View metadata, citation and similar papers at core.ac.uk

-

-
brought to you by i CORE

provided by Revistas Cientificas de Filo (Facultad de Filosofia y Letras, UBA - Universidad de...

Anales de Historia Antigua, Medieval y Moderna /49 (201
[79-103] g y 49 (2015)

Arte separatoria e hijos del arte en las
practicas y representaciones de Diego
de Santiago (Sevilla, 1598) y el lugar de
Espafia en el Esoterismo Occidental

Arte Separatoria and Hijos del Arte in Diego de Santiago's practices and representations
(Sevilla, 1598) and the place of Spain in Western Esotericism

a Juan Pablo Bubello

Universidad de Buenos Aires / Universidad Nacional de La Plata

Al colega Rogelio C. Paredes
(1962-2014),
in memoriam.

Resumen

Entre los especialistas en el history of western esotericism, el abordaje del caso espafiol  Palabras clave
del siglo XVI sigue siendo marginal. Sin embargo, el Arte Separatoria 'y modo de apartar mago
todos los licores, que se sacan por via de destilacion: para que las medicinas obren con mayor  Arte Separatoria
virtud y presteza (Sevilla, 1598) de Diego de Santiago es otra buena via para profundi- g?gf;”;w

zar su estudio. Aqui, desde la historia cultural y en dialogo critico con historiadores  Esoterismo Occidental
espafoles de la ciencia, analizaremos el significado que para Diego de Santiago tuvo

su Arte Separatoria, sus practicas, representaciones, la importancia que otorgé a la

“destilacion del vino y el sentido de su apologética de los “hijos del Arte». Aspiramos

asi continuar haciendo visible al esoterismo en la Espaiia temprano moderna -y sus

vinculos con el vigente en Europa occidental; asi como también subrayar algunas

caracteristicas del western esotericism que siguen siendo atin muy poco abordadas en

nuestro campo.

* Sucesivos avances de investigacion de este trabajo fueron discutidos con colegas y especialistas
en: “Fourth International ESSWE Conference”, University of Gothemburg (Suecia, 2013); “X Coloquio
Internacional de Historiografia Europea y VIl Jornadas de Estudios sobre la Modernidad Clésica”,
Universidad Nacional de Mar del Plata (Argentina, 2013); “l Jornadas Interdisciplinarias de Estudios
Medievales”, Universidad de Buenos Aires (Argentina, 2014); “V Simposio Internacional sobre Reli-
giosidad, Cultura y Poder”, Universidad de Buenos Aires (Argentina, 2014). Asimismo, las ideas cen-
trales fueron desarrolladas en la conferencia “Historia del Esoterismo Occidental en la Europa del siglo
XVI. Antecedentes tedricos, problemas metodoldgicos, precisiones conceptuales y desafios actuales”, en
el marco del “Il Taller del Investigador. El proceso de investigacion: etapas y practicas”, Instituto de
Historia Antigua y Medieval, Universidad de Buenos Aires (Argentina, 2015).
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Abstract

Among specialists in Aistory of western esotericism, studying the sixteenth century
Spanish case is still marginal. But Diego de Santiago's Arte Separatoria y modo de
apartar todos los licores, que se sacan por via de destilacion: para que las medicinas obren
con mayor virtud y presteza (Sevilla, 1598) is other good way to deepen its study. Here,
from cultural history and in critical dialogue with Spanish historians of science,
we will analyze the significance for Diego de Santiago had his Arze Separatoria, his
practices, representations, the importance granted to the “distillation of wine” and
the meaning of his apologetics of the “Aijos del Arte». We aim to make visible the
esotericism in early modern Spain -and their links with the existing in western
Europe; and to highlight some features of western esotericism that still remain very
little addressed in our field.

Introduccion

...nuestro arte separatoria: la qual entedieron muy bié Arnaldo
de Villanoua y Raymundo Lulio y Theophrasto Paracelso,

y Vbequero, y loannes de Rupecissa y otros muchos...

(Diego de Santiago, Arte Separatoria, Sevilla, 1598)"

El Dictionary of Gnosis er Western Esotericism cumple una década®y, entre los espe-
cialistas de nuestro campo, no esta en duda que contribuyé enormemente a con-
solidar una disciplina que, hasta hace poco mas de quince afios, todavia era
definida como recién nacida3. Sin embargo, un anélisis pormenorizado sobre su
impresionante acervo de entradas a lo largo de sus 1228 paginas, permite observar
que el abordaje del esoterismo en la Espaiia del siglo XVI es marginal; circuns-
tancia que es concordante con el repaso minucioso de la produccién internacional
especializada sobre la historia del esoterismo occidental, donde los trabajos -cen-
trados en el periodo que nos interesa, es decir, el tradicionalmente llamado “tem-
prano-moderno~- se concentran en analizar casos germanos, ingleses, franceses,
de la peninsula italica, escandinavos y europeo orientales, excluyendo en general
a los espanoles.

Ahora bien. Si ya analizamos la gran cantidad de tratados y libros esotéricos que
poseia en su biblioteca uno de los principales cortesanos de Felipe II, Juan de Herrera
(1539-1597)% observemos ahora esta lista:

...1541: tratado de yerbas y piedra Teofrasto..., Porta, fisionomia y de yerbas, Firmicua
de astrologia. ... 156v: Teofrasto de plantas... 158v: lemnio de astrologia, lulio de
cabalistica, cirugia de Ambroise Paré. 159r: los secretos de Leonardo Fierabante. en
ytaliano... 8 rs., marsilio ficino de triplici vita,... 163r: agricola de re metalica12rs, la
practica medicinal de paracelso en latin, plantas de fusiio, 164r: poligrafia de juan
tritemio s, lulio de alquimia en 3 reales... 165v: Theofastri Paraselsi Medicini com-
pendium, Reymundo Lullio de secretis naturae, latin, Juanes Pici cabalistarum
dosmata, Reymundi Luli testamentum, latine en 2 r..5.

Se trata de un registro de textos que el librero sevillano Luis de Padilla enviaba desde
Espana a las Indias en 1603. Al igual que los que poseia Herrera, estos libros y tratados
de —o atribuidos a-, entre otros, Paracelso (1493-1541), Marsilio Ficino (1433-1499),
Giovanni Pico della Mirandola (1463-1494), Giambattista della Porta (1535-1615) y el
abad JohannesTrithemius (1462-1516), integran el esoterismo occidental temprano
moderno.
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A partir de estos ejemplos y con otra numerosa evidencia histérica que abordaremos
aqui, se puede dar cuenta entonces no solo de la circulacién de tratados esotéricos
extranjeros en la Espafia del siglo XVI, sino también de la existencia de esoteristas
espafioles produciendo sus propias practicas y representaciones esotéricas.

¢Cudles son, pues, las caracteristicas que asumio el esoterismo occidental en esta
regi6n particular de Europa durante la temprana modernidad? ;Cuales fueron sus
practicas, representaciones, textos fundamentales? ;Qué vinculos tuvo este esoterismo
espaifiol con el vigente fuera de Espafia? Con estas -y otras- interrogantes cardinales
orientamos nuestras investigaciones desde hace un lustro®. El Arze S eparatoriay modo
de apartar todos los licores, que se sacan por via de destilacion: para que las medicinas obren
con mayor virtud y presteza (Sevilla, 1598) de Diego de Santiago? es otra buena via de
ingreso para profundizar en estas cuestiones.

Aqui, a partir de la categoria esoterismo entendido como fenémeno histérico®, desde
el enfoque y con las herramientas metodolégicas de la historia cultural®, y en didlogo
critico con historiadores espafioles de la medicina, de la farmacia y de la ciencia que
abordaron nuestra fuente, analizaremos el significado que para Diego de Santiago
tenia su Arte Separatoria*®, enfocando sobre sus précticas, representaciones (y espe-
cificamente la importancia que otorgd a la “destilacién del vino»), asi como el sentido
de su alusion a los “hijos del Arte».

Aspiramos de esta forma continuar haciendo visible al esoterismo en la Espafia tem-
prano moderna -y su lugar y vinculos con el vigente en Europa occidental; asi como,
sobre todo, subrayar algunas caracteristicas del Western Esotericism que siguen siendo
atin poco muy abordadas por los especialistas de nuestro campo.

El Arte Separatoria

Algunos historiadores espafoles sefialaron que ambos libros del Arte Separatoria
fueron escritos en forma independiente (pues cada uno tiene su numeracién de capi-
tulos y paginacién especifica'"); lo exaltaron como la tinica obra alquimica de impor-
tancia en la Espafia del periodo'?, porque fue el primero escrito en castellano que
abordé la destilacién'3, porque el tratado fue citado luego tanto en el Examen de
boticarios (Burgos, 1632'%) como en el Ramillete de Platas medicinales (Burgos, 1637')
-ambos, del benedictino fray Esteban Villa'®; o, finalmente, porque es el tinico tratado
de destilacién publicado en la Espafia renacentista’?.

Pero otra interpretacién es posible para enfatizar el relieve de esta fuente. Pues
De Santiago no sdlo se fili explicitamente con sus antecesores Arnau de Vilanova
(1240-1311), Raymundus Llullus -Ramén Llull- (1232-1316), Jean de Roquetaillade
-Johannes de Rupescissa- (circa 1302-1366), Theophrastus Phillippus Aureolus
Bombastus von Hohenheim -Paracelsus- (1493-1541) y/o estaria haciendo referen-
cia a su contemporineo germano Johann Jacob Wecker -o Becher- (1528-1586)
-todos claros representantes del esoterismo occidental'®; sino que, ademas, per-
teneci6 al circulo de esoteristas que, en El Escorial del Rey Prudente, impulsé la
produccién, circulacién o reapropiacion de representaciones y practicas astrolé-
gicas, magicas, magico-astrales, cabalisticas y alquimicas vigentes fuera de la
peninsula ibérica'®.

¢Qué sabemos de Diego de Santiago? Si bien de sus datos biograficos casi nada
conocemos, presumiblemente nacié a mediados del siglo XVI —dice ser natural de
San Martin de Trebejo®° (Caceres); se dedicé a sus practicas por mas de dos déca-

1SSN 1514-9927 (impresa) / ISSN 1853-1555 (en linea)

JArmles de Historia Antigua, Medieval y Moderna /49 (2015)

6. Desde entonces, hemos dirigido
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21. “... Viendo exercitado y prac-
ticado esta arte veynte afos, y en
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das®! y afirma que lo hizo generalmente en un espacio propio, un destilatorio que
situd en “... vna piega alta con tres ventanas adonde llegauan vna Parra, vn Peral y vna
Higuera..»**. Asimismo, en nuestra fuente primaria encontramos menciones a reinos,
dominios espafioles y diversas regiones y ciudades de su época, que permiten con-
firmar su pertenencia geografica y el marco temporal en que se desenvuelve: el
tltimo tercio del siglo XVI*3. Por tltimo, si ya abordamos sus actividades en E/
Escorial de Felipe 11*4; sabemos que también escribid, en 1599, un breve texto de
dos fojas sobre la prevencién de la peste®.

Pero, entrando en nuestro tema y para comenzar: ;qué significaba puntualmente ese
Arte para De Santiago en esa Espaiia temprano-moderna de 1598?

Ya en el titulo de su tratado, encontramos una alusiéon que nos introduce paulatina-
mente tanto en el sentido de sus préacticas como en el significado de sus representa-
ciones: un arte “separatoria» consistente en la “destilacion» de ciertas sustancias para
que “las medicinas obren con mayor virtud y presteza”.

Ahora, en el cuerpo central del primer libro, hallamos concretamente que esa desti-
lacién implicaba por objetivo basico conocer la composicién y calidad de cualquier
sustancia. Asi por ejemplo lo expresa a comienzos del capitulo 10, “De la separacién
de las calidades de todas las cosas”: “... Pvedese conocer por esta arte separatoria, presissay
deteminadamente los quatro elementos de q esta compuesta qualquier cosa, y sus calidades,
Calory Sequedad, Humedady Frialdad..»*°. Especifica ademés que no esta hablando de
destilaciones tendientes al ejercicio de una medicina “corporal”, sino una de tipo
“espiritual”. En el capitulo 18, “En el cual se prueua, que los medicos y cirujanos en sus
operaciones nos buscan la arte Separatoria», escribe:

... el mejor medio que hasta oy se sabe para preparar y disponer las calidades es el
dicho arte separatorio, y la medecina espiritual es mejor que la corporal, no solo
parareparar las necesidades que se le offrecen al cuerpo humano por la disconcor-
dia de los humores de que esta compuesto, sino tambien para sustentar nuestro
calor natural...?.

Paralelamente, descubrimos lo que quizas sea uno de los objetivos mas impor-
tantes de su Arte: mantener la juventud y vivir sin enfermedad. En el capitulo 30
del primer libro, “En que se prueua que con el arte separatorio se puede sustentar la
Juuentudr, asi como en capitulo 24 del segundo, “De lo gve se a de hazer en los cuerpos
perfectos, quando este linpios porel Mercurio, para abstraer de ellos sus sustacias, las
quales son densas, y conuiene rarificarlas, para q nuestra naturaleza las transmute en su
humedo radical?, subraya: “... no solo con esta arte se ajusta y alcanga la medicina de
las enfermedades, sino que tambie por ella se puede desustentar la juuetud..”3y “.. por
Dios digo, que el que lo supiere hazer, conocera auer dicho verdad en esto y viuira sin
enfermedad...”*.

En sintesis. De Santiago esta presentado un Arte Separatoria que, basado en la desti-
lacién y estando vinculado a una medicina “espiritual”, permite mantener la salud en
el cuerpo humano sin enfermedad alguna y “sustentar la juventud».

Ahora bien, el enfoque tradicional de la historia de la ciencia en Espaiia precisé que
la destilacién del siglo XVI “... podria ser considerada como el tronco central de nuestro
concepto actual de quimica..»3°. En nuestra visién, este tema adquiere mucha mayor
complejidad. Por un lado, porque la destilaciéon debe ser comprendida como parte
integrante de las précticas centrales de las alquimias tardo-medieval y temprano
moderna en el marco de la historia del esoterismo en occidente3', Por otro, pero
paralelamente, porque debemos atender la sugerencia metodolédgica de los
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especialistas actuales en la historia de la alquimia, que han insistido en abordar las
propias palabras y labores de todo alquimista3® para comprender sus practicas y = 32. G NUMMEDAL
representaciones. (2011: 330337).

En este marco, recordemos en primer lugar que numerosa evidencia histérica permite
afirmar que la palabra destilacion tenia en Espafia bastante antigliedad para fines del
siglo XVI. La hallamos documentado claramente ya en 1441 -cuando el Colegio de
Valencia prohibié el comercio de aguas y aceites destilados-, en el manuscrito ané-
nimo del siglo XV titulado Ymagen de la vida sacado de los secretos de los fildsofos sobre el
arte de alquimia; también, en el conocido tratado del protomédico Francisco Vallés
(1524-1592), Tratado de las aguas destiladas, pesos y medidas (Madrid, 1592). Es decir, de
Santiago se vale de un término cuya historicidad permite ir vinculdndolo lentamente
con el entorno cultural vigente en la peninsula desde al menos, dos siglos.

Pero nuestro caso merece mayor atencion. Pues, en segundo lugar, relacioné en
numerosos pasajes a su destilacion con las transmutaciones de elementos en el marco
de su medicina espirituosa:

La Medicina espirituosa haze efectos de mucha consideracién y porque conuiene
ser sabida la demostraremos en las cosas naturales, y en los mismos elementos, y
en sus trasmutaciones que ellos hazen en las cosas que por ellos son engendradas.
Y assi mismo por los mouimientos que dellos proceden.33 33. DE SANTIAGO (1598,
Libro Il, capitulo IllI: 6).
... para que este cuerpo sea transmutado en otra sustancia, es menester reduzirlo
a sus principios, para que dellos se engendren otros, y mientras no se hiziere esta
reduzio, no feran trasmutados sin corrupcién34 34. DE SANTIAGO (1598,
Libro Il, capitulo IllI: 6 vta.
... que consideren los artifices desseosos de ayudar a la naturaleza cayda, que las
cosas terrestres la derriban y destruyen, y las espirituosas, y celestes son las que
viuifican y mueuen, y dan ser, y las que se trasmutan de una sustancia en otra.... 35. DE SANTIAGO (1598,
Libro Il, capitulo I1lI: 7).
Yaauemos dicho que todas las cosas, para ser transmutadas de una especie en otra,
an de ser reducidas a sus principios...36. 36. DE SANTIAGO (1598,
Libro Il, capitulo 26: 57).
Asi, es claro que el significado de esta destilacién se vincula con la obtencién de lo que
ya los alquimistas medievales llamaban elixir (del drabe al-iks7r) para mantener la
juventud. Por ende, debemos retrotraernos desde 1598 no a mediados de la centuria
del 1400, sino, més atras, hasta el siglo XII.

Sucede que fue por entonces que el término elixir, entendido como cura para el cuerpo,

emergi6 en occidente en el marco de las traducciones de ciertos textos griegos y arabes

al latin®’. Si bien elixir ya aparecia en esos tratados, una primer sistematizacién de 37 PEREIRA, M., “Elixir vitae.
esa representacion se produjo tanto en el texto pseudo-llulliano Testamentum (13322) ;f;s sg'ﬁfn:f:ade e';‘ ;al?r?;orl\fl
como en el Rosarius-atribuido a Arnau de Vilanova- (que circulaba en la primera mitad  E. Alegre, M. Rey Bueno, M.
del Trecento): ahora, el elixir era definido como madre y emperatriz de todas las medici- ~ -0Pez (coords), op.cit, 93.
nas3®. Aunque en el Testamentun, se precis6 que el elixir debia ser confeccionado con  38. Ibid. o4.

oro y plata usados como fermentos, caracterizdndose por su sutileza y capacidad de

penetracién??; el camino hasta la conformacién del significado que asumira esta 3. Ibid., 108.

palabra a partir del siglo XIV no habia sido lineal, pues, hasta entonces, los alquimistas
mantenian desacuerdos. Por caso, en las dos principales obras alquimicas atribuidas
a Avicena (Epistola ad Hasen regem de re recta y De anima in arte alchemiae) se mencio-
naba al elixir, pero en el primero se hacia referencia a un fluido cuya propiedad
especifica era la de zefiir metales; mientras que en el ltimo (escrito en el transcurso
del siglo XII), se sefialaba que era un po/vo y no se le atribuia ninguna funcién curativa
para el cuerpo humano?°. Paralelamente, en la literatura pseudo-llulliana el elixir

40. Ibid., 95-97.
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adquiria otros poderes: podia funcionar para prolongar la vida, preservar la salud o
perfeccionar metales y hasta se invoc su capacidad para convertir infieles*’.
Especificamente el vinculo entre destilacion y elixir aparecié en 1260 en el Liber com-
postille atribuido al franciscano Buenaventura de Iseo (1217-1274): como el elixir se
relacioné con la produccién de los cuatro elementos en estado puro, la destilacion
pasaba a constituir el verdadero canal entre alquimia y medicina%* (por eso, la alqui-
mia era para de Iseo la “ciencia de las ciencias”*?). Sin embargo, la ambigiiedad sobre
su sentido todavia perdurd siglo y medio, hasta que, finalmente en el siglo XIV, algunos
alquimistas plantearon que el término elixir remitia a una practica concreta: ya no se
obtenia combinando diferentes sustancias previamente destiladas sino que, por el
contrario, debian efectuarse sucesivas desrilaciones de una tinica sustancia, hasta alcan-
zar su grado maximo de pureza. Asi, la mas pura de estas sustancias, obtenida median-
te este proceso de destilaciones sucesivas, era usualmente —aunque no
inicamente- llamada quinta esencia*®. Este nuevo y preciso horizonte, en lo que atafie
a la peninsula ibérica, lo encontramos al menos, en dos casos: en el Aragén del siglo
X1V, cuando el alquimista Marc del Corral, en su De lapide philosophorum, describib
las propiedades curativas del elixir y, ya en la Espaiia de Carlos V, cuando el médico
alquimista Luis Lobera de Avila (c. 1480-1551), en su Libro de experiencia en medicina y
muy aprouado por sus efectos, ansi en nuestra Espasia como fuera della (Toledo, 1544) dis-
tingui explicitamente entre el elixir vitae y el oro potable.

Todos estos antecedentes otorgan el marco histdrico, entonces, para comenzar a
comprender el significado de las practicas destilatorias de Diego de Santiago en los
términos en los que éste lo entiende en 1598. Pues, para nuestro agente, la obtencién
de la quintaesencia para sustentar la juventud se relacionaba con la destilacién de
sustancias y asi es precisamente cdmo lo expresa, por ejemplo, en el capitulo 6 “De
las aguas espirituosas y de la separacion de sus calidades”: “... Digamos agora de algunas
aguas espirituosas las quales son las q se siguen, y que suelen llamar enel comi quintas
essencias..”.

Sin embargo, aqui debemos ir despacio y precisar otra cuestidén, pues este término
de quintaesencia que usa de Santiago ya era conocido en el occidente latino, al menos
desde el primer tercio del siglo XIII, aunque su significado fue construido también
al calor de intensos debates.

Silo hallamos por primera vez entre 1200 y 1230 en el tratado anénimo Liber de essentia
spirituum —inspirado en la tradicion del hermetismo arabe-, hacia 1230-1245 Arnaldus
Saxo en su De Floribus rerum naturalium, relaciond quintaessencia con una virtus universalis
celeste, imperceptible, pero presente en todas las substancias materiales. A esta virtus,
el franciscano y Obispo de Lincoln, Robert Grosseteste (1175-1253) en su De Luce (1229),
la habia asociado con la luz (esencia de la naturaleza, raiz y base de los cuatro elemen-
tos); pero luego el célebre Tomas de Aquino (1225-1274) rechazd totalmente esa repre-
sentacion en su Summa Theologiae (1,91, ad 1 y 2) -donde explicitamente usé el término
quinta essentia-. Por su parte, el franciscano Restoro d’Arezzo en La composizione del
Mondo (1282), asocio la quinta esencia con el alma de los cuatro elementos y por ende,
la raiz de toda la Creacidn; mientras que en el anénimo Textus alkimie (o Liber de magni
lapidis compositione et operatione)— de 1325- se considerd a la quintaesencia como atributo
de todos los cuerpos naturales. Por dltimo, en el mencionado Testamentum (1332), el
andénimo autor sostuvo también que la naturaleza entera estaba compuesta de quin-
taesencia, pero precisb que, en algunos metales, en la tierra “magnesia” y en la hierba
“lunaria~ se la podia hallar en mayor cantidad4®. Ahora, més alla de estas disputas por
su significado, las representaciones sobre la quinta essencia confrontaban con la cons-
truccidn aristotélica tradicional (que habia reducido la hechura de los astros a un tinico
elemento limitado en su existencia al cielo: el ézer). Habia sido el arabe Jabir Ibn Hayyan
(Geber, c. 721-815) quien, reapropidndose de tradiciones neoplaténicas y herméticas
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(Proclo, Stobeo, Corpus Herméticum) reconocid -en somera sintesis- la existencia de los
cuatro elementos (aire, tierra, fuego, agua) vigentes tanto en el mundo sublunar como
supralunar, pero anadiendo que cada uno estaba formado por cinco naturalezas o
“esencias”, siendo la mas importante la quinta, que operaba como sustrato comtn de
todas las demés y que se dispersaba por todo el universo en forma anéloga a la luz#.
Aunque esta representacion se difundié en occidente en el Kitab al-Sab in traducido al
latin en el siglo XII con el titulo Liber de septuaginta, y sobre todo desde fin del XIII a
partir del De essentiis essentiarum, Geber se convirti6 en una de las fuentes mas impor-
tantes de De consideratione quinte essentiae de Rupesciss.el“8 (quien, como veremos, apro-
pidndose esa representacion vinculd la quinta esencia con el preservar la salud humana,
la destilacién de vino y la cura de enfermedades).

Asi (al igual que sefialamos acontecié con el término e/ixir) también a partir del siglo
XIV el sentido de la palabra guintaessencia quedd definido en la tradicién esotérica
occidental: significé desde entonces una sustancia original incorruptible, que subyacia
en todos los elementos naturales. De ahi que los alquimistas afirmaran la posibilidad
de efectuar destilaciones sucesivas para obtenerla.

Pero no nos apresuremos a concluir que de Santiago emergeria, entonces, como un
mero continuador de la tradicién “alquimica” medieval. Por el contrario, subrayemos
las circunstancias que separan aquel escenario del temprano moderno del siglo XVI.

En este punto, los estudios de los maximos especialistas de la Gltima década y media,
han sefalado, por un lado, que la alquimia, a partir del siglo XIV, vivi lo que fue
definido como un “giro religioso”, es decir, que ingres6 a un proceso de cristianizacion
progresiva, abandonando el marco medieval hegemonizado por practicas cuyo hori-
zonte de sentidos se basaba en los clasicos de la antigiiedad y/o la tradicién arabe#?
(y que habia comenzado, a su vez, hacia la segunda mitad del siglo XII, cuando se
inicié el proceso de traduccién de una verdadera “multitud~ de textos drabes al latin®®);
y por otro, pero al mismo tiempo, que la prictica alquimica comienza a atravesar un
proceso de “ocultamiento” —es decir, un cambio de sus estrategias retéricas de difu-
sién-; el uso paralelo y creciente de imagenes alquimicas -con contenidos espirituales
y/o politico-proféticos; y, el transito desde una practica alquimica circunscripta al
“laboratorio” hacia un marco mas amplio que promovera una verdadera “erudicién”
alquimica en los dos siglo siguientes.

Es en este nuevo horizonte de significados, donde habremos de ubicar a nuestro
agente, a sus contemporaneos y a la nueva representacion de la quinta esencia.

El més importante de la alquimia cristianizada (pero, precisemos, aiin pre-paracelsista)
de comienzos del siglo XVI fue el germano Hieronymus Braunschweig o Brunschwig
(c. 1440 —c. 1512), quien en su Das Buch des recbten Kunst zu distillieren die eintzigen Ding
(1500), rapidamente traducido al latin como Liber de arte distillandi de simplicibus
(Estrasburgo, 1500), describié no sélo cdmo construir herramientas para efectuar
esas practicas (hornos, alambiques, condensadores), sino también los elementos natu-
rales (especialmente plantas) a partir de las cuales, por via de la destilacidn, se podria
obtener aguas de ellas. En su Das Buch der waren Kunst zu distillieren die Composita
(1507), traducido en latin y publicado bajo el titulo Liber de arte distillandi de compositis
(Estrasburgo, 1512), profundizd todavia més en estas cuestiones, incorporando ima-
genes e ilustraciones>” (este texto fue traducido a su vez al inglés y publicado en
Londres en 1527 con el titulo The vertuose Boke of Distyllacyon of the Waters). En 1512,
Braunschweig publicd, también, Grosses Buch des Destillation (Estrasburgo, 1512).

Paralelamente, encontramos ejemplos sobre menciones a la quintaesencia dentro y
fuera de Espafia.
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Es el caso del anénimo De secretis naturae sive quinta essentia, atribuido a Ramén Llull
—que sin embargo no habia sido alquimista- y que fue reiteradamente impreso y
publicado entre en Europa occidental ente 1514 y 1557 (Venecia 1514, 1521, 1542
1557; Augsburgo, 1518; Lion, 1535; Estrasburgo, 1541 y Nuremberg, 1546). Y si Heinrich
Cornelius Agrippa (1486-1535), en su célebre Occulta Philosophia (1510, publicado en
1533), la mencioné -aunque él tampoco era alquimista®3; Michele Terpino, escribi6
un libro de alquimia en cuyo titulo hizo aparecer el término (Libro della quinta essentia,
1548). En Espafia también lo vemos circular, por ejemplo, en el tratado de Luis de
Centelles Epistola super quinta esentia (Valencia, 1552). Recordemos también que el
condestable Hernando de Velasco poseia en su biblioteca particular un ejemplar del
De secretis Naturae, sive de quinta Essentia libri duo (edicién de Venecia, 1542)>4.

En sintesis. Todas estas precisiones sobre la historia del significado de los términos
elixir y quintaessencia en relacién a la préctica de la destilacion y la bisqueda de “sus-
tentar la juventud~, asi como también el sentido definitivo que adquirieron desde el
siglo XIV en un marco diferente, cristianizado y mas erudito, deben ser integradas en
el andlisis de nuestra fuente. Pues ellas permiten empezar a comprender el horizonte
cultural preciso en el que se inscribe no sélo lo que entiende de Santiago por su Arte
Separatoria, sino también los objetivos principales de sus practicas tal y como él mismo
las describe con sus propias palabras (“sransmutar» cuerpos naturales; obtener una
“medecina espiritual”, “sustentar la juuentud”).

Ahora bien, ¢qué sentido tenian los espiritus del vino en este contexto puntual para
nuestro agente?

Recordemos que en la practica de la trasmutacién de sustancias, los alquimistas
afirmaban que la quintaesencia se podia obtener destilando elementos naturales como
mercurio, antimonio, oro y otros materiales®®; pero, uno de los mas importantes
procedimientos era destilar licor, especialmente vino’®. Y este asunto nos lleva tam-
bién a de Santiago.

Sucede que abord¢ la relacién entre destilacion, quintaesencia y especificamente los espiritus
del vino en uno de sus capitulos (el VII), al que dio por titulo: “De la separacién de los
espiritus del Vino de una vez»>?. Ahi hallamos que la practica por la cual se obtiene el espiritu
del vino (y se produce asi quintaesencia)la describe en los siguientes términos:

... Tdmese pues el vino puro y limpio sinq tenga ninguna cosa extrafia en si, sino
como salio de la vba, y ponganlo en digistion por veynte dias en el dicho calor de
estiércol o bafio bien curada la boca del vidrio donde esta, y alfin de esto destilen-
lo en primer grado de calor que es en tercer bafio, de manera que no respire ningu-
na cosa, y en demostrandose en la cabeca algunas gotas o rayas, ya an pasado los
espiritus yviene laflema, quitesele el Recipiéte antes que la flema se junte con ellos,
y los que sacan desta manera son espiritus puros... y pueden ser nombrados por
excelencia quinta essencia, porque no tienen calida corporal sino espiritual...58.

En principio, esta mencién de nuestra fuente sobre la destilacién del vino permitiria
vincular otra vez a de Santiago con alquimistas tardo-medievales®®. Una referencia
muy temprana pero escueta a la destilacién del vino estd fechada hacia el afio 1100,
y fue efectuada por una tal Salernus que se desempenaba en la Escuela Médica de
Salerno®. En 1325, el alquimista Ortolan de Paris (probablemente germano de origen),
en su Liber super textum hermetis, propuso operar con vino a fin de separar su espiritu
merced a préicticas destilatorias y obtener asi un elixir capaz de conservar o restaurar
la salud®®. Y si estas practicas fueron citadas casi textualmente en el mencionado
Textus alkimie (1325);% Pierre Arnaud de Montpellier (o Pedro Arnaldo de Vilanova
o Perarnau de Vilanova), alquimista que se desempeiié en la corte papal de Avignon
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entre 1341y 1342, compuso su propia version del tratado Liber de Vinis Inc. Cum instat
tempus (c. 1341) abordando précticas alquimicas basadas en el uso de vino®3. Este
Liber de Vinis pudo haber estado basado en el Tractatus de compositione vinorum Inc.
Sacre et Semper (escrito hacia 1322-1328 para el rey Carlos IV de Francia) por quien se
identific6 como magister Sylvester -del que nada se sabe- (y, pese a que se asocid su
autoria a Arnau de Vilanova, éste no lo escribié®). Mas atin. En la regién de
Montpellier circulé durante el segundo cuarto del siglo XIV un cédice con textos
relacionados a la destilacién del vino®. Ahora, quien sistematizé estas précticas con
claridad fue el mencionado Rupescissa en su De consideratione quintae essentiae—escrito
hacia 1351-1352 (obtener quintaesencias merced a la destilacién sucesiva de alcohol
—al que consideraba un herramienta sagrada, pura y de origen celeste- era una de sus
précticas fundamentales)®. Este texto de Rupescissa circulé ampliamente: fue tomado
como base para la edicién en inglés de un tratado andnimo que fue atribuido a Hermes
Trismegisto y publicado circa 1460-1470 con el titulo Book of Quinte Essence or the Fifth
Being® y habia sido antes traducido al alemén y publicado en Alsacia hacia 1440%.
En lo que respecta a nuestro marco geografico, lo hallamos a mediados del siglo XVI:
el condestable Hernando de Velasco poseia en su biblioteca particular un ejemplar
del De consideratione quinta essentiae (edicién de Basilea, 1557%).

Pero, aunque cita a Rupescissa como veremos al final de este anélisis, tampoco en
este punto podemos definir a Diego de Santiago como un continuador de la tradicién
alquimica medieval. Pues otra importante ruptura histdrico-cultural merece subra-
yarse. Sucede que, cuando escribia su Arze en 1598, la autoridad de Rupescissa se habia
ido eclipsando durante todo el siglo XVI y la asociacién entre quintaesencia y vino era
conocida entre los alquimistas sobre todo por los textos de Paracelso y Ulstadt’®.

Paracelso hahia abordado la cuestién de la destilacién en su Archidoxis (circa 1525)7%,
donde sefiald que “..el vino contiene gran quintaessencia..”’* y, aunque conocia el texto
de Rupescissa, propuso otras técnicas concretas para obtenerla?. Phillip Von Ulstadt
publicé su Coelum Philosophorum seu De Secretis naturae liber (Friburgo, 1525), donde
también describi6 practicas destilatorias utilizando vino con fines curativos. Otros
alquimistas continuaron abordando el tema. El antiparacelsista Conrad Gesner (1516-
1565), en su De Remediis Secretis (Zurich, 1552), detall6 diferentes practicas destilatorias
y sefnald que, destilando vino, se obtenia, por ejemplo, aqua vitae. También en 1552,
la técnica de destilacién del vino fue abordada por Philippus Hermanni en su Constelyc
distileerboec publicado en Amsterdam. En 1554, Pietro Andrea Gregorio Mattioli (1501-
1577) publicé en relacién a este asunto su De ratione distillandi aquas es omnibus plantis
-anadiéndolo a su edicién veneciana de su comentario al por entonces muy conocido
Materia Médica de Dioscérides.

Espafa tampoco estaba al margen de este escenario. Si bien se afirmé desconocer las
vias de entrada de la practica destilatoria del vino en la peninsula’; recordemos, por
caso, que, ademas del célebre tratado de Rupescissa De consideratione quintae essentiae,
al De Remediis Secretis de Gesner se lo hall en la biblioteca particular del ya mencio-
nado Hernando de Velasco?; que el Coelum Philosophorum de Ulstadt aparece listado
en 1603 entre los libros que se enviarian a las Indias (“coelum filosoforum Phelipe
Vstadi”)'®; y que, por supuesto, nuestro Arte Separatoria, es, sin duda, otra prueba
sobre la centralidad de estas discusiones alquimicas en la region.

Por ende, es claro que los términos destilacion, quintaesencia y espiritus del vino inte-
graban un horizonte cultural particular que vincula a Diego de Santiago con précti-
cas y representaciones alquimicas especificas, cuyos significados, si bien remiten a
antecedentes tardo-medievales, son coherentes con los desarrollados en la Europa
central, en un horizonte de significados alquimicamente paracelsista difundido desde
la segunda mitad del siglo XVI.
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Ahora, nuestro andlisis todavia contindia incompleto. En el capitulo 24 “De los efectos
que hacen las tinturas que sacan los espiritus del Vino de los salsos y grasos, de Santiago
repasa la discusién alquimica tradicional sobre la mejor técnica para obtener oro
potable para su aplicacién curativa:

Muchos profesan y dizen que sauen dissluer el Oro, y separar del sus partes, y ha-
zerle potable: que nuestra naturaleza le digiera y combierta en sustancia nutritiua,
a nuestro calor natural. Y si a los tales que esto dizen les preguntasen como se di-
suelue vna yerua no sauen dar razo dello. Por do se prueua y se entiende que quien
no saue lo poco yfora lo mas. Ay muchos que toma el Salitre y calcinan el Oro con
el yechan sobre la dicha calcina del Salitre y el Oro, los espritus del Vino, y los pone
en calor de yafio, o de estiércol: y al fin de algunos dias hallan los dichos espiritus
tefiidos con vn color rubicudo que paresce color de Oro, y ansi entienden ser aquel
color sacado del dicho Oro: y es dl sulfre del salitre. Y otros le mezclan con las ra-
suras, y hazen lo mismo, y porque ven los espiritus tefiidos, dizen fer del Oro, y se
engaiian. Otros co la sal comu, otros con la sal piedra, otros con la sal del Vino sa-
cada de sus hezes; y de la ceniza de los sarmientos, otros con sales de yeruas, en
efecto todos se engafia como yo me engarie al principio que trate destas cosas, que
entedia lo mismo: hasta que fuy mirando y esperimentando lo vno y lo otro, y con
el tiempo y el deseo de sauer la verdad, vine a entenderla.”’.

En esos debates entre los alquimistas, es claro que nuestro agente adopta una posicion.
Relaciona la destilacién de los espiritus del vino con algunas de las técnicas para disolver
oro. Pero deja claro cudl era el objetivo qué él le otorgaba fundamentalmente a esa des-
tilacién, mas alla de la obtencion del ansiado aurum potabile: 1a cura de enfermedades.

Esta postura la refuerza en el capitulo 8 titulado “De las enfermedades, paraque se aplican
los espiritus del Vino»’, donde puntualiza:

Avemos dicho la manera de sacar de vna vez los espiritus de Vino, y porq llaman a
esta sustancia quinta essencia. Y quando ella es bien separada, y como debe ser
hecha no es el nobre muy extrafio a las operaciones que ella faze por que da un fer
yvna fuerca espiritual a todas las cosas que en ellos son infundidas, y por ellos son
atraydas aellas sus calidades que verdaderamente parece los tales efectos sobre
naturales...”?.

Tan seguro esta de ello, que precisa que, de ser alcanzada la célebre quintaessencia,
no se “...tiene necesidad de otra medicina ninguna»:

... ydigo y encomiendo a todos los que este capitulo leyere que si la sauen obrary
conocer las enfermedades, y las calidades que para ellas son nescessarias, no tienen
necesidad de otra medicina ninguna para todas las enfermedades porque yo a mas
de veynte afios que vso desta medicina, y con sola ella evisto repararle y sanar
mucho numero de enfermedades diferentes...3°.

Mas aun, listé también las enfermedades que afirmé curar por si mismo con dichas
précticas destilatorias del vino®”.

¢Qué podemos sugerir, entonces, con estas menciones en nuestra fuente? Que este
vinculo entre alquimia y cura medicinal que establecia de Santiago también lo relacio-
na sin duda especificamente con la tradicién esotérica paracélsica temprano-moderna
de la segunda mitad del siglo XVI.

Por caso, en su Das Buch Paragranum (1531), Paracelso habia sefialado con precisién
lo que consideraba era el objetivo fundamental de la alquimia, vinculandola con la
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medicina: “No deberia decirse que la Alquimia fabrica oro o plata. Su objetivo concreto es otro:

fabricar ‘arcana’y dirigirlas contra las enfermedades”2. Y, sin embargo, un matiz impor-
tante ha de sefialarse también: los conocidos elementos milenaristas y apocalipticos
de las representaciones de Paracelso de la primera mitad del siglo XVI®3, no los
hallamos en el Arze Separatoria de 1598.

Ahora. Esas menciones no seran las inicas que efectuard sobre la destilacion del
vino. En el capitulo 35 precisa las caracteristicas que deben tener (y las labores que
deben efectuarse) respecto de los recipientes que contendran al vino destilado (“De
la preparacion de los vassos en que se a de tener el Vino»):

En los vassos que han de seruir para Vino fe a de hacer lo siguiente. Desque los ayan
lauado y sacado el agua: polvoreenlos por dentro muy bié con la dicha ceniza y
dexelos con el hasta q quieran echar enellos el vino... Y las vasijas que con esta
medicina fueren preparadas no reciviran moho, ni otra mala calidad, y las presserua
detodolodicho.Y quedan los tales vassos preseruados de los dichos acidentes...34.

Recordemos que, en el capitulo 1, también habia detallado el momento preciso para
preparar el vidrio con el cual se elaboraran esos vassos:

... conuiene sea el vidrio bien repartido, vniforme en todo el circulo de los vasos,
que no tengan mas en vna parte que en otra, y que sea el vidro bien fino, y no tega
vexigas ni piedras: sino que sea elmas liso q pudiere fer... Que se labre siempre que
ayan precedido fiestas. Porque yo sepre acosstumbro aguardar hazer los vidros
pasadas las pasquas: porque el vidro se afina mas y sale mas lisso. Y quando labro
los dichos vidros... .

Mientras que el sequndo capitulo, “de las formas y tragas que deuen tener los vasos desta
arte~, habia referido la forma “espirituosa» que debian asumir los objetos de vidrio
que contendran no sélo al vino, sino también aguas y aceites:

... emos referido que vnas cosas se eleuan mas que otras, y son mas espirituosas;
conuiene que para las tales los vassos sean prolongados en forma d pirdmides
anchos y esfericos del suelo, yangostos dela boca... Y estas tales vasijas sirben para
destilar Vino solo y compuesto, y para agua de Canela, y de Anis, y de Hinojo, y
azeyte de Romero, y asi mismo para azeyte de Hinojo, y de Anis, y de Clauos, y de
Macias, y de Nueces moscadas, y de Canela, y de todas semillas calietes, las que
dan su azeyte por destilacio,... 86,

Por ultimo, este asunto puntual lo retoma en el capitulo II “De la cavsa por qve se dife-
rencian los vasos en esta arte”>’ y en el capitulo 111, “Las calidades qve deue tener el vidro,
para hazer los dichos vasos”>®, ambos del libro II.

Este minucioso cuidado que de Santiago tiene, al describir aqui y alla sus labores
previas tendientes a preparar los vidros, vassos y vasijas que contendran la prepara-
cién obtenida desde el vino destilado, asi como también el momento preciso en que
debera previamente trabajarse el vidrio, son otros indicadores de su filiacién cultural
al contexto preciso que venimos sefialando.

Si en su Liber de arte distillandi de simplicibus (Estrasburgo, 1500), Brunschwig ya
habia descrito cdmo construir herramientas para efectuar esas practicas destilatorias
(hornos, alambiques, condensadores)”89; el mencionado Conrad Gesner, en su De
Remediis Secretis, también indicé que las vasijas de las practicas alquimicas debian
ser manufacturadas por los propios alquimistas. Asimismo, el alquimista paracel-
siano Gerard Dorn (1530-1584), subrayo: “Nuestros recipientes deben ser de tal forma
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que la materia pueda ser influenciada por los cuerpos celestes. Porque las influencias celestes
invisibles y las impresiones de las estrellas son necesarias al trabajo.”°,

De todas formas, las representaciones y practicas alquimicas con fines curativos que
emergen en el Arte Separatoria son mas complejas, pues, adquieren significado al
integrarse también con representaciones astroldgicas. Y esta cuestién no puede ser
perdida de vista tampoco para alcanzar un andlisis histérico cultural riguroso sobre
sus palabras y labores.

¢Qué relacion se establece entre Arte Separatoriay astrologia en las practicas y repre-
sentaciones de Diego de Santiago?

Al respecto, en primer lugar debe sefialarse una particularidad del horizonte de sig-
nificados del periodo temprano moderno. Sucede que alquimia y astrologia eran
disciplinas distintas en la Edad Media -cada una contaba con sus respectivos métodos
y objetivos- y hasta algunos alquimistas desacreditaban la astrologia y/o la atacaban;
pero, a partir del Renacimiento quedaron integradas en la “magia neoplaténica» de
Ficino y ampliada por sus seguidores®® -por caso, elixiry quintaessencia aparecen en
su De vita colelitus comparanda (1489) vinculados al concepto de spiritus®®, y esa repre-
sentacion fue también enfatizada por su amigo el alquimista Giovanni Augurelli (1456-
¢. 1524) en su Ariminensis chrysopoeiae libri IIT-1518; 1° edicidn, 15153,

Si bien de Santiago no cita a Ficino ni a Augurelli (aunque sabemos que ambos textos
circulaban en Espafa, pues un ejemplar de Chrysopoeiae de la edicién de 1557 se
encontraba en la hiblioteca de Felipe 11°4, mientras que Juan de Herrera poseia un
“De vita” en su coleccién??), hallamos, en primer lugar, que su Arte coincide con ese
escenario, pues vincula astrologia y alquimia.

En el capitulo 17 del Libro I, alude a pricticas y representaciones astroldgicas y alqui-
micas y, cuando sefiala las correspondencias entre planetas y metales, dice:

... notorio es a las personas que leen la ciencia de la astrologia y al comun auerlo
oydo de tales personas que los metales so subgetos a los siete planetas el Oro a el
Sol, yla Plata a la Luna, y el cobre a venus, y el Plomo a Saturno, y el yerro a Marte,
y el Estafio a Jupiter. Y como todas las cosas caminen a su esfera segun via natural,
vemos que dando con Marte en las piedras embia el fruto q dellas saca, que son las
centellas a lo alto donde esta su esfera, y por el consiguiente al contrario que si
damos con la Piedra en el envia la piedra las centellas abajo por estar su esfera en
la Tierra....9%

Ahora, en segundo término, otra precisién histérica es importante. Pues si de Santiago
relacionaba astrologia y alquimia, lo hacia ademas especificamente con la cura de
enfermedades:

... cOnuiene siempre vsar de las cosas celestes y djar las terrestres pues vemos q en
las celestes esta la perficto d todas las cossas, y q desbaja las ynfluencias q da fer
atodas las cosas y ansi vemos q las enfermedads tiene subjetos a los dichos cuerpos,
durdte el tiepo q ellas asisten en las tales partes... %7

Y este vinculo entre medicina, alquimia y astrologia era una representacién basicamen-
te de matriz paracélsica, que habia dado origen a un término nuevo en el esoterismo
occidental de la segunda mitad del siglo XVI: chymiatria.

En el séptimo libro de su Archidoxis Mdgica - De Sigillis Planetarum (publicado c. 1570)-,
Paracelso habia escrito: “Nadie puede negar que las estrellas superiores y las influencias
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del cielo tienen gran importancia en los asuntos humanos... esto es lo mds importante: saber
que los siete planetas no tienen fuerza mds poderosa que cuando los poseen sus propios meta-
les.”?® Este texto y la mayor parte de sus otros tratados comenzaron a circular mucho
mas por Europa occidental desde las décadas de 1560-1570, cuando sus seguidores
germanos comenzaron a publicarlos. Si el ya mencionado alquimista Gerard Dorn
afiadid algunos tratados paracelsistas a sus textos (el Archidoxis mdgica se publicd con
su Medicina coelestis sive de signis Zodiaci et mysteriis eorum-1570); el climax se alcanzd
en la década de 1590, cuando aparecid la monumental edicién de 4800 péginas de
textos paracélsicos efectuada por Johann Huser con el titulo Biicher und Schrifften.

Por ende, podemos todavia contextualizar mejor a nuestro agente y a su texto. La
alquimia y la astrologia se integraban con la medicina en el Arte Separatoria en un
universo de sentido especifico y particular, no tan relacionado con el neoplaténico
de principios del siglo XVI, pero si sin duda vinculado al paracelsismo de la segunda
mitad de esa misma centuria; es decir, un horizonte cultural diferente al que otorgaba
significados a la alquimia del periodo europeo tardo-medieval.

Los “hijos del Arte”

Ahora, un altimo aspecto queremos subrayar. Pues Diego de Santiago si se vincula
con la tradicién esotérica occidental, tanto del periodo tardo medieval como el del
temprano-moderno, cuando hace referencia a las dificultades, persecuciones, criticas,
debates y cuestionamientos que ha sufrido su Arze y cuando, frente a ese universo de
sentidos, construye su apologia para defenderlo. Expresa nuestro agente:

... y porque losq ignoran a este arte no nos murmure: ni quieran sustentar sus
errores contra la verdad, la qual no puede ser conuencida, aunque muchas vezes
sucede ser con paision e ignorancia ser perseguida, como ami me a sucedido muchas
vezes, y por la persecucion traerme a termino de querer dexar lo bueno, y seguir lo
malo; y viendo que salia de la luz, y q etraua e las tinieblas, perseuere en sustetar
laverdad: elo qual e gastado un mediano caudal, para defederme de los ignorantes
della: aunque en alguno se entendio ser malicia, y no ignorancia. Auemos dicho
esto, porque los hijos del Arte, sean costantes enella, porque an de ser perseguidos,
como lo an sido nuestrosantepasados: y todo esto se puede lleuar con muchas
vetajas, porque por ella conocemos los que caminan en la verdad, y los q van fuera
dellaen as cosas naturales, y conesta felicidad passamos nro viage con muy grandes
ventajas de los que nos persiguen y assi conuiene que se animen los q entraren en
nuestra arte, porque verdaderamete es el camino mas cierto y mas verdadero para
saber lo que ay en la naturaleza de los que oy se saben: y el mas satisfaze, y menos
cansa el entendimiento, porque yo, a veinte afios que camino por el, y me parece
no auer andado ci:n parres una, y en esso poco e visto tantas cosas, y tan dignas de
ser sabidas... Ea los estudiosos y desseosos de saber la verdad entraos eneste
piélago, que en el hallareys todo lo q buscays....”°.

Si el proceso de traduccién de textos al latin en occidente comenzd en los siglos XII-
XIII, los antecedentes del contexto histérico contra el Arze pueden rastrearse ya a
comienzos del siglo XIV.

El Papa Juan XXII, en 1317, condend la actividad alquimica por medio del decreto
Spondent quas non exhibent (“Prometen lo que no pueden producir...”). En 1326/27, aunque
la bula del mismo Papa, Super illius specula, condenaba préicticas méagicas pero no
incluia explicitamente la alquimia, la Orden Franciscana la incluy6 —con la magia- en
la lista de practicas ilicitas prohibidas para sus miembros. Por su parte, si la Orden
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Planetarum en PARACELSUS,
Operum Medico-Chimicorum sive
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I, capitulo 29: 64vta-66).
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Dominica venia condenando estudiar, ensefiar o practicar la alquimia entre los suyos
desde el siglo anterior en forma reiterada (1272, 1287, 1289) y continud en el XIV
(1323, 1378); la Orden Cisterciense también la prohibié en 1317. En este horizonte, a
fines del siglo, el inquisidor Nicolas Eymeric en su Contra alchymistas (1396) tildo a
los alquimistas de charlatanes, afirmando que en el supuesto en que se obtuviera
alguna clase de transmutacion de sustancias, ello se debia a la ayuda demoniaca. A
estas vias de prohibicion e impugnacién antialquimica proveniente del poder religioso
se afiaden las persecuciones impulsadas por los poderes reales. En 1403, un Estatuzo
en Inglaterra establecid: “Se ordena y establece, que de aqui en adelante nadie se dedicard
amultiplicar el Oro o la Plata, ni se ejercitard en el Arte de la Multiplicacion; y si alguno hace
tal y tiene esa tacha, incurrird en el delito de feloniar*°°. En 1419, el alquimista inglés
William Morton permaneci6 apresado -breve tiempo- en la carcel de Colchester, tras
haber sido encontrado culpable de haber engafiado a la Condesa de Hereford, por
afirmarle que, a cambio de su mecenazgo, podia fabricar un elixir, en forma de polvo

de color rojo para convertir el bronce, cobre o latén en oro'°*,

Paralelamente, en la literatura también se construian discursos antialquimicos.
Recordemos un solo ejemplo: Geoffrey Chaucer (1343-1400), en su Canterbury Tales
(circa 1390), satirizd la alquimia en su The Canon’s Yeomans Tale.

A este contexto no escapa, por supuesto, la peninsula ibérica. Si observamos la
literatura, en su célebre El conde Lucanor (1330-1335), encontramos que, en el capitulo
“De lo que contesgio a un rey con un omne que dixo quel faria alquimia», su autor (Don
Juan Manuel -Principe de Villena) relataba coémo se habia estafado al Monarca con
falsas promesas alquimicas. En materia de persecuciones, hallamos que, en 1400,
el rey Martin de Aragén dispuso apresar al alquimista francés Jaume Lustrach
(quien habia sido contratado por su antecesor, su hermano Juan I en 1395 para
obtener la tan ansiada transmutacién del metal en oro'°?), quien sin embargo fue
protegido por la reina. Destino cruel tuvo, a fin del siglo XV, el alquimista Fernando
de Alarcén, que habia trabajado para el Arzobispo de Toledo, Alonso Carrillo de
Acufia (1412-1482), y que fue decapitado c. 1479-1480 en la plaza toledana de
Zocodover, tras involucrarse activamente en los conflictos politicos de su mecenas.
Respecto de las polémicas antialquimicas, recordemos paralelamente que, el Obispo
de Avila, Alonso Tostado (c. 1400-1455), en unos pasajes de su extenso comentario
al Exodo, titulado Commentaria in primam partem exodi, in Eccam vobis quis sacris
litteris (Venecia, 1528), sefiald que era imposible que los alquimistas pudieran efec-
tuar sus alegadas trasmutaciones.

Y si ingresamos al periodo temprano-moderno en el que vive Diego de Santiago,
comprobamos que el contexto europeo occidental anti-alquimico continta (no sélo
en las areas catdlicas, sino también en las protestantes).

Someramente sefialemos algunos casos de una larga lista de ejemplos. Ya entre
fines del siglo XV y comienzo del XVI, Leonardo Da Vinci (1452-1519) fue uno de
los que primero se expresé severamente critico del Arze, asociando la nigromancia
con la alquimia (su “hermana~) en la “mentira»'°3. De Paracelso, ya varios afios
después de su muerte, hacia 1561, se le describia como “.. un hombre malvado y un
mago, [que] se comunicaba con los demonios»*®4. Una década maés tarde, en 1571, el
teblogo suizo y médico de la Universidad de Heildelberg, Thomas Erastus (1524-
1583), atacaba también a Paracelso y la validez de la transmutacién alquimica, til-
dandola de sacrilega y demoniaca'®. Mientras los debates a favor y en contra de
Paracelso y del paracelsismo escalaban en toda Europa Occidental'®®, desde las
ultimas décadas del siglo XVI, los predicadores puritanos en Inglaterra consideraban
tan diabdlica la transmutacién alquimica que la tildaban de fraude'?. Al mismo
tiempo, en 1574, el alquimista Phillip Sémmering, que venia actuando en la corte
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del conde Julius de Braunschweig-Wolfenbiittel desde 1571, fue enjuiciado al acu-
sarsele de defraudar las arcas monetarias de su mecenas, adulterio, asesinato, robo,
intento de envenenamiento de la duquesa, hechiceria, uso de filtros amatorios -que
inclufan una férmula para hacerse invisible- e inventar un asistente alquimista
imaginario (fue torturado y ejecutado en 1575)'%.

De este marco antialquimico temprano-moderno, tampoco estaba exenta Espaiia.

Mientras el Indice publicado en 1583-1584 de Gaspar de Quiroga (1499-1593) prohibi6
a Paracelso (se expurgd Chirurgia minor—Basilea 1570- y se desautorizd Chirurgia
Magna —Estrasburgo, 1573); en noviembre de 1588, el te6logo aragonés Doctor
Monreal, denuncié a las autoridades de Zaragoza la circulacién de un ejemplar del
De secretis libri XVIII de Johann Jacob Wecker (1528-1586)'%, expresandose con los
siguientes términos: “... he notado ruin doctrina, porque la mayor parte de el es de arte magica
yentodo el discurso de el hay pedazos de libros prohibidos... que entre otros son Juan Bautista
Porta, que describio De magia natural, Geronimo Cardano, Alberto Magno, Cornelio Agripa...
Ramon Lulio, Melacton y otros de los prohibidos en el catalogo**°. Asimismo, recordemos
que, paralelamente, entre 1593 y 1596, el alquimista fray Juan de Santa Ana, por sus
actividades alquimicas en el monasterio de Santa Engracia de Zaragoza, fue sometido
a proceso acusado de acufiar moneda falsa y encarcelado durante cuatro afios''’.
Para mayor ilustracidn, subrayemos que este escenario contra la alquimia continué
aun después de que Diego de Santiago escribiera su Arte Separatoria. Sinos extende-
mos a los quince afios siguientes a 1598, mencionemos brevemente que, en 1603, el
jesuita Benito Pereiro (1535-1610), en su Adversus fallaces et superstitiosas artes, id est,
de Magia, de observatione somniorum et de divinatione astroldgica, enfatizé que la practica
alquimica era un arte no sélo indtil sino hasta pernicioso para la repiblica. Al mismo
tiempo, el alquimista germano —educado en Flandes- Giraldo de Paris, fue condenado
por la Inquisicidn en 1603 a estar recluido en un convento por un afio —aunque a los
tres meses fue liberado-; mientras que el alquimista riojano Diego Alfonso de Medrano
fue, en 1611, azotado, obligado a pagar 30.000 maravedies para gastos del Santo Oficio
y recluido en un monasterio u hospital. En 1609, el tedlogo jesuita Juan de Pineda
(1558-1637) atacé la practica de la alquimia cuando abordé los tratados alquimicos
atribuidos al Rey Salomén en su Ad suos in Salomonem commentarios Solomon praevius,
id est, De rebus salamonis regis, libri octo.

En sintesis, al momento en que nuestro agente cultural elabora y construye su discurso
sobre su Arte, dentro y fuera de Espafia hay un clima antialquimico que se traduce
en impugnaciones, criticas, prohibiciones, persecuciones y encarcelamientos de los
alquimistas, antes, durante y después de 1598.

Ahora bien. La mencidn a los “hijos del Arte» implica asimismo, como adelantamos,
la intencién de Diego de Santiago de filiarse a una serie de agentes culturales prece-
dentes, con el fin de legitimar su labor alquimica frente a objetores y perseguidores.
En este sentido, su tictica se hermana con la desplegada por otros alquimistas de
su época.

Por caso, allende a los Alpes, su contemporaneo el alquimista paracelsista francés y
médico de Enrique IV, Joseph Du Chesne (1546-1609), en su Ad Veritatem Hermetice
Medicine ex Hippocratis veterumque decretis ac Therapeusi... (1604) menciond entre otros
a Llull y Rupescissa: “Huiusmodi interpretes fuerunt Lullus, Rogerius Baccho, Riplaeus,
Rupecissa, Cristophorus Parisiensis, ac plerique alij magni nominis ac celeberrimi Medici e
Philosophi»*'*. En la propia Espafia, el alquimista bolofiés Leonardo Fioravanti (1517-
1588?), durante su estadia en la corte de Felipe II entre 1576 y 1577, fue sometido a
proceso acusado de, entre otros cargos, practicar la medicina sin autorizacién y darle
muerte a uno de los servidores de la corte con sus practicas médico-alquimicas.
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108. Para un andlisis del caso
¢fr. NUMMEDAL (2007: 2-4).

109. Reiteremos que la men-

cion a “Vbequero” de Diego de
Santiago en su Arte Separatoria,
pareceria estar haciendo alusién

a este célebre alquimista-médico
germano, Johann Jacob Wecker,
quien publicé su Antidotarium
speciale et generale... nunc primum...
congestum en Basilea (1581-1585).

110. Archivo Histdrico
Nacional de Espafia (AHN),
Ing., Lib. 966, h. 254 1.

111. Proceso contra fray Juan de
Santa Ana (Zaragoza, 1593-1596),
Archivo Diocesano de Zaragoza,
S/C, vol. |, fol. 264r. Se efectud
un andlisis de este caso: Cfr.
TAUSIET (2011: 319-348).

112. DU CHESNE (Paris,
1604), fol. [a.v]r.
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Cfr. EAMON (2000: 3-30, 21-30).
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116. LOPEZ PINERO (1976).
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E., “Santiago, Diego de”)

118. TEIXIDO GOMEZ y FERRERA
ESCUDERO (1998: 35).

119. Ibid., 38.

120. TEIXIDO GOMEZ

(1999: 227-245, 236).

121. PORTELA MARCO (1993:
209-241, 228-229). Vale precisar
que, antes del texto fundacional
de Lopez Pifieiro, se publicé un
libro sobre De Santiago asocian-
doselo también con la historia
de la ciencia en Espana (cfr.
CABALLERO VILLALDEA, 1948).
122. SANCHEZ RON

(1993: 3972, 58).

123. Para este problema puntual,
un excelente resumen —relati-
vamente reciente- de los ejes
del debate puede encontrar-

se en NAVARRO BROTONS,
EAMON (2007: 27-38).

124. LOPEZ PEREZ, REY BUENO

(2002-2007: 151-180, 156).

125. LOPEZ PEREZ
(2001: 117-161, 143).

126. ESTEVA DE SAGRERA
(2001: 261-279, 265y 273).

Fioravanti reivindicé sus précticas y representaciones, citando la autoridad de Lull,
Arnau de Villanova, Paracelso y Philip Ulstad''3.

Por ende, el significado del Arze—y mas en general, de la alquimia y/o la chymica-, no
era univoco. Durante los siglos que van desde la baja edad media hasta la temprano-
modernidad, seria mejor concebirlo como un lugar de pugna cultural por su signifi-
cado, donde su sentido cambia en funcién del discurso que las califica o descalifica
desde cada marco de produccion discursiva particular.

Sien el siglo XVI, existia pues una lucha de representaciones entre quienes elaboraban
discursos -y practicas- contra el Arze y quienes lo defendian, ¢acaso no adquiere
entonces sentido la expresion de nuestro agente que dio inicio a nuestro trabajo?: “...
nuestro arte separatoria: la qual entedieron muy bié Arnaldo de Villanoua y Raymundo Lulio
9 Theophrasto Paracelso, y Vbequero, y Ioannes de Rupecissa y otros muchos...”* 4,

Conclusiones y aperturas

Aunque en su -hoy clasico- Historia de la Alquimia en Espaiia Garcia Font dedicé espe-
cificamente uno de sus capitulos a la “Alquimia en la época de Felipe II” pero no
analizé a Diego de Santiago''®; otros historiadores espafioles de la historia de la
ciencia en Espafia si abordaron a nuestro agente cultural, calificindolo de manera
diversa pero en un mismo marco de interpretacién (basado en el enfoque de uno de
sus maximos referentes, que habia definido las practicas alquimicas y otras afines
como constitutivas de la “subcultura cientifica académica»)**®. Asi, juzgaron a de
Santiago como “...francamente moderno» y a su Arte Separatoria como “...el libro espafiol
mds destacado en materia quimica en el siglo XVI»''7; también se lo tild6 como “..,para su
época, un cientifico moderno»**8 y como un “..."buen cientifico”"(que) utiliza mutatis mutandis
el método experimental?**® dado que en “...muchos aspectos (su)...actitud cientifica... (era)
eminentemente moderna»**°. Se afirmé asimismo que su Arte Separatoria era “..la obra
quimica de mayor envergadura de la Espasia del siglo XVI.. uno de los alegatos mds firmes en
favorde la ciencia moderna de toda la literatura cientifica espaniola»**' y que integraba “un
capitulo de la historia de la quimica hispana»*?*,

En la actualidad, una nueva generacién emergente de historiadores de la farmacia,
la medicina y la ciencia en Espafa plantea debates, matices y toma distancia de la
vision clasica anterior, aunque sigue sosteniendo la necesidad de pensar -y relacionar-
al caso espafiol en relacién a la llamada “Revolucién Cientifica» del siglo XVII**3.
Pero respecto especificamente de nuestro agente, en gran parte advertimos que se
mantiene la antigua interpretacién. Fue mencionado que de Santiago explicd sus
practicas “desde la vertiente de un quimico»'**; se lo considerd, aunque no stricto sensu,
como un espagirista, en el sentido que, al ser un médico que se dedicaba a la alquimia,
se diferenciaba parcialmente de los alquimistas tradicionales'?’; y hasta se lo inter-
preté como un destilador “...sin ningin atisbo de esoterismo» y como “...un renovador
enemigo de la tradicion, partidario de la observacion de la naturaleza y sequidor de Ramén
Liull, Arnau de Vilanova y Paracelson*?°.

Discrepamos con esa asociacién y/o asimilacién de Diego de Santiago y de su Arte
Separatoria con las llamadas “quimica~ o “ciencia moderna” y proponemos una inter-
pretacion alternativa desde la historia del esoterismo.

En primer lugar, porque, sin perjuicio del anacronismo evidente en el uso de categorias
que no corresponden al periodo histérico vinculado a la Espaiia del Siglo de Oro
(“quimica~, “quimico~, “cientifico moderno~); sefialemos que, utilizando esos términos,
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no se atienden los sefialamientos que los propios historiadores de la ciencia fuera de
Espafia han enfatizado una y otra vez (es decir, y por ejemplo, en la complejidad de
la relacion entre “magia” y “ciencia” moderna entre los siglos XV-XVII -y en la por
ende necesidad de abordar el tema sin prejuicios'??). Paralelamente, porque cons-
truyen esos enfoques sin recordar que ha sido la mirada tradicional de la historia de
la ciencia la que calificd a la alquimia como pre-ciencia o pseudo-ciencia que debia ser
descartada del analisis histérico, entendiéndola como una tradicién monolitica que
no habia influido o contribuido -0 que habia sido un obsticulo-, para la Revolucién
Cientifica del siglo XVII (y que entonces era distinguible de la quimica —en objetivos,
précticas y practicantes-)-; enfoque que, hoy dia, esta superado siguiendo a los espe-
cialistas europeos fuera de Espafia*?® (que no sélo la promueven como objeto de
estudio legitimo'®?, sino que reiteradamente exigen que la historia de la alquimia sea
definitivamente aceptada en el drea académica de la historia de la ciencia'3°, desple-
gando numerosos y muy interesantes debates)'3’.

Ahora bien. mas alla de esas precisiones y debates ajenos a nuestro campo, desde la
historia del esoterismo debemos recordar que se enfatiza actualmente que las practicas
y representaciones alquimicas son no sélo integrantes de las tradiciones esotéricas
occidentales (y que mas que hablar de alquimia deberia hablarse de “alquimias” para
establecer diferencias observables a lo largo de la historia), sino también que even-
tualmente estas alquimias tuvieron vinculacion sin duda con el desarrollo de la llamada
“ciencia moderna~*32. Pero, si en la actualidad desde la historia del esoterismo estudiar
la relacién de la “alquimia” con la “ciencia moderna~” no se desdefa; también se ha
subrayado tltimamente la necesidad de superar al antiguo paradigma que Frances
Yates difundi6 a mediados del siglo pasado (cuando vinculd a los magus renacentistas
de la “Tradicién Hermética” con la “Revolucién Cientifica” en su Giordano Bruno and
the Hermetic Tradition -1964), y atender mejor la complejidad intrinseca de las tradi-
ciones esotéricas -mas alld de su adscripcién a corrientes progresistas o moderniza-
doras que la vincularian o no con la ciencia moderna'33,

Bajo estas coordenadas precisas de interpretacién, hallamos que para Diego de
Santiago sus practicas y representaciones adquirian un sentido que iba mucho mas
alla de lo alquimico-destilatorio, o lo medicinal, o lo astrolégico. A partir de sus
palabras y labores, entendemos que el “Arte separatoriar, junto a la destilacién, la
quinta esencia, los espiritus del vino, 1a cura de enfermedades, el preparado minucioso
de vidriosy vassos y la astrologia se integraban, por un lado, con un horizonte cultural
de significados cristianizado, neoplaténico y, sobre todo, paracelsiano -coherente
con las caracteristicas especificas de la alquimia de la segunda mitad del siglo XVI-;
por otro, pero paralelamente, convergian discursivamente en su texto para defender
y legitimar, en el marco antialquimico imperante dentro y fuera de Espaiia, a las
practicas y representaciones de los “hijos del Arte.

Asi, el Arte Separatoriay modo de apartartodos los licores, que se sacan por via de destilacion:
para que las medicinas obren con mayor virtud y presteza de Diego de Santiago, es otra
buena via de ingreso para abordar al esoterismo espafiol temprano-moderno; para
recuperar el lugar central de Espaifia en relacion a la historia del esoterismo occiden-
tal y, sobre todo, para continuar instalando a las corrientes esotéricas espafiolas del
siglo XVI en la necesaria centralidad de los estudios académicos sobre el llamado
western esotericism.

Fecha de recepcidon: Agosto 2015. Fecha de aceptacién: Octubre 2015.
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127. Yaen la década de 1990
encontramos totalmente desarro-
llada esta perspectiva. Paolo Rossi
lo expresé claramente: “Magia y
ciencia constituyen, en los umbrales
de la modernidad, una marana dificil
de desenredar. La imagen, de origen
ilustrado y positivista, de una marcha
triunfal del saber cientifico a través
de las tinieblas y las supersticiones
de la magia parece hoy dia definiti-
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(continta en pagina 97)

128. NEWMAN (2011: 313-
321); PRINCIPE, NEWMAN
(2006: 385-431).

129. PRINCIPE (2011: 305-312).
130. Cfr. MORAN (2011: 300-304).
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(2001: 5-37).
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&3 Notas

5

El listado completo es: “Horatius Augenius, epistolae medicinae, secreta alquimia diui
tome, en 2 reales, Fernelio opera omnia, 154r: tratado de yerbas y piedra Teofrasto, Agricola
de suterraneis, Bartthelemy Faye, de los endemoniados, Victor Trincavellius, epistolae de con-
silia medicinalia, Porta, fisionomia y de yerbas, Firmicua de astrologia. Juan de Carmona de
peste y astrologia, Margarita novella, libro de alquimia compuesto por Bono Lamborod el aro
de 1538 20 rs (156r), 156v: Teofrasto de plantas. 157v: Secretos de evonimus, en latin en real y
medio, Peres de bargas de re metalica. 158r: alberto magno de metales y minerales, don alejo
piamontes en romance. 158v: lemnio de astrologia, lulio de cabalistica, cirugia de Ambroise
Paré. 159r: los secretos de Leonardo Fierabante. en ytaliano, los secretos de Fallopio. 159v: leo-
nardo fucsio ystoria de las plantas. 161r: el espejo de astrologia judiciaria de francisco juntino:
8 rs., marsilio ficino de triplici vita, historia natural de indias de acosta. 162r: jardin de flores
curiosas de torquemada, en romance y 3 rs. Leonardo Fiorabante, Espejo de ciencia vnibersal.
En ytaliano, en 3 rales. 162v: Geronimo rucelli, Matiolo sobre Dioscorides, epistolas medicinales
de manardus, massa y otros, domingo banez de generacione et corricciones. 163r: agricola de
re metalica 12 rs, la practica medicinal de paracelso en latin, plantas de fusiio, 164r: poligrafia
de juan tritemio sr, lulio de alquimia en 3 reales. 165r: coelum filosoforum Phelipe Vstadi en 2 rs.
, secretos ragionales de Fierabante en ytaliano, santes de ardoinis de benenis en 2 rales. 165v:
Theofastri Paraselsi Medicini compendium, Reymundo Lullio de secretis naturae, latin, Juanes
Pici cabalistarum dosmata, Reymundi Luli testamentum, latine en 2 r., 166r: Andreas Bacius
de benenis, 167r: La fisica de Fierabante, en ytaliano, Fragoso de las cosas aromaticas que se
traen de las indias . . . Jouberto de los errores de la medicina en frances. 168r: musa de jarabes,
Celum philosophorum en latin en 2 rs.”. Cfr. Registro de Luis de Padilla, vecino de Sevilla que
tiene cargado en la nao la Trinidad, para dar en el puerto de San Juan de Ulua a Martin de
Ibarra y en su ausencia a Francisco de Lara. AGI, Contratacidn, 1135, 153r-169v, Sevilla, 1603.
(En pdgina 80.)

Desde entonces, hemos dirigido los proyectos de investigacion PRI 2010-2012 “Esoterismo,
polémicas antimdgicas, apologias mdgicas y poder (Espana, siglos XV-XVI)” y PRI. 2012-2014
“Esoterismo y politica en la Espana de Carlos V'y Felipe Il (siglo XVI)” (ambos, en la Facultad
de Filosofia y Letras, Universidad de Buenos Aires, Argentina), en cuyo marco, ya publi-
camos: BUBELLO, |. P., “Esoterismo y politica de Felipe Il en la Espafia del Siglo de Oro.
-Reinterpretando al circulo esotérico filipino en El Escorial: Juan de Herrera, Giovanni
Vicenzo Forte, Diego de Santiago, Richard Stanihurst-”, Veredas da Histéria, lll, 2, 2010
(ISSN: 1982-4238 —revista electrénica); BUBELLO (2011: 231-241); BUBELLO (2012: 1-24);
BUBELLO (2013: 169-179). (En pdgina 81.)

Nos remitimos a la conceptualizacién propuesta por Faivre hace casi tres décadas, enten-
diendo al esoterismo como un conjunto de tradiciones histdricas en occidente que, aunque
con multiples matices, tienen un “aire de familia”, que abarcan desde el siglo XVI hasta
nuestros dias —aunque sus fuentes se pueden rastrear hasta el mundo greco-romano-,
y que estdn caracterizadas por una representacién basada en la intima vinculacién ana-
I6gica de todas las partes de un cosmos que es representado como vivo; donde operan
los principios de correspondencia y de naturaleza viva, aplicables a partir del intento de
vincular al mundo con el mds alld; la practica de la mediacién en la relacién hombre/uni-
verso; y el objetivo de la bisqueda de la experiencia de transmutacién (transformacién) del
mundo (cfr. FAIVRE, A., Accés de I'ésotérisme occidental. Gallimard, Paris, 1986, pp. 13-42).
No desconocemos los intensos debates en torno al concepto de esoterismo, sus alcances
y limites, que han jalonado los ultimos veinte afios y a los que remitimos (Cfr.: FAIVRE
y VOSS, 1995: 48-77; HANEGRAAFF, 1999: 3-21; HANEGRAAFF, 2001: 5-37; VERSLUIS,
2002: 1-15; VERSLUIS, 2003: 27-40; HANEGRAAFF, 2005: 225-254; STUCKRAD, 2005: 7-97;
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FAIVRE, 2006: 205-214; ZOCCATELLI, 2006: 222-234; PASI, 2008: 205-228; GRANHOLM,
2008: 50-67; HANEGRAAFF, 2012: 113-129; BOGDAN & DJURDJEVIC, 2013: 1-15; HAMMER,
2013: 241-251; HANEGRAAFF, 2013: 1-24; HANEGRAAFF, 2013: 252-273; PASI, 2013: 201-212;
ASPREM, 2014: 3-33). (En pdgina 81.)

Aunque técnicas similares ya circulaban en el mundo greco-romano, debemos extremar la
cautela si ampliamos la mirada a horizontes culturales mas antiguos para no homologar lo
que debe minuciosamente analizarse en lo particular desde el punto de vista histdrico. Por
caso, como Plinio ya menciona la destilacion (HN 14, 6, 62-63) y existe evidencia histérica
que da cuenta que, en Roma, el destilar vino pudo haber surgido ya entre el siglola. C.y
el 1 d. C. -lo cual motivé estudios hoy clasicos sobre el tema (cfr. BUTLER & NEEDHAM,
1980: 69-76; WILSON, 1984: 101-219)-, algunos historiadores de la ciencia han propuesto
la continuidad de esa técnica en la larga duracién, al menos, desde Mesopotamia y el Anti-
guo Egipto hasta Grecia-Roma y el mundo tardo-antiguo (cfr. KEYSER, 1990: 353-378). En el
mismo sentido amplio de interpretacién, algunos historiadores de la ciencia y la farmacia en
Espafia han analizado el tema de la Alquimia, afirmando: “La alquimia, pese a sus aspectos
simbdlicos y espirituales, a su ausencia de sistematizacién, fue la ciencia paradigmdtica, en el
campo que ahora llamariamos quimico, desde los albores de la Humanidad hasta la llustracion”
(Gfr. PUERTO SARMIENTO, )., “Alquimistas, destiladores y simplistas en la corte de Felipe
II” en J. Puerto, M. E. Alegre, M. Rey Bueno, M. Lépez (coords.), op. cit., 350). Por supuesto,
desde la historia cultural no vinculamos histéricamente a nuestro agente de fin del siglo XVI
con esos horizontes culturales lejanos, politeistas y no cristianos —-menos, con los tiempos
prehistdricos. Y, aunque, en principio, metodoldgicamente si podriamos establecer en todo
caso la apropiacion de algunas practicas destilatorias del periodo clasico -o tardo-antiguo-
en la temprana-modernidad (y de ser asi, habria que observar los cambios de significado y
sentido que eventualmente hubieran ocurrido) por cuanto sabemos los modernistas que
desde fines del siglo XVI se produjo el fenémeno cultural que algunos han definido como
“Redescubrimiento de los Antiguos”; de todas formas de Santiago no cita en su Arte ninguna
autoridad o tratado de aquellos horizontes precedentes. (En pdgina 86.)

127 Yaen la década de 1990 encontramos totalmente desarrollada esta perspectiva. Paolo

Rossi lo expresé claramente: “Magia y ciencia constituyen, en los umbrales de la modernidad,
una marana dificil de desenredar. La imagen, de origen ilustrado y positivista, de una marcha
triunfal del saber cientifico a través de las tinieblas y las supersticiones de la magia parece
hoy dia definitivamente superada.” (Cfr. ROSSI, P., El nacimiento de la ciencia moderna en
Europa. Critica, Barcelona, 1998, p. 36). Mientras que uno de los maximos especialistas
de la actualidad subrayé que: “Further important sources of the empiricism of the Scientific
Revolution were to be found in the magical tradition, and this influences can be seen at work in
a number of areas... A number of historians of science have refused to accept that something
which they see as so irrational could have had any impact whatsoever upon supremerly rational
pursuit of science. Their arguments seems to be based on mere prejudice, or on a failure to
understand the richness and complexity of magical tradition.” (Cfr. HENRY, J., The Scientific
Revolution and the Origins of Modern Science, (1997), Palgrave, Hong Kong, 2002, p. 54). Y sin
embargo, algunos historiadores espafioles mantienen todavia aquél anticuado enfoque.
Leemos, por caso: “Las obras renacentistas de magia se presentan como el fruto de una
extrana mezcolanza. Se encuentran en ellas pdginas de dptica, de mecdnica y de quimica.
Recetas terapéuticas, algunas basadas en los conocimientos populares, otras absolutamente
fantdsticas. Ensefianzas técnicas sobre la construccién de mdquinas y de juegos mecdnicos.
Codificaciones de escritura secreta. Recetas de cocina. Consejos para los pescadores, cazadores
y agricultores. Sugerencias relativas a la higiene, a las sustancias afrodisiacas, al sexo y la vida
sexual. Referencias a la filosofia cldsica o consejos para los prestigitadores” (a continuacién
se cita brevemente vida y obra de Cornelio Agripa, Girolamo Cardano, Giambattista della
Porta, John Dee y Giordano Bruno -sefialandose erréneamente respecto de este tltimo
que fue quemado vivo por la Inquisicién “veneciana” ). Cfr. PUERTO, J., La leyenda verde...
op. cit., pp. 304-305 y 305-307. (En pdgina 9s.)
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