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Resumen: A pesar de la vasta bibliografia sobre el uso del hexametro y otros recursos
literarios arcaicos en el poema de Parménides, hay una ausencia de estudios que valoren
desde el punto de vista filosofico el uso que Parménides hizo de la forma. Por lo tanto, este
articulo busca explorar el contenido filosofico de la forma literaria del poema. Para tal
propdsito, aqui se desarrollan las siguientes partes. En la primera parte expongo la reaccion
negativa de J. Barnes hacia la forma literaria del poema. Luego presento algunas reacciones
contra el juicio negativo de Barnes, especialmente la perspectiva sugerida por P. Kingsley. Y
por ultimo, en esta primera parte, describo tres lineamientos generales para la interpretacion
del poema. En la segunda parte sostengo que bien si el poema tiene por objetivo central
exponer “el corazon de la verdad bien redonda” y hacer una critica a las “opiniones de los
mortales”, por consiguiente dicho propdsito le impuso a Parménides el uso de la forma
literaria del poema.

Descriptores: Parménides, poema, diosa, verdad, opinion.

Abstract: Despite the great amount of bibliography about Parmenides’s use of hexameter
and other archaic literary resources, there is an absence of studies that value the literary form
of Parmenides’s poem from a philosophical point of view. This article seeks to explore the
philosophical content of the literary form of the poem. In order to achieve this objective, it
develops in the following steps. In the first part I set out J. Barnes’s negative reaction toward
the literary form in which the poem was composed. Next, I present some critical reactions
against Barnes’s negative judgment of the literary form, especially the perspective suggested
by P. Kingsley. In the last section of this part, I describe three general guidelines for reading
the Parmenides poem. In the second part of this article, I argue that if the poem has the
crucial goal of setting out “the unshakable heart of well-rounded truth” and of making a
critique of the “opinions of mortals,” then this philosophical purpose forced Parmenides to
use this literary form in his poem.
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De acuerdo con relevantes técnicas hermenéuticas actuales que se ocupan de
los textos provenientes de la antigua Grecia, la forma o género literario? socorre la ima-
ginacion del intérprete actual que brega con escombros, o con piezas probablemente
auténticas que otros filésofos anotaron, en muchos casos, siglos después de que la obra
fuera compuesta.’ Los conceptos fueron ensamblados en formas literarias que expresan
las dimensiones de la cuestion filosofica con la que trabaja el intérprete que se enfrenta
con textos rotos, es decir, fragmentos, referencias o citas aparentemente textuales, tes-
timonios, apocrifos, notas interpoladas, escolios, palabras espurias, doxograficas colec-
ciones, etc. Lo que me interesa explicitar en este articulo es la relacion entre la forma y el
contenido del poema de Parménides. Es decir, este articulo busca clarificar la dimension
fil6sofica de la forma del poema. Problema que va mas alla de intentar precisar la crucial
cuestion de las referencias hesiodicas y homéricas en el poema.

La forma produce la verdad, ya que sin la eficacia del recurso retdrico los
conceptos perderian su capacidad de inventar diferenciales de sentido filosofico. Par-
ménides fue poeta. La forma como contenido: su poema es uno en el cual una diosa

benévola a un joven viajero le revela todo: sabiduria.
1. Sobre la hermenéutica del poema. Parménides, un poeta maldito

La principal dificultad metodologica que tuvo que enfrentar la hermenéu-
tica mas reciente sobre el llamado poema de Parménides consistiéo en superar el
enfatico juicio de Jonathan Barnes en Los Presocraticos sobre la dimension filo-
sofica de la forma literaria en que Parménides comunico su filosofia, o mejor, en
la cual forzosamente debié haber anunciado a sus contemporaneos la revelacion
sobre el Ser através de un fascinante relato épico que es un “summary of the Poem
in general” Cordero (2004), p.23. Como lo sefialaré mas adelante, el contenido del
poema demanda la intervencion de una diosa benévola que lo ensefiara todo (““You
must be informed of everything”, traduce A. H. Coxon. “It is right that you should
learn all things”, traduce Patricia Curd). Pero, por el contrario, para Barnes (2000),
p. 190. “Es dificil perdonar a Parménides el haber elegido el verso como medio para
su filosofia. Las exigencias de la métrica y del estilo casi impenetrable y la dificul-
tad de comprender su pensamiento no se alivia por algin goce literario: es un caso
sin atributos con los que optar a la diadema de las musas. Este poema comenzaba
con un largo préologo alegdrico cuya interpretacion es, en su mayor parte, de escasa

2 Nehamas (2005), p. 63. Nussbaum (2002), p. 3. Kahn (1996), p. 13. Detienne (2004), p. 49. Hadot
(1998), p. 93.

3 Kahn (2004), p. 14. Martinez Millan (2009), pp. 15-17. Cordero (2010), p.236.
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importancia filosofica”. El Parménides de Barnes no es un poeta, sino un “filosofo”
que desafortunamente eligié una oscura forma literaria para ensefiar sus lecciones
de logica, las cuales: “parecieron descubrir deficiencias de logica en las bases mis-
mas del pensamiento anterior Barnes.” (2000), p. 189.*

Barnes cercen¢ el proemio y entonces eligi6 las técnicas de la tradicion ana-
litica anglo-americana para revelarnos a un enigmatico Parménides que podriamos
llegar a conocer sirviéndonos de complejas técnicas hermenéuticas que aclaran el
sentido por medio de “aturd[idas]” formas. Barnes (2000), p. 201, quien presento
excusas por semejante exhibicion de virtuosismo, y consideré que “si hemos de
tratar su argumento [el de Parménides] con el respeto que merece, debemos estar
preparados para analizar sus componentes con el rigor que el propio Parménides no
podria ofrecer”, y no tuvo reparo en considerar de “escasa importancia filosofica™
el proemio y acusar a Parménides de ser un filofoso carente de rigor en materia
de escritura. El rigor académico de la tradicion anglo-americana, cuando el “way
of writing philosophy is not close to the norms” (Nussbaum (2009), p.x), decide
rechazar y desestimar tales medios de expresion como inadecuados para el campo
de la filosofia, ya que estos medios de expresion desbordan sus ajustadas técnicas
hermenéuticas. Pero sabemos mas bien, lo que se pone de manifiesto a partir de este
severo juicio de Barnes, que estilos literario-filos6ficos como el de Parménides son
“forms of writing [... that] are hard to teach in the usual analytic manner”, como lo
ha sostenido criticamente Nussbaum (2009), p. xi.°

El resultado final de la propuesta hermenéutica de Barnes fue un analisis
anacronico, que si bien le permitia a los historiadores de la filosofia corroborar
aquello de que en toda interpretacion hay muchos elementos de la atmosfera espi-
ritual en donde se encuentra instalado el intérprete (es decir, en el marco de unas
técnicas hermenéuticas que solo lograban imaginar “logical subject matters”), a los
lectores de estas piezas compuestas en hexametros dactilicos le ocasionaban toda
suerte de dificultades hermenéuticas. Las mas relevantes de éstas aparecen al des-
cartar las cuestiones relativas a la topografia que se describe en el poema y las
inquietantes preguntas acerca de los personajes que aparecen en él. Sin topografia

y sin personajes nos quedamos con el Parménides que dibujo Barnes en oscuros ca-

4 Como lo ha dicho Miller (2010), p. 43: “Parmenides is usually celebrated as the Greek pioneer of
logic and ontology. He is lees often remembered for couching his deductive arguments in the hexeme-
ter verse characteristic of epic poetry”.

’ “The poem began with a long allegorical prologue, the interpretation of which is for the most part of
little philosophical importance”. Barnes (2000), p. 156.

¢ Véase también sobre esta cuestion la introduccion a Nussbaum (2002), pp. 1-20.
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racteres en el capitulo noveno de Barnes (2000), p. 213. La interpretacion de Barnes
propuso un Parménides cuyos argumentos son “highly abstract and difficult” (2000,
p. 77). Tal interpretacion ha sido muy influyente en el panorama contemporaneo de
los estudios acerca de Parménides.’

Barnes mismo consideré que su argumento, aunque valido, “No es ele-
gante” (2000), p. 213. Barnes, quien habia considerado que “Es dificil perdonar
a Parménides el haber elegido el verso como medio para su filosofia” —segln
lo anoté antes— “culpd a Parménides de su falta de belleza” (2000, p. 213) para
justificar su innecesaria “exhibicion de virtuosismo” (2000), p. 201. Lo mas cues-
tionable de su interpretacion fue la falta de elegancia que desiguala la belleza del
hexametro dactilico de Parménides: inmot tai pe pépovotv, dcov 1T’ €ni Bupog
ikdvor (fr. 1.1).

Contrario a la lectura de Barnes, otras interpretaciones consideran que “Par-
menides does have a good sense for the norms of hexameter composition” (Moure-
latos (2008) p. 264). O que “The proem is our best indication of the cultural context
within which Parmenides chose to situate his messages, and, as such, it needs to be
studied closely by any interpreter who wishes to avoid anachronism and to unders-
tand Parmenides’ thought in its own place and time”, Palmer (2009), p.51. También
otros eruditos consideran que ‘“Parmenides drew for much of his phraseology and
imagery directly on the //iad and Odyssey ”, lo cual de acuerdo con A. H. Coxon “is
true not only for the more strictly philosophical and scientific parts of the poem but
(in spite of the contrary opinion of Diels) also for the prologue” Coxon (2009), p.
9. Otra muy importante lectura del poema que tiene en cuenta los elementos épicos
del poema es la que propuso Cordero. El considera que “Parmenides begins with
an allegorical presentation of his philosophy in which, by means of a series of ima-
ges easily interpretable by the public of his time” Cordero (2004), p. 17. También
rechazando las lecturas que desestiman el recurso alegorico, Cordero ha sostenido
que “The analogy between darkness and ignorance is perfectly plain” e inspirada en
algunos pasages de la Teogonia de Hesiodo, (2004, p.29).

Desde que A. Mourelatos publicara The Route of Parmenides (1970), mu-
chos otros criticos agudos se han esforzado en escavar las ruinosas piezas del poema
para imaginar el contexto cultural que exhiben los pocos trozos que nos quedan de
¢l. Estas estrategias hermenéuticas arriban al corazon de la sabiduria que comunica
el poema a través del estilo de Parménides, que seglin algunos eruditos es claramen-
te legible en su contexto (por ejemplo, Cordero considera que Parménides “wants

7Véase Curd (1998), pp. 9-15.
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to interest [...] the widest possible public” (2004), p.14, y para otros estudiosos,
intencionalmente oscuro.®

Las técnicas hermenéuticas recientes concentran sus analisis del poema en la
geografia que se describe en €él: “&vBa mHAo Nuktog te kol "Hpoatdc giot kehevbov”
(There are the gates of the paths of night and day. fr. 1.11°). En la figura del joven
iniciado en tales misterios: “® kodp’ dOavdroict cuvdopog Hvidyotsy” (‘O young
man, accompanied by immortal charioteers. fr. 1.24). Al igual que en los diferentes
personajes que aparecen en el proemio, como las doncellas que guian al joven
iniciado: ““HMdodeg kovpat, mpoitrovoal dopate Nuktods” (the maiden daughters
of Helios, having once left the halls of Night. fr.1.9). En una diosa benévola que lo
ensefia todo: “xai pe Oed TpoPpwV dedéLaro, xeipa d€ yeipl/ dekitepnv €rev” (And
the goodess received me kindly, and in her hand she took/my right hand. fr.1.22-23).
En suma, las hermenéuticas mas recientes sobre éste fascinante texto concentran su
trabajo en el relato que describe el poema, ya que este ilustra un camino que abunda
en signos (Lovog o’ &tt pdbog 0doio [/] Aeimetar g Eotiv: ToTNL &’ €Ml oNuat’ 0ot
[/] moAha péd’. fr. 8.1-3), por donde transita la divinidad (émel p” €g 600V Piicav
moAvenuov dyovcot [/] daipoves. fr. 1.2-3) y tan s6lo unos cuantos mortales. Son
estos signos los que ponen en contexto el mensaje que el poema transmite: yped 8¢
oe mavta mbécba (“So it is neccesary for you to be abreast to everything”, fr. 1.28).

Una de las mas recientes y originales lecturas de Parménides parece
haberse impuesto como tarea central revalorar la belleza del verso parmenideo
y destruir la imagen de Parménides como inventor de la ldgica: “Parmenides’
reputation as the inventor of logic rests on a poem he wrote. And already here
we encounter something strange. There was no need for him to write poetry.
He could just as easily have dry prose instead” Kingsley (2006), p. 23. Peter
Kingsley ha sefialado el mas relevante problema que envuelve el analisis del
poema de Parménides, a saber, ;por qué Parménides compuso un poema si su
objetivo central —como la lectura dominante lo ha imaginado— fue inventar las
leyes fundamentales de la logica? Desde mi punto de vista la separacion entre
forma y contenido en el poema arroj6é como resultado tal contradiccion, ya que
si nos detenemos a considerar tales vinculos en el marco auroral de esta filosofia
definitivamente debemos abandonar tal hipdtesis, es decir, la de un Parménides

inventor de la logica, tesis que por cierto continua reiterando la anacronica idea

8 Véase Mourelatos (2008), p. 16 y p.46. Curd (1998), pp. 18-23.
° Las traducciones al inglés del poema las he tomado de Cordero (2004), salvo cuando indico otra

traduccion.
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del milagro griego propuesta por John Burnet. Otro problema que se sigue de esta
hermenéutica que propuso un Parménides “inventor of logic” ha sido desestimar
una lectura del poema que valore la dimension filosofica de la forma literaria, la
cual no quiere tan solo indicar las referencias homéricas y hesiodicas que pode-
mos establecer entre la épica arcaica y la version rota del poema que tenemos,
sino valorar la dimensidn filoséfica o el contenido de la épica del Ser en que
Parménides necesariamente comunico a los mortales extraviados su iniciacion
en los misterios del Ser bien redondo.

La herméneutica de Kingsley, quien es “himself a powerful thinker and
first-rate scholar” (Schibli (2005), p. 440), alerta al lector actual de estos fragmentos
sobre el “measured tone [that] creates an illusory impression of reasonableness that
makes everything about it even more nonsensically obscure” (2005, p. 60). Noso-
tros podemos adivinar contra quien dirige su critica Kingsley, cuando afirma que:

“Specialists and experts in the fields of logic and philosophy have brought their
heaviest equipment to bear on the task of explaining his words. The problem
they are facing with seems a huge one, and they apply themselves to it with
great industry. They use mysterious logical symbols —strange characters taken
from foreign languages; ordinary letters of the alphabet turned upside-down— to
try to clarify Parmenides’ meaning. But of course this only plunges everything into

further obscurity”. Kingsley (2006), pp. 60-61.

Esta nueva interpretacion se propone la inversion de las tesis basicas pro-
puestas por Barnes para comprender la filosofia de Parménides, ya que segun Kings-
ley “las ensenanzas de Parménides se habian arrancado del contexto y del trasfondo
que les habia dado vida y sentido. Lo que, originariamente, pretendia alterar todas
las fibras del ser se convirtio en una logica arida que s6lo servia para complicar y
torturar el pensamiento” (Kingsley (20006), p. 182. La cursiva es mia).

Por otra parte, lo que algunos intérpretes cuestionan de la lectura de
Kingsley es el intento de relocalizar el poema en las raices religiosas griegas y en
las practicas espirituales que el poema insinua. Pero sobre todo, lo que algunos
intérpretes reprueban es la propuesta hermenéutica misma de Kingsley que busca
comprendernos, es decir, a nosotros mismos, desde lo que ha significado el olvido
de tales vinculos: “We dismiss it out of hand without the slightest understanding
of what we are dismissing”, Kingsley (2006), p. 48.

Los trabajos de Kingsley prometen desenterrar nuevas evidencias: “Las
evidencias son patentes; el unico problema reside en la capa de silencio que se ha

echado encima. Porque hay una cosa que hace el conocimiento de estos primeros
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filosofos tan dificil de aprender y de darle sentido: el hecho de que su origen no se
halla en el pensamiento ni en la razén” Kingsley (2006), p. 135. Desde la perspecti-
va de Kingsley, la critica en torno de los misteriosos simbolos 16gicos utilizados por
algunos intérpretes de filiacion analitica (Barnes), retornara la filosofia a su lugar de
enunciacion. Pues a su juicio no hemos sabido valorar estas poéticas filosoficas en
la historia del pensamiento.

Kingsley ha concentrado su analisis en el proemio del poema, al igual que
en todos los indicios que describen esos oscuros lugares del saber desde donde fue
anunciada la revelacion que la diosa comunica a los mortales. La geografia del Tar-
taro, desde donde emerge la epopeya del Ser, como lugar de enunciacion, sefiala las
claves de una nueva lectura sobre la historia del ser y la verdad. Otro esencial factor
en el marco de su interpretacion ha sido el hallazgo de un busto (1962) de Parméni-
des en Velia, en el cual se encontrd grabado en el marmol la siguiente inscripcion:
“Parmeneides Pyretos Ouliades Physikos”.

De acuerdo con Kingsley (2006), p.113, el poema creado “bajo la inspira-
cion divina, que revelaba lo que los seres humanos, por si mismos, jamas podran
ver o conocer”, ensefa esta verdad: “la sanacion [es] el deseo de ordenar la propia
vida en todos los niveles posibles y ayudar a los demas a hacerlo” (2006, p. 135). Es
decir, el Parménides de Kingsley es una suerte de sabio-chaman ligado al culto de
Apolo que tras una practica espiritual rigurosa (incubacioén) comunica a los mortales
extraviados la sanacion en todos los ambitos posibles de la vida.

Para valorar la dimension filosofica de la forma literaria en que Parménides
expuso su filosofia, debemos en primer lugar explicitar las siguientes cuestiones
hermenéuticas:

1. El uso gramatical de la primera persona en el poema estd conectado
con los relatos de viajes de los héroes homéricos y la intervencion de los dioses.
Entonces no es engafioso identificar al joven viajero del poema con Parménides,
el autor del poema, pues entre las posibilidades que ofrece la poesia como forma
literaria es integrar a la narracion la figura del autor y, a la vez, hacer extensible
el mensaje que se le comunica a otros oyentes,'* y luego lectores, del poema. La
verdad que comunica el poema nada tiene que ver con las opiniones de los mortales.
No es Parménides quien estd ensefiando la revelacion; como lo sabemos, es una
diosa benévola, la cual apartara al viajero de los nombres/ que los mortales han
impuesto, convencidos de que/ eran verdaderos (tdt mavt’ dvop(a) Eotar, dooa

Bpotoi katébevto memo®oteg eivar dAnOR. fr. 8.38). Entonces, el poema como

10Véase Hadot (2000), p. 61.
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recurso literario le permite a Parménides anunciar una verdad que para los mortales
de mirada perdida y con el oido aturdido/ y con la lengua (vopdv dckomov dppo
Kol YNEGGOV KoV V/Kal YADGOAVY, KPivol 0& Adymt ToAvdNpv ELeyyov /€€ Euébev
pmoévra. fr. 7.4. fr. 8.1), jamas contemplarian.

2. Desde mi punto de vista la “cuestion parmenidea” no se ocupa de la exis-
tencia historica de Parménides y de la autoria del poema (temas que por supuesto
son importantes), sino de las cuestiones relativas a la procedencia de los fragmentos
y a la organizacion de los mismos. La version del poema que conocemos basi-
camente fue propuesta por H. Diels en Doxographi Graeci (1879), y que reeditd
W. Kranz (incluyendo a Orfeo, ademas de hacer otras correcciones) muchos afios
después como Die Fragmente der Vorsokratiker (1951). Toda interpretacion sobre
el poema previamente debe explicitar las dificultades metodoldgicas con que brega
el intérprete, dejando claro que el texto poético que se ha logrado recuperar esta
roto. Como lo ha dicho Cordero: “Nothing remains of Parmenides’ original Poem”
Cordero (2004), p. 12. Como lo ha sostenido recientemente R. McKirahan “The
interpreter’s job is not to aim for formal validity, but to attempt a reconstruction of
Parmenides’ train of thought, showing how he might have supposed that the conclusion
follows from premises he gives. This is a matter of sensitivity and sympathy as
much as of logic, depending on how we understand other arguments of his as well,
and require willingness to give him the benefit of the doubt —up to certain point”
(cf. Coxon (2009), pp. 189-190).

3. Las pericopas o cortes con que usualmente los editores modernos'! han
organizado las partes de sentido unitario que componen el poema, ademas de inducir
a erroneas lecturas como la que supone que el corazon del poema se encuentra en
el llamado discurso sobre la verdad, y entonces por ello desestiman las otras piezas
del poema, no permiten al lector mover los trozos de sentido para intentar emplazar
los fragmentos en contextos alternativos.!? La pericopa —como se sabe— ilusoria-
mente organiza unidades de sentido, pero en el caso de estos textos no sabemos con
precision su organizacion, pues el texto nos ha llegado roto y diseminado, o mejor,
tan so6lo tenemos citas, las cuales “it was copied and recopied (always by hand) over
the course of many years” Cordero (2004), p. 12. Un texto roto cuyas piezas ademas
de trazar la imposible dimension de la geografia de los conceptos parmenideos,
narran la funciébn —tanto metodologica como epistemoldgica de “The History of
the notion of being”: Hadot (2000), p. 75— que estos escombros del poema han

"' Ver Cordero (2010), p. 233.
12 Cordero ha propuesto a “possible new arrangement of Parmenides’ quotations” en (2010), p. 245.
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jugado desde Teofrasto (372-287 a.C) hasta Simplicio (527-565 d.C), pues estos
fragmentos-citas son “as a signifiyng form which ‘reads’ us. It reads us more than
we read” Steiner (1997), p. 19.

Habiendo aclarado previamente estas orientaciones hermenéuticas y me-
todologicas, en lo que sigue desarrollaré el ultimo apartado en torno del contenido

filosofico de la forma en el poema.
2. El contenido filosdfico de la forma

Como lo dije arriba, la pregunta central de este articulo es: ;Cual es el
valor filosofico del estilo poético a través del cual a los mortales se les reveld
todo? Es decir, ya que sabemos que hay profundas conexiones entre la poética-
filosofica creada por Parménides y las literaturas creadas por Hesiodo, Homero,
Pitagoras y otros, me interesa valorar desde el punto de vista filoséfico el rol que
juega la forma literaria a través de la cual Parménides le comunic6 a los mortales
extraviados su doctrina del ser bien redondo, una vez la diosa benévola le revelo
la verdad bien redonda.

Para responder a esta cuestion es necesario hacer una provisional apues-
ta hermenéutica sobre la totalidad del poema, es decir, sobre su contenido filo-
sofico. Desde mi perspectiva, el poema tiene por objetivo promover una tesis y
hacer una severa critica. La tesis sostiene el corazdn de la verdad bien redonda
(AMnOeing edkurAéoc drpepsc Nrop. fr. 1.29) y la critica afirma que en las opinio-
nes de los mortales no hay creencia verdadera (10¢ Bpotdv d6&ag, Taig 0vK Evi
niotic aAnnc. fr. 1.30). Es decir que, desde mi punto de vista, la tesis situa a
Parménides del lado de las doctrinas que no intentan salvar las cosas sensibles,
sino que mas bien ¢l postulara algo que es de consistencia solida, como la masa
de una esfera bien redonda, inengendrada e imperecedera. De esta apuesta her-
menéutica se sigue entonces que el fragmento 8 lineas 50 y siguientes, a igual
que los fragmentos 9 al 19, que abordan temas cosmoloégicos, le permiten a la
diosa terminar “her project and also expound a possible model for ‘opinions.’
“Truth is absent from opinions, but knowing that opinions are not true, is true.”
Cordero (2004), p. 32. Como lo ha dicho Cordero citando a Detienne, “the au-
thor stated that a genuine “master of truth” is also a “master of deception.”
(2004, p. 32). Pues es claro que en fr. 8.50 la diosa anuncia un engafioso orden
de palabras:
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£V T®1 601 TAV® TGTOV AGYOV NOE VO
apeic aAndeing: 06&og 8’ amd tobde Ppoteiog

pavhove KOoUOV EUAV ETEMV ATOTNAOV AKOVMV

El valor filoséfico de la forma literaria da cuenta de la verdad que la diosa esta
comunicando. Esta poética-filosofica refleja lo que esta misma declara: un rechazo
de las opiniones de los mortales, por tanto, la verdad y lo que es, no son un producto
de las turbadas facultades humanas. Este es un problema filosofico esencial que
no podemos reducir. Si en las opiniones de los mortales no hay creencia verdadera,
entonces Parménides debid idear un lugar de produccion de la verdad que no fuera
precisamente el corazon perturbable de los mortales. Es decir, el lugar de enunciacion
o proclamacion de la verdad bien redonda debe ser una divinidad benévola que guiara
al hombre que sabe (pépet €106t TR, quien definitivamente juzgara con la razon:
“sino juzga con la razon el muy debatido/[argumento/ narrado por mi” (kpivor 6
Aoyt molvdnpv Edeyyov [/] €€ €uébev pnbévta. fr. 7.5-4)."* En otras palabras, si la
verdad bien redonda tiene un corazon inamovible que nunca aparecera a los mortales,
“who know nothing, two-headed, since their lack of resources drives the wandering
intellect in their breast. They are carried along, blind and deaf, amazed, people with
no capacity for discernment, who consider that being and not being are the same and
not the same; the way of all of them returns to the starting point” (Cordero 2004),
entonces necesariamente la verdad que se anuncia demanda de la intervencion:
doncellas Heliades (HMddeg kodpar) que guian el camino y una diosa bénevola (koi
ue Oga TpdEpwv Hredélaro, yeipa 0 yepl [/] de€rtepnv Elev. fr. 1.23) que ensefiara

todo a quien se ha encaminado por esta senda:

Tt &’ €mi onpot’ oot
TOAMAGL LA, DG AyévnTov €0V Kol avdredpoV EoTLv,

€0TL YOp 0VAOpELEG TE Kal dTpepeg MO’ atélectov: (fr. 8.2-4)

Parménides necesitd un género literario que le permitiera forzosamente trazar
las caracteristicas de ese algo que es de naturaleza inengendrada y completa, del
cual nada han afirmado con veracidad las opiniones de los mortales, las cuales se
satisfacen describiendo cdmo las cosas se generan y se corrompen: “por eso son todo
nombres [/] que los mortales han impuesto, convencidos de que [/] eran verdaderos:

enerarse erecer, ser y no <ser>". En otras palabras, lo que conocemos con el
b b

13 Cordero (2004) traduce la fuerza de este pasaje como sigue: “Judge by reasoning the polemical proof
I have stated to you”.
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nombre de poema de Parménides es el mas antiguo texto filosofico que postula un lugar
de produccion de la verdad independiente de las turbadas opiniones de los mortales, y
que por otra parte, exige que los juicios de los mortales se ajusten a las dimensiones que
traza la verdad bien redonda, que en el caso de Parménides emerge del Tartaro.

Entonces, de las tesis centrales del poema que basicamente declaran las
notas esenciales de la verdad que se figura Parménides (AAnOging evxvikiéog
dtpepég NTop), se sigue una valoracion critica en torno de las concepciones de los
mortales, que finalmente terminara en un “engafioso discurso”, el cual desde una
via negativa probara el valor de la verdad enunciada. Si en las opiniones de los
mortales no hay creencia verdadera es porque el corazon de la verdad bien redonda
es inmutable e impasible, es decir, la materia con la cual han sido hechos los
mortales es incompatible con la verdad bien redonda. La tension entre la naturaleza
mortal y la verdad bien redonda (AAn0ging evkvikAéog), inengendrada e imperecera
es el tema fascinante que desarrolla la poética-filosofica de Parménides, el cual
necesariamente requeria del género poético épico para explicar el camino, a través
del cual un mortal feliz llegaria a conocerlo todo. Los mortales no saben nada sobre
el impasible corazon de la verdad, lo que no quiere decir, que algunos no sean
capaces de juzgar con su razoén (por ejemplo, el joven viajero del poema), claro
estd, una vez que ese mortal ha recibido el favor de una diosa benévola quien le
anuncia la verdad bien redonda. Lo que quiere decir que la facultad de juzgar de los
mortales es capaz de ajustarse a la verdad bien redonda e imperecedera; pero no
que ésta sea el lugar de enunciacion de la verdad sobre el ser. Parménides buscod un
recurso literario que con la fuerza de la verdad con que se imponen las verdades que
revelan los dioses, lo ensefiara todo. Esta es una verdad absoluta que viene de las
profundidades del Tartaro. Es una verdad infernal.

Esta poética-filosofica, al igual que los grandes poemas cosmoldgicos
arcaicos, proclama la verdad toda entera, es decir, absoluta: “Therefore, it is necessary
to be absolutely, or not” (obtw¢ fj whpmay terévor ypedv éotv §) ovyi. fr. 8.11). En
otras palabras, como lo hizo Hesiodo en su cosmogonia, el poema va del caos de
las teorias sobre las cosas que nacen y perecen (opiniones engafosas) a la infernal
verdad del Ser que nunca ha sido ni serd. Una verdad que anuncia una diosa benévola.

Por otra parte, juzgar con la razén (kpivor 8¢ Adymt) quiere decir que la
vision del cosmos (cosmologia) del sabio debe corresponder con el modo de sery
de vivir del sabio. Esta otra cara de la teoria de la verdad como correspondencia,
es decir, entre cosmologia y practicas espirituales que enseflan a vivir en

conformidad con el logos, esta conectada con la idea de la filosofia como arte para
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la vida y, por otra parte, sefiala las caracteristicas divinas-infernales de la razon
que se corresponde con la verdad que declara la diosa. Pero juzgar con la razén
no indica ningln papel activo (como algunos intérpretes anacréonicamente lo han
afirmado'?) en la enunciacion de la verdad que la diosa comunica. En el fr. 2.1, la
diosa, quien desempefia el rol central en el poema, le hablara al joven viajero, a
quien ésta le pide escuchar y aceptar su palabra (gi 6’ 4y’ éyov épém, KOGt 6€ GV
uvbov dxovcog). Esla diosa quien instruira con palabras sabias, las cuales podran
ser reconocidas por el hombre que sabe (quizé estas lineas nos permitan pensar
en una suerte de ejercicio espiritual previo), quien ha sido impulsado por un hado
no funesto, al igual que por Temis y Dike, “that has impelled you to take this way
(which, indeed, lies far distant from the path of men)” (1] yap &n’ dvOpdOT®V EKTOC
ndtov €otiv. fr. 1.27).

La sentencia de la diosa juzga con la razén; es el testimonio mas
primitivo que tenemos de la teoria de la verdad como correspondencia, tal como
lo indica el muy conocido fragmento: “it is the same to think and to be” (10 yap
avtd voeiv éotiv te kai etvat. fr. 3). La verdad sobre el Ser emerge del corazén
del Téartaro, vigilada por Aikn (prodiga en castigos), a quien ‘HA14dec xobpat
debieron persuadir para que finalmente el joven viajero (que es un hombre que
sabe, fr. 1.1.4) fuera saludado gratamente por la diosa.

Entonces, las lineas del poema anotadas anteriormente permiten afirmar
que en el poema hay una clara distincion entre el hombre que sabe, “who leads
<there>" (fr. 1), y otros mortales que no han sido impulsados a tomar el camino
que lleva a la diosa. Ademas, como lo he venido sefialando, las lineas iniciales
del poema permiten imaginar una travesia épica. Cuando el joven viajero esta
frente a la diosa, ésta indica como aquél ha alcanzado su casa: “Oh young,
accompanied by immortal guides and the mares that bring you to reach my
home, welcome!” (® kodp’ d0avatoict cvvaopog MVid oGy, nmolg Tai ce
PEpovoy ikGvav fuétepov 8@, yoip’. fr. 1.24-26). Esta es una travesia épica,
que recibid el favor divino, lo cual le permitio al joven viajero estar en frente de
la diosa que lo ensefiara todo, pues como lo hemos explicado, el poema declara
que los mortales son de turbada inteligencia.

También la forma literaria al servirse del recurso literario del viaje se
asegura de dejar muy claro que es gracias a un hado no funesto y a la asistencia
divina que el joven viajero esta frente a la diosa que lo ensefara todo. Es decir,
la verdad bien redonda, de la que nada saben los mortales, no es el resultado

! Por ejemplo, véase Curd (1998), p. 20. Mourelatos (2008), p. 45.
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de la fuerza de la razéon humana que a fuerza de examinar los fenémenos
descubre los principios y causas que las gobiernan. La verdad bien redonda es
ensefiada por la diosa, es decir, revelada y explicada al joven viajero, quien es
capaz de reconocerla.

Entonces, esta compleja poética-filoséfica ofrece piezas sutiles de
informacion sobre las relaciones entre conocimiento-sabiduria y ensefla o
expone los caminos posibles de investigacion para quien escucha atentamente
para instruirse, teniendo en cuenta que previamente este hombre ya sabe “algo”
en tanto que se ha encaminado por una inusual ruta y ha sido aceptado por un
cortejo divino (Hijas del Sol, Dike, Temis) que lo ayudara a alcanzar la casa
de la diosa.

El valor filoséfico de la forma literaria consiste en expresar las
dimensiones profundas de las relaciones sefialadas. La sabiduria proclamada
por la diosa, es decir, el corazon de la verdad bien redonda (Ain6eing edxvkAéog
dtpensc nrop), del cual se sigue una vehemente critica de las opiniones de los
mortales, ya que en éstas no hay creencia verdadera (10& Ppotdv 66&ng, Taig
ovk &vi TioTig aAnOng), se dirige a un mortal que sabe, es decir, que es capaz
de juzgar la verdad con su razén y no como lo hacen los mortales que no saben
nada (ot yap eivar, undév 8 ovk Eotv- fr. 6.1-2.) “since it is possible to be,
and nothing[ness] does not exist” (Cordero 2004).

El fr. 6, que fue anotado por Simplicio (S. VI d.C), permite continuar
precisando las relaciones entre sabiduria, la diosa que lo comunica todo y el rol
de quien escucha con atencidn. La sabiduria que ensefia la diosa consiste en que
“It is necessary to say and to think that by being, it is” (yp1n t0 Aéyewv 1€ Voely
T’ 0v Eupevar). Lejos de esta sabiduria se encuentran los mortales, a quienes la
diosa califica como “ciegos y sordos, estupefactos, gente que no sabe/juzgar”
(ol 6& @opodvtol Koeol oudg TveAol te, Tednmoteg, dxpita @OAa. fr. 6.6-7).
Si el corazdén de la verdad bien redonda nada tiene que ver con las opiniones
de los mortales, quienes “since their lack of resources drives the wandering
intellect in their breast”, entonces este argumento filoso6fico necesariamente
exigia de la intervencion de una diosa ya que los mortales por si mismos son
incapaces de la verdad bien redonda. Al igual que Heraclito,'® quien se figuraba
unos pocos despiertos para los que hay un mundo Ginico y comun, mientras que

cada uno de los que duerme se vuelve hacia uno particular, la poética-filosofica

1S Me permito hacer este paralelo entre Parménides y Heraclito siguiendo las ideas expuestas por Ne-
hamas (2002), p. 45-46. También véase Martinez Millan (2010), pp. 59-65.
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que compuso Parménides presenta los rasgos de una teoria del conocimiento
jerarquica pero no de naturaleza descendente sino emergente del inframundo.
La poética-filosofica de Parménides deja claro que este camino esta reservado
para unos pocos que saben, que tal sabiduria es oculta y extrafia al juicio de los
mortales. Es esta geografia infernal de produccion de las ideas propuestas por
Parménides el mas extraordinario avance hermenéutico que podemos inferir de
los actuales estudios que concentran su atencion en el contenido de la forma
del poema. La cartografia de las ideas idealistas en la tradiccion occidental
ha situado como lugar de produccion de las concepciones idealistas un cielo
eidético desde donde desciende la verdad absoluta. La poética-filoséfica de
Parménides traza una geografia desconocida que nada tiene que ver con ideas
que vienen de lo alto (idealismo-descenso). Esta verdad bien redonda que posee
una diosa enigmatica, tal vez Perséfone como lo ha intuido Kingsley, ha sido
proferida en una geografia infernal paralela a la que nos podemos imaginar
leyendo la descripcion del tenebroso Tartaro en la 7eogonia de Hesiodo.

La doctrina del ser bien redondo emerge del Tartaro. Parménides
forzosamente debid pensar y ensamblar sus ideas en un poema como los de su
tiempo: un viaje mitico a la region subterranea de un hombre que sabe valorar
correctamente las palabras de la diosa (un entrenamiento espiritual previo
(8iokno1g), para viajar al Tartaro). Este aprendera a discernir los engafiosos
discursos. La composicion del poema presenta “rules [that] regulate the subject
matter itself”, como lo he indicado siguiendo a Hadot (2001). Una diosa que
lo ensena todo. Esta poética-filosofica “were supplied to him by mythical [...]
[and] historical tradition”, Hadot (2001), p. 243. El poema describe los rasgos
de una naturaleza humana incapaz de discernimiento y turbada, semejante a un
animal de dos cabezas (dikpavor), pero de la cual unos pocos hombres pueden
apartarse y asi poder juzgar con la razon “the polemical proof that [ have stated

to you” (10 yap odtd voeiv &oTiv Te Kai sivar).
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