechanical Operation of the Spirity, Notes and Queries, diciembre de 1986, 484—485. Esta alusion
tampoco fue notada por J. R. Crider en su estudio de este pasaje de The Mechanical Operation of the
Spirit, quien en cambio hizo énfasis en sus alusiones sexuales a menudo olvidadas por los criticos,
Crider, «Dissenting Sex: Swift’s “History of Fanaticism”».

67 Harth, Swift and Anglican Rationalism, 153.

68 La Philadelphian Society for the Avancement of Divine Philosophy era una sociedad ecuménica
inspirada en la teosofia de Jacob Bohme, organizada en torno de la figura matriarcal de Jane Lead.
Luego de su muerte en 1704, el mismo afo en que se publico 4 Tale of a Tub, la Sociedad se
desmorond, pero algunas de sus figuras mas prominentes se incorporaron a los Profetas Franceses. A
lo largo del siglo XVIII, estos grupos, sucedidos por los shakers y los metodistas, ademas de mostrar
los limites de la tolerancia promulgada en 1689 y del racionalismo anglicano, provocarian la
revitalizacion del discurso anti-entusiasta. Véanse Nils Brorson Thune, The Behmenists and the
Philadelphians: A Contribution to the Study of English Mysticism in the 17th and 18th Centuries
(Upsala: Almqvist & Wiksells, 1948); Douglas H. Shantz, Between Sardis and Philadelphia: The Life
and World of Pietist Court Preacher Conrad Broske (Leiden: Brill, 2008); Lionel Laborie,
Enlightening Enthusiasm: Prophecy and Religious Experience in Early Eighteenth-Century England
(Oxford: Oxford University Press, 2015), 79-81 y cap. 4.
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sefialado que la contribucion de Swift consistio en no restringir su atenciéon a los
puritanos y, en cambio, escribir acerca de todos los hombres.”” Segun Claude Rawson,
un procedimiento habitual en sus satiras era tomar los prejuicios y sentimientos
agresivos hacia un grupo (barbaros, mujeres, irlandeses, o en este caso, entusiastas) y
reorientarlos inmediatamente hacia toda la especie: “el modo de Swift con los
subgrupos despreciados era decir que son simplemente humanos, y que los grupos
dominantes o favorecidos son de hecho igual de malos”.” Esta amplificacion del sentido
de su ataque a los entusiastas se vuelve mas clara en obras posteriores, como Gulliver’s
Travels, donde la satira religiosa pierde importancia relativa. Tanto alli como en The

Dunciad (1728) de Alexander Pope,

Los criticos [Swift y Pope] pensaban que no era sélo un puiiado de falsos profetas

los que estaban locos. En cambio, ellos temian que toda la sociedad estaba
“volviéndose loca por la innovacién”, disolviéndose en una cacofonia caotica de
individuos parlanchines y afectados.”

En este sentido, es preciso mencionar que el aspecto escatologico del “tema

edlico” de la literatura anti-entusiasta proveia recursos humoristicos que podian ser

empleados mas alla de sus connotaciones religiosas. Keith Thomas sefiala que

[...] los ingenios instruidos de la Inglaterra del siglo XVII no habian renunciado
ain a esa mezcla rabelaisiana de erudicion y groseria que habia sido tan
caracteristica de la escritura humanista anterior [...] De Ben Jonson a Jonathan
Swift, poetas de gran educacion recurrieron al verso escatologico [...]."

Otro ejemplo de este uso del tema eolico puede encontrarse una pieza curiosa
publicada en Londres en 1722, titulada The Benefit of Farting Explain’d or the
Fundament-all Cause of the Distempers incident to the Fair-Sex, Enquired into.” Su
frontispicio aseguraba que habia sido escrita en espafiol por un tal “Don Fart in ando
Puff-in dorst” y traducida al inglés por “Obadiah Fizzle”. Esta satira, que toma la forma

de un ensayo escrito para las mujeres por un académico cortés,” en ocasiones ha sido

69 Webster, «Swift’ s Tale of a Tub Compared with Earlier Satires of the Puritansy, 176; Webster, «Swift
and Some Earlier Satirists of Puritan Enthusiasmy, 1148-49.

70 Claude Julien Rawson, «Introduction», en Gulliver’s Travels, de Jonathan Swift (Oxford: Oxford
University Press, 2005), xxvi.

71 Porter, Mind-Forg’'d Manacles, 90.

72 Keith Thomas, «Bodily Control and Social Unease: The Fart in Seventeenth-Century Englandy, en
The Extraordinary and the Everyday in Early Modern England: Essays in Celebration of the Work of
Bernard Capp, ed. Angela McShane y Garthine Walker (Basingstoke: Palgrave Macmillan, 2010), 19.

73 Don Fart in hando Puff-in dorst, The Benefit of Farting Explaind or, the Fundament-all Cause of the
Distempers Incident to the Fair Sex Inquir’d Into: Proving a posteriori most of the Disordures in
tail’d on "em are Owing to Flatulences not Seasonably Vented (London: A. Moore, 1722).

74 Sobre los discursos médicos corteses (polite) y su apelacion a un ptblico femenino, véase: Jeremy
Schmidt, Melancholy and the Care of the Soul. Religion, Moral Philosophy and Madness in Early
Modern England (Hampshire: Ashgate, 2007), 156-62.
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atribuida a Swift. Si bien esta afirmacion es probablemente falsa, su uso del topico de
las ventosidades para ridiculizar las précticas de sociabilidad en las casas de café es

similar al del escritor irlandés.”

Practicamente cada palabra de este texto tiene un doble sentido en torno de las
flatulencias y el tema edlico se pone en evidencia desde el comienzo. La imagen de los
vapores nocivos ascendiendo al cerebro y causando perturbaciones mentales es un
topico dominante.” Sin embargo, el objeto de la satira en este caso no es el entusiasmo
religioso sino la cultura de la civilidad en las casas de café. Si el humor escatologico del
siglo XVII puede ser considerado como “la liberacion natural buscada por gente para
quienes los estandares intensificados de control del cuerpo eran relativamente nuevos y
desacostumbrados”,” The Benefit of Farting puede ser visto como una critica a la
opinion sostenida desde los periddicos de Addison y Steele de que las casas de café eran
“un lugar de pulido, tanto civilizado como civilizador”.”® Segtin el ensayo, la causa de la

epidemia inglesa de spleen era la difusion del té y el café.

Ha sido observado en los ultimos afos, desde que la antigua y sana costumbre de
comer tostadas con nuez moscada en la mafiana ha sido reemplazada por la practica
perniciosa del zé y el café, que una serie incontable de afecciones, poco conocidas
por nuestros ancestros, como el spleen, los vapores, la hipocondria, etc., se han
hecho tan universales entre nosotros como la viruela [...].”

75 En vida de Swift, este texto fue incluido en compilaciones de sus obras editadas por Edmund Curll,
como Alexander Pope y Jonathan Swift, Mr. Pope’s Literary Correspondence with Miscellanies
written by Jonathan Swift, vol. IIl (London: Edmund Curll, 1735), 133-48. Algunas ediciones
modernas preservan esta adjudicacion, como: Jonathan Swift, The Benefit of Farting (Richmond:
Oneworld Classics, 2007); traducida al espafiol como Jonathan Swift, El Beneficio de las
Ventosidades (Madrid: Sexto Piso, 2009). Sin embargo, Curll era célebre por sus ediciones piratas y
tuvo diversas disputas con Pope, Swift y el resto de los Scriblerians. De hecho, el dean de Dublin le
dedic6 dos versos ironicos en su poema “Advice to the Grub Street Verse-Writers” (1726). Véanse
Ralph Straus, The Unspeakable Curll: Being Some Account of Edmund Curll, Bookseller,; to Which Is
Added a Full List of His Books (London: Chapman & Hall, 1927); R. J. Gallaway, «Bibliography
Evidence of a Piracy by Edmund Curlly, The University of Texas Studies in English 28 (1949): 154-
59; Adrian Johns, The Nature of the Book. Print and Knowledge in the Making (Chicago and London:
The University of Chicago Press, 1998), 456-59; Paul Baines y Pat Rogers, Edmund Curll,
Bookseller (Oxford: Oxford University Press, 2007), especialmente p. 130. Swift neg6 ser el autor de
esta obra en una carta dirigida a Knightley Chetwode fechada el 13 de marzo de 1722: “The slovenly
pages called the Benefit of — was writ by one Dobbs a surgeon”, Jonathan Swift, The
Correspondence Of Jonathan Swift, D. D., ed. Francis Elrington Ball, vol. III (London: G. Bell and
Sons, 1912), 125. Por este motivo, Herman Teerink lo ubic6 entre las obras de atribucién dudosa en
su bibliografia de Swift: Herman Teerink, 4 Bibliography of the Writings in Prose and Verse of
Jonathan Swift, D. D. (1937; reimp., New York: Springer, 2013), 326.

76 La relevancia de este topico se advierte en el epigrafe que figura en el frontispicio: “A Fart, tho’
wholesome, does not fail, / If barr’d of Passage to the Tail, / To fly back to the Head again, / And, by
its Fumes, disturb the Brain: / Thus Gunpowder confin’d, you know, Sir, / Grows stronger, as ‘tis
ram’d the closer; / But if in open Air it fires, / In harmless Smoke its Force expires”, Puff-in dorst,
The Benefit of Farting frontispicio.

77 Thomas, «Bodily Control and Social Unease», 22.

78 Lawrence Eliot Klein, «Coffechouse civility, 1660-1714: An aspect of post-courtly culture in
England», The Huntington Library Quarterly 59, n.° 1 (1996): 33-34.

79 “T Has been observed of late Years since the primitive wholesome Custom of 7oast and Nutmeg in a
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Para Puff-in dorst, el mal inglés no era mas que el resultado de la costumbre
moderna de consumir infusiones calientes y del decoro que prevenia la expulsion de los
gases naturales.** Ademas, haciendo referencia explicita a la literatura satirica del
puritanismo del siglo XVII, afirmaba que este resultado de la mala gestion del aire en el
cuerpo, “también se ha asignado como la principal causa de cuaquerismo y entusiasmo,
segun observa Hudibras”.*' En un pasaje que recuerda a 4 Tale of a Tub, indica que el
spleen es la causa de la locuacidad de las mujeres y da a entender que también de los
filosofos naturales, pues “las palabras dicen ser hijas del viento / detenidas por un lado,

salen por el otro”.*

De este modo, el panfleto resignifica la tradicion anti-entusiasta, haciendo del
spleen una consecuencia directa del desarrollo de la sociedad inglesa moderna: un
producto de los novedosos espacios urbanos de sociabilidad, donde la gentry consumia
las exoticas mercancias provenientes del comercio colonial y en los que se gestaban
nuevas pautas de civilidad y formas de construccion del poder. Mds alld de quién haya
sido efectivamente su autor, muestra que, a principios del siglo XVIII, la tradicion que
consideraba a la melancolia como una causa natural del entusiasmo estaba siendo

utilizada con fines polémicos distintos a los de la controversia religiosa. Cuando se

Morning has been superseded by that pernicious Practice of Tea and Coffee, that a numberless Train
of Distempers, scarce known to our Forefathers, as Spleen, Vapours, Hips, &c., have become as
universal among us as the Small Pox [...]”, Puff-in dorst, The Benefit of Farting, 7.

80 “As in sipping these Liquors Hot, there is commonly as much Wind as Water sucked in, which thro’
Modesty being debar’d a Passage downwardly, when Nature offers, recoils up into the Bowels,
Stomach and Head, and there occasions all those dreadful Symptoms usually ascribed to the Vapours;
all which one seasonable FART might have prevented”, Ibid., 8.

81 “It has likewise been assigned as the first Cause of Quakerism, and Enthusiasm, as Hudibras
observes”, Ibid. A continuacion, cita unos versos modificados del poema épico satirico Hudibras
(1663-1678) de Samuel Butler (Parte II, Canto III, 773-776): “As Wind in Hypochondria pent, / Is but
a FART, if downward sent; / But if suppressed, it upward flies, / And vents it self in Prophecies”,
Ibid.. El original dice: “As wind, i’ th” hypocondres pent, / Is but a blast, if downward sent; But if it
upward chance to fly, / Becomes new light and prophecy”, Samuel Butler, Hudibras, ed. Treadway
Russell Nash, vol. II (London: John Murray, 1835), 58. Vale la pena mencionar que Swift era un
admirador de Butler y que Hudibras fue una influencia fundamental en su poesia. Véanse Clarence L.
Kulisheck, «Swift’s Octosyllabics and the Hudibrastic Tradition», The Journal of English and
Germanic Philology 53, n.° 3 (1954): 361-68; Pat Rogers, «Swift the poet», en The Cambridge
Companion to Jonathan Swift, ed. Christopher Fox (Cambridge: Cambridge University Press, 2003),
177-201.

82 “Words own Wind to be their Mother / Which stop’t at one End, burst out at t’other”, Puff-in dorst,
The Benefit of Farting, 9. Este verso, que recuerda a la nocion de Roscelino de Compiégne de las
palabras como flatus vocis, es similar a un silogismo planteado por los edlicos en 4 Tale of a Tub:
“Words are but wind; and learning is nothing but words; ergo, learning is nothing but wind”, Swift,
«A Tale of a Tuby, 2008, 135. Alli también los sistemas filos6ficos eran descriptos, ademas de como
un efecto de los vapores, como “edifices in the air”, Ibid., 86. En The Benefit of Farting, la referencia
a la locuacidad (talkativeness) de las mujeres viene inmediatamente después de una revision de las
opiniones de Robert Boyle, René Descartes y otros sobre “Whether a FART be a spiritual or material
Substance?”, Puff-in dorst, The Benefit of Farting, 8.
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publicé The Benefit of Farting, Jonathan Swift estaba trabajando en Gulliver’s Travels,*
donde el vocabulario de la literatura anti-entusiasta apareceria utilizado de un modo

similar junto con otros usos polémicos de la melancolia.

4.4 Gulliver’s Travels: melancolia y decadencia

El 28 de octubre de 1726, el imprentero londinense Benjamin Motte publico
Travels into Several Remote Nations of the World, un libro en cuatro partes, cuyo
supuesto autor era Lemuel Gulliver, “primero un cirujano y luego capitdn de varios
barcos”. Gulliver’s Travels, fue un éxito inmediato.** En esta célebre parodia de la
literatura de viajes, el contacto del protagonista con seres fantdsticos —los diminutos
liliputienses, los gigantes de Brobdingnag, los extravagantes habitantes de Laputa o los
hiper-racionales Houyhnhms— es el disparador para el extrafiamiento.* A lo largo de la
satira, la confrontacion con el Otro imaginario funciona como un lente a través del cual
observar criticamente la propia sociedad. En términos de Carlo Ginzburg, “un antidoto
eficaz contra un riesgo al que todos estamos expuestos: el de dar por descontada la

realidad” ¢

La melancolia aparece de diferentes formas en Gulliver’s Travels. La palabra
melancholy se utiliza frecuentemente como un adjetivo con fines meramente
descriptivos. En la mayoria de los casos se emplea para caracterizar una actitud
transitoria de Gulliver. Por ejemplo, luego de ser capturado por los liliputienses y

encadenado dentro de un antiguo templo que seria su nueva casa, el protagonista se

83 Swift comenzo a trabajar en Gulliver’s Travels en 1721, véase Rawson, «Introductiony, x.

84 Los criticos coinciden en destacar que Gulliver’s Travels fue una de las obras mas difundidas del siglo
XVIII. Pat Rogers sefiala que superd ampliamente a Robinson Crusoe. Charles Mish confirma esa
apreciacion ubicandola en cuarto lugar por cantidad de ediciones en un listado de obras de ficcion en
prosa publicadas entre 1700 y 1740, el cual estda encabezado por A Tale of a Tub. J. Paul Hunter
estima que hacia diciembre de 1726, habia mas de veinte mil copias de Gulliver’s Travels circulando
en Londres, mientras que Paul J. DeGategno y R. Jay Stubblefield indican que con mas de cien
ediciones hasta 1815, fue la obra de ficcién en prosa mejor vendida del siglo XVIII. Pat Rogers,
Robinson Crusoe (London: Allen and Unwin, 1971), 6; Charles C. Mish, «Early Eighteenth-Century
Best Sellers in English Prose Fictiony, The Papers of the Bibliographical Society of America 75, n.° 4
(1981): 413-18; J. Paul Hunter, «Gulliver’s Travels and the later writings», en The Cambridge
Companion to Jonathan Swift, ed. Christopher Fox (Cambridge: Cambridge University Press, 2003),
216; Paul J. DeGategno y R. Jay Stubblefield, Critical Companion to Jonathan Swifi: A Literary
Reference to His Life and Work (New York: Facts On File, 2006), 130.

85 Sobre el concepto de extrafiamiento, véase: Carlo Ginzburg, «Extranamiento. Prehistoria de un
procedimiento literario», en Ojazos de Madera. Nueve Reflexiones sobre la Distancia (Barcelona:
Peninsula, 2000), 15-39. Acerca de su uso por Swift, véase: Rogelio Claudio Paredes, Pasaporte a la
utopia. Literatura, individuo y modernidad en Europa (1680-1780) (Buenos Aires: Mifio y Davila,
2004), 62-63.

86 Ginzburg, «Extrafiamiento», 39.
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levant6, dice, “con una disposicion tan melancolica como nunca habia tenido en mi
vida”.*” De modo similar, luego de su arribo a Brobdingnag, al ser alzado por un
gigante, Gulliver relata: “todo lo que atiné a hacer fue elevar mis ojos hacia el sol y
poner mis manos juntas en una posicion suplicante, y decir algunas palabras en un tono
humilde y melancolico, apropiado para la condicion en la que estaba en ese momento”.*®
A diferencia de lo que sucedia en las autobiografias espirituales o las novelas, aqui la
palabra melancholy describe un estado de abatimiento o tristeza temporaria que no tiene

efectos duraderos en el temperamento del protagonista ni consecuencias para el

desarrollo de la trama.

Sin embargo, cuando el término se aplica a otros personajes tiene implicaciones
distintas. A continuacion se analizaran tres casos. Dos de ellos incluyen elementos ya
discutidos. El primero recupera el tema edlico para denunciar los abusos en las formas
de conocimiento modernas. El segundo recurre al extrafiamiento para desenmascarar las
modas absurdas de las élites urbanas. Y el tercero presenta a la melancolia como la
consecuencia natural de la degradacion que sobreviene con el paso del tiempo,

representando la actitud general de Swift hacia la modernidad y el futuro.

La primera implicacion de la melancolia puede observarse en el tercer viaje. Alli,
Gulliver visita la isla voladora de Laputa, sede de la corte que gobierna el reino de

Balnibarbi. La isla es descripta como una “region etérea”®

y sus habitantes se asemejan
a los eolicos, “tan absortos en grandes especulaciones” que necesitan a un servidor que
los asista cuando caminan, porque estan “en peligro manifiesto de caer en cada
precipicio, y de golpear [sus] cabeza[s] contra cada poste”.” Esta era una version mas
elaborada de una imagen que Swift utilizaba recurrentemente.”’ En The Mechanical
Operation of the Spirit la habia empleado con connotaciones sexuales al relatar la

anécdota de “aquel filosofo quien, mientras sus pensamientos y sus ojos estaban fijos en

las constelaciones, se vio seducido por sus partes inferiores hacia una zanja”.”> En A

87 “[...] with as melancholly a Disposition as ever I had in my Life [...]”, Swift, Gulliver’s Travels, 23.

88 “All I ventured was to raise my Eyes towards the Sun, and place my Hands together in a supplicating
Posture, and to speak some Words in an humble melancholy Tone, suitable to the Condition I then
was in”, Ibid., 79.

89 “Airy Region”, Ibid., 164.

90 “[...] so taken up with intense Speculations [...]”, “[...] in manifest Danger of falling down every
Precipice, and bouncing [their] Head[s] against every Post [...]”, Ibid., 146.

91 Como se vio en el capitulo 1, Henry More habia utilizado una metafora similar en «Enthusiasmus
Triumphatus; or A Brief Discourse of The Nature, Causes, Kinds, and Cure of Enthusiasm», en 4
Collection of Several Philosophical Writings of Dr. Henry More (1656; reimp., London: James
Flesher, 1662), 38.

92 “[...] that philosopher who, while his thoughts and eyes were fixed uopn the constellations, found
himself seduced by his lower parts into a ditch”, Swift, «The Mechanical Operation of the Spirity,

173



Tale of a Tub, por su parte, decia que Jack “cerraba sus ojos mientras caminaba por las

calles, y si llegaba a golpear su cabeza contra un poste” decia: “*ha sido ordenado [...]

algunos dias antes de la Creacidon que mi nariz y este mismisimo poste tuvieran un

reencuentro [...]"”.” Sin embargo, los laputianos no son calvinistas supralapsarianos;

son filosofos que estdn tan inmersos en sus sistemas abstractos y sus observaciones

astronomicas que han perdido nocion de la realidad. Esa contemplacion los conduce a

un estado melancdlico:

Estas personas estan bajo una continua inquietud, nunca disfrutan un minuto de
tranquilidad mental [...] Sus aprehensiones derivan de varios cambios que temen
en los cuerpos celestes. [...] Estdn tan perpetuamente alarmados por las
aprehensiones de estos y aquellos peligros inminentes, que no pueden ni dormir
tranquilamente en sus camas, ni disfrutar de ninguno de los placeres o diversiones
comunes de la vida.”*

Arriba en el cielo, Laputa representa el distanciamiento de la corte con la realidad.

Abajo en la tierra, el estado de la continental Balnibarbi muestra las consecuencias de

tener un reino gobernado por entusiastas ilustrados. En su caminata por su capital,

Lagado, Gulliver destaca la pobreza y el descuido de sus edificios y vestimentas, y sus

campos mal cultivados. Eso contrasta con los dominios de su guia, Lord Munodi, quien

resultaba un personaje excéntrico por su prolijidad y magnificencia. Su casa

tenia de hecho una noble estructura, y estaba construida de acuerdo a las mejores
reglas de la arquitectura antigua. [...] [Pero Munodi] dijo con un aire muy
melancoélico que se preguntaba si debia tirar abajo sus casas en la ciudad y el
campo, y reconstruirlas de acuerdo a modo actual, destruir todas sus plantaciones y
establecer otras en la forma en que el uso moderno las requeria.”

Esta degradacion moderna, ante la que Munodi se negaba a claudicar, tenia una

causa concreta: la Academia de Proyectistas de Lagado (version distopica de la Casa de

Salomoén imaginada por Roger Bacon y parodia de la Royal Society). De acuerdo con

Munodi,

93

94

95

180. Claude Rawson compara este fragmento con una carta que Jonathan le envid a su primo Thomas
Swift el 3 de mayo de 1692, donde le decia: “to enter upon causes of Philosophy is what I protest I
will rather dy in a ditch than go about”, Rawson, Swift s Angers, 11.

“[...] would shut his eyes as he walked along the streets, and if he happened to bounce his head
against a post [...]7, “[...] ‘it was ordained [...] some few days before the creation, that my nose and
this very post should have a rencounter [...].””, Swift, «A Tale of a Tub», 2008, 155.

“These People are in continual Disquietudes, never enjoying a Minute’s Peace of Mind [...] Their
Apprehensions arise from several Changes they dread in the Celestial Bodies. [...] They are so
perpetually alarmed with the Apprehensions of these and the like impending Dangers, that they can
neither sleep quietly in the Beds, nor have any Relish for the common Pleasures or Amusements of
Life”, Swift, Gulliver’s Travels, 151.

“[...] was indeed a noble Structure, built according to the best Rules of ancient Architecture. [...]
[But Munodi] told me with a very melancholy Air that he doubted he must throw down his Houses in
Town and Country, to rebuild them after the present Mode, destroy all his Plantations, and cast others
into such a Form as modern Usage required [...]”, Ibid., 164.
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[...] hacia unos cuarenta afios que algunas personas subieron a Laputa, ya por

negocios o para divertirse, y después de cinco meses de permanecer alli volvieron

con muy escasas nociones matematicas, pero henchidos de espiritus volatiles

adquiridos en aquella etérea region; [también dijo] que a estas personas, en cuanto

volvieron, empezd a no gustarles la manera en que se hacian todas las cosas alli

abajo y se metieron en planes para poner todas las artes, ciencias, idiomas y

tecnologias sobre una nueva base. A este fin procuraron obtener una licencia real

para erigir una Academia de Proyectitas de Lagado; y el humor prevalecid tan

fuerte entre la gente, que no hay ninglin pueblo de importancia en el reino que no

tenga una academia de este tipo.”

Aqui se observa una contraposicion entre dos caracterizaciones. De un lado, el
“aire melancolico” de Munodi es una respuesta natural a una desilusion profunda:
aquella que deriva de una evaluacion racional de sus condiciones y de la conclusion de
que no hay nada que pueda hacer para contrarrestar el paso del tiempo. Del otro, los
proyectistas de Lagado actuaron bajo la influencia de “espiritus volatiles” e infectaron a
su pueblo con un “humor” que permitié la difusion de sus delirios. Sobre la primera de
estas caracterizaciones se volvera mas adelante. La segunda remite al tema edlico y su
vocabulario es similar al de las obras mas tempranas de Swift ya analizadas.
Nuevamente, la imagineria se refiere a la melancolia flatulenta, pero no significa
depresion o un estado de abatimiento, sino que sugiere un tipo de furor caracterizado
por una imaginacion extravagante. Los proyectistas son, por lo tanto, equiparados a
entusiastas que confundieron como inspiracion a un mero efecto natural del aire

enrarecido de Laputa y que, al dejarse llevar por esos delirios, arrastraron a todo el reino

a la miseria.

Como se vio, ésta no era la primera oportunidad en que Swift comparaba a los
filésofos naturales de la Royal Society con entusiastas delirantes. La de Lagado es una
version mas elaborada de la academia del Bedlam moderno, descripta en 4 Tale of a
Tub, y el recorrido que Gulliver hace en los capitulos V' y VI de su tercer viaje es similar
al que el hack hace en el manicomio londinense. En ambas obras se pone en evidencia
que el entusiasmo de los cientificos se convierte en un problema politico cuando los
delirios son exteriorizados, se convence a otras personas de llevarlos adelante, y se

obtiene la anuencia del Estado.” Los sistemas y proyectos abstractos funcionan en el

96 “[...] about Forty Years ago certain Persons went up to Laputa, either upon Business or Diversion,
and after five Months Continuance came back with very little Smattering in Mathematics, but full of
Volatile Spirits acquired in that Airy Region. That these Persons upon their Return began to dislike
the Management of every Thing below, and fell into Schemes of putting all Arts, Sciences,
Languages, and Mechanics upon a new Foot. To this End they procured a Royal Patent for erecting an
Academy of PROJECTORS in Lagado; and the Humour prevailed so strongly among the People, that
there is not a Town of any Consequence in the Kingdom without such an Academy”, Ibid.

97 El problema del proselitismo de los entusiastas era una preocupacion central que Swift compartia con
los racionalistas anglicanos como Henry More y Joseph Glanvill. Véase Harth, Swift and Anglican
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vacio. “El unico inconveniente es que ninguno de estos proyectos ha alcanzado aln la
perfeccion, y mientras tanto, todo el campo vive miserablemente desperdiciado, las

casas en ruinas, y la gente sin comida ni ropa”.”®

Por otro lado, la isla voladora de Laputa es también una representacion de
Londres y del gobierno a distancia de sus colonias como Irlanda. De modo que los
proyectistas que proceden de esa “region etérea” son, al mismo tiempo, cientificos y
administradores de la Corona. Por lo tanto, su caracterizacion como melancolicos debe
ser leida en términos polémicos, como un ataque a aquellos aspectos de la Inglaterra
moderna que a Swift le parecian mas nefastos: la Royal Society, los proyectos de
mejoramiento de la sociedad que volveria a fustigar en su Modest Proposal, 1a opresion

de Irlanda y la corrupcién de los politicos.

Otra implicacion de la melancolia que ya estaba presente en otros textos
analizados en esta tesis es la de una enfermedad de moda, asociada con el ocio y la
busqueda del placer. En Gulliver’s Travels, esto aparece bajo una forma extrema de
extraamiento en su cuarto viaje, cuando el protagonista visita el pais de los
Houyhnhnms, una especie de caballos racionales quienes esclavizaban a los Yahoos, una

raza de humanos embrutecidos y despojados de cualquier rasgo de civilidad.

Jennifer Reid argumenta que este episodio abreva en un lenguaje negativo para
representar a los no-europeos que se habia desarrollado durante el siglo XVII. Se trataba
de un discurso inaugurado por la Anatomy de Burton, donde los pueblos nativos de otros
continentes eran descriptos con las mismas caracteristicas de brutalidad que eran
atribuidas a los locos. En esas representaciones, los lunaticos y los no-europeos eran
vistos por igual como las antipodas de lo sano y de la humanidad. Segin Reid, esta
perspectiva explica en Ultima instancia el tratamiento brutal que recibian los pacientes

de los manicomios como el Bedlam de Londres.”

En la medida en que Gulliver’s Travels era una satira de la literatura de viajes de
la época, abrevaba en una serie de representaciones de la alteridad que era familiar para
sus lectores contemporaneos, donde los no-europeos y los locos compartian un conjunto

de rasgos comunes. Por lo tanto, cuando Gulliver desembarca en el pais de los

Rationalism, 116y ss.

98 “The only Inconvenience is, that none of these Projects are yet brought to Perfection, and in the mean
time, the wholy Country lies miserably waste, the Houses in Ruins, and the People without Food or
Clothes”, Swift, Gulliver’s Travels, 165.

99 Jennifer I. M. Reid, Worse Than Beasts: An Anatomy of Melancholy and the Literature of Travel in
17th and 18th Century England (Aurora: The Davies Group Publishers, 2005).
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Houyhnhnms. se encuentra con algo que, de alguna manera, ya conocia por la tradicion
literaria que lo precedia: una raza de seres carentes de cualquier rasgo de civilidad, mas
cercanos a los animales que a los humanos. “Como representaciones tanto de
extranjeros como de locos, los Yahoos son descriptos como animales y bestias; se
caracterizan por sus vociferaciones y gestos salvajes; sufren de pasiones incontrolables;

y se comportan como nifios”.'"

No obstante, Reid deliberadamente deja de lado un aspecto que aqui debe ser
enfatizado: el hecho de que en la satira de Swift las imagenes de la bestialidad se
proyectan sobre la propia sociedad inglesa. Por ejemplo, en cierta oportunidad, el
equino amo de Gulliver le cuenta que existian ciertas piedras brillantes de varios colores
por las cuales sus esclavos sentian una ciega pasién y que en una ocasion, por probar,

escondid algunas de las que guardaba uno de sus Yahoos,

[...] alo cual el sucio animal, extrafando su tesoro, atrajo a toda la manada al lugar

con sus fuertes lamentos, y alli aullaba tristemente; se lanz6 luego a morder y

rasgufiar a los demas, empez6 a languidecer, ni comia ni dormia ni trabajaba, hasta

que ¢l [el amo] ordend a un criado que, sin ser visto, llevara las piedras al mismo

agujero y las dejara escondidas como estaban; lo cual, cuando su Yahoo lo advirtio,

recuperd inmediatamente sus 4nimos [spirits] y su buen humor [...]."""

Aqui, el extrafiamiento opera desnaturalizando el valor atribuido a las piedras
preciosas, y la codicia es descripta como un rasgo mas de la bestialidad natural de los
Yahoos-europeos. En forma similar a Montaigne —que se preguntaba si eran mas
barbaros los canibales brasilefios o sus compatriotas que se aniquilaban en las guerras de
religion'”—, Swift pone en duda la civilizaciéon de un hombre (o una nacidén) que
muerde y rasgufia a los demas por el mero anhelo de unas piedras brillantes de colores.

En este sentido, el decaimiento (lowness of spirits) del Yahoo es un rasgo de su

bestialidad y al mismo tiempo de la degradacion de la sociedad moderna.

La analogia entre Yahoos y europeos es paradodjica. En términos generales, se los
presenta como idénticos, pero en algunos aspectos se enfatiza la bestialidad de los

primeros, y en otros se los muestra como buenos salvajes, superiores a los hombres

100 Ibid., 108.

101 “[...] Whereupon the sordid Animal missing his Treasure, by his loud lamenting brought the whole
Herd to the Place, there miserably howled, then fell to biting and tearing the rest, began to pine away,
would neither eat nor sleep nor work, till he ordered a Servant privately to convey the Stones into the
same Hole and hide them as before; which when his Yahoo had found, he presently recovered his
Spirits and good Humour [...]”, Swift, Gulliver’s Travels, 243.

102 Michel de Montaigne, «Des cannibales», en Essais, vol. I (Paris: Gallimard, 1965), 302-17; véase
también Ginzburg, «Extrafilamiento», 12.

177



civilizados.'” Por ejemplo, los Yahoos, estin sujetos a menos enfermedades que los
europeos modernos. Sin embargo, como se observa en el epigrafe de este capitulo,
comparten una patologia: el spleen.'™ Ese pasaje recuerda los comentarios de William
Temple en sus Observations upon the United Provinces of the Netherlands, donde
sefialaba que el spleen era una enfermedad de la gente ociosa (idle), vinculada con la
exaltacion del lujo y la busqueda de placer.'” Sin embargo, el lenguaje de Gulliver es
mas severo, hablando de los holgazanes (/azy), los que se dan a los excesos (luxurious)
y los ricos. En esta operacion de extrafiamiento, la melancolia es desnudada en toda su
irracionalidad, despojada de cualquier fundamento (natural o sobrenatural) y asociada a
las clases ociosas que buscan el lujo y el placer en los nuevos espacios urbanos de

sociabilidad como las casas de café.

La insensatez y los efectos patoldgicos de estas practicas de las élites aparecen
también en un pasaje anterior, cuando Gulliver le cuenta a su amo Houyhnhnm acerca
de las costumbres europeas y menciona que “para alimentar la opulencia y la
intemperancia de los machos y la vanidad de las hembras, envidbamos la mayor parte de
nuestras cosas necesarias a otros paises, de donde, a cambio, traiamos los materiales de
las enfermedades, la locura y el vicio para gastarlos entre nosotros™.'” Uno de estos

productos importados era el vino, que

era un tipo de liquido que nos ponia alegres, sacandonos de nuestros sentidos,
distraia todos los pensamientos melancolicos, engendraba imaginaciones salvajes y
extravagantes en nuestro cerebro, elevaba nuestras esperanzas y disipaba nuestros
miedos, suspendia todas las funciones de la razon por un rato, nos privaba del uso
de nuestras extremidades, hasta que caiamos en un suefio profundo; aunque se debe
confesar que siempre nos despertabamos descompuestos y desanimados y que el
uso de este licor nos llenaba de enfermedades, que hacian nuestra vida incomoda y
corta.'”’

103 Rawson, «Introductiony, Xxxvii.

104 Véase James E. Gill, «Beast over Man: Theriophilic Paradox in Gulliver’s “Voyage to the Country of
the Houyhnhnms”», Studies in Philology 67, n.° 4 (1970): 542.

105 Jean Starobinski recupera este mismo pasaje de Swift y lo vincula con la extensa tradicion que
prescribia al trabajo como terapia contra la melancolia. Véase La tinta de la melancolia (México:
Fondo de Cultura Econoémica, 2017), 49.

106 “[...] in order to feed the Luxury and Intemperance of the Males, and the Vanity of the Females, we
sent away the greatest Part of our necessary Things to other Countries, from whence in Return we
brought the Materials of Diseases, Folly, and Vice, to spend among ourselves”, Swift, Gulliver’s
Travels, 235.

107 “[...] it was a Sort of Liquid which made us merry by putting us out of our Senses, diverted all
melancholy Thoughts, begat wild extravagant Imaginations in the Brain, raised our Hopes, and
banished our Fears, suspended every Office of Reason for a Time, and deprived us of the Use of our
Limbs, till we fell into a profound Sleep; altough it muse be confessed, that we always awaked sick
and dispirited and that the Use of this Liquor filled us with Diseases, which made our Lives
unconfortable and short”, Ibid.
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Como se vio en el segundo capitulo, Temple consideraba que la modernidad habia
acarreado una multiplicacion extraordinaria del niimero de enfermedades y habia
introducido la necesidad de médicos y remedios. El caso mas extremo de esto era la
invencion de términos como spleen o vapours para convertir padecimientos naturales en
patologias y poder cobrar por tratamientos y cursa. Para los Houyhnhnms, todas estas
cosas eran desconocidas y Gulliver tiene grandes dificultades para ensefiarles qué son vy,

en particular, para explicar que

ademas de enfermedades reales estamos sujetos a muchas que son solo imaginarias,
para las cuales los médicos han inventado curas imaginarias; estas tienen diversos
nombres, y también los tienen las drogas que son apropiadas para ellas, y con estas
nuestras Yahoos femeninas estan siempre infestadas.'®

Mas adelante, Gulliver habla de las patologias especificas de la nobleza y sefiala
que “nuestros jovenes nobles son criados desde la infancia en el ocio y el lujo; que en
cuanto los afios lo permiten, consumen todo su vigor y contraen odiosas enfermedades

entre mujeres lascivas”. Tan extendido es este comportamiento entre las élites

Que un cuerpo débil y enfermo, un semblante raquitico y una tez cetrina son las
marcas auténticas de la sangre noble; y una apariencia saludable y robusta es tan
vergonzosa para un hombre de alcurnia que todo el mundo supone que su
verdadero padre debe haber sido un peon o un cochero. Las imperfecciones de su
mente van en paralelo a las de su cuerpo, siendo una combinacion de spleen,
insipidez, ignorancia, capricho, sensualidad y orgullo.'®”

En estos pasajes, el spleen aparece como una invencion moderna, una moda de la
gentry y una impostura moralmente condenable. Es una caracterizacion similar a la
expuesta por Temple que, como se vio, tenia puntos de contacto con las de otros
contemporaneos como Jeremy Collier quien llamaba al spleen “una enfermedad de
sabios”.""” Lo que subyace es una critica moral a la ociosidad y la superficialidad que es
idéntica a aquella dirigida hacia los proyectistas de Lagado —y, por qué no, a las
mujeres locuaces de The Benefit of Farting—. Pues, en definitiva, lo que preocupaba a

Swift no eran los enfermos mentales marginados, torturados y bestializados que podian

108 “[...] besides real Diseases we are subject to many that are only imaginary, for which Physicians have
invented imaginary Cures; these have their several Names, and so have the Drugs that are proper for
them, and with these our Female Yahoos are always infested”, Ibid., 237.

109 “That, a weak diseased Body, a meagre Countenance, and sallow Complexion, are the true Marks of
noble Blood; and a healthy robust Appearance is so disgraceful in a Man of Quality, that the World
concludes his real Father to have been a Groom or a Coachman. The Imperfections of his Mind run
parallel to those of his Body, being a Composition of Spleen, Dullness, Ignorance, Caprice,
Sensuality and Pride”, Ibid., 239.

110 “[...] a wise Disease”, Jeremy Collier, «Of the Spleen», en Essays Upon Several Moral Subjects. In
Two Parts (1697; reimp., London: J. Knapton, 1732), 40.
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contemplarse en el temible Bedlam,'"" sino los holgazanes delirantes allegados al poder

que amenazaban con llevar a la ruina a Inglaterra.

Hay un tercer modo en que Swift habla de la melancolia. Se trata de una
concepcidon mas general y metafisica, que se relaciona con esa mirada pesimista acerca
del género humano de la cual se hablo mas arriba, que estaba en la base del proyecto de
Gulliver’s Travels. En una carta que el autor envio a Alexander Pope el 29 de septiembre

de 1725, le comentaba:

[...] principalmente odio y detesto a ese animal llamado hombre, aunque amo de
corazon a Juan, Pedro, Tomas, etcétera. Este es el sistema mediante el cual me he
conducido por muchos afios, aunque no lo digo, y asi seguiré hasta que haya
terminado con ellos. Tengo los materiales para un tratado que pruebe la falsedad de

esa definicion de animal rationale, y para mostrar que seria sélo rationis capax.

Sobre este gran cimiento de misantropia, aunque no a la manera de Timon, todo el

edificio de mis Viajes esté erigido [...].'"

La contraposicion entre animal rationale y animal rationis capax en tanto formas
de concebir la naturaleza humana se despliega més plenamente en el cuarto viaje. Sin
embargo, en el tercero aparecen alusiones a una forma especifica de melancolia que
asocia esa mirada misantropica con la decadencia progresiva y que, por lo tanto, tiene
una dimension historica. Esta perspectiva se advierte en el ya citado “aire melancélico”
de Lord Munodi ante la profunda desilusion de no poder escapar al paso del tiempo y al
avance de las fuerzas de la modernizacion. Gulliver también tiene contemplaciones
melancolicas similares. En la escuela de proyectistas politicos de la Academia de
Lagado, describe a un conjunto de profesores infelices y fuera de juicio proponiendo
planes para lograr que los principes gobiernen de manera virtuosa como ‘“una escena

que nunca deja de ponerme melancolico”.'”

111 Por cierto, Swift no era ajeno a la situacion de los insanos, para quienes previo en su testamento la
construccion de un hospital en Dublin. Véanse Porter, Mind-Forg’d Manacles, 43-44; Jonathan Swift,
«A Serious and Useful Scheme to make an Hospital for Incurablesy, en The Works of Jonathan Swift,
2.%ed., vol. 9 (Edinburgh: Archibald Constable & Co., 1824); Jonathan Swift, «Verses on the Death of
Dr. Swift, D.S.P.D. Ocassioned by Reading a Maxim in Rouchefoucaulty», en Major Works, ed. Angus
Ross y David Woolley (Oxford: Oxford University Press, 2008), 530.

112 “[...] principally I hate and detest that animal called man, although I heartily love John, Peter,
Thomas, and so forth. This is the system upon which I have governed myself many years, but do not
tell, and so I shall go on till I have done with them. I have got materials toward a treatise, proving the
falsity of that definition animal rationale, and to show it would be only rationis capax. Upon this
great foundation of misanthropy, though not in Timon’s manner, the whole building of my Travels is
erected [...]”, Swift, The Correspondence Of Jonathan Swift, D. D., 1912, 111:277. Claude Rawson ha
encontrado en esta frase (“misantropy, though not in Timon’s manner”) una clave para leer la forma
en que Swift expresaba su ira, que no llegaba a convertirse en una diatriba, sino que era socavada por
la satira. Véase Rawson, Swifi s Angers, 2 y ss.

113 “[...] a Scene that never fails to make me melancholy”, Swift, Gulliver’s Travels, 175.
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Mas adelante, cuando visita Glubbdubdrib, los poderes magicos de sus anfitriones
permiten al viajero convocar a célebres figuras historicas, luego de lo cual recuerda:
“me provoco reflexiones melancoélicas observar cuanto se ha degenerado la raza humana
entre nosotros en estos ultimos cien afos”.'"* Estas cavilaciones son, por cierto, el
reverso practicamente exacto de las de Robinson en la cita utilizada como epigrafe del
capitulo anterior. Mientras que el ndufrago contemplaba de ese modo la ignorancia y la
depravacion de los pueblos no cristianos, Gulliver se lamenta aqui de la degradacion de

los europeos modernos mas ilustres.

Sin embargo, la imagen mas elocuente de la degradacion del género humano a
través del tiempo aparece en la visita al reino de Luggnagg. Alli, Gulliver conoce a los
struldbrugs, unos seres que poseian el don de la inmortalidad pero no el de la juventud y
cargaban con la maldicion de vivir una eternidad de progresiva decrepitud. En este
pasaje, las ambiciones individuales y colectivas se enfrentan a los limites de la
condicion humana. Cuando le preguntan al viajero qué haria si contara con un don tan
formidable, él describe un programa de expansion cultural y material, donde la
perpetuidad del tiempo permitiria la realizacion de todos sus anhelos de fortuna,

conocimiento y poder.'”

Como un verdadero proyectista moderno, traza una utopia
donde el aprendizaje y el enriquecimiento personal se traducirian en un mejoramiento
para el conjunto de la sociedad. La sabiduria acumulada por €1 y los otros struldbrugs,
“sumada a la fuerte influencia de nuestro propio ejemplo, probablemente evitaria la
continua degeneracion de la naturaleza humana de la que tan justamente se han quejado
en todas las épocas”.''® Gulliver contemplaba con optimismo los progresos sociales y
cientificos que seria capaz de ver:

[...] el descubrimiento de paises aun desconocidos. La barbarie desbordando a las

naciones mas civiles, y las mas barbaras haciéndose civilizadas. Podria entonces

ver el descubrimiento de la longitud, el movimiento perpetuo, el remedio universal
y tantas otras grandes invenciones llevadas a la maxima perfeccion.'’

114 “[...] it gave me melancholy Reflections to observe how much the Race of human Kind was
degenerating among us, within these Hundred Years past”, Ibid., 188.

115 Paredes, Pasaporte a la utopia, 48.

116 “[...] which, added to the strong Influence of our own Example, would probably prevent the
continual Degeneracy of human Nature so justly complained of in all Ages”, Swift, Gulliver’s
Travels, 196.

117 “[...] The Discovery of many Countries yet unknown. Barbarity over-runing the politest Nations, and
the most barbarous become civilized. I should then see the Discovery of the Longitude, the perpetual
Motion, the universal Medicine, and many other great Inventions brought to the utmost Perfection”,

Ibid.
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Finalizada la exposicion de sus fantasias, el intérprete que lo acompafia se permite
senalarle unos errores en los que habia caido debido a la “comtn imbecilidad de la
naturaleza humana”.""® Le explica que, mientras que en otros paises como Balnibarbi o
Japon, vivir una vida larga es un deseo universal de la humanidad, esto no sucede en
Luggnagg, donde la gente tiene el ejemplo cotidiano de los struldbrugs. Y contintia
describiendo el estilo de vida de estos seres:

El dijo que normalmente actian como mortales, hasta que tienen alrededor de

treinta afios de edad, después de lo cual gradualmente se ponen melancélicos y

abatidos, lo cual sigue en aumento hasta los ochenta. [...] Cuando llegan a los

ochenta afios, que es el maximo de vida en este pais, no solo tienen las locuras y

dolencias de otros viejos, sino muchas otras que derivan de la espantosa

perspectiva de no morir jamas. No so6lo son obstinados, picajosos, codiciosos,
hoscos, vanidosos y parlanchines, sino también nulos para la amistad e insensibles

a todo afecto natural. [...] No tienen recuerdos de nada mas que de lo que

aprendieron y observaron en su juventud y edad mediana, e incluso eso de manera

muy imperfecta. Y en cuanto a la verdad o los detalles de cualquier hecho, es mas

seguro depender de las tradiciones comunes que de sus mejores recuerdos. '’

Por lo tanto, la melancolia aparece asociada con la idea del deterioro progresivo e
inevitable que implica el paso del tiempo. Esto expresa la postura de Swift en la querella
con los Modernos, que para 1726 era significativamente mas pesimista que la de
William Temple. Como se vio en el segundo capitulo, si bien el diplomatico afirmaba en
“On Health and Long Life” que la longevidad de los Antiguos no estaba al alcance de
los Modernos, su ensayo pretendia de todos modos hacer un bien publico ofreciendo
recomendaciones para prolongar la vida. En 1724, dos afios antes de la publicacion de
Gulliver’s Travels, George Cheyne se hizo famoso por un libro que llevaba el mismo
titulo que el texto de Temple y perseguia un objetivo idéntico, pero cuyo autor portaba

0

todas las insignias de un Moderno."”” Para los habitantes de Luggnagg, esta

118 “[...] the common Imbecility of human Nature [...]”, Ibid.

119 “He said they commonly acted like Mortals, till about Thirty Years old, after which by Degrees they
grew melancholy and dejected, increasing in both till they came to Fourscore. [...] When they came
to Fourscore Years, which is reckoned the Extremity of living in this Country, they had not only all
the Follies and Infirmities of other old Men, but many more which arose from the dreaful Prospect of
never dying. They were not only opinionative, peevish, covetous, morose, vain, talkative, but
uncapable of Friendship, and dead to all natural Affection [...] They have no Remembrance of
anything but whay they learned and observed in their Youth and middle Age, and even that is very
imperfect: And for the Truth or Particulars of any Fact, it is safer to depend on common Traditions
than upon their best Recollections”. Ibid., 197-98.

120 Cheyne era un médico newtoniano, miembro de la Royal Society que, segin su propio relato
autobiografico pasd varios afios frecuentando casas de café y entregandose a los placeres, hasta que
tuvo una experiencia de conversion espiritual que lo convirtié en un defensor del vegetarianismo y de
la moderacion. Al igual que Temple, escribido un ensayo sobre la gota en 1720, pero su fama vino
especialmente con la publicacion de An Essay of Health and Long Life (London: George Strahan,
1724). Véase Roy Porter, «Introduction», en George Cheyne: The English Malady (1733), de George
Cheyne (New York: Routledge, 1991), vii-li; Anita Guerrini, Obesity and Depression in the
Enlightenment. The Life and Times of George Cheyne (Norman: The University of Oklahoma Press,
1999), cap. 1 y 6.
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preocupacion por la longevidad era parte de la “comun imbecilidad de la naturaleza
humana”, porque la vejez era inseparable del deterioro. Por otro lado, Temple, al igual
que Gulliver, conservaba un minimo de confianza en la influencia positiva que podian
tener los ejemplos virtuosos (de los principes, los nobles, o los ancianos) para moderar
los efectos de la decadencia. Los struldbrugs muestran que esa esperanza es ilusoria
toda vez que quienes deberian ser la guia moral son, a menudo, quienes estan mas

afectados por la degeneracion de la especie.

En este pasaje, como ha comentado Rogelio Paredes, Swift no se conforma con
negar que el decurso del tiempo pueda albergar ensefianzas que conduzcan al progreso,
sino que quiere “asegurar también la ineluctable verdad de la degradacion fisica y del
embrutecimiento moral que aguarda a cada hombre en su vejez como destino inevitable
de la humanidad toda: el porvenir no es una escala por la que trepa, es un pantano en el

que se hunde”."*!

Resuenan aqui los ecos de la postura de Godfrey Goodman acerca de la
decadencia del mundo en su polémica con George Hakewill en el segundo cuarto del
siglo XVIL.'** Alan Chalmers sostiene que en Swift el deterioro empieza y termina en el
hombre, mientras que para Goodman habia una correspondencia entre microcosmos y
macrocosmos.'” Sin embargo, la degradacion de los struldbrugs tenia implicancias mas
amplias. Asi como Temple habia comparado el saber de los Modernos con un hombre de
mas de cincuenta afios, los ancianos inmortales de Swift eran “Antiguos” en el sentido
paradojico que Francis Bacon le habia dado a la palabra.'” En la pluma del irlandés,
eran Modernos decadentes. Ademas de tener mala memoria y, por lo tanto, no ser una
fuente confiable de verdad, ni siquiera eran capaces de comunicarse entre si porque, al
igual que todas las lenguas modernas para Temple, “estando el idioma de este pais en

cambio constante, los struldbrugs de una época no entienden a los de otra”.'*

El optimismo de Gulliver en Luggnagg al pensar qué haria si dispusiera de la

eternidad contrasta con la degradacion implacable de un mundo que no puede sino

121 Paredes, Pasaporte a la utopia, 61.

122 Sobre la polémica entre Goodman y Hakewill, véase el capitulo dos. Alli también se comento el
articulo de George Hakewill sobre la relacion entre la teoria de la decadencia y la melancolia, George
Williamson, «Mutability, Decay, and Seventeenth-Century Melancholy», ELH 2, n.° 2 (1935): 121-
50.

123 Alan D. Chalmers, Jonathan Swift and the Burden of the Future (Newark: University of Delaware
Press, 1995), 19.

124 Véase capitulo dos y Francis Bacon, Of the Proficience and Advancement of Learning (1605; reimp.,
London: Bell & Daldy, 1861), 47.

125 “The Language of this Country being always upon the Flux, the Struldbrugs of one Age do not
understand those of another [...]”, Swift, Gulliver’s Travels, 198.
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profundizar sus vicios y hundirse en la melancolia de nunca recuperar su lozania. La
enfermedad tiene causas naturales (el paso del tiempo o la perspectiva sombria de no
morir nunca), pero a diferencia de los casos analizados anteriormente, éste tiene
implicaciones espirituales o metafisicas, vinculadas con una reflexion sobre la vida, la

muerte y el futuro de la especie humana.

4.5 Conclusion

Clio, quien habia sido tan lista

De ponerse el disfraz de un loco,

De indicar alguna aprobacion,

Y que pensaran que tenia una cercana relacion,

Cuando vio a trescientos brutos [...]

Nunca se atrevio una Musa antes

A entrar en esa infernal puerta;

Clio, sofocada con el olor,

En spleen y vapores cayo,

Por los humos estigios que volaron,

De esa nefasta e infecciosa pandilla.'*

Jonathan Swift, A Character, Panegyrick, and
Description of the Legion Club (109-124)

En The Legion Club (1736), uno de sus ultimos poemas, Jonathan Swift ataco
duramente al Parlamento de Dublin.'”” Partiendo de una alusion al Evangelio de Marcos
(5:9), el poeta comparaba a sus trescientos legisladores con espiritus impuros, a los
cuales se iba encontrando en un recorrido funesto que remitia, al mismo tiempo, al paso
de Eneas por el Hades y a una visita al Bedlam. Al ingresar, Clio se disfraza de loca, en
un verso que recuerda el elogio de 4 Tale of a Tub al “estado tranquilo y sereno de ser
un loco entre canallas”.'*® Sin embargo, eso no la salva de desmayarse por los vapores y
el spleen ante la fétida corrupcion de ese lugar, que también afecta al civilizado
protagonista, quien debe tomar una pizca de rapé luego de decir: “siento mis espiritus

agotados / con el ruido, el espectaculo, el olor”.'*

126 “Clio, who had been so wise / To put on a fool’s disguise, / To bespeak some approbation, / And be
thought a near relation, / When she saw three hundred brutes, [...]/ Never durst a Muse before / Enter
that infernal door; / Clio, stifled with the smell, / Into spleen and vapours fell, / By the Stygian steams
that flew, / From the dire infectous crew”, Swift, «The Legion Cluby, 558-59.

127 El poema no fue impreso por Swift, pero circuldé en manuscrito y fue publicado en la compilacién
S[Wif]t Contra Omnes. An Irish Miscellany. (Dublin: R. Amy, 1736). La ocasion de su escritura fue el
rechazo de parte del Parlamento de Dublin de otorgarle a la Iglesia de Irlanda su derecho a recaudar
los diezmos sobre el producto de las tierras de pastura.

128 “[...] the serene peaceful state, of being a fool among knaves”, Swift, «A Tale of a Tub», 2008, 145.

129 “[...] I feel my spirits spent / with the noice, the sight, the scent [...]”, Swift, «The Legion Cluby,
561-62.
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La imagen de la historia —la magistrae vitae que acompaiia al poeta como la
Sibila a Virgilio"*— colapsando por el spleen es una muestra elocuente de la relacion
que Swift establecia entre la melancolia y la modernidad. Una vez mas, hacia el final de
su carrera, el dublinés recurria al mal inglés para representar, por un lado, los efectos
nefastos de la irracionalidad y la corrupcion politica que se imponian sobre la capacidad
de la sabiduria clésica de conducir a los hombres a la virtud y, por el otro, la tipo de
reaccion afectada de un protagonista civilizado con el que, en buena medida, él se

identificaba.

Este capitulo argumento6 que, en su condicion de objeto polémico, la melancolia le
permitié a Swift producir una condena corrosiva de la modernidad. En ese proceso, con
esa mirada caracteristicamente desfasada de su tiempo, tom¢é elementos de la tradicion
literaria de critica anti-entusiasta que para entonces era un poco anticuada. Esto era una
toma de posicion en si misma basada en la conviccion de que las verdades universales
no estan sujetas a las modas teoricas. En el viaje de Gulliver a Glubbdubdrib, Swift le
haria decir a Aristoteles “que los nuevos sistemas de la naturaleza no son mas que
nuevas modas, que varian en cada edad”.”' Y la actitud del autor hacia la melancolia
derivaba de un principio similar. Como Temple o Collier, rechazaba las etiquetas de
moda que disfrazaban a la ociosidad de sabiduria, y encontraba en las autoridades
tradicionales recursos apropiados para desenmascarar la degradacion moral que ocultaba

la cultura de la civilidad.'*

Sin embargo, la suya no era una mera reproduccion de temas anticuados. Swift los
resignificod en funcion de sus propios objetivos politicos, los cuales implicaban una
critica de sujetos y practicas sociales especificos de su tiempo. De este modo, la
tradicion de la satira anti-entusiasta es redirigida contra los paladines de la ciencia
moderna que, en A Tale of a Tub y en Gulliver’s Travels, aparecen como melancélicos
delirantes reunidos en Academias. Asimismo, en esta ultima obra, el lenguaje
deshumanizador con el que solia describirse a los locos y los indigenas extra-europeos
es empleado por Swift para desnudar la inmoralidad de la élite urbana inglesa, afectada

de spleen, que se regodea en su holgazaneria.

130 La relacion con la Sibila se explicita en los versos 97-98 (“Had not Clio in the nick / Whisper’d me,
Let down your stick”) con una nota al pie que remite a la Eneida: “Et ni docta comes tenues sine
corpore vitas” (Libro VI, 292).

131 “[...] that new Systems of Nature were but new Fashions, which would vary in every Age”, Swift,
Gulliver’s Travels, 184-85.

132 Un procedimiento similar puede observarse en sus poemas “The Lady’s Dressing-Room” y “A
Beautiful Young Nymph” donde recurria a la antigua tradicion de cura de la melancolia amorosa.
Véase John F. Sena, «Swift as Moral Physician : Scatology and the Tradition of Love Melancholy»,
The Journal of English and Germanic Philology 76, 1n.° 3 (1977): 346-362.

185



Por ultimo, en Gulliver’s Travels se aprecia también un uso de la melancolia que
remite a aquellos cimientos misantrdpicos sobre los que estaba edificada la obra. Era
una perspectiva que contrastaba abiertamente con el optimismo de los Modernos como
Daniel Defoe, para quien las aflicciones del mundo contemporaneo eran, en ultima
instancia, beneficiosas para el desarrollo individual y el proceso de civilizacion. Pero
también el punto de vista de Swift suponia un desplazamiento con respecto al de
William Temple. Si bien para ambos autores el spleen era un rasgo de la degradacion de
la modernidad, el dublinés brindaba una imagen considerablemente mas pesimista y la
melancolia aparecia en sus obras como el signo de un proceso inexorable. Para el
diplomatico y amigo de los reyes, un principe virtuoso podia ser un ejemplo de
moderacion que alejara al mal inglés. Para el ultimo Swift, recluido en su exilio
irlandés, los vapores de la corrupcion moderna eran tan intensos que hacian desmayar a

la musa de la historia.
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