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mente posible si no sobre todo efectivamen-
te real, quién sabe si hubiera mantenido su
historicismo (pan)germanico. La dialéctica
entre la vivencia, el individuo, su libertad
y su quehacer, y el dato histérico, el mar-
co en el que todo ello se desarrolla, deberia
ser una realidad que atravesara cualquier
consideracién filoséfica seria. La obra de
Cacciatore deja trazadas las incursiones a la
cuestion de la interculturalidad y a la «me-
diterraneidad» como tertium en la bifurca-
cién continental/analitico. Asi se deja dicho
en el prologo. Pero no menos trazada, o qui-
zas mejor, no menos asumida como pauta
de escritura, estd la dindmica e irrestricta
cuestion de lo individual, lo subjetivo, en su
relacién con lo histérico, de la libertad del
sujeto en su relacién con lo necesario de su
objeto, de la creatividad en su relaciéon con
la estructura. Y es que solamente asi podra
una filosofia, sea del sujeto o de la historia,
no resolverse como un mero juego retérico.
Porque si hay vocacion, esta es también de
cada uno de nosotros, en apelo a nuestra
personal y colectiva (o viceversa) responsa-
bilidad.— MiQUEL SEGURO Y E. U. GIMBERNAT

LEuNISSEN, MARKisA, Explanation and Teleo-
logy in Aristotle’s Science of Nature Cam-
bridge University Press, 2010, reprint
2015.

En este estudio sobre la explicacién
teleolégica en la ciencia de la naturaleza
de Aristételes, recientemente reeditado,
Mariska Leunissen ha mostrado que atun
habia mucho que decir sobre el problema
de la teleologia en el filésofo macedonio
después de la monografia de Monte
Random Johnson. El trabajo de Leunissen
pretende dar cuenta exclusivamente de la
teleologia a nivel explicativo (aunque deja
claro que no considera que el telos de las
entidades sea para Aristételes meramente
heuristico). El libro esta dividido en tres
partes bien diferenciadas. La primera,
que ocupa los cuatro primeros capitulos,
distingue dos tipos de causalidad en el
tratado de Fisica, II y aplica este modelo al
ambito de la biologia (De Anima en el cap.
2, Las partes de los animales, 1, en el cap. 3,
Las partes de los animales TI-1V, en el cap. 4).
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La segunda parte versa sobre los principios
teleol6gicos y su valor heuristico para
descubrir las causas finales. Esta segunda
seccion se encuentra en el capitulo 5y versa
especialmente sobre De Caelo II. La tercera
parte pretende una lectura de Analiticos
Posteriores 11. 2, en relacién al modelo
silogistico teleolégico del Estagirita. En
términos generales, como dice la autora,
«la visién del mundo aristotélica que fue
rechazada en e siglo XVI y XVII a favor
de modelos mecanicos del mundo era en
realidad menos aristotélica de lo que se
asume normalmente. Para Aristételes,
la teoria de la teleologia natural no es
una asuncioén a priori, sino una hipétesis
cientifica» (p. 9).

En la parte primera de su estudio,
Leunissen pretende superar una visién
homogénea de la teleologia. Persigue
también superarlaidea dela teleologia como
antagénicamente opuesta a la causalidad
material. Las cuatro causas de Fisica, 11
estan intimamente vinculadas entre si, y
jaméas se dan, de hecho, separadamente,
recuerda la autora. Leunissen propone
un marco méas complejo para entender su
relacion. Para ella, hay dos tipos de modelos
explicativos teleoldgicos: por un lado, el
modelo de la teleologia primaria (relativa
a la forma inmanente), que es el modelo
«estandar» (p. 18); y, por otro lado, el
modelo de la teleologia secundaria, que da
cuenta de cémo la naturaleza se apropia de
elementos no incluidos en la forma. Por una
serie de motivos extrinsecos a la naturaleza
individual de los seres aparecen rasgos que
son apropiados por la naturaleza. «El tipo
secundario de teleologia integra al ser de
naturaleza formal usando materiales que
resultan ser viables» (p. 5). Fenémenos
fisiol6gicos individuales como el pelo o
las cornamentas son algunos ejemplos.
Leunissen defiende una teleologia primaria
exclusivamente individual y especifica, de
modo que las teleologias extra-especificas
(Ia teleologia pragmiética antropomoérfica
de Politica, 1.8), asi como las lecturas
teleoldgicas césmicas entran en esta clase.
En torno a la filosofia césmica, escribe la
autora: «la bondad e interrelaciones de las
cosas en el cosmos no son una expresion
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de la naturaleza del cosmos en si mismo,
sino méas bien de todas sus naturalezas
individuales intentando aproximarse lo
maximo posible a la misma causal final
altima, c.f. De Cael. 11.12.292b20-25). La
teleologia antropomorfica es relativa a los
usos y los demas seres vivos son vistos en
tanto que alimento, etc. Leunissen explica,
por ejemplo, que el caso de la lluvia y
el grano de Fisica, II. 8 muestra que el
fin de la lluvia es el grano, pero desde un
punto de vista de teleologia secundaria.
El arte humano se vale de la regularidad
de la lluvia en invierno para el cultivo de
la tierra. Segin Leunissen, «es por tanto
un ejemplo de los seres humanos usando
su arte para completar la direccién-a fin
presente en la naturaleza en una manera
que parece una naturaleza formal usando
materiales extra para la producciéon de
partes secundarias: ambos son casos de
“uso” de lo que es naturalmente disponible,
y en ambos los “bienes” producidos revelan
la perspectiva del que usa, antes que un
rasgo intrinseco de la cosa usada» (p. 31).
La teleologia posee pues tres variantes:
una inmanente primaria (formal), otra
inmanente secundaria (material) y otra
externa secundaria (artificial) (p. 40). En
estas dos segundas partes hay un elemento
extrafio que sirve a un bien, sin simetria.
La teleologia secundaria explica pues los
fenémenos teleologicos extrinsecos a la
forma inmanente (teleologia primaria).
Leunissen niega que la causalidad material
actie de un modo independiente de la
teleologia (p. 23). Debido a lo ya dicho,
Leunissen concede especial importancia a
los casos individuales, primarios (formales)
y secundarios (materiales), en el marco de
la biologia, donde esto «funciona mejor».
(Capitulos 2, 3 y 4, sobre De Anima, Partes
de los animales). Ademads, este trabajo
distingue los principios teleolégicos de las
causas finales.

Explanation and Teleology in Aristotle’s
Science of Nature también versa sobre el
uso que hace Aristételes de estos principios
teleolégicos. Los principales son «la
naturaleza no hace nada en vano», «la
naturaleza siempre hace lo mejor entre las
posibilidades que tiene», «todo lo que tiene
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una funcién es para el fin esa funcioén” o “las
acciones son para un fin» (p. 154). Estos son
para Aristételes herramientas heuristicas
que sirven para detectar cudales pueden ser
las causas finales. Leunissen pasa en este
punto de los estudios biolégicos a De Caelo.
Segtn la autora, se trata de una aplicacion
(p. 153)de la ciencia biol6gica a un ambito
donde la observacion es muy pobre. Los
principios teleolégicos pretenden guiar
al fil6sofo de la naturaleza. En el capitulo
5, Leunissen explica la funcién de estos
principios en la argumentacion aristotélica
tomando 7 ejemplos (6 de ellos de De Cael.
II, uno del primer libro), segiin la ausencia
o la presencia de determinados rasgos en
los astros (p. 159): «el uso del principio
teleolégico permite a Aristételes dibujar un
cuadro organico del sistema cosmolégico
en el cual todos los movimientos observados
por el propésito al que sirven» (p. 164). —
Arvaro CORTINA

FaLoue, EMMANUEL, Pasar el Rubicén. Filoso-
fia y teologia: ensayo sobre las fronteras.
(Traduccién de Mercedes Huarte y Mi-
guel Garcia-Baré) Coleccion de Filoso-
fia Acena. Perspectivas, num. 1. Madrid,
Universidad Pontificia Comillas, 2017.
195 pags.

Con este volumen —primorosamente
editado y disefiado— se inauguran tanto
la nueva coleccién de filosofia de la
Universidad Pontificia Comillas, como su
serie Perspectivas, o sea, aportaciones y
ensayos contemporaneos. Se prevé una serie
paralela, dedicada a edicién y comentario
de textos clésicos.

Emmanuel Falque merece seguramente,
por muchos respectos, ser el primer
autor traducido dentro de esta iniciativa
novedosa —y urgente—. Es claro que para
la filosofia practicada en cualquier lugar
y cualquier tiempo, pero en especial para
la que se procura hacer intramuros de la
Universidad Pontificia Comillas, la relacién
entre filosofia y teologia, asi como la
relacién entre razoén, experiencia religiosa
y fe, es una cuestién central. Pues bien, el
lema constante de Falque es que cuanto
mejor teologia se hace, mejor se filosofa, y a
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