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LA CONDICIO HUMANA

I. LA <VITA ACTIVA» I LA CONDICIO HUMANA

Amb el terme vita activa, em proposo designar tres activitats
humanes fonamentals: el treball, ’obra i I’accié. Totes tres sén
fonamentals perque cadascuna d’elles correspon a una de les
condicions basiques sota les quals li ha estat donada a I’home la
vida a la Terra.

El treball és 'activitat que correspon al procés biologic del
cos huma. El seu creixement espontani, el metabolisme i el de-
caiment final estan lligats a les necessitats vitals produides i faci-
litades, en el procés vital, pel treball. La condicié6 humana del
treball és la vida mateixa.

L’obra és 'activitat que correspon a tot allo que I’existencia
humana no té d’estrictament natural, o sigui, a tot allo que no esta
immers i que tampoc no es veu compensat pel sempre recurrent
cicle de la vida. L’obra proporciona un mén «artificial» de coses,
el qual és ben diferent dels seus contorns naturals. A l'interior de
les seves fronteres, s’hi allotja cada vida individual, mentre que
aquest mén en si mateix esta cridat a transcendir-les i sobreviure
a totes elles. La condici6 humana de I'obra és la mundanitat.

L’acci6 és 'anica activitat que es realitza directament entre
els homes, sense la mediaci6 de les coses o la materia. Aquesta
darrera activitat correspon a la condicié humana de la pluralitat,
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al fet que els homes, no pas ’'Home, viuen sobre la Terra i habi-
ten el mon. I si bé és cert que tots els aspectes de la condici6 hu-
mana estan d’una manera o altra relacionats amb la politica, la
pluralitat mateixa és justament /z condici6 —no només la conditio
sine qua non, sind també la conditio per quam— de tota vida politica.
Aixi, el llenguatge dels romans, tal vegada el poble més politic que
mai haguem conegut, emprava les paraules «viure» i «ésser entre
els homes» (inter homines esse) 0 «morir» i «cessar d’ésser entre els
homes» (inter homines esse desinere) com a sinonims. Pero en la
seva forma més elemental, la condicié humana de ’acci6 esta im-
plicita fins i tot en el Geénesi («Home i Dona, ell e/s va crear»), si
entenem que aquesta historia de la creacié de ’home es diferen-
cia, en principi, d’aquella altra segons la qual al comengament
Déu va crear 'Home (adam), «ell» i no «ells», de manera que
llavors la multitud dels éssers humans és vista com el mer resultat
d’una multiplicacié.” L’acci6 seria un luxe innecessari, una inter-
feréncia capriciosa contra les lleis generals del comportament, si
els homes fossin repeticions infinitament reproduibles del mateix
model, la natura o ’esséncia del qual fos la mateixa per a tots i tan
predictible com la natura o P'esséncia de qualsevol altra cosa. La
pluralitat és la condici6 de I'acci6 humana perque tots nosaltres
som el mateix, a saber, humans, pero ho som d’una manera en que
ningd no és mai exactament igual que qualsevol altre que hagi
viscut, visqui o hagi de viure en el futur.

Totes tres activitats i les seves corresponents condicions es-
tan intimament connectades amb la condicié més general de
Pexisténcia humana: naixement i mort, natalitat i mortalitat. El
treball no assegura només la supervivéncia individual, siné tam-
bé la vida de ’especie. L’obra i el seu producte, 'artefacte huma,
donen una regla de permanéncia i durabilitat a la futilitat de Ia
vida mortal i el caracter efimer del temps huma. L’accid, per tal
com s’engatja en la fundaci6 i preservacié dels cossos politics,
crea la condici6 per al record, és a dir, per a la historia. El treball
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il’obra, aI'igual de ’acci6, també estan arrelats en la natalitat en
la mesura que tenen la tasca de proveir i preservar el mén de,
aixi com també de preveure i comptar amb, la constant afluéncia
de nouvinguts que hi neixen a la manera d’estrangers. Tanma-
teix, de totes tres, I’acci6 és la que té la connexié més estreta amb
la condicié humana de la natalitat; el nou inici inherent al fet de
néixer es pot fer sentir en el moén precisament perque el nouvin-
gut posseeix la capacitat de comengar quelcom nou, és a dir,
d’actuar. També és cert que, en aquest sentit d’iniciativa, un
element d’acci6 i, per tant, de natalitat, és intrinsec a totes les
activitats humanes. Pero a més a més, com que I’accié és l'acti-
vitat politica per excelléncia, la natalitat —i no pas la mortali-
tat— pot ser la categoria central del pensament politic diferen-
ciat del metafisic.

La condicié humana abasta quelcom més que les condicions
en les quals li ha estat donada la vida a ’home. Els homes sén uns
éssers condicionats perque cada cosa amb la qual es posen en con-
tacte es torna immediatament en una condici6 de la seva existen-
cia. El mén en el qual la vita activa té lloc consisteix en un seguit
de coses produides per les activitats humanes; pero les coses que
deuen la seva existéncia exclusivament als homes, tanmateix, con-
dicionen continuament els seus creadors humans. A més de les
condicions a partir de les quals s’ha donat la vida de ’home a la
Terra, i parcialment fora d’elles, els homes produeixen constant-
ment les seves propies condicions malgrat el seu origen i la seva
variabilitat, posseeixen el mateix poder condicionant que les coses
naturals. Tot allo que toca o entra en una relaci6 estable amb la
vida humana assumeix de seguida el caracter d’una condici6 de
I’existencia humana. Aquesta és la rad per la qual els homes, inde-
pendentment del que facin, sén sempre uns éssers condicionats.
Tot allo que entra en el mén pel seu acord —o que s’hi posa a
través de I'esfor¢ huma— es converteix en part de la condici6 hu-
mana. L’impacte de la realitat del mén sobre la condicié humana

33



se senti es rep com una for¢a condicionant. L’objectivitat del mén
—el seu caracter d’objecte o cosa—1i la condicié humana es refor-
cen 'una a Plaltra. Ja que I'existencia humana és una existéncia
condicionada, seria impossible sense les coses, i les coses serien un
munt d’objectes desvinculats, un no-mén, si no fossin els condi-
cionadors de I'existencia humana.

Cal evitar els malentesos: la condicié humana no és el ma-
teix que la naturalesa humana, i la suma total de les activitats i
capacitats humanes que corresponen a la condicié humana no
constitueix res que es pugui identificar amb la naturalesa huma-
na. Ni les que discutim aqui ni les que deixem fora, com sén el
pensament i la rad, i ni tan sols la més meticulosa enumeraci6 de
totes elles, conformen les caracteristiques essencials de la natu-
ralesa humana. El canvi més radical en la condicié humana que
puguem imaginar seria una emigraci6 dels homes, des de la Terra
cap a algun altre planeta. Un esdeveniment d’aquesta mena, que
ha deixat de ser totalment impossible, implicaria per a I’'home
una vida sota unes condicions artificials radicalment diferents
de les que li ofereix la Terra. Ni el treball, ni I’obra, ni I"acci6 ni,
per cert, el pensament tal com el coneixem farien ja mai més
sentit. Malgrat aixo, aquests vagabunds d’origen terrestre encara
serien humans; pero I'inica afirmacié que podriem fer respecte
a la seva «naturalesa» és que encara serien uns éssers condicio-
nats, toti que en aquest cas la seva condici6 seria autoconstruida
en un grau considerable.

El problema de la naturalesa humana, I’agustiniana quaestio
mihi factus sum («<he esdevingut un interrogant per a mi ma-
teix»), sembla no tenir resposta, tant en el seu sentit individual i
psicologic com en el seu sentit més general i filosdfic. Es alta-
ment improbable que nosaltres, que podem coneixer, determi-
nar i definir totes les esséncies naturals de totes les coses que ens
envolten, de tot aixd que nosaltres no som, podem ser mai capa-
cos de fer el mateix respecte a nosaltres mateixos —aix0 seria
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com saltar per damunt de la nostra propia ombra. A més, res no
ens permet assegurar que ’home tingui una naturalesa o una
esséncia en el mateix sentit que la resta de coses. En altres pa-
raules, en cas que nosaltres tinguéssim una naturalesa o essén-
cia, aleshores segurament només un déu la podria coneixer i
definir, i el seu primer prerequisit seria que pogués parlar d’un
«qui» com si fos un «que».* La perplexitat rau en el fet que els
modes de la cognicié humana aplicables a les coses amb quali-
tats «naturals», inclosos nosaltres mateixos només en tant que
som especimens de I'especie més desenvolupada en el regne de
la vida organica, ens fallen quan formulem la pregunta: i gui som
nosaltres? Aquesta és la ra6 per la qual els intents de definir la
naturalesa humana gairebé invariablement acaben amb alguna
construccié d’una divinitat, és a dir, amb el déu dels filosofs,
que, des de Platd, després d’un examen més detingut s’ha revelat
ell mateix com una mena d’idea platonica de 'home. Per des-
comptat, desemmascarar aquests conceptes filosofics de la divi-
nitat com conceptualitzacions de les capacitats i qualitats hu-
manes no és una demostracié —i ni tan sols un argument— de
la no-existencia de Déu. Pero el fet que els intents de definir la
naturalesa humana portin tan facilment a una idea que s’imposa
clarament com a «superhumana» i que, per tant, s’identifica
amb la divinitat, hauria d’aixecar sospites sobre el concepte ma-
teix de «naturalesa humana.

D’altra banda, les condicions de I’existéncia humana —Ia
vida en si mateixa, la natalitat i la mortalitat, la mundanitat,
la pluralitat i la Terra— mai no podran «explicar»> qué som o
contestar la pregunta de qui som per la simple raé que no ens
podran mai condicionar d’'una manera absoluta. Aquesta ha es-
tat sempre ’opini6 de la filosofia, per contrast amb les ciéncies
—antropologia, psicologia, biologia, etc.— que també concer-
neixen ’home. Totiamb aix0, avui dia gairebé podriem afirmar
que hem demostrat fins i tot cientificament que, malgrat que
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vivim a dia d’avui —i probablement sempre sera aixi— sota con-
dicions terrestres, no som pas criatures lligades a la Terra. La
ciéncia natural moderna deu els seus grans triomfs al fet d’haver
mirat per damunt de la natura terrestre i d’haver-la tractat des
d’un punt de vista veritablement universal, és a dir, des d’un
punt de vista arquimedia, considerat deliberadament i explicita,
fora de la Terra.

2. EL TERME «VITA ACTIVA>»

El terme vita activa esta sobrecarregat de tradicié. Es tan vell
com (pero no més que) la nostra tradici6é de pensament politic.
I aquesta tradici6, lluny d’abastar i conceptualitzar totes les ex-
periencies politiques de ’home occidental, va sorgir a partir
d’una constellaci6 historica ben especifica: el judici a Socrates i
el conflicte entre el filosof i la polis. Aquesta mateixa tradici6 va
eliminar unes quantes experiencies provinents d’un passat ante-
rior que eren irrellevants per als seus proposits politics imme-
diats i va prosseguir fins al seu final, en ’'obra de Karl Marx, d’una
manera molt selectiva. El terme en si —en la filosofia medieval
la traducci6 estandard del bios politikos aristotelic— apareix ja en
Agusti, on, com a vita negotiosa o actuosa, encara reflecteix el seu
significat original: una vida dedicada als afers publicopolitics.3
Aristotil distingia entre tres formes de vida (bio7), que els ho-
mes podien escollir en llibertat, és a dir, amb plena independén-
cia respecte a les necessitats vitals i a les relacions que aquestes
originaven. Aquest prerequisit de llibertat bandejava totes les
formes de vida que consistien principalment en mantenir-se viu
un mateix —no només el treball, que era la forma de vida de
’esclau i el qual estava coaccionat per la necessitat de continuar
viu i per la llei de 'amo, sin6 també la vida productiva de l'arte-
sa lliure i la vida adquisitiva del mercader. Ras i curt, excloia
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tothom que d’una manera voluntaria o involuntaria, per a tota la
seva vida o només temporalment, havia perdut el lliure domini
dels seus propis moviments o activitats.+ Les tres formes de vida
restants tenen en comud que concernien la «bellesa», és a dir,
coses que ni sén necessaries ni sén merament utils: la vida de
gaudi corporal en la qual la bellesa, tal com es dona, queda con-
sumada; la vida dedicada als afers de la po/is, en la qual I’excel-
léncia produeix accions belles; i la vida del filosof destinada a la
recerca i la contemplacié de les coses eternes, la immutable be-
llesa de les quals no es pot realitzar a través de la interferéncia
productora de ’home ni pot canviar a través del seu consum.s

La diferencia principal entre I’Gs aristotelic del terme i I'as
medieval posterior és que el bios politikos, explicitament, denota-
va sols el regne dels afers humans, posant émfasi en I"acci6 (pra-
xis) necessaria per establir-lo i sostenir-lo. Es considerava que ni
el treball ni ’obra no tenien en absolut prou dignitat per consti-
tuir un bios, una forma de vida autdonoma i auténticament huma-
na; com que proveien i produien coses necessaries i utils, no
podien pas ser lliures, independents de les necessitats i les
mancances humanes.® El fet que la forma de vida politica esca-
pés a aquest veredicte és conseqiiencia de la comprensié grega
de la vida a la polis, la qual denotava un tipus d’organitzacié po-
litica molt especial que s’escollia lliurement, i que no implicava
de cap manera qualsevol tipus d’accié necessaria per mantenir
els homes junts d’una faisé ordenada. No és que els grecs o Aris-
totil ignoressin que la vida humana sempre requereix alguna
forma d’organitzacié politica i que governar sobre subjectes ja
podia ser una forma de vida per si mateixa; pero el cas és que la
forma de vida del despota, justament perque era una «mera»
necessitat, no es podia considerar lliure i no tenia cap relacié
amb el bios politikos.”

Amb la desaparicié de I’antiga ciutat estat —Agusti sembla
haver estat I'iltim a saber qué significava ser ciutada— el ter-
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me vita activa va perdre el seu sentit especificament politic i va
passar a denotar qualsevol tipus de compromis amb les coses
d’aquest mén. Es ben cert que d’aqui no en resulta que 'obra
i el treball haguessin ascendit en la jerarquia de les activitats
humanes i que fossin iguals en dignitat a una vida dedicada a
la politica.® Més aviat fou el contrari: I’acci6 fou rebaixada a
ocupar un lloc entre les necessitats de la vida terrenal, de ma-
nera que la contemplacié (el bios theoretikos, traduit com a vita
contemplativa) va quedar com I"inica forma de vida veritable-
ment lliure.?

Aix0 no obstant, ’enorme superioritat de la contemplaci6
sobre qualsevol tipus d’activitat, ’accié inclosa, no és pas cris-
tiana en els seus origens. La trobem en la filosofia politica de
Plato, en la qual tota la reorganitzacié utopica de la vida a la
polis no només esta dirigida per la intuicié superior del filosof,
sind que a més el seu objectiu no és altre que fer possible la
forma de vida del filosof. La mateixa articulaci6 aristotelica de
les diferents formes de vida, en 'ordre de les quals la vida plaent
representa un rol menor, esta guiada clarament per I'ideal de la
contemplaci6 (theoria). A I'antiga llibertat en relacié amb les
necessitats de la vida i amb la coerci6 dels altres, els filosofs van
afegir la llibertatila cessacid respecte a la vida politica (skhole),
de manera que I'apolitia filosofica de 'antiguitat va precedir i
originar la posterior vindicacié cristiana d’alliberar-se dels
afers mundans i de tots els assumptes d’aquest mén. Allo que
només la minoria havia reclamat ara es considerava, per tant,
un dret de tots.

El terme vita activa, que abasta totes les activitats humanes i
es defineix des del punt de vista de la quietud absoluta de la con-
templaci6, correspon, doncs, més a 'askholia grega (<inquietud>)
que no pas al bios politikos. Des d’Aristotil la distinci6 entre quie-
tud i inquietud, entre una gairebé total abstencié de moviments
fisics externs i una activitat del tipus que sigui, és més decisiva
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que la distinci6 entre la vida politica i la vida contemplativa,
perque es pot trobar, al seu torn, en cada una de les tres formes
de vida. Es com la distinci6 entre guerra i pau: aixi com la guer-
ra té lloc per tal d’assolir la pau, cada tipus d’activitat, fins i tot
els processos del mer pensament, han de culminar amb la calma
absoluta de la contemplacié.” Cada moviment, tant els movi-
ments del cos i I’anima com els del llenguatge i el raonament, ha
d’aturar-se davant la veritat. La veritat, ja sigui la veritat antiga
de I’ésser o la veritat cristiana del Déu encarnat, només es pot
revelar en la completa quietud humana.”

Tradicionalment i també en els inicis de ’edat moderna, el
terme vita activa mai no va perdre les seves connotacions nega-
tives d’«in-quietud», «nec-otium>, «a-skholia>. Com a tal, va ro-
mandre intimament relacionat amb la distincié grega encara
més fonamental entre coses que son el que son per si mateixes i
coses que deuen la seva existéncia a I’home, entre coses que sén
physei i coses que s6n nomo. La preeminéncia de la contemplaci6
sobre I'activitat rau en la conviccié que cap obra sorgida de les
mans de ’home pot equivaler en bellesa i veritat al kosmos fisic,
el qual es vincla en si mateix dins una immutable eternitat, sense
cap interferéncia o assisténcia per part de Pexterior, sigui un
home o un déu. Aquesta eternitat només es revela als ulls mor-
tals quan tots els moviments i activitats humanes resten en ple
descans. Comparades amb aquesta actitud de calma, totes les
distincions i articulacions de la vita activa desapareixen. Vist des
de la perspectiva de la contemplacié, no té importancia qué mo-
lesti la pau necessaria, sigui el que sigui.

Tradicionalment, per tant, el terme vita activa rep el seu sig-
nificat de la vita contemplativa; i si se li concedeix la seva dignitat
exclusiva, és perque serveix les necessitats i mancances de la con-
templacié en un cos viu.”3 El cristianisme, amb la seva creenca en
un futur les alegries del qual es manifesten en els delits de la
contemplacié,'+ conferia una sanci6 religiosa al rebaixament de
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la vita activa a la seva posicié derivada i secundaria; pero la deter-
minaci6 de ordre en si coincidia amb el descobriment mateix de
la contemplaci6 (theoria) com a facultat humana, ben diferencia-
da del pensament i el raonament, que s’esdevingué en ’escola
socratica i que d’aleshores en¢a ha dominat el pensament politic
1 metafisic de la nostra tradicié.’s Per al meu proposit immediat,
sembla innecessari de discutir les raons d’aquesta tradicié. Ob-
viament s6n més profundes que ’ocasi6 historica que va donar lloc
al conflicte entre la polis i el filosof i que, a partir d’aleshores, ac-
cidentalment, també va portar al descobriment de la contempla-
ci6 com la forma de vida filosofica. Aquestes raons han de residir
en un aspecte del tot diferent de la condicié humana, la multipli-
citat de la qual no s’exhaureix en les diverses articulacions de la
vita activa 1 cal sospitar que tampoc no s’exhauriria ni que s’hi
incloguessin el pensament i el moviment del raonar.

Per tant, si 1"as del terme vita activa, com el proposo aqui, esta
en contradiccié manifesta amb la tradicié, no és perque dubti de
la validesa de I’experiencia subjacent a aquesta tradici6 siné més
aviat de 'ordre jerarquic que li és inherent des del principi. Aixo
no vol dir que jo vulgui qiiestionar o fins discutir, per aquest mo-
tiu, el concepte tradicional de veritat com a revelacié i, per tant,
com quelcom essencialment donat a I’home, o que prefereixi I’as-
serci6 pragmatica de la modernitat segons la qual ’home només
pot coneixer allo que ell mateix fa. EI meu argument és simple-
ment que ’enorme pes de la contemplacié en la jerarquia tradi-
cional ha difuminat les distincions i articulacions a 'interior de la
mateixa vita activa 1 que, malgrat les aparences, aquesta condici6
no s’ha canviat essencialment amb el trencament modern respec-
te a la tradici6 i amb la inversi6 final de ordre jerarquic en Marx
i Nietzsche. De fet, resulta que en la mateixa naturalesa del
«capgirament» dels sistemes filosofics o dels valors actualment
acceptats, aixo €s, en la naturalesa de ’operaci6 en si mateixa, el
marc conceptual s’ha deixat més o menys intacte.
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La inversi6 moderna comparteix amb la jerarquia tradicio-
nal el suposit que la mateixa preocupacié humana central ha de
prevaler per forca en totes les activitats humanes, ja que sense un
principi absolut no es podria establir cap ordre. Una tal suposi-
ci6 no és un fet indubtable, i el meu Gs del terme vita activa
pressuposa que la preocupacié fonamental en totes les seves ac-
tivitats no és la mateixa, ni tampoc li és superior o inferior, que
el tema central de la vita contemplativa.

3. ETERNITAT CONTRA IMMORTALITAT

Que els diversos modes de compromis actiu en les coses d’aquest
mon, per una banda, i del pensament pur que culmina en la con-
templacid, per I'altra, puguin correspondre a dues preocupa-
cions humanes centrals tan dispars és un fet ben palés des que
«els homes de pensament i els homes d’acci6 van comencar a em-
prendre dos camins diferents»,™ és a dir, des del sorgiment del
pensament politic a escola socratica. Tanmateix, quan els filo-
sofs van descobrir —i és probable, tot i que indemostrable, que
ho descobris Socrates mateix— que I’esfera politica no propor-
cionava ni de bon tros les activitats humanes més elevades, de
cop van creure, no pas que haguessin trobat quelcom diferent a
part d’allo que ja se sabia, siné que havien trobat un principi més
elevat per substituir el principi que regulava la po/is. La manera
més rapida —tot i que una mica superficial— d’indicar aquests
dos principis diferents i en certa manera contradictoris és retor-
nar a la distincié entre immortalitat i eternitat.

Immortalitat significa duraci6 en el temps, vida no mortal a
la Terra i en aquest mon, tal com els fou atorgada, segons la
interpretacié grega, a la natura i als déus de ’Olimp. Amb aquest
rerefons de 'etern retorn de la naturalesa i de les vides sense
mort ni envelliment dels déus, s’erigien els homes mortals, els
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unics mortals en un univers immortal pero no pas etern, con-
frontats amb les vides immortals dels seus déus pero no pas sota
el domini d’un Déu etern. Si hem de creure Herodot, la diferén-
cia entre totes dues coses sembla haver estat xocant per a la com-
prensi6 grega anterior a I'articulacié conceptual dels filosofs, i
per tant anterior a les experiéncies especificament gregues de
’eternitat que sén subjacents a aquesta articulaci6. Herodot,
quan discuteix les formes asiatiques de pregaria i la creenca en
un Déu invisible, menciona explicitament que comparats amb
aquest Déu transcendent (com dirfem avui), el qual esta més
enlla del temps, la vida i 'univers, els déus grecs sén anthro-
pophyeis, tenen la mateixa natura —i no sols la mateixa forma—
que ’home."7 La preocupacié dels grecs per la immortalitat va
sorgir de la seva experiéncia d’una natura immortal i d’uns déus
immortals que circumdaven les vides individuals dels mortals.
Immersos en un cosmos on tot era immortal, la mortalitat va
esdevenir el tret distintiu de 'existencia humana. Els homes sén
«els mortals», les uniques coses mortals dins |’existéncia, perque
a diferéncia dels animals no existeixen només com a membres
d’una especie la vida immortal de la qual esta garantida a través
de la procreaci6.’ La mortalitat dels homes rau en el fet que la
vida individual, amb una historia vital recognoscible des del nai-
xement fins a la mort, brolla de la vida biologica. Aquesta vida
individual es distingeix de tota la resta de coses pel curs rectilini
del seu moviment, que, per dir-ho d’alguna manera, travessa el
moviment circular de la vida biologica. Aixo és la mortalitat:
moure’s al llarg d’una linia rectilinia en un univers on totes les
coses, suposant que es moguin, ho fan en un ordre circular.

La tasca i la grandesa potencial dels mortals resideixen en la
seva habilitat per produir coses —obres, actes i paraules—'" que
mereixerien ser i que almenys fins a cert punt sén propies de la
perdurabilitat, de manera que a través seu els mortals poden tro-
bar el seu lloc en un cosmos on totes les coses sén immortals
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excepte ells mateixos. Gracies a la seva capacitat per a 1’accié
immortal, gracies a la seva habilitat per deixar traces inesborra-
bles rere seu, els homes, a pesar de la seva mortalitat individual,
assoleixen una certa forma d’immortalitat i es demostren a si
mateixos que estan fets d'una naturalesa «divina». La distincié
entre ’home i ’animal travessa de ple I’especie humana mateixa:
només els millors (aristoi), aquells que constantment donen tes-
timoni de ser els millors (aristenein, un verb per al qual no exis-
teix equivalent en cap altra llengua) i que «prefereixen fama im-
mortal a les coses dels mortals», sén realment humans; la resta,
en canvi, ocupats amb els plaers que la natura els dona, viuen i
moren com animals. Aquesta era encara 'opinié d’Heraclit,*
opini6é que dificilment es podra trobar en cap altre filosof des-
prés de Socrates.

En el nostre context, no té gaire importancia si fou Socrates
mateix o Platé qui va descobrir I’eternitat com a veritable centre
del pensament estrictament metafisic. A favor de Socrates, pesa
el fet que ell sol entre els grans pensadors —unic en aquest com
en altres aspectes— mai no es va preocupar d’escriure els seus
pensaments; per tal com és obvi que, sigui quin sigui el grau
d’interes d’un filosof en I’eternitat, des del moment que seu i es
posa a escriure els seus pensaments deixa d’incumbir-li princi-
palment Peternitat i gira la seva atenci6 cap al gest de deixar al-
gunes traces d’aquests pensaments. Llavors haura entrat en la
vita activa i triat la seva manera d’aconseguir la permanencia i
la immortalitat potencials. Una cosa és certa: només és en Plat6
que la preocupacié per Peternitat i la vida del filosof son vistes
com a inherentment contradictories i en conflicte amb I’afany
d’immortalitat, la forma de vida del ciutada, el bios politikos.

L’experiencia del filosof de tot allo que és etern, que per
Platé era arrbeton (inexpressable), i que per Aristotil era aneu
logou (sense paraula), 1 que posteriorment fou conceptualitzat en
el paradoxal nunc stans («pur present»> o «eternitat»), només pot
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tenir lloc fora del domini dels afers humans i fora de la pluralitat
dels homes, com sabem a partir de I’allegoria de la caverna a la
Repiiblica de Platd, en la qual el filosof, una vegada alliberat de
les cadenes que el lliguen als seus consemblants, abandona la
caverna en perfecta «singularitat>; per dir-ho aixi, surt de la ca-
verna tot sol, ni acompanyat ni seguit pels altres. Politicament
parlant, si morir és el mateix que «cessar d’ésser entre els ho-
mes», 'experiencia de P'eternitat és alguna mena de mort, i
"dnica cosa que la separa de la mort real és que no és pas defini-
tiva, ja que cap criatura viva podria suportar-ho per cap lapse de
temps. [ aquest és precisament el punt on se separen la vita con-
templativa i la vita activa en el pensament medieval.>* Amb tot, el
fet que experiéncia de I'eternitat —en contrast amb la de la im-
mortalitat— no tingui cap correspondeéncia ni pugui conver-
tir-se en cap activitat de la mena que sigui és decisiu, atés que
fins i tot I'activitat del pensament —la qual es realitza per a un
mateix mitjan¢ant paraules— obviament no és només inadequa-
da per representar-la, sin6 que a més interrompria i malbarata-
ria Pexperiencia en si. Theoria, o contemplaci6, és el nom que es
dona a ’experiencia de ’eternitat, en tant que es distingeix de la
resta d’actituds, que en el millor dels casos podrien pertanyer al
camp de la immortalitat. Podria molt ben ser que el dubte ple-
nament justificat sobre les possibilitats que la polis assolis la im-
mortalitat o, pel cap baix, la seva permaneéncia, fos de gran ajuda
per als filosofs a ’hora de descobrir eternitat. Com també seria
possible que el xoc del seu descobriment fos tan clamorés que
no poguessin fer altra cosa que menystenir tot esfor¢ encaminat
a la immortalitat com a vanitat i vanagloria, posant-se, alesho-
res, en franca oposiciod respecte a la ciutat estat i a la religié que
la va inspirar. Tot i aixi, la victoria final de la preocupacié per
I’eternitat sobre tot tipus d’aspiracions envers la immortalitat no
€s pas conseqiiencia del pensament filosofic. La caiguda de I'Im-
peri roma va demostrar de manera patent que cap obra humana
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pot ser immortal, i aquest esdeveniment fou acompanyat per
I’expansi6é de Ievangeli cristia, que predicava una vida eterna
individual, i que va passar a ocupar la posici6 de religié exclusiva
per a la humanitat occidental. Tant 'una com P'altra van fer que,
a partir d’aleshores, qualsevol afany d’una immortalitat terrenal
fos considerat futil i innecessari. I també van aconseguir fer de
la vita activa i el bios politikos les criades de la contemplaci6, de tal
manera que ni tan sols 'eclosié de la secularitzacié en el mén
modern o la consegiient inversi6 de la jerarquia tradicional en-
tre ’acci6 ila contemplacié van ser suficients per salvar de ’oblit
la lluita per la immortalitat que originalment havia estat la font
i el centre de la vita activa.
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