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Mismidad y alteridad
en torno al poema de Parménides

ARNALDO RoOssI

Resumen: Ni Parménides en su poema ni otros filésofos griegos se
quedan sdlo con su experiencia de lo Mismo. Necesitan por eso retornar al mundo
manifestado donde lo Mismo y lo Otro se vinculan imprevisiblemente y donde no
reinan ni el puro azar ni la necesidad apodictica del clasico racionalismo moderno
sobre la Filosofia o sobre la Ciencia.

Palabras clave: lo Mismo, lo Otro, Indeterminacién, Azar, Determinismo.

Abstract: Neither Parmenides in his poem nor other Greek philosophers
remain only with their experience of the Same. So it is to them necessary to return
again to this world, where the Same and the Other make indeterminate links, but
where it do not reigns neither pure chance nor the apodictic necessity of classical
modern rationalism over Philosophy and over Science.

Key words: the Same, the Other, Indeterminacy, Chance, Determinism.
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Muchas soluciones se han intentado y seguirdn seguramente
intentandose para resolver la delicada cuestién del vinculo
entre los versos de Parménides consagrados a aArfeia (frg. 2a 8,49) y
los dedicados a §6&au (frg. 8, 50 a frg. 19), cuestion anticipada como es
sabido por los enigmaticos versos 28 a 32, frg. 1, del poema supérstite’.

Esmeradas investigaciones filoldgicas insisten en abordar el
problema. Sin intencién alguna de contradecirlas -benditas sean-
buscamos aqui aportar alguna luz desde otro angulo, concientes de
que el modelo a intentar en nuestro somero discurso, en lugar de
esclarecerlo puede contribuir a embrollar el problema otro poco. Sea
como sea, imposible esquivar la busqueda de vias transitables hacia la
delicada 6866 que propone el poema sublime.

1. Antes de enfrentarnos con dAffeta y su evanescente relaciéon con
86&au, el poema invita en su proemio, como sabemos, a un recorrido
iniciatico. Seamos claros, de iniciacion se trata, no de mysterio. Pues

! Seguimos sustancialmente el texto de D1eLs H. Y KRanz W,, indicando cuando nos
apartamos de él.
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Walter Otto ensefa que los dioses olimpicos, en sus encuentros con los
hombres, los consuelan no por lo que dan o prometen, sino s6lo por
su ser mismo. Para los antiguos griegos nada podia hacer al hombre
mads feliz, anade, que saber que los eternamente felices son, puesto que
saberlo es participar aqui y ahora, segtin lo humanamente posible, de
su beatitud espléndida®.

Sedistinguen asilos grandes olimpicos de los dioses de los mysterios,
como Démeter y Kore, mas ligados a las honduras sombrias de la tierra,
dioses que por haber sufrido en si el mismo dolor que los hombres,
pueden compartirlo con ellos, consolarlos desde mas cerca y también
otorgarles beatitud aqui, pero que s6lo en el mas alld terminara de
configurarse. Esto distingue ademads claramente a los dioses homéricos
del Khristés del Evangelio, que sufre, muere, resucita y concede también
El, para ir divinizando aqui a los hombres, participacion cultual en su
insondable sacrificio mystérico’.

Pero si de los olimpicos por excelencia nos consuela sélo el celeste
esplendor de lo que son, ;podriamos apartar de su vecindad al ser
del Eléata? Salvo que en la cuspide de esta su peculiar experiencia
revelatoria, las bellisimas y diversas formas de los olimpicos se han
desvanecido,aunque no sin dejarlo substancial de sufulgor concentrado
en una forma* tnica: ES. Pero a ES no podemos orarle ni reclamar otro
consuelo que pensar y decir su ensimismado fulgor, articulado por
cierto en el ritmico despliegue de los hexametros parmenideos.

2. El proemio no describe pues un itinerario mystérico. Aunque no
por eso deja de exigir una experiencia decididamente trasformadora,
filosofica aunque mistica también, si atinamos a desglosar este
término, venerable y manoseado, del originario ligamen que a
mysterio lo avecina.

De los pormenores del proemio ya en otra ocasiéon nos hemos
ocupado en detalle’. Desde el punto de vista aqui elegido sélo interesa
subrayar pues que se transita en él por tres etapas, nitidamente
distinguidas.

20110, W. E, p. 38.

? Cf. CasEL, ODo, esp. caps. 1y 2.

* Sobre la relacién entre ser y forma cf. Rosst, A. C. (1).

> Cf. Rosst, A. C. (2). En el afan por distinguir la experiencia parmenidea de la
mystérica, rehusamos alli considerarla mistica. Ahora lo consentimos, pero dando a
este término un contenido mas amplio.
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La primera (vs. 1-10) signada esta por la multiplicidad, la variacién,
la alternancia. Desprendiendo esforzadamente de la oscuridad, los
corceles -si se quiere, el afin que desde la intimidad humana sale
decididamente a la busqueda- permiten descubrir en la alteridad que
vertiginosamente recorren, fulgores repentinos de lo mismo. Signo de
ello: las solares doncellas que marcan el camino arrebatan de si cada
tanto el velo que las protege. Pero estas ocasionales fulguraciones de
mismidad solar van penetrando también en el lenguaje, adensan la
palabra misma del itinerante que las recibe.

La segunda etapa (vs. 11-21) obliga a una detencién total. Una
puerta espléndida y poderosa, de cierres cuidadosamente clausurados,
separa el camino de la nocturna alternancia, dejada atras, y el del dia sin
ocaso, que del otro lado de la puerta aguarda. Dike de multiples castigos
cuida celosamente que los que se hubieran aproximado, y aun siguen
demasiado comprometidos en la alteridad, no sigan adelante. Pero las
solares y divinas doncellas —tal vez la fulguracion pensativa, acrecentada
en la mente y la existencia del mistico-filésofo- con lenguaje purificado y
persuasivo consiguen que esa Justicia corra las hojas de potentes goznes,
y éstas dejen al abrir ydopa, libre espacio y comienzo de la mismidad
buscada. ;Pero de dénde podria sacar este lenguaje tanto poder de
convencimiento, sino de la mismidad espléndida que hasta cierto punto
lo habia alimentado en el itinerario precedente?

Franqueado asi el imponente obstaculo, en la tercera etapa (vs.
22-32) aguarda amistosamente al itinerante 0ed, la diosa de vision y
mente propicia cuyo epos revelatorio se concentrara por lo pronto en la
tautolégica sacralidad, donde “lo mismo y que en si mismo permanece
seguin si mismo estd®. Pero que sorprendentemente anticipa no va a
descuidar por eso las §6&ai, obviedades de mortales que, diseminadas
a través de todo, volveran a insumirnos en dimensiones de notoria
alteridad a las cuales, digamoslo de paso, nada genuinamente griego
puede renunciar.

Y como ya no es posible asimilar el itinerario someramente descripto
con un transito por misterios genuinos, ahora, cuando estamos a punto de
atisbar en el poema densidades de su solar tautologia, podemos sin riesgo
de confusion permitirnos evocar al heraldo que antes de las ceremonias
culminantes reclamaba en los mysterios griegos: ev¢npeite, decid sélo lo
favorable a lo que viene (o veneradlo en silencio), o a la solicitud quizas

¢ Ta0tdv Tév TaOT® Te pévov kal £avtd te ueitay, (frg. 8, 29).
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correspondiente en el mysterio cristiano”: &vw tag kapdiag, elevad los
corazones. Porque sélo si nuestro lenguaje y lo profundo de nuestra
existencia se colocan en una tesitura analoga, podremos convivir sin
equivocos la revelacion, misma, de la diosa al filosofo.

3. La via de 4AfBeia, propuesta en especial en el fragmento 8, sigue
como es obvio un método preciso y se desenvuelve en una légica
rigurosa. Desde la antigiiedad existieron por eso los que, como los
socraticos, prefirieron prolongar sobre todo su tesitura metddica o
quienes, como los sofistas, distendieron su logicicidad en las agudezas
de una dialéctica nominalista potente y dominadora®. Estos escollos
no cesaron de afectar a los intérpretes sucesivos, y seguiran por cierto
afectando, mientras no se tenga suficientemente en cuenta, cuando se
trata de entender dicha via, el sacro itinerario previo que el proemio
encarece con tanto detalle.

Sélo teniéndolo bien a la vista se podra decir y pensar adecuadamente
un pasaje como el que sigue —referido a ES, tinico camino practicable-,
con alguna pretension de recogerlo en su vibracion originaria (frg. 8, 2-6):

tavtn & €mi orjuat’ €aot

TOAAG HAN, G AyEvTOV €0V Kal AvAeOpOV EoTLy,
ovAoV povvoyevég® Te kal Atpepeg N’ dtéheoTov-
ovd€ ot Nv 00§’ €ota, émel VOV £0TLy OUOD TV,
£v, ovveyée:

iCudntos los signos que sobre él existen

de que lo que es, siendo innacido es incorrupto,

integro y tinico en su especie, imperturbable, inagotable!

Ni jamas era ni serd, ya que es, ahora, todo en simultaneo,

uno, continuo.

No hay aqui ni demostracion alguna'®, ni tampoco puro ejercicio
légico que pretendiera hacer ostensible lo positivo descartando

7 Nos referimos al cristianismo en su mystérica configuracion originaria, no a sus
derivaciones contemporaneas: mera moral oscilante entre la rigurosidad vacia del
“tradicionalismo” y la dileccién progresista por el humanitarismo masificador.

8 Cf. GiGoN, OLOF, pp. 244 ss. Su traduccion, Los origenes de la filosofia griega,
Gredos, Madrid 1971 es til, pero llamativa por su insistencia en decir en castellano
lo que el texto alemén no.

° En DIELS-KRANZ: €07t Yap oONOpENES.
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provisoriamente y poco a poco lo que algo no es. Hay un camino,
un método si se quiere, con un lenguaje, el apofatico, forjado asi
para siempre. De tal via y tal léxico la mistica filoséfica posterior ya
no podra prescindir''. No podran ni siquiera los padres y doctores
de la Iglesia cada vez que intenten dar expresiéon a lo mas hondo
de su mistica experiencia; y eso a pesar de que la de éstos si es una
experiencia mystérica propiamente dicha, dionisiaca podriamos
decirle, de muerte y resurreccion, ya suficientemente distinguida de
la parmenidea, inconmovible, luminica y tan solar como el mismo
Apolo. Hay si, digamos por fin, Presencia que no se demuestra, sino
se muestra en la rotunda mismidad (e0kvkAng, frg. 1, 29; cf. frg. 8, 43),
sobre si misma vuelta, de la esfera donde la Necesidad la mantiene
entre limites poderosos y justisimos.

En esta rotunda y bella esfericidad acontece pues la absoluta, la
misma identidad que la interpretacion de don Carlos Disandro subrayo
especialmente. El comienzo del frg. 6 nos da para entenderla una guia
inestimable:

Xp1) TO Aéyetv Te voeiv T €ov Eupevalr

(Necesario es que sea el decir y pensar lo que es.)

Decir, pensar, ser quedan pues identificados. Y es habitual interpretar
que aqui es al hombre a quien se le encomienda la obligacion de
pensar y proferir la rotundidad absoluta de lo ¢ov. Pero posible y mas
congruente con la absoluta mismidad adonde nos lleva la revelacion de
la diosa al fildsofo, es entender lo aqui enunciado asi: hay ser, pensar y
decir absolutos, en si mismos, ligados por una intrinseca necesidad. Y
eso ES. Aunque también el hombre puede a su nivel pensar y decir lo
absolutamente existente, justamente porque de algiin modo participa
en la mismidad intrinseca, la que en si misma es haya o no quien
humanamente la piense y la diga. Pero claro que pensarlo y decirlo
no es posible de un modo cualquiera. Por eso la diosa y el fildsofo lo
revelan en el divino hexametro de los origenes heroicos y divinos, salvo

' De la demostracién ha escrito don Nim1o DE ANQUIN en un trabajo que creemos
impublicado: “La demostracion es una mostracion fallida; o sea que es una mostracion
deficiente. No se entiende la demostracion sino en referencia a una mostracion
que siempre es arquetipo. La demostracién es un indicio de ininteligibilidad que
se intenta sobrepasar por artificios supletorios que nunca logran restablecer una
situacion malograda por deficiencias constitutivas. La mostracion supone un estado
natural de diafanidad que reclama una actitud connatural de ver diafanicamente”

! Cf. D1sANDRO, CARLOS A. (1), caps. 9y 10.
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que exigiendo antes un ascenso mistico que de otro modo careceria
enteramente de sentido.

Hablamos empero de absoluta, tnica y continua mismidad. Y
decir, pensar, ser aparentan ser tres, pero tres sesgos son sélo de Uno
y lo Mismo: ES + Semantica absoluta + absoluta Profericiéon de la
semantica que es. Mismidad ensimismadamente plegada pues sobre
si misma en la cima de todo lo existente, o quiza como Aristoteles
quiso, asombroso pensar que siendo vida vuelve sobre si mismo para
pensarse eternamente y eternamente ser.

4. ;Pero cémo concebir después de semejante ascenso pensativo,
el descenso desde la Presencia misma, sélo evidente para el nous (frg.
4, 1), hasta regresar desde alli a la obviedad notoria, a la alteridad
oscilante, perceptible de suyo sin que se precise iniciacién, en medio
de la cual los mortales obviamente vivimos y necesitamos vivir?

El propio poema advierte lo delicado de esta situacion, anticipada,
dijimos, en los versos 28-32 del frg. 1., pero esmerada y sutilmente
atendida en el frg. 8 entre los versos 50 y 61, como pdrtico a la
disquisicién cosmo-bioldgica que a partir del frg. 9 se despliega.

Pues por un lado nada parece mas antihelénico que concederle
a este mundo empirico y concreto una existencia ilusoria, como
un velo de Maia que ocultara la realidad auténtica, o como las
Vorstellungen, las representaciones de Schopenhauer, que han de ser
abandonadas para acceder a Wille, a la voluntad abismal de la que s6lo
la musica pura puede darnos alguna experiencia. O incluso como las
consideraciones gndsticas, que s6lo van hacia este mundo como a
un sustrato a revolver y desestimar, del que es preciso desprenderse
por completo. Y claro que poco prudente seria tener por tan anti-
helénico a Parménides.

Sin embargo antes de regresar a la alteridad de este mundo el poema
advierte (frg 8, v. 50 ss):

&V T@® ool Taww ToTOV Adyov o€ vonua

aueig aAndeing 86&ag 8 amo todde Ppoteiog
HavBave kOoUOV POV EMEWV ATATHAOV AKOVWV.
En este punto te detengo el logos persuasivo y lo pensado

en torno a la verdad. Mas desde aqui mortales obviedades
aprende oyendo el orden engafioso de las palabras mias.

40



MISMIDAD Y ALTERIDAD EN TORNO AL POEMA DE PARMENIDES ARNALO Rosst

;No estardn estos versos previniéndonos, sea lo griego como
fuere, que la cosmobiologia subsiguiente, opinién de los mortales,
es una trampa, un ejercicio légico de mera alteridad que asecha para
que nuestra credulidad termine de sucumbir? Sigamos otro poco
adelante:

HOPPAG Yap kaTéBevTo SV yvpag dOvopdletv:

TOV piov o0 xpewv 0Ty — év @ memhavnpévol eiolv —
tavtia § ékpivavto dépag kai onjpat’ €0evto

Xwpic am’ AN WY,

Sus modelos mentales dispusieron darle nombre a dos formas

y darlos a una de ellas no es debido; en ello estan errados.

Juzgaronlas instancias antagdnicas, les impusieron signos

que entre si las separan:

Hemos dejado atrds en suma la mismidad una, continua,
inconmovible. Pues para dar lugar ahora a una cosmologia parecen
necesarias dos formas antitéticas fundantes, con cuya combinacion ir
construyendo lo demas. Insistimos sin embargo: ;eso demads sera por
lo tanto alteridad excluyente? Atendamos para entreverlo a cémo una
y otra de las dos formas son caracterizadas.

Tf] HEV PAOYyOG aibéplov mdp,

oV 8v, u€y’ ENa@pov, EOVTY TAVTOoE TWOTOV,
@ § £Tépw PN TWOTOHV: ATAP KAKEIVO KaT adTd
Tavtia vOKT adaf, Tokivov déuag éubplég te.

a una, espléndido fuego de la llama
propicio, muy ligero, para si mismo en todo rumbo el mismo,
no el mismo para lo otro. Y esto en cambio de suyo lo antagénico,

noche que no percibe, densa y pesada instancia.

Si nos detenemos en la caracterizacion del fuego las dudas hasta
cierto punto podrian disiparse. Son dos las formas a las que los modelos
imaginados por los mortales ponen nombres, se nos dice, cuando en
realidad sélo a una de ellas los nombres deberian caberle. ; Por qué sino
porque mas cercana al ser, porque hasta en el espacio de la apariencia
obvia y alterada esta forma permite sin embargo que lo que ES, que lo
Mismo tenga alguna presencia? Por eso ciertamente también el fuego
es €wLTQ Tavtooe TwOTOV “para si mismo mismo por doquier’, y se
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distingue de lo otro, de la nocturnidad roma y gravida, mismificada
en su alteridad aunque no misma, y de todos modos imprescindible
para poder proporcionar un kdopog éméwv, un mundo de palabras que,
enganoso silo confundimos con el ser mismo, luce plausible en cambio
cuando esta confusion se evita.

5. Pero de lo ostensible y aparente sélo hemos considerado sus
fundamentos. Sigue resultando dificil no obstante entender como es
que estas formas principiales se combinan dentro de la intimidad de
nuestro mundo, entre otros motivos porque esta parte del poema,
como es explicable, recibié de su posteridad menos atenciéon que la
revelacion de lo Mismo y seguramente por eso de ella nos quedan sé6lo
fragmentos breves y mas dificiles de ensamblar.

Pero nuestro interés no pasa por internarnos en esos pormenores
cosmobiologicos, de los que existen por lo demas exposiciones
suficientemente agudas y responsables'”. Digamos en cambio
por lo pronto que anadlogas combinaciones tuvieron también en
vilo a la especulacién griega posterior. ;Como entender si no el
despliegue coésmico de lo mismo y lo otro en el Timeo platénico,
con sus disquisiciones (29 b-d) acerca del también oscilante lenguaje
imprescindible para asumirlo? Y Anaxagoras puede hablar asi: “Los
demds contienen parte de todo; el nous en cambio es sin limite, autopotente
y no tiene mezcla con ninguna cosa, sino es él mismo, solo, fundado sobre
si mismo”". Pero como se sabe también reconoce luego su regencia,
a través de la perikhoresis, sobre todo lo demas, sobre lo mezclado,
sometido por eso a una dindmica que sin cesar le va otorgando cierta
mismidad, sin llegar jamas a nivelarlo del todo con ella.

Pero podemos recurrir también, si se nos permite, a un modelo
a su modo intentado por la fisica filoséfica contemporanea. Ella
habla de Unbestimmbheistsprinzip, del principio de indeterminacion.
El racionalismo predominante en los siglos xviI o xviir busc6é una
interpretacion fisico-matematica unica y determinista de la entera
realidad manifestada, segin en Newton o en Laplace es tan evidente'.

2 Cf. al respecto GutHRIE, W. K. C. En pp. 50-57 y 71-77 sobria y ponderada
interpretacién de la relacion entre lo Mismo y lo alterno. GIGoN, pp. 271 ss.

B 1a pgv dAAa mavtog poipav petéyel, vodg 0 0Ty Emelpov kal adTokpaTEG Kal
pépetktat ovdevi xpripatt, AAAA LOVoG avTog € ewvtod éotuy. (frg. 12)

4 Cf. KoYRE, ALEXANDRE, y mi pormenorizado andlisis de este libro en Rossi,
ArNALDO C. (3), pp.53-94.
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Dicho con nuestras palabras, pretendié insumir el mundo fisico en la
mismidad, reservada por los griegos para otras dimensiones; en una
mismidad radicalmente racionalizable, que no suscita profundidades
contemplativas ni exige misticos ascensos, sino el afan de dominarla
por completo. Heisenberg y sus conmilitones optaron, a partir de su
experiencia en los fenémenos microfisicos, por considerar inepta
para explicarlos esa racionalidad unica y excluyente practicada hasta
entonces. Inutil discutir, aseguran, si la luz es corpuscular u ondulatoria;
hay que aceptar las dos imagenes y abordar cada una con exploraciones
fisico-matematicas distintas que intentardn penetrar en el fenémeno sin
agotarlo. Mas aun, el lenguaje matematico, por diversas que sean sus
formulaciones, tampoco basta. Sorprendentemente también es necesario,
y en algunos aspectos superior incluso, el lenguaje de la poesia’.

Entendamos esto bien: ni la physis como tal ni los lenguajes que la
asedian son entregados por la indeterminacio6n al puro azar, como en
otros modelos, el de Lucrecio entre ellos. No hay alli pues alteridad
pura. Los inagotables intervalos de la natura se distienden en armonias
que los sujetan y les dan relaciones abiertas, indeterminadas pero
también irrenunciables con lo Mismo. Rapidamente dicho, tendriamos
tres modelos posibles: 1) el del determinismo riguroso, cartesiano,
espinozista, newtoniano, etc., que examinado desde el punto de
vista en que nos colocamos aqui, utdépicamente creyé poder llegar

!* HEISENBERG, WERNER (1) y (2), p. 187. de donde transcribimos lo siguiente: Si
queremos acercarnos al “uno” con los conceptos de un lenguaje cientifico preciso,
debemos tener presente el centro de las ciencias naturales descripto por Platon, en el
que se hallan las simetrias fundamentales matematicas. En el modo de pensar de este
lenguaje es necesario aceptar la afirmacion “Dios es matematico’, pues voluntariamente
se ha restringido la mirada sobre el drea del ser que puede ser comprendido en el
sentido matematico del verbo “comprender” y que puede describirse racionalmente. El
propio Platén no se conformo con esta restriccion. Tras haber explicado con claridad
extrema las posibilidades y los limites del lenguaje preciso, pasé al lenguaje poético,
sugeridor de imdgenes que favorecen en el oyente otra clase de comprension. No voy
a discutir ahora lo que realmente significa esta clase de conocimiento. Probablemente
esas imagenes estan relacionadas con formas inconscientes de nuestro pensamiento
(...) que consiguen reflejar de algtiin modo las estructuras internas y profundas del
mundo. Pero sea cual fuere la explicacion que tengan estas formas del entendimiento,
el lenguaje de las imagenes y de las parabolas es probablemente la inica manera
posible de acercarse al “uno” partiendo de las esferas mas generales de la vida humana.
Cuando la armonia de una sociedad descansa en la interpretacion general comun del
“uno’, de ese principio unitario que se esconde tras los fendmenos, el lenguaje de la
poesia resulta necesariamente muy superior al lenguaje de la ciencia” (subrayado
nuestro). Cf. DiIsANDRO, CARLOS A. (2).
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a una mismificacion perfecta de la alteridad propia de la natura,
para traducir su inagotable diversidad a las leyes apodicticas de las
matematicas y ponerla asi enteramente bajo el control del hombre
que esas leyes domina; 2) el del azar que materializa rigurosamente
los fundamentos de la physis en corpusculos que se combinan
entre si por causas fortuitas y permiten por eso una interpretacion
puramente mecanica de sus relaciones, de su fortuita alteridad,
la cual desautoriza sin embargo todos los utépicos empefos, sean
matematicos, dialécticos o pseudo-teoldgicos's; 3) el que deja para la
mismidad la sacra constancia de una dimension exclusiva, apodictica,
tautoldgica, pero se abre también a la diversidad inasible del cosmos
o delavida en él; y sin pretender alcanzar de su diversidad un control
absoluto, pero sin abandonarla tampoco al gobierno de la pura
alteridad, encuentra en la armonia de sus inasibles intervalos, mas
estatica o mas dinamicamente concebidos, una presencia insoslayable
de mismidad que los sostiene.

Y bien, ;no sera un espacio especulativo cobijado como en el ultimo
de los modelos descriptos el que le permite a la diosa asegurarle al
filésofo, y a nosotros, en los dos versos inmediatamente anteriores al
comienzo de su cosmo-biologia (8, 60-61), justamente lo que sigue?

1oV oot £y® Stdkoopov €okdta mavta gatilw,
WG OV U MOTE TiG o€ PPoTdV yvun mapeAdoon.

El despliegue del cosmos te diré, a él parecido en todos sus detalles, no sea que
un modelo de mortales pueda ocasionalmente superarte.

La diakésmesis que la diosa desplegara carecera pues de certeza
apodictica y excluyente: en este nivel ella no cabe. El decir sera ahora
eoikos, semejanza donde se alojaran por cierto, como anticipamos,
aquellos niveles de mismidad que el fuego, en si mismo, trasunta. Y
tanto mas reconocibles seran ellos, después de que el pensar y el habla
pasaron por la sublime experiencia de quedar ensimismados en la bella
esfericidad de aletheia, vuelta sobre si Misma eternamente. Justamente
por eso el modelo de cosmos a desplegarse ahora no podria ser
tacilmente superado por algun otro de los que los mortales elucubren.
Pero claro que por ser sélo semejante tolera que los modelos de los
mortales para comprenderlo sean variados, por competente que el de
la diosa y el filésofo sea.

' MONOD, JACQUES, aporta en esta linea interesantes reflexiones desde el punto de
vista bioldgico.
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6. Si todo esto fuera efectivamente asi, dentro de la especulacion
helena encontraremos seguramente otros a quienes una tension de
parecido estilo entre mismidad y alteridad los haya preocupado, para
darle soluciones matizadas y diversas. Mencionamos ya a Anaxagoras
y al Timeo de Platon. ;Habra también Heraclito transitado por estos
rumbos, cuando afirma por ejemplo que “el camino hacia arriba y
hacia abajo es uno y el mismo”?'” Dejémoslo planteado al menos, ya
que no es posible aqui considerarlo como merece.

De todos modos, del hecho de que el modelo esbozado dejé una
impronta indeleble en la mente helénica, buen testimonio dan otros
textos platonicos insignes. Veamos.

Para profundizar en la intimidad de eros nos hace recorrer el
Symposio cinco discursos de despareja densidad, y luego la refutacion
de Sdcrates, destinada no tanto a desestimar todo lo antes dicho, como
apresuradamente suele interpretarse, sino a corregir lo que hay alli de
alterado, queremos decir, de demasiado impregnado de alteridad. De
alli que Platén pueda recoger notas fundamentales del vocabulario
propuesto por esos discursos en otras exploraciones y didlogos.

Bien. Todo esto, refutaciones socraticas inclusive, puede ser
asimilado, sin extremar las comparaciones, al transito del proemio
parmenideo por la multiplicidad, que el vértigo de los corceles recorre
y las solares doncellas guian arrebatando una vez y otra el velo que a
ellas y a la alteridad transitada encubre. Y llega asi el didlogo también
a un momento donde un pasaje a otro nivel, superior, es preciso. La
extranjera de Mantinea, con lenguaje inequivocamente mystérico
(209e-210a), detiene a Sécrates —como la puerta espléndida al eléata
saliente de la oscilante alteridad- antes de descubrirle la meta de la
absoluta belleza ensimismada a que el amor tiende. Hasta que por fin,
en lenguaje de nitida raigambre parmenidea, le sugiere al iniciado la
revelacion definitiva, la contemplacion de “lo bello, que es” (6 €ott
KaAdv), “lo bello mismo” (adtd TO kKaAdv), “lo divino bello, mismo”
(a0T0 1O O€lov kadv, 211c-e). Pero tal como el poema de Parménides,
después del transito por la mismidad sublime, necesita volver, con las
reservas correspondientes, a la alteridad del cosmos, asi también aqui
el jocoso ingreso de Alcibiades nos devuelve a la recognicién de como
es que el amor mismo se hace presente en la obvia alteridad de los
hombres que el ebrio amado del caso, aunque confunde las intenciones
del amor mismo en torno de él, permite sin embargo considerar.

17,6806 dvw katw pia kai wovty. (frg. 60).
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Y también en el conocido libro VII de La Repiiblica tenemos
el transito previo desde la alteridad de la caverna hasta la misma
dispensacion solar. Este recorrido trabajoso, paulatino y ascendente
debe ser completado sin embargo, muchas interpretaciones lo
desdibujan, por el retorno a la alteridad, en este caso para fundar o
repristinar la convivencia politica, o la nacién, segun hoy dirfamos.
Aunque también para intentar que los cautivos en la sombria caverna
de la alteridad mismificada se desprendan de sus cadenas y comiencen
un ascenso solar equivalente. Salvo que no se trata aca de una mera
malinterpretacion de intenciones amorosas que tendrd a la larga, es
verdad, consecuencias nefastas para el que mal entendi6'®. Si no que
por el contrario es aqui el ya imbuido de la mismidad solar el que corre
riesgo cierto, en su liberador cometido, de que los mismificados en lo
otro lo arrebaten y le den muerte'. Esta peculiar exploraciéon de las
confrontaciones entre mismidad y alteridad nos lleva pues, entre otros
motivos, ante lo que podriamos denominar la crucifixion del sabio.

Por discutibles que sean los pormenores de la meditacion que
propusimos, algo debiera quedarnos claro sin embargo: con la sola
mismidad ni a Parménides ni a los magnos helenos parece bastarles.
Después de convivirla parecen preferir un retorno a este mundo,
imposible sin la oscilante alteridad, para encontrar también en él
larvadas manifestaciones de lo mismo y contribuir de uno u otro
modo a su relieve. Por eso cuando Aristdteles quiso que sus alumnos,
prendados de la metafisica mismidad, pasaran a imbuirse de como ella
se entremezcla también con las modestas formas bioldgicas de nuestro
contorno®, consider6é prudente recordarles esta anécdota (Partes de
los animales, 645a, 19 ss.). Unos extranjeros fueron a entrevistar a
Heraclito, lo encontraron calentandose al fuego en su cocina, y dudaron
entonces de seguir acercandose. Pero el maestro los exhortd enseguida
a que se atrevieran a entrar en alteridad aparentemente tan tosca y tan
vulgar, para concluir ast:

elvat yap kal évtadBa Yeovg.

«

porque también aqui dentro estan los dioses”

'8 Recuérdese que Alcibiades, después de ser uno de los tres estrategas al frente del
ejército ateniense en Sicilia, se paso al enemigo espartano y contribuy6 eficazmente
desde alli a la derrota de su patria.

1 kad TOV émixetpodvta Aoety Te Kai avayety, el mwg év taig xepot Shvauvto AaPeiv kai
amokteivewy, amokteivovat &v ; (;y si al que intenta liberarlos y hacerlos ascender,
pudieran de algin modo ponerle las manos encima y matarlo, ;no lo matarian?, Rep.
217a)

2 Cf. JAEGER, WERNER, cap. XIIL
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