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El titulo del libro de Marcel Detienne define a la vez una pa-
radoja y un programa. (Hay «maesiros de verdad»? Una tradi-

. cidn pédagdgica ya antigua pretende que el maestro sea inde-
: ‘pendiente de la verdad que ensefia, que le supera y nos supera.

Esta tradicion parece haber triunfado a lo largo del sigloxix en
las’ ciencias sociales. Marx declaré un dia que no era marxista,
porque estimaba que la realidad social podia ser objeto de cien-
cia, independiente, pues, del que la observa. Este universalismo
es hoy ampliamente puesto en duda —no me compele decir por

| qué y como—: para mejor, en la medida en que se es mucho
mds sensible que antes a las condiciones psicoldgicas, sociales e

incluso econdmicas de la aparicion y desarrollo del pensamien-
to cientifico, a la infinita diversidad de los dngulos de vista pro-
puestos por los diferentes sabios y ciencias; para peor, desde el
miomento en que determinados Estados, determinados hom-
bres, se constituyen en heraldos -y en magstros— de una ver-
dad militante: «Estudiar las obras del Presidente X, Seguir sus
ensefianzas y actuar segun sus directrices»; en torno a esta con-
signa se unen los militares de uniforme o de espiritu de todos
los paises. Pero alli donde aparece el maestro ya no hay verdad.

Cualquiera gue sea esta evolucion, permanece invariable
precisamente el hecho de que aunque el lenguaje militar sea,
como la poesia, pero por otras razones, propiamenie intradu-
Cible ¢ incomunicable: una orden no es comprensible mds que
para aquellos a los que se dirige, propio es del lenguaje
cientifico poder llegar a todos aquellos que han hecho el esfuer-
z0 de aprenderlo, y ser convertible en no importa cudl dialecto
humano.

No es negar el valor de otras.experiencias humanas, africa-
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nas, indias, chinas o amerindias, el admitir gue este lenguaje,
bajo la forma en la que hoy estd difundido principalmente; 1t
ne su origen en Grecia, en una Grecia por otra parte nutrida de
una herencia mucho mds rica y compleja que la que podrian:
haber transmitido los grupos que, hablando una lengua indo- "'
europea, penetraron en el suelo «griego» a finales del tercer mi~ =~
lenario. -

La razén, aun cuando fuera griega, debe ser situada en la
historia. En la historia de la sociedad griega, del hombre griego,
es donde hay que buscar los rasgos fundamentales que explica-
rdn el abandono voluntario del mito, el paso de unas estructu-

. ras organizadoras inconscientes —quiero decir que no saben
que son «l6gicas» en el sentido en que Claude Lévi-Strauss in-
tenta, y a menudo logra, demostrar que lo son— a una delibera-
da tentativa de describir a la vez el funcionamiento del Uni-
verso —la razon de los «fisicos» jonios e italianos—, y el fun-
cionamiento de los grupos humanos —la razon histdrica—;, la
de un Hecateo, Herédoto o Tucidides.

Del mito a la razén, el problema de este paso queda plantea-
do ante i i que admiten que hay razon en el mi-
to. Planteado estd desde hace muchas generaciones, Muy re:
cientemente, en su Origines de la Pensée grecque!, Jean Pierre
Vernant ha proporcionado uit marco que, al igual que el de
Marcel Deti acepto y supong ido. Bd mencio- ;
nar aqui que el «pensamiento racional» nace en un marco poli-
tico, econdmico y social bien definido: el de la ciudad; que la :
ciudad en si misma hizo su aparicidn aprovechando una crisis
decisiva de la soberanta, en un espacio social libre de la obsesi-
va presencia del monarca minoico o micénico, émulo de los :
«déspotas» orientales. R

Pero antes de la razon, estd lo que la funda, es decir, la -
repr ion que el hombre se hace, en la especie el hombre
griego, de la verdad, Alétheia. No se trata de una historia de la
palabra, Cierto que ésta tiene su interés, pero Marcel Detienne
es un filslogo demasiado precavido para confiar mucho en las
virtudes de la «prueba mediante la etimologia». El autor define
muy claramente su método: «determinar las lineas de fuerza de
un sistema léxico, obtener las relaciones de oposicién y de aso-
ciacion, en resumen, aplicar el método de la léxicologia estruc-
tural, probar en el terreno de la Grecia arcaica las posibilidades
de la teoria del campo semdanticon. '

Al término del viaje, la singular imagineria que inicia el
poema de Parménides y la reflexion sobre el Ser: «Un viaje en

t paris, P. U. F,, 1962,



ro bajd la guta de las hijas del Sol, una via reservada’ al.:
mbre: que corioce; un ‘caminio que conduce d las puertas’ de

Dia: y°de la Noche; una diosa que. revela el verdadero conociz
mientos, la obligacién de optar entre el mundo del ser.y el de

ld opinién. -

Lo que Marcel Detienne ha intentado escribir es un poco la
prehistoria del poema de Parménides. Sin duda, se le ha revela-
do 'mds rica y compleja de lo que se esperaba; si bien, mediante
una erudicién a veces incluso demasiado copiosa, el camino
que sigue es, en suma, muy claro. La verdad es, en primer lu-
gar, palabra, y Marcel Detienne toma la verdad en el momento
en que atin es privilegio de determinados grupos de hombres,
los poetas, los adivinos, adiestrados en el largo aprendizaje de
«la memoria», de la «musa», la tinica que sabe «lo que fue, lo
que es, lo que serd», la palabra en el momento en que es elogio

desap ion, capaz de engrand y de disminuir, de ser
verfdica o mentirosa. En la sociedad oriental, egipcia o meso-
_ potdmica, el elogio del rey no tiene una naturaleza diferente a
. la: del elogio del dios. La palabra del poeta «fortalece» al rey
«juston fortaleciendo al dios. El poema asegura la integracion
e la naturaleza y de la sociedad en el seno de la persona real.
No posee verdad si no estd centrada en el rey. -
- En'el momento en que la «literatura griega» da sus prime-
ros pasos, el rey micénico ha desaparecido. No es seguro que el
“'rey mitico; al que en pleno siglo V aiin conocen Pindaro o Es-
. quilo; el que se prolongard bajo una forma casi folkldrica en la
*mitologia helenistica antes de ser resucitado por Frazer, sea su
* heredero directo. El hecho de que haya pasado a ser mitico me
parece, por el contrario, mds quizd que a Marcel Detienne,
esencial. Por lo demds, Detienne observa por si mismo muy jus-
tamente, que el tinico poema griego que pueda efectivamente
aproximarse a los poemas orientales, la Teogonia de Hesiodo,
estd muy centrado en un personaje real, Zeus, como el Enuma
Elis estaba centrado en el dios Marduk, prototipo del rey de Ba-
bilonia: «eAun este personaje real no es sino un dios». La formu-
la dice lo esencial: el dios ha subsistido, pero el soporte social
- que le animaba, el rey, hd desaparecido. Dios y hombres cuen-
tan ya con un destino separado; el tiempo de los dioses se sepa-
ra progresivamente del de los hombres. Queda una tradicion,
precisamente poética, la del «rey de justicia» sosteniendo la
«balanza», dispensador y receptor a la vez de lo verdadero y de
lo falso. Paralelamente, toda verdad es enigma y todo. aquél
que dice la verdad es él mismo enigma. Asi el personaje del
«Anciano del mar», Proteo o Nereo, al que Marcel Detienne
consagra su capitulo III. No hay «oposicién», «contradiccidén»
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entre lo verdadero y lo falso, la verdad (Alétheia) y el olvido:
(Lethé): «No hay, pues, por un lado Alétheia (+) y por el otro
Lethé (—), si bien desarréllase entre estos dos polos una zoria
intermedia en la que Alétheia se desliza hacia Lethé, y recipro-
camente. La «negatividad» no queda por tanto aislada, coloca-
da aparte del Ser, constituye un pliegue de la «verdads, su
sombra «inseparables. A esta ambivalencia de la palabra eficaz
en las obras mds antiguas del pensamienio griego sucede, sin
embargo, en la ciudad cldsica una ambigiiedad de la accion®
Frente al riesgo permanente que cada decision colectiva pre-
senta: guerra o paz, expedicion «colonial» o roturacion de
tierras, la ciudad elabora lentamente, progresivamente, una pa-
labra-didlogo, didlogo de los grupos sociales que se enfrentan
en el terreno politico, didlogo de los oradores que proponen tal
o cual decisién. La palabra eficaz perderd en lo sucesivo su
soberanta y el didlogo integrard incluso la ambivalencia de la
mdntica. Cuando, en la segunda guerra médica, Delfos da el
ordculo afirmando que Atenas serd salvada por una «muralla
de maderas, Temistocles sabe interpretarlo traduciendo esta
expresion equivoca por «flota atenienses, si bien otra interpre-
tacidn, mds obvia, era posible y de hecho fue propuesta. Entre
estas interpretaciones es donde se establece el didlogo. La «ver-
dad» entra asi en el mundo de lo relativo: «Ha gustado al pue-
blow, «ha parecido bueno al pueblos, asi se expresan los decre-
tos. Marcel Detienne ha agrupado los testimonios en torno a es-
tos dos polos. Aceptando una clasificacion cuyos rasgos esen-
ciales han sido levantados por Platon, pero que le es con mu-
cha anterior, opone la.competencia universal, en el dominio
de lo relativo, af;I orador y del sofista al saber de las sectas filo-
soficas y religiosas. Por un lado, la astucia, el engario (apaté)
deliberadamente aceptado; por el otro, la posesion de la Alé-
theia, posesién no monetizable y transmisible solamente de
maestro a discipulo; pero los maestros de la verdad no lo son
mds que de grupos infimos que fracasan —eso es lo que nos
muestra dramdticamente la aventura pitagdrica— cuando in-
tentan imponerla a una ciudad entera. Para el orador y el sofis-
ta, la verdad es la fealidad, el argumento malo o bueno que
triunfa, la decision una vez que es aplicada.

La evolucion extraordinariamente rdpida del pensamiento
histérico es un testimonio bastante bueno de la mutacion que
estudia Marcel Detienne. El propésito de Herddoto, el <muy ho-
mérico» como se le definird mds tarde, se apoya aun, por una

2 Hablo aqui de «ciudad clasica» por comodidad, si bien doy por supues-
to que los primeros testimonios de la mutacion que Marcel Detienne analiza
son con mucho anteriores al clasicismo pericleano.
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parte, en el elogio e incluso en la funcién arcaica de la Memo-
ria: «Herédoto de Turios expone aquf sus indagaciones, para
impedir que lo que han hecho los hombres, con el tiempo se
: borre de la memoria y que las grand. fe icas haza#
llevadas a cabo tanto por los bdrbaros como por los griegos no
cesen de ser famosas...» Pero Herddoto estudia también lo que
fue scausa» de guerras, es decir, las acusaciones que griegos y
D bdrbaros, en un didlogo reconstruido, se lanzan los unos a los
< otros; Herddoto separa expresamente el tiempo de los dioses y
el tiempo de los hombres, el tiempo del enfrentamiento. En Tu-
cidides todo serd didlogo. Es sabido cémo Claude Lévi-Strauss
encuentra sistemdticamente en los mitos las estructuras bina-
rias que en ellos se ocultan. No se esconden en la obra del his-
toriador ateniense y es fdcil encontrar las parejas superpo-
nibles, la decision racional (gnémé) y el zar (tyché), la palabra
Slogos) y el hecho (ergon), la ley (nomos) y la naturaleza (physis),
la paz y la guerra. La historia toma la forma de una gigantesca
confrontacién politica; los planes de los hombres de Estado se
someten a prueba de planes de otros hombres de Estado, a
prueba de la realidad, de la tyché, del ergon, de esta naturaleza
. dé la que Tuctdides dice curi , al ienzo del libro I,
jue comparti el estr imi del mundo h como si
la guierra del Peloponeso, ese didlogo mediante las aymas que
también fue, y @ menudo, un didlogo mediante las palabras,
hubiera provocado los temblores de tierra. La universalidad a
la que pueda pretender un Tucidides, a la que efectivamente
pretemiz, ¢eudl es, pues, sino la universalidad del didlogo?

La ambigiiedad ha dado lugar decididamente a la contra-
diccién. Mds exactamente, la ambigiiedad que caracterizaba al
discurso en la época arcaica, se refugia en lo sucesivo en los
hechos. Pero para el historiador ha desaparecido; se estd en
guerra o se estd en paz, a nivel del escritor eso estd claro. La I6-
iim de Hestodo es una ldgica de la ambigiiedad; ningtin

ombre sabe nunca perfectamente si se conduce segin la Diké

0 segtin la Hybris, si estd del lado de la verdad o del lado de la

R mentira; la [ogica de Tucidides es una légica de la contradic-
' cion.

Marcel Detienne no se ha contentado con oponer, en un dip-

t . N e ) 4

H tico, la palabra eficaz y la palabra-didlogo; ha querido contri-

buir a la explicacion del paso que lleva de una a otra; en un

sentido todo su libro gira en torno al capitulo V: «El proceso de
secularizacion». No se trata, bien dido, de una explicacio

global que cabria confundir con la totalidad de la historia griega,

sino de un sondeo que creo, por mi parte, extremadamente feliz.

Muchos historiadores admiten, desde Aristételes, que la pri-
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mera politeia fue la de los guerreros. La ciudad, se dice’de "
buen. grado, comienza cuando al combate - desordenado;:
sembrado de hazafias individuales, que describe Homero, stice-
de el enf i e dos falang p por guerreros
solidarios vestidos con el uniforme hoplita. Los «semejantess.
del ejército se convierten en «semejantes» de la ciudad, y es sa-
bido que es ese nombre (Homoioi) el que portan en Esparta los
ciudadanos propiamente dichos. Ese es el panorama tradi-
cional de lo que bastante impropiamente se llama la «reforma
hoplita», a la que Marcel Detienne ha consagrado un nuevo es-
tudio, atn inédito®. Analizando aqui algunos de los procedi-
mientos de la vida militar: concursos funerarios, reparto del
botin, asambleas y consejos de guerreros, muestra cémo se di-
buja, en el seno del ejército, un plano prepolitico del que han
surgido de alguna manera los procedimientos de la vida de la
ciudad. Ast la «vasta asamblea» que reunic Aquiles antes del
concurso funerario dado en honor de Patroclo. La palabra em-
pleada (agon) es, por lo demds, caracteristica, pues designa a la
vez la asamblea y el concurso.

Naturalmente, esta explicacién no zanja el problema y no
tiene intencion de lograrlo, ya que otras sociedades que no han
conocido ni la ciudad ni la democracia politica, han conocido
la «democracia militar». El libro de Marcel Detienne permite .
plantear mejor el problema; la solucion, por definicion, queda
siempre para mariana.

Pierre VIDAL-NAQUET

3 Ha sido publicada en el libro Problémes de la guerre en' Gréce Ancienne,
ed. por J.-P. VERNANT, Col. «Civilisation et Sociétéss, 11, Paris, Mouton, 1968,
pp. 111112,
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CAPITULO PRIMERO
“.+" VERDAD'Y SOCIEDAD

En una civilizacién cientifica, la idea de Verdad convoca al
. punto las de objetividad, comunicabilidad y unidad . Para nos-
otros, la verdad puede definirse a dos niveles: por una parte,
conformidad con unos principios légicos; por otra, conformi-
~dad con lo real?, y es por eso inseparable de las ideas de de-
mostracién, verificacién y experimentacién.. Entre las no-
ciones que transmite el sentido.comun, la verdad es, sin duda,
una_de las que parecen haber existido siempre, sin haber
sufrido ningdin cambio; una de las que parecen también relati-
vamente simples. Sin embargo, basta considerar que la expe-
rimentacion, por ejemplo, en la que se apoya nuestra imagen
dé 1o verdadero, no se ha transformado en una exigencia, si-
no en una sociedad donde era una técnica tradicional, es de-
cir; en una sociedad donde la fisica y la quimica han conquis-
- tado un importante lugar. Es posible, pues, preguntarse si la

verdad, en tanto que categoria mental, no es solidaria de todo
* un sistema de pensamiento, si no es también solidaria de la vi-
~da material y de la vida social®. Los indoiranios poseen una

1 Cfr. H. Van LiEr, Le Nouvel Age, Paris, 1962, p. 135 y ss.

2 Cfr. V. BrocraRD, Del U'Erreur3, Paris, 1926, p. 97 y ss. No se trata de
delimitar aqui la «verdad» del sentido comuin, Es necesario anadir que una
representacion tal de lo verdadero no coincide con la pluralidad de las verda-
des contemporaneas (la de los fisicos, los matemiticos, economistas, historia-
dores, etc.).

3 «Implicita o explicitamente, se admite que las categorias del espiritu
tal y como las ofreéen el sentido comiin o la elaboracion de los filésofos y los
g(s‘icélogos han existido siempre, son de algiin modo consustanciales al

mbre y no han sufrido ningin cambio, mientras que la vida material, la vida
social, ef conocimiento de las cosas, la vida espiritual en general, no han cesa-
do de transformarses: 1. MeYERSON, Les fonctions psvchologigues el les
oeuvres, Paris, 1948, p. 120.
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palabra que'es traducxda corrientemente por Verdad: Rta . P
ro Rta es también Ia plegdria littrgica, la pofencia que asegi
ra el retorno de las auroras; al order establecido por el cult

los dioses, el derecho y, en suma, un conjuntd de valores que.:

quiebran nuestra imagen de la verdad. Lo simple cede 'su lu-
gar a la complejidad, a una complejidad diversamente organi
zada. Si el mundo indoiranio es muy diferente del nuestro,
¢qué habremos de decir de Grecia? ¢Guarda allf la verdad el
mismo lugar que en nuestro sistema de pensamiento? ¢ Abarca
el mismo contenido semantico? No es una cuestién de mera

curiosidad. Grecia impénese a la atencién por dos razones so- _

lidarias: en primer lugar, porque entre Grecia y la Razén oc-
cidental las relaciones son estrechas, habiendo surgido del
pensamiento griego la concepcin occidental de una verdad
objetiva y racional. Sabido es, por otra parte, que, en la rica
reflexion de los filésofos contemporaneos sobre lo verdadero,
Parménides, Platén y Aristdteles son invocados sin cesar;
confrontados y puestos en tela de juicio® Serd més tarde
cuando, en el tipo de razén que Grecia construye a partir del

siglo vi, una determinada imagen de la «Verdad» vendrd a“-

ocupar un lugar fundamental. En efecto; cuando la reflexién:
filoséfica descubre el objeto propio de su busqueda, cuando s¢’
desgaja del fondo de pensamiento mitico donde atin tiene sus:
raices la cosmologia de los jonios, cuando conecta deliberada-
mente con los problemas que no van a cesar ya de atraer su
atencién, organiza su campo conceptual en torné a una nocién
central que va a definir, en lo sucesivo, un aspecto de la pri

4 Cfr. el andlisis que hace de ello J. DUCHESNE-GUILLEMIN, Zorodstre, Pars,.

1948, pp. 5868, y La religion de I'Iran Ancien, Paris, 1962, pp. 193-196, Sobre la:
«Verdad» en la India, férmula apropiada y medio de actuar sobre las cosas,
cfr. P. MassoN-OuRsEL, L'Inde antique etIy civilisation indienne, Paris, 1933,
PP. 144-147, y las observaciones sobre satya que hace J. VARENNE, en su edicién
de La Maha Narayana Upanisad, t. II, Paris, 1960, pp. 30-31. G. Dumezn,, Ser-
vius et la Fortune, Paris, 1943, p. 241, observa que, en la India, la apreciacién
cualitativa y la verdad estsn unidas. E problema de lo «verdaderos en el mun-
do indoeuropeo ha sido objeto de varias investigacianes, por ejernplo, por par-
te de V. Pisant, «Parole indo-europee pro “vero” e “falso”s, Riv. Indo-Greca-
ltalica, 1936, p. 111 y ss., a continuacién de H. FRisK, « “Wahrheit” und “Liige” in
den indogermanischen Sprachen. Einige morphologische Beobachtungens,
Hégskolas Arsskrift 41, Goteborg, 1935, N. 3. A propésito de rta y sus relaciones,
por una parte, con las palabras surgidas de la misma raiz indoeuropea (5rdd,
ritus, apiuds, dppovix, Gpech, etc, en las que predomina la nocién de ajuste),
por otra parte, con las nociones indias que son solidarias de ello (dhaman,
dharman-, Varta), cfr. las observaciones de H. FUGIER, Recherches sur l'expres-
sion du sacré dans la langue latine, Paris, 1963, p. 148 y ss.

S Sobre esta reflexi6n, véase, por ejemplo, J. WAHL, La pensée de l'exis:
tence, Paris, 1951, pp. 239288, y A. DE WAELHENS, Phénoménologie et Vérité.
Essai sur l'évolution de l'idée de Vérité chez Husserl et Heidegger, Paris, 1953,
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ff3 en cuanto tipo de pensamiento y del primer file-
uanto tipo’de hombre: Alétheia o la «Verdads.~-:. -
do’ Alétheia hacé su aparici6n en el preludio del poe-
Parménides, no brota completamente armada delpg:-
& filoséfico. Posee una larga historia. En el estado de la
imentacion, comienza con Homero. Este estado, de hecho,
ria hacernos creer que tnicamente ¢l desarrollo cronolégi-
"¢o'de 10s testimonios sucesivos, desde Homero hasta Parméni-
i, lograria arrojar alguna luz sobre la «Verdad»®, El proble-
. s plantea en términos muy distintos. De antiguo se ha
“"¢onvenido en subrayar el extrafio carcter de la puesta en es-
cena de la filosoffa parmenidea: un viaje en carro bajo la guia
dé las hijas del Sol, una via reservada al hombre que conoce,

Z:’ 8 Es necesario hacer aqui alusién al libro que W. LutHER ha consagrado
a la «Verdads, bajo el titulo « Wahrheits und «Liiges im dltesten Griechentum,
Leipzig, 1935, y del cual ha vuelto a tomar las conclusiones en Weltansicht und
Geisiesleben, Gottingen, 1954, p. 34 y 55., y posteriormente, con algunos mati-
‘ces, en-«Der friihgriechisch hei ke im Lichte der hens, Gym-

m, . 65, 1958, pp. 95-107. La investigacion de Luther adopta un orden
“aparentemente objetivo: el de la cronologta, simple y lineal. El autor parece
“admitir que toda su labor consiste en decir el sentido de las palabras, enten-
di por ello lo que hay de més consciente para los sujetos y de mds superfi-

al para el observador. Toda esta primera investigacién est4 marcada por una
profunda ambigiledad: aunque el mas claro resultado del trabajo de Luther
sed mostrar que la «Verdad> griega no es la misma que la nuestra, a lo largo
su obra no cesa este erudito de trabajar sobre una cierta concepcién retéri-
ca'y trivial de la verdad, partiendo de ésta para determinar en la lengua griega
Ias expresiones y las pafabras representativas de la «Verdads. En lugar de
partir del significado, para agrupar las palabras que parecen hacer explicito el
misino sentido, habria que haber partido, antes bien, del significante, es decir,
de &hifiug, y ver como se organizaba el «campo seméntico» de esa palabra, de
tal perfodo a tal otro (sobre el libro de Luther, ver las breves observaciones de
MOMIGLIANO, Riv. filol, istruz. classica, 1937, pp. 207-208). -

Para la investigacion que llevo a cabo, parecia imponerse un método: deter-
minér las lineas de fuerza de un sistema Jéxico, obtener las relaciones de opo-
sicién y de asociacion; en resumen, aplicar los métodos de la lexicologfa
“estructural, probar en ¢l 4mbito de la Grecia arcaica Ias posibilidades de la

teoria del «campo semanticos (cfr. G. MATORE, La méthode en lexicologie. Do-
. maine frangais, Paris, 1953, y Ia notable tesis de J. Dusois, Le vocabulaire poli-
tique et social en France de 1869 & 1871, A travers les oeuvres des écrivains, les
revues et les journaux, Paris, 1962. Sobre la semdntica estructural, véase la
obra y las observaciones de St. ULLMaNN, The Principles of Semansics. A Lin-
fuis!ic Approach to Meaning?, Oxford, 1959, p. 154y ss., y 309 y ss.; el capitu-

o ITI de W. VoN WARTBURG, bie: et hodes de la linguistique? [tr. fr.),
Paris, 1963, pp. 148-210). En la aplicacién de este método, habia que contar
con graves DEsléculos: para que un estudio de lexicologia estructural sea efi-
caz, debe ser exhaustivo, apoyarse en el examen de la totalidad de un sistema
Jéxico, Ademds, la investigacion debe fijarse en un lapso de tiempo muy cor-
1o, ya que las oposiciones y las asociaciones que retinen los di elemen-
tos se modifi (en su libro precipitado, J. Duso!s limita su
investigacién a tres afios). Ahora bien, todos sabemos que nuestro conocimien-
to del periodo griego arcaico, que al menos cubre dos siglos, tiene tantas lagu-
_nas como un papiro carcomido por el tiempo...
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un camino que conduce a las puertas del Dia y de la'Noche, "
una diosa que revela el verdadero conocimiento ¥, e’ resu-
men, una imaginerfa mitica y religiosa que contrasta singulai-
mente con un pensamiento filoséfico tan abstracto como es el
que Heva al Ser en si. Todos estos rasgos, cuyo valor religioso
no puede ser puesto en duda, nos orientan de una forma deci:
siva hacia determinados medios filosofico-religiosos en los
que el filésofo no es atin mds que un sabio, diriase, incluso, un
mago. Ahora bien, es en estos medios donde enicontramos un
tipo de hombre y un tipo de pensamiento vueltos hacia la Alé-
theia: la Alétheia que Epiménides de Creta tiene el privilegio
de ver con sus propios ojos; la «llanura de Alétheia» que el al-
ma del iniciado aspira a contemplar’. Con Epiménides, con las
sectas filosofico-religiosas, la prehistoria de la Alétheia ra-
cional se encuentra claramente orientada hacia determinadas
formas de pensamiento religioso en las que la misma «poten-
cia» ha desempenado un papel fundamental.

La prehistoria de la Alétheia filosofica nos conduce hacia
el sistema de pensamiento del adivino, del poeta y del rey de
justicia, hacia los tres sectores en los que un determinado tipo
de palabra queda definido por 1a Alétheia. Definir el significa-
do prerracional® de la «Verdad», supone intentar responder’a
una serie de preguntas, de las cua?es son las siguientes las
mas importantes: (Como se dibuja en el pensamiento mitico?

7 Cfr,, infra, p. 131 y ss.

8 La indagaci6n que aqui llevo a cabo est4 clara y nitidamente delimitada
{cfr. infra). Pero no es sino una linea de historia y no agota toda la «Verdads
griega. Dejo de lado deliberadamente toda una serie de aspectos, de niveles de
Alélieia, contentandome con remitimme tante al articulo ya citado de W.
Luther como a los muy completos y bien encaminados estudios de H. BOEDER,
aDer frihgriechische Wortgebrauch von Logos und Aletheias, Archiv fiir
Begriffsgeschichie, t. IV, 1959, pp. 82-112, y de E. HETscH, «Die nichtphiloso-
phische ghifews, Hermes, t. 90, 1962, pp. 24-33; «Wahrheit als Erinnerungs,
Hermes, 1. 91, 1963, pp. 36-52 .

9 «Pensamicnto miticos: la expresién requiere unas palabras. Nadie igno-
ra que, comparada con las civilizaciones arcaicas estudiadas por los america-
nistas o los africanistas, Grecia es pobre en «pensamiento miticor. Dejando
aparte a Hesfado, Ia civilizacién griega no nos ofrece sino fragmentos miticos,
conservados en escolios tardios o relatos de anticuarios, empleados de nuevo
por los mitégrafos en las construcciones escolares, Pero, ¢y el mismo
Hesiodo? ¢Puede pretenderse que la Teogonia es realmente el producto de una
creacién mito-poética, andloga a la de los Bambara o los Bororo? El pensa-
miento hesiddico, como a menudo se ha observado, representa, antes bien, un
nivel de pensamiento mitico, nivel intermedio entre la religion y Ia filosoffa.
(No hay un pensamiento mitico, como se ha destacado mas de una vez, cfr. Luc
e HEUSCH, «Situation et position de 'anthropologie structurales, en L 'Arc,
n.° 26, 1965, p. 12.) Es una reflexién original, con sus problemas especificos
(cfr. las observaciones de J.-P. VERNAXT, en su C. R. de Cl. Ramnoux, La Nuit et
les Enfants de la Nuit, Paris, 1959, publicado en el Joumnal de Psychologie, 1960,
pp. 336-338). Hablar de «pensamiento miticon en tales condiciones, comporta
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b Ja Configuracién de Alétheia?? (Cual es, en el pensamiento re-
050; el estatuto de la palabra? (C6mo y por qué un tipo de
icaz es sustituido por un tipo dé palabra con proble-
5'éspecificos: relacién entre la pa?abra y la realidad, entre
13 palagra y lo ajeno a ella? ;Qué relacién puede haber entre
determinadas innovaciones en la practica social del siglo vi y
el desarrollo de una reflexién organizada sobre el logos?
¢Cudles son los valores que, sufriendo enteramente un cam-
bio!"de significacién, contintian imponiéndose de un sistema
de pensamiento al otro, del mito a la razén? ¢Cuales son, por
el contrario, los puntos de ruptura fundamentales que diferen-
" cian el pensamiento religioso del pensamiento racional? Las
intenciones de este libro no se agotan en el solo proyecto de
definir, por su contexto mental, social e histérico, el significa-
do prerracional de la «verdad» dentro del sistema de pensa-
miento mitico, y, solidariamente, su primer contenido en el
‘pensamiento racional'?. En la historia de Alétheia, hallamos el

el Fiesgo de extrapolar, No obstante, pesc a estas reservas necesarias, Hesiodo
&5 el principal testigo de determinados modos de organizacién, de un determi-
fiado {ipo de logica que parece caracterizar al pensamiento religioso, diferen-
cidndolo de las nuevas formas de pensamiento que hacen su aparicion en el
Guirso del siglovi.
#4719 No hablaremos, pues, de verdad, sino de Aléiheia o de «verdad». Queda
“elaro que la verdad no es una idea simple. G. BACHELARD (Le nouvel esprit
L'izmi‘;iquzs, Paris, 1949, p. 148) decia muy acertadamente: «No hay ideas
Simples, porque una idea simple... debe estar insertada, para asi ser compren-
dida, en un complejo sisterna de pensamientos y experiencias.»
i1 Sobre este problema capital del cambio, Jéase I Meyerson, Les fore
jons psychologiques et les oeuvres, Paris, 1948, pp. 119-149, y sus importantes
articulos, en particular, «Di inuités et chemil dans
I'histoire de l'esprits, Journal Psychol, 1948, pp. 273-289; «Thémes nouveaux
de psychologie objective: Ihistoire, Ja construction, la structures, Journal Psy-
chol., 1954, pp. 3-19; Problémes d'histoire psychologique des oeuvres: spécifi-
"' cité, variation, expérience. Mélanges Lucien Febvre, Parfs, 1954, pp. 207-218.
" Sobre los problemas de! cambio y de la estructura, véanse las observaciones
* de Cl. Levi-STRAUSS, Les fimites de la notion de structure en ethnologie dans
Sens ef usages du terme Structure, Monton & Co, La Haya, 1962, pagi-
nas 4045, y las reflexioncs de J. PUGET, Genese et structure en psychologie de
lintelligence dans Entretiens sur les notions de «genése» et de «structurex,
Mouton & Co, La Haya-Paris, 1964.

12 Querria sefalar aqui ¢l cardcter ejemplar de la obra de L. GERNET y la
importancia, entre otros, de los admirables estudios «Droit et prédroit en Gre-
ce anciennes, L'Année sociol, 3.* serie (1948-1949), Paris, 1951, pp. 21-119.
También desearia afadir, en homenaje a la memoria de este gran helenista
que, desde el comienzo {en 1960), L. GERNET me habia confirmado el interés de
esta nocién de e, en un momento en que yo no podia sino entreverla,
(Cfr. el brevisimo articulo «La notion mythique d'AMi8cian, Revue é1. grecques,
1. LXXIIL, 1960, pp. 27-35.) Pero es con Jean-Pierre VERNANT con quien he
contraido la mayor deuda de reconocimiento. Durante tres afios de «conversa-
cién» me ha dado tanto y tan gratuitamente, que temo haberle oido demasiado
¥ ser impotente para distinguir su parte de la mia. Le agradezco aqui muy
amigablemente su generosigad. En Pierre VIDAL-NAQUET he encontrado un
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terreno ideal para plantear, por una parte, el problema de I
origenes religiosos de ciertos esquemas conceptuales de 1a'pri-
mera filosofia, ponjendo por eso en evidericia un aspecto
tipo de hombre qué el filésofo inaugura‘en la ciudad griega;
por otra parte, extraer de los aspectos mismos de continuida
que tejen la trama que va desde el pensamiento religioso al
pensamiento filosofico, los cambios de significado y las ruptu.
ras légicas que diferencian radicalmente las dos formas de
pensamiento.

critico severo pero amistoso; sus observaciones, sus sugerencias me han sido
preciosas (Paris, enero 1965).

P. 8.—Salvo muy raras excepciones, las llamadas a las publicaciones mo-
dernas han sido interrumpidas en encro 1965. Cfr., no obstante, una puesta a
Eumo, infra, en el Post-scriptum de la p. 147. M. PapaTHOMOPOULOS (CNRS) me

2 ayudado a leer las pruebas: gracias a su discernimiento, ha mejorado a me-
nudo la presentacion de estas paginas.
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ada por el poeta al comienzo de un canto, la Musa! de-
‘dar a conocer los acontecimientos del pasado2 «Y decidme
ora; Musas, que habitdis el Olimpo —pues sois vosotras,
$4s, por doquiera presentes, y que todo lo sabéis, mientras
nosotros no oimos més que un ruido y nada sabemos—,

lecidme, cusles eran los caudillos, los jefes de los Danaos. A
1a ‘muchedumbre no podria enumerarla ni nombrarla aunque
tfuviese diez lenguas, diez bocas, una voz infatigable y un cora-
2611 dé bronce en mi pecho, a menos que las hijas de Zeus que

1 Mucho se ha escrito sobre las Musas, su significacion religiosa, su Ju-
gar en ‘el pensamiento poético. Bastenos citar a: 1.°, M. MAYER, s.v. Musai, R.-
(1963), c. 680-757, que retine y organiza un rico material; 2.°, K. MaroT, «Die An-

iechischen Literaturs, Ungarische Ak te der Wi h
1960, pp. 19-105, uno de los més importantes trabajos aparecidos recientemen-
.- te: Entre las demds contribuciones recientes sefialemos William W. MINToN,
“"«Homer's Invocations of the Muses: Traditional Patterns, Trans. Proceed.»,

7 Amer. Philol, Assoc, t. 91, 1960, pp. 292-30%; «Invocation and Catalogue in He-
siod and Homer.» ibid, t. 93, 1962, pp. 188-212; S. AccAME, «LInvocazione alla
Musa e la Veritd in Omero e in Esiodos, Riv. fil. istruz. class., 1963, pp. 257-281

'y pp. 385415.

-7 °"'Z Con seguridad, no es un «pasado histéricos. Los héroes de Homero se
sitian en un tiempo original, un tiempo poético. Cfr. las observaciones de
Pierre VIDAL-NAQUET, «Homeére et e monde mycénien. A propos d'un livre ré.
- cent et d'une polémi s Annales. fes, Sociétés. Civilisati
. <+ 1963, pp. 703719 (en particular pp. 716717). No obstante, hay que afiadir que
en este tiempo poético no toda perspectiva «histéricas estd ausente: M. TREU,
Von Homer zur Lyrik, Munich, 1955, p. 33 y ss., y p. 126 y ss., ha insistido
sobre la importancia de los &dpsg mpéwepot como modelos de Jos héroes homeéri-
cos. Leer las reflexiones de M. I. FINLEY, Myth, Memory and History, History
.. and Theory. Studies in the Philosophy of History, t. IV, 1965, pp. 281302; «The

Trojan Wars, Journ. of Hellenic Studies, t. LXXX1V, 1964, pp. 1.9.
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lleva la Egida, las Musas del Olimpo, no recordasen (pwmaaizd)?
a aquellos que llegaron a'llién»*. La palabra del poeta® tal y
como se desarrolla en la actividad poética, es solidaria de dos
nociones complementarias: la Musa y la Memoria. Estas dos
potencias religiosas dibujan la configuracion general que con-
fiere a la Alétheia poética su significacion real y profunda.
¢Cual es el significado de l]a Musa? ¢Cual es la funcion de
1a Memoria? A menudo ha sido advertida, en el panteon grie-
go, la presencia de divinidades que llevan el nombre de senti-
mientos, pasiones, actitudes mentales, cualidades intelec-
tuales, etc. Moisa es una de esas potencias religiosas que
sobrepasan al hombre «en el mismo momento en que éste
siente interiormente su presencia»®. En efecto, por la misma
razén que la métis, facultad intelectual, responde a Métis, es-
posa de Zeus, y thémis, que es una nocién social, responde a la
gran Thémis, otra esposa de Zeus, un nombre comin pofox co-
rresponde, en el plano profano, a la Musa del panteén griego.
Numerosos testimonios de la época clasica nos permiten pen-
sar que uobaw, €n su acepcion no vulgar, quiere decir la palabra
cantada, la palabra ritmada’. Este doble valor de pooa —nom-

3 Sin duda el griego no distingue, como lo hacemos nosotros, entre
«acordarses y fonars —yqvize significa lo uno y lo
otro (como o observa E. BENVENISTE, «Formes et sens de pviouaws, Fesmz’n'/r
A. Debrunner, Berna, 1954, p. 16)—, pero la relacion genealogica, es decir,
estructural, de la Musa y de la Memoria nos autoriza a acenturar el sentido de
«acordarses en pvrowiad’.

4 [l II, 484 ss., edicién traducida P. Mazon.

S Las paginas que siguen intentan esencialmente definir el sistema de las

i poéticas (di: ahora de la excelente recopilacién de
G. LANATA, Poetica pre-platonica. Testimonianze e F i, «Bibli di
Studi Superiori», vol. XLIII, Florencia, 1963): no pueden contribuir sino de
forma indirecta a una sociologia de la poesia antigua. Sobre ésta, sus medios,
sus limites, véase el ensayo de F. LASSERRE, La Condition du poéte dans la Gré-
ce antiques, «Etudes de Lettresw, 1.V, 1962, p. 3-28. A pesar de su titulo Poerry
and Society (matizado por el subtitulo: The Role of Poetry in Ancient Greece),
1a obra de B. SNELL (publicada en Bloomington, 1961) es muy poco sociolégica,

6 Cfr. J.P. VERNANT, «Aspects mythiques de la Mémoire en Gréces, Journ.
de Psychol., 1959, p. 1 y ss., que cita el ejemplo de Erds, de Aidés, de Phobos, de
Pistis, de A1é, de Lyssa, etc. {Mythe et Pensée chez les Grecs. Etudes de psycholo
gie hisiorique, Paris, F. Maspero, 1965, p. 2 y ss. En las notas siguientes, esta
obra serd citada con las iniciales: M. P.}

? Himno hom. Hermés, 447: palabra cantada que calma las preocupa-
ciones inels (oo dpyavie Aedevav); ., Eum., 308: canto de
horror (uobomv etwyepav) Supl, 695; piadosos acentos de los aedos (henuov...
uoboav), PIND., Nen., T11, 28: cantar por Ajax (uoToav gégew), lo que puede también
leerse Matoay péprty, ya que los dos valares coexisten muy a menude; EUR., Fe-
nic., 50: cantos de.la Esfinge (uoicas eiyyée): Fenic., 788: cantar un aria (uéhmy
soboav); SOF., Trag., 643: divinos cantos de la flauta; PLAT., Leyes, 829 D: compo-
sicion poética no aprobada (8éxuov peseav). Cfr. tambien Repriblica, 411 C;
548 B), EUR., Alcestes, 962: recorrer el campo de las palabras cantadas (u
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ommtn y fuerza divina— déjase captar particularmente
ieft en un’ «discurso antiguon (radasds Aéyos), transmitido por
il6n de Alejandria: «C4ntase un viejo relato, imaginado por los
ios y-transmitido de memoria como tantos otros, de ge-
leracion en generacion... Es como sigue: Cuando el Creador
2 hubo acabado el mundo entero, pregunté a uno de los profetas
si; habria deseado que de entre todas aquellas cosas que
habjan nacido sobre la tierra alguna no existiera. Respondidle
"¢l otro que todas eran absolutamente perfectas y completas, y
que solamente una alli faltaba, la palabra laudatoria (sbv
iraivéry... Aéyov)... El Padre de Todo escuché este discurso y
habiéndolo aprobado cre6 sin dilacién el linaje de las cantoras
llenas de armonias, nacidas de una de las potencias que le ro-
deéaban, la Virgen Memoria (Mviur), a la que el vulgo, alteran-
do el nombre, llama Mnemosyné»®. Dase entre las Musas y la
«palabra cantada» —especificada aqui como «Palabra de ala-
banza»— una estrecha solidaridad, solidaridad que afirmase
* 4tin ma4s netamente en los muy explicitos nombres que portan
Ias hijas de Memoria, ya que toda una teologia de la palabra
:“cantada se desarrolla en ellos® Clio, por ejemplo, connota la
‘gloria (xkéog), la gloria de las grandes hazafias que el poeta
fransmite a las generaciones futuras; Talia hace alusién a la
fiesta (8&Wew), condicién social de la creacién poética; Melps-
mene y Terpsicore despiertan ambas las imagenes de la misi-
ca y de la danza. Otras, asi Polimnia y Caliope, expresan la
“ rica diversidad de la palabra cantada y la voz potente que da
“vida a los poemas. Las epiclesis mas antiguas de las Musas
son asimismo reveladoras: mucho tiempo antes de Hesfodo,
“ las Musas existian en nlimero de tres. Eran veneradas en un
©" santuario muy antiguo, situado en el Helicon, y llamabanse

; PIND., Pit, V, 65: ofrecer [a palabra cantada o la Musa (i3wor potoay 0
. Motsav); Evr., Jon, 757: palabra modulada (uodea); ARISTOF., Nubes, 313, (uodae

adhiv), EUR., Antiope, fr. 184 N2; SOF., fr. 162 N2; AGaTHON, fr. 2 N.2; EUR,, Pala-
maédes, fr. 588 N2; Ant. Palat, V, 139, 5; PLut,, Erot, p. 759 B; Banquete Sicte
Sabios, p. 136 D, (Musa y Logos). Sobre la Ma4 lacénica, especie de canto
mezclado con palabras, cfr. K. M. T. CHRIMES, Ancient Spartal, Manchester,
1952, p. 119 y ss. La etimologia catomista» de Motoa ha dado lugar a varias in-
terpretaciones de las que se encontraré una relacion breve en A. SETTI, «La
Memoria e i canto, Saggio di poctica arcaica greca, Studi izal. filologia classi-
ca, t. XXX, 1958, pp. 129-130, n. 1, y una discusion en K. MAROT, Die Anfénge
der griechischen Literatur, 1960, p. 66y ss.

8 FILON, De Plantatione, 30, § 126, 1. I1, p. 158, ed. P. Wendland. Nosotros
seguimos Ja traduccién de F. CLMONT, «Un mythe pythagoricien chez Posidonius
et Philons, Rev. Philol, 1. 43, 1919, p. 79. Cfr. igualmente P, BOYANCE, «Les Mu-
ses et 'harmonie des sphéres», Mélanges F. Grat, 1, 1946, p. 16 y ss.

9 Es lo que ha observado, par ejemplo, B. SNELL, Die Entdeckung des
Geistes3, Hamburgo, 1955, p. 66 y ss.; Die Welt der Gotter bei Hesiod, La notion
du divin depuis Homére jusqu'a Platon, Vandoeuvres-Ginebra, 1952, p. 98y ss.
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Meleté, Mnemé y Aoidé!; cada una de ellas portaba el nomb
de un aspecto esencial de la funcién poética. Meleté!! desi|
la disciplina indispensable para el aprendizaje del méstér d
aedo: es la atencion, la concentracién, el ejercicio: mentali:
Mrnemé es el nombre de la funcién psicolégica gue permite la. -~ *

recitacién y la improvisacién; Aoidé" es el producto, el canto
épico, el poema acabado, término ultimo de la Meleté y de la
Mnemé. Otras nomenclaturas han sido también atestiguadas.
Cicerén refiere una donde las Musas son en niimero de cuatro; 3
Arché, Meleté, Aoidé y Thelxinoé ", Dos de ellas desarrollan as-
pectos inéditos: Arché es el principio, el original, pues la pa:
labra del poeta busca coémo descubrir lo original, la realidad
primordial®. Thelxinoé es la seduccién del espiritu, el encan-
tamiento que la palabra cantada ejerce sobre el otro'. Todos
los epitetos de la Musa, a través de los cuales se desarrolla
una auténtica teologia de Ja palabra, testimonian, pues, la im-
portancia, en los medios de aedos y poetas inspirados, de la
equivalencia entre la Musa y la nocién de «palabra cantadas=e;
La palabra cantada es, sin embargo, inseparable de la
Memoria: en la tradicién hesiédica, las Musas son hijas d

10 Pavs., IX, 29, 2-3. Véase a propésito de esta tradicién el estudio de B A7 ¢
VAN GRONINGEN, «Les trois Muses del’Hélicons, L'Ant, class., 1948, pp. 287-296,
que da razones para pensar que la tradicion de Pausanias se remonta a una ":
época anterior a Aristételes. .

11 Scbre los valores de Meleté y 1a suerte de Ja nocién en los medios filt
sofico-religiosos, cfr, J.-P. VERNANT. «Le fleuve Amélés et la Mélété Thanatou
Rev. Philosoph., 1960, pp. 163-179 (= M. P,, pp. 78-94).

2 B. A. VAN GRONINGEN, op. cit, p. 290: «No puede tratarse, en principio,.. .
més que de técnicas rapsédicas (para las cuales dedew es el término técnico
por excelencia) y, si acaso, de canto monédico, es decir, de epopeya heroica o
didéctica y de {irismo del género de Anacreonte y de Safos. Se observard - .
{como J. Labarde nos lo ha hecho advertir) que estas tres epiclesis antiguas
abarcan bastante bien los tres aspectos de la funcién poética en la teoria de
S J. Su (Het ische Epos als orale Schepping van een dich:
terhetairie, Amsterdam, 1955. Cfr. J. LABARBE y A. SEVERYNS, «La poésie homé.
riques, La Table Ronde, diciembre 1958, p. 72): funcion de organizacién, fun- -,
cion de conservacion, funcién creadora,

13 CiceroN, De natura deorum, 111, 54 ed. Pease, t. 1L, 1958, pp. 1100-1101,

14 Cr, ].-P. VERNANT, «Aspects mythiques de la mémoire en Gréces, Journ.
Psych,, 1959, p.7 (= M. P, p, 57).

15" Cr., por ejemplo, A. SETTI, «La memoria e il canto. Saggio di poetica ar-
caica grecas, Studi ital. filol. class., 1958, p. 161 y ss.

16 Las Musas han debido gozar de un culto desde una época muy lejana
entre los aedos, aunque los testimonios epigraficos (DITTENBERGER, Sylloge3,
457, 1117) y arqueologicos (cfr. G. Rovx, «Le Val des Muses et les Musées chez
les auteurs anciens», Bull. Corresp. Hellén., t. 78, 1954, pp. 22-48) sean mas
bien tardios, Cfr. las observaciones de FIEHN, 5.v. Thespeia, R-E. (1936), c. 45
yss., y de M. MaYER, s.v. Musai, R-E. (1933), c. 696 y ss. Sobre el «culto a las
Musas en los filssofos griegos», véanse las investigaciones de P. Bovance,
Paris, 1936.
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(Rémosyné!’; en Chios portan el nombre de sremembranzasx
)% y. también son ellas quienes hacen que el poeta «se
a Megcfej»" Cual es la significacién de la memoria? ¢Cuales
i suis relaciones con la palabra cantada? En primer lugar, el
statuto’ religioso de la memoria, su culto en los medios de
“aedos® y su importancia en el pensamiento poético, no pue-
“ deri comprenderse si no tenemos en cuenta que, del siglo X1I al
siglo 1X, la civilizaci6n griega no va a fundirse en la tradicion
“escrita, sino en las tradiciones orales. «;Qué memoria era ne-
cesaria en aguellos tiempos! jQué de indicaciones dabanse
sobre los medios de identificar los lugares, sobre los momen-
tos propicios para las empresas, a propésito de los sacrificios
qite habian de hacerse a los djoses... sobre los monumentos a
los' héroes, cuyos emplazamientos permanecian secretos y
muy. dificiles de encontrar en regiones tan alejadas de
.Grecia»?. Una civilizacién oral exige un desarrollo de la me-
moria®, necesita la puesta a punto de técnicas de memoria
muy precisas. La poesia oral, de la que son resultado la flfada
1a Odisea, no puede ser imaginada sin postular una auténtica
mremotecnia» 3, Las investigaciones de Milmann Parry y sus.
epigonos®, han aclarado con creces los procedimientos de
=

1910 Cfr. Hes., Teogonia, 54y ss., 135, 915 y ss., ed. trad. P. Mazon y los tex-
#os citados por S. EITREM, 5.v. Mnemosyne, R-E. (1932), c. 2265 y ss. El articulo
d¢ B. SNeLL, yne in der fruhgriechischen Dichtungs, Archiv fiir
Begn!fsgachich/z, t. IX, Bonn, 1964, pp. 19-21, es demasiado conciso.

i+ 18 PLUT., Quaest. conviv., IX, 14, p. 743 D, Cfr. WiLaMowrTz, Der Glaube der
Hellenen, 1, Berlin, 1931, p. 25t. Sobre pviia-uvim, cfr. SOF., fr. 96 N2.

.99 Cfr. I, 11, 492, y PIND., Nemea 1, 12: Moioa peuviadar gukel, Pero, ob-

servémoslo ya, las Musas pueden también «hacer olvidars, es decir, quitar la

/ memoria al poeta que la ha recibido, si es indigno de ella (cfr. /L, 1I, 599-600:

% x\EhaBov), tanto como, por otra parte, verier el olvido mediante sus cantos
(véase infra, p. 19y ss.).

.7 20 Mnemosyné es la «reina de las laderas de Eleuteras (Hes., Teogonia.,
54, ed. P. Mazon. Cfr. la nota preliminar en la p. 7 de su edicién, Paris, 1951).
Sobre los aspectos de su culto, cfr. S. EITREM, s.v. Mnemosyne, R-E. (1932),
¢ 2267-2269.

21 PLuT,, De Pythiae oraculis, p. 407 F. Cfr. Orphicorum fragmenta, fr. 297
d. 0. Kern (sobre ¢! papel conservador de la memoria en la historia de la ci-
acién), y los textos citados por F. VIAN, Les origines de Thébes. Cadmos et
les Spartes, Paris, 1963, p. 106. G. DuMzziL, Mythes et dieux des Germains, Pa-
ris, 1939, pp. 56, ha destacado la importancia, en la sociedad indoeuropea,
* de los cuerpos sacerdotales, encargados de conservar en la memoria «un
corpus ideal de mitos, de rituales, de vocablos y de expresiones sagradass.
22 Sobre los problemas de la tradicion oral, véase el ensayo de J. VANSINA,
De la tradition orale. Essai de méthode historique, Tervuren, Annales. Sciences
humanines, n.° 36, 1961, y las observaciones de H. MoNIoT, «Les vies de I'his-
toide de I'Afrique: la tradition orales, Annales. ESC, 1964, pp. 1182-1 194.
23 Cfr, James. A. NOTOPOULOS, «Mnemosyne in Oral Literatures, 7rans,
Amer. Philol. Assoc., t. 69, 1938, p. 465 v ss.
24 A propésito de los problemas K)rmularios, pueden encontrarse indica
.. ciones generales sobre los temas fundamentales en J. LaBarBE, L'Homére de
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composicion de los poetas, mediante el analisis de la técnica
formularia: los aedos, en efecto, creaban a viva voz, «perono a
través de palabras, sino mediante férmulas, mediante grupos
de palabras construidos de antemano, preparados para engras
narse en el hexdmetro dactilico»®. Tras la inspiracién poética’
adivinase un lento adiestramiento de Ja memoria. Los poemas
homéricos ofrecen, por otra parte, ejemplos de estos ejerci-
cios «mnemotécnicos», que debian asegurar a los jovenes
aedos el dominio de la ardua técnica poética®: son los pasajes
conocidos bajo el nombre de «catalogos». Hay un catalogo de
Ios mejores guerreros aqueos, otro de Jos mejores caballos. El
catalogo de los ejércitos griego y troyano, por ejemplo, ocupa’
la mitad del segundo canto de la lifada, es decir, cuatrocien-
10s versos que representan para un recitante una auténtica
proeza.

Pero, ¢es la memoria de los poetas una funcién psicologica
orientada como la nuestra? Las investigaciones de J.-P.- Ver-
nant? nos permiten afirmar que la memoria divinizada de
los griegos no responde en modo alguno a los mismos fines
que la nuestra; no tiende, en absoluto, a reconstruir el pasado
segun una perspectiva temporal. La memoria sacralizada es,
en primer lugar, un privilegio de determinados grupos de
hombres constituidos en hermandades: como tal, se diferencia
radicalmente del poder de acordarse de los otros individuos.
En estos medios de poetas inspirados, la memoria es una om-
nisciencia de caracter adivinatorio; definese, como el saber
méntico, por la formula: «lo que es, lo que ser4, lo que fue»?,

Platon, Lieja, 1949, p. 16 y ss., y en H. FRAENKEL, Dichtung und philosophie des
frithen Griechentums?, Munich, 1962, p. 30y ss. Sobre los problemas literarios
de 1a composicion oral hallaremos lo Gltimo del tema en G. S. Kirk, The Songs
of Homer, Cambridge, 1962, p. 55 y ss., que discute notablemente las tesis de
A. B. Loro, The Singer of Tales, Cambridge, 1960,

257 J, LABARBE, 0p. cil. p. 16.

26 Cfr. ].-P. VERNART, «Aspects mythiques de la Mémoirc en Gréces, Journ.
Psych., 1959,p. Sy ss.(= M. P. p. 55y ss..

27" Cfr. J.P. VERNANT, ari. cit., pp. 1-29 (= M. P, 51-78). No podemos seguir
a A, SeTTL, «La memoria e il canton, Study ital. di filologia classica, 1958, pa-
ginas 130171, cuando habla de memoria «historicas, como tampoco podemos
aceptar las observaciones de S. Accame, «L'Invocazione alla Musa e la Verita in
Omero e in Esiodow, Riv. filol, istruz, class. 1963, pp. 257-281; pp. 385415,
sobre una pretendida «verdad histérica» transmitida por la poesia. Tampoco
estamos de acuerdo con la tesis central de sus dos ultimos articulos. A prop6-
sito de algunos aspectos miticos de la memoria en la India, cfr. las muy breves
observaciones de M. ELIADE, «Mythologies of memory and Forgetting», History
of Religions, t. 11, 1963, p. 329 y ss. (lomado de nucvo en Aspects du Mythe, tr.
fr., Paris, 1963, p. 142 y 55.).

28 41,1, 70; Heslobo, Teogonia 32 y 38. Sobre este lipo de poeta-vidente,
véanse las clasicas paginas de F. M. CORNFORD, Principium Sapientiae. The ori-
gins of Greek Philosophical Thought, Cambridge, 1952, p. 62y ss.
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te su memoria, el poeta accede directamente, a través
Visién personal, a los acontecimientos que evoca; tiene
ivilegio de ponerse en contacto con el otro mundo. Su me-

le permite «descifrar lo invisible». La memoria no es so-
ainente, pues, el soporte material de la palabra cantada, la
uncién psicolégica.en que se apoya la técnica formularia, es
también, y. sobre todo, la potencia religiosa que confiere al
verbo poético el estatuto de palabra mégicoreligiosa®. En
efector la palabra cantada, pronunciada por un poeta dotado
con un don de videncia, es una palabra eficaz; instituye por
“ virtud propia un mundo simbolico-religioso que es lo real mis-
tho. ¢Cual es, desde entonces, la funcion del poeta? ¢Con qué
fines utiliza su don de videncia? ¢Cuales son Jos registros de
la palabra cantada, inserta en la memoria? ¢Cual es, en estos
“7 tegistros, el lugar y el valor de Alétheia?
“i.. Tradicionalmente, la funcién del poeta es doble: «celebrar
"a los Inmortales y celebrar las hazafias de los hombres intré-
pidoss®. El ejemplo de Hermes puede ilustrar el primer re-
gistro; «Elevando la voz, tafiendo armoniosamente la citara,
ciiyo amable canto le acompariaba, realizé (xpxiva)?!, mediante
us alabanzas a los Dioses Inmortales y a la Tierra tenebrosa;
deca lo que en un principio fueron y qué atributos recibié ca-
da inio de ellos en el reparto...» 2. Nos situamos en el plano de
165 mitos de aparicién y ordenamiento, de las cosmogonias, de
las’ teogonias. Pero al lado de las historias divinas, existe tam-
bién en toda la tradicién griega una palabra que celebra las
hazafias individuales de los guerreros. El primer hecho no-
table es, pues, la dualidad de Ia poesia: a la vez palabra que ce-
" lebra la hazafia humana y palabra que cuenta la historia de
los dioses. Este doble registro de la palabra cantada puede

: 29 Cfr. infra, p. 59 y ss., donde estudiamos los rasgos esenciales de este ti-
©'po de palabra, comtin al poeta, al adivino y af rey de justicia.

30 TeocRiTO, XVL, 2.4 ed,, Legrand, Es ¢l doble registro del poeta de tipo
hesiédico: Hes., Teagonia, 100-101.

31 Sobre los valores de weatver, cfT. infra, pp. 61-67.

32 Himmuo homérico a Hermes, 425 y ss.

3 Es la interpretacién defendida desde 1955 por L. R. PALMER, Achaeans
and Indo-Europeans, Oxford, 1955, Sabemos que ha sido sometida a Ja critica,
por ejemplo, por D. L. Pace, History and the homeric Iliad, Berkeley and Los
Angeles, 1963 (publicado en 1959 en las Sather Classical Lectures), p. 183 y ss.
Cfr. G. S. KIRK, The Songs of Homer, Cambridge, 1962, pp. 29y 36 ¥ s5., ¥
A. Yostipa, «Survivance de a tripartition fonctionnelle en Greces, RHR, 1964,
pp. 21-38.

34 En su contribucién al volumen colectivo Problémes de la guerre en Gré-
ce ancienne, «Bibliotéque de I'Ecole des Hautes Etudess (VI seccion), Paris,
1967, M. LEJEUNE ha insistido sobre la excepcional importancia de las tablillas
de la seric Sc de Knossos: unos balleros» reciben de la administracién
palatina armaduras, carros y caballos.
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aclararse si lo ponemos en relacion con un rasgo fundamental
de la organizacién de la sociedad micénica, Parece®, en'efec:
to, que el sistema palatino estaba dominado por un personaje
real, encargado de las funciones religiosas, econémicas’y -
politicas, y que, junto al rey todopoderoso; habfa un «jefe del
Laos», que mandaba sobre los hombres especializados en el
oficio de las armas?®. En este Estado centralizado, el grupo de
los guerreros constitufa una casta privilegiada con un estatuto
particular®, Si el segundo registro de la palabra se correspon-
de perfectamente con este grupo social especializado en las
actividades guerreras, ¢qué relacion puede darse entre las
teogonias y el personaje real? Las investigaciones sobre la
prehistoria de las teogonias griegas permiten responder a esta
pregunta®. En efecto, si Hesiodo ha sido considerado largo
tiempo como el primer testigo de una literatura teogénica, no
se nos ofrece ya mas que como la ultima prolongacién de un
largo linaje de relatos sobre los que los testimonios orientales;
hititas y fenicios permiten arrojar alguna luz. El combate de
Zeus contra los Titanes y la batalla contra Tifeo han sugerido
a F. M. Cornford valiosas comparaciones con las teogonias de
Babilonia y, mas en particular, con el combate de Marduk con~,
tra Tiamat®. La comparacién se nos revela bastante instructi-
va, pues Babilonia ofrece ejemplo de una civilizacién en la que
el relato mitico esta todavia vivo, en donde se articula estre-
chameénte con un ritural. Todos los afios, el cuarto dia de la fies-
ta real de la Creacién del Ao Nuevo, el rey mimaba el comba-
te ritual que repetia la hazafa llevada a cabo por Marduk
contra Tiamat. Al mismo tiempo que se desarrollaba el ritual,
recitabase el poema de la Creacién, el Enuma Elis. Ahora
bien, J.-P. Vernant ha podido mostrar que, en las cosmogonias,
y en las teogonias griegas, la ordenacién del mundo era inse-
parable de los mitos de soberania®, y que los mitos de apari:
cién, al tiempo que contaban la historia de las generaciones
divinas, situaban en primer plano el papel determinante de un
rey divino, el cual, tras numerosas luchas, triunfa de sus ene-
migos e instaura definitivamente el orden en el Cosmos. Sin
duda, el poema de Hesiodo, principal testigo en Grecia de este
tipo de relato, sefiala precisamente su decadencia, pues se trata
de una obra escrita o, al menos, dictada, y no ya de un relato

35 Para las instituciones militares del mundo homérico sigue siendo esen-
cial la obra de H. JEANMAIRE, Couroi et Courétes, Lille, 1939.

36 Lo ultimo sobre el tema podré encontrarse en H. SCHWABL, s.v. Welr-
schépfung, R-E. (1962), Suppl. Band,, 1X, c. 1433 y ss.

37 CE’. F. M. CoRNFORD, Principitm Sapientiae. The origins of Greek Philo-
sophical Thought, Carmbridge, 1952.

38 J.P. VERNANT, Les origines de la pensée grecque, Paris, 1962, p. 102 y ss.
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prontinciado con ocasién de una fiesta ritual. No obstante,
08 en la persona dé Hesfodo al tnico y ltimo testigo
na palabra cantada consagrada a la alabanza del persona-
al; en una sociedad centrada en la soberania, tal y como
ello parece ofrecernos un ejemplo la civilizacién micénica.
nuevo, este personaje real no es sino Zeus™®. A este nivel, el
poeta es ante todo un «funcionario de la soberania»: recitan-
“do el mito de aparici6n, colabora directamente en la ordena-
“¢i6n del mundo?.
En el poema de Hesiodo es donde queda atestiguada la
s antigua representacién de una Alétheia poética y reli-
4 gigsa. ¢Cual es, en efecto, la funcién de las Musas, segtn los
“ términos de la teologia de la palabra que se desarrolla en la
Tebgonia? Reivindican las Musas con orgullo el privilegio de
decir la verdad» (dhnpéx ympésastor)®2. Esta Alétheia cobra todo
»'su sentido en su relacién con la Musa y la Memoria; en efecto,
{as: Musas son las que «dicen lo que es, lo que sera, lo que
fiig»*3; son las palabras de la Memoria. Tan s6lo el contexto de
Teogonia induce, pues; a indicar la estrecha solidaridad de
étheta y Memoria e, incluso, invita a no reconocer en estas

A

o 55::.3% Las observaciones hipotéticas que desarrollamos de esta forma son tri-
2% butarias de los trabajos que, como los de Webster, han intentado mostrar, en
¢l plano poético, determinadas lineas de continuidad que van de Micenas a Ho-
mero. No obstante, en conjunto, las conclusiones de M. L. FINLEY (Historia,
1957, pp. 133-159) sobre la ruptura entre Micenas y Homero, en el orden de lo
conémico y de lo politico, nos parecen ampliamente fundadas.
;.40 Funcién que desaparece con la soberania, de la que Hesiodo ya no con-
va el recuerdo. Cuando Pixoaro, Pft, IL, 13-14, escribe: «Cada soberano
tiene su poeta, que compone para ¢ el himno armonioso, recompensa de su
irtuds, no es sino una modalidad del tema «{ofkdv alveiva, Sabre el poeta «fun-
cionario de la Soberanfas, véanse las cldsicas piginas de G. DuMeziL, Servius
i et la Fortune, Paris, 1943, p. 64 y ss.
* ¢ 41 Hace ya tiempo que algunos han emitido la hipétesis de una poesia mi-
noica; més recientemnente, T. B. L. WEBSTER (La Gréce de Mycénes & Homére {ir.
fr.} Paris 1962, p. 96 y ss. Cfr. A. J. EVANS, «The Minoan and Mycenaean Ele-
ment in Hellenic Life», Journ. Hell. Stud, 1912, p. 277 y ss) no dudaba al
hablar de una tradicion poética micénica. No hay menos razones para postular
respecto a |a poesfa teogénica, respecto a Hesiodo, o que algunos postulan pa-
ra la poesfa épica, para Homero. No e nsecuente, en modo alguno
inverosimil, que sea posible trasladar a la civilizacion micénica los caracteres
tradicionales de la poesia religiosa y, en primer lugar, el tipo de palabra
mégicoreligiosa fundada en la memoria. El uso de la escritura en la sociedad
micénica no es obstéculo para un estatuto privilegiado de la memoria; en efec-
to, la escritura parece haber sido en ella el privilegio de una clase de escribas,
de origen cretense sin duda; ademas, parece haber sido reservada a labores
administrativas: a causa de un imperfecto sistema de notacién, no habria podi-
do der a exi ias de dad y fundar una civilizacion de lo escrito
(cfr. CL PrEaux, «Du linéaire B créto-mycenien aux ostraca grecs d’Egypien,
Chronique d'Egypte, t. 34, 1959, p. 79-85).
42 Hgs,, Teog., 28.
43 Hes., Teog, 32y 38.
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dos potencias mas que a una sola y misma representacién. Sin
embargo, ser solamente colocando en su lugar las nociones
que dominan el segundo registro del poeta c6mo la Alétheid de
Hesiodo cobraré toda su significacién. -

El segundo registro de la palabra poética esta enteramente
consagrado a la alabanza de las hazafias guerreras. Si el fun-
cionamiento de este tipo de palabra cantada no nos ha sido di-
rectamente atestiguado por la civilizacién micénica, podemos
facilmente representarnoslo observando una sociedad griega
arcaica como la antigua Esparta, dominada totalmente por el
grupo de guerreros, rendida por entero a los trabajos de la
guerra. Dos potencias temibles son ley en la antigua Esparta:
Ta Alabanza y la Desaprobacion®. Esta sociedad, que ha plan-
teado el principio de igualdad entre todos los ciudadanos, no
conoce otra distincién que la que se deduce del elogio y de la
critica. Cada uno ejerce en ella un derecho de fiscalizacién
sobre el otro, y, reciprocamente, siéntese cada uno bajo la mi-
rada del otro®. Este derecho de fiscalizacién se ejerce en to-
dos los niveles del cuerpo social: en determinadas fiestas, co-
mo las Parteneas, tenian las jévenes el privilegio de lanzar
burlas a los jévenes que habian cometido alguna falta; por el
contrario, cuando eran dignos de ello, hacian largo tiempo su
elogio ptiblico®. Fortalecidos con la autoridad que les con-
feria una sociedad organizada segtn el principio de clases
por edad, los ancianos, que pasaban gran parte de la jornada
en la «sala de conversaciones», consagraban lo mejor de su
tiempo al elogio de las buenas acciones y a la critica de las
malas?. En una sociedad agonistica, que valora la excelencia
del guerrero, el dominio reservado a la Alabanza y a la Des-
aprobacién no es mas que el de los hechos de armas. En este
plano fundamental, el poeta es el drbitro supremo: no es ya,
en este momento, funcionario de la soberania; esta al servicio

4 PLur, Lyc, VI, 3.4; XXVL, 6. Los poemas recitados en Esparta eran las
mas de las veces consagrados al «elogio de aqucllos que habfan muerto por
Esparta, de los que se exaltaba su dicha, y 2 la critica de los cobardes, de los
que se lamentaba su vida deplorable y desgraciada» (PLUT., Lyc., XXI, 2: &ranot
y %éve)). La alabanza y la desaprobacion desempefian un papel capital en los
Predmbulos des Lois de Carondas v de Zaleucos {cfr. A. DELATTE, Essai sur la
politique pythagoricienne, LiejaParis, 1922, p. 184 y ss.); como en las Leyes de
Platén (Leyes, 829 C-E, 855 A, 870 A, etc.), es decir, en sus obras arcaizantes y
«dorizantes».

45 La tirania de la mirada en una sociedad igualitaria como Esparta es
mucho mds apremiante que la censura de la «boca de la ciudad» en determina-
da monarquia oriental (cfr. J.-R. KUPPER, «L Opinion publique de Mari», Rev.
d'Assyr. et d'Arch. Orient., t. LVIIL, 1964, pp. 79-82).

4 PLur. Lyc, XIV, 5. .

47 P, Lye, XXV, 3 (noaved y diyen).
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1a comunidad de los «semejantes» y de los «iguales»*, de

Gue tienen en comtin el privilegio de ejercer el oficio de las
“armas. En una sociedad guerrera como la antigua Esparta,
‘ocuipan las Musas, de pleno derecho, un importante lugar. Son
honradas a doble titulo, primero como protectoras de los flau-
tistas, de los liricistas y de los citaristas, ya que la musica for-
‘ma parte de la educacion espartana, y las marchas y las car-
" gas militares se hacen al son de la flauta y la lira®. Pero las

Musas tienen sobre todo otra funcién fundamental: si antes de
cada encuentro los reyes les ofrecen un sacrificio, es para ha-
U cer tecordar a sus «semiejantes» los juicios que se dictaran
sobre ellos, para alentarlos a desafiar el peligro, a llevar a ca-
bo las hazafas «dignas de ser celebradas»®, las hazafias que
les valdran una «memoria ilustre» {pvipn ehydeng)

En una sociedad de caracter agonistico, puede parecer pa-
déjico que el hombre no se reconozca directamente en sus
opios actos. Ahora bien, en la esfera del combate, el guerre-
ro aristocratico parece obsesionado por dos valores esenciales,
Kléos y Kudos, dos aspectos de la gloria®. Kudos es la gloria
qui¢ ilumina al vencedor; especie de gracia divina, instantanea.
Los dioses la conceden a unos y la niegan a otros®. Por el
contrario, Kléos es la gloria tal y como se desarrolla de boca
‘en boca, de generacion en generacién. Si Kudos desciende de
los dioses, Kléos asciende hasta ellos. En ningiin momento el
guerrero puede sentirse como agente, como fuente de sus ac-
tos: su victoria es puro faver de los dioses, y la hazana, una
*“'vez llevada a cabo, no cobra forma sino a través de la palabra
‘de alabanza. En definitiva, un hombre vale lo que vale su lfo-
gos%*, Seran los maestros de la Alabanza, los sirvientes de las

2 48 Cfr. sobre los homoiui, los testimonios recopilados por SCHULTHESS, 5.v.
Homoiol, R-E. (1913),¢. 2252 v ss.

49 Pavs., 11, 17, 5. Sobre los ritmos de las marchas, cfr. PLut., Lve, XXI 4.

50 pLuT., Lye, XX, 7; Apopht. lacon., 221 A; De cohib. ira, 458 E.

S PLuT., Instit. lacon, 238 C.

52 Cfr. M. GREINDL, KAEQE, KYAOZ, EYXOE, TIMH, ®ATIZ, AOZA. Eine
Bedeutungsgeschichtliche Uniersuchung des epischen und lyrischen Sprach-
gebrauchs, Tesis, Munich, 1038, p. 95 v ss.. y los analisis de W. LUTHER, Welran-
sicht und Geistesleben, Gottingen, 1954, p. 63 y ss.

53 A prop6sito de xibos, cfr. las observaciones de H. FRANKEL, Dichuwng
und Philosophie des frithen Gri . Munich, 1962, p. 88 y n. 14,

34 Dos ejemplos nos permiten medir la importancia de la «reputacion» en
el mundo guerrero y aristocratico: 1.9, /1, XX, 203 y ss., donde Eneas dice a
Aquiles: «Sabemos ¢l origen el uno del otro, sabemos quiénes son nuestros pa-
rientes: bastanos oit los famosos relatos (mpoxkus’ dxoloveeg Emea) de los morta-
les»; 2.2, el episodio de la Petite Iliade (A. SEVERYXS, Le cxcle épique dans I¥éco-
le d'Aristarque, Licja-Paris, 1928, p. 330 y ss., 2 proposito de fr, 2 Allen), donde
Ia disputa entre Ulises y Ayax por la atribucion de las armas de Aquiles queda
zanjada con el elogio que las jovenes troyanas hacen del primero.
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Musas, los que decidirén el valor de un guerrero”; ellos son
los que conceder4n o negaran la «Memoria» %, ¥
¢Cual es el estatuto de la Alabanza? En el mundo anstocré—
tico es, en principio, obligatoria: «Alabad de todo \'uestro cos
razén, para ser justos, decfa el Anciano del Mar, la hazaria,
incluso la de vuestro enemigo»*’. Los poemas de Pindaro y
Bagquilides muestran el alcance de lo anterior: no son sino elo-
gios a la fuerza de los brazos, a la riqueza de los reyes, al cora-
je de los nobles®. Mas el poeta no prodiga sus alabanzas al
primer recién llegado. El elogio es aristocratico: «Néstor y
Sarpedon, el licio, ambos de gran renombre, han llegado a ser
conocidos por nosotros gracias a los armoniosos versos que
artistas de genio han compuesto. Son los cantos ilustres los
que hacen durar el recuerdo del mérito, pero pocos llegaran a
obtenerlos»%. Por la potencia de su palabra, el poeta hace de
un simple mortal «el igual de un rey»%; le confiere el Ser, la
Realidad; su Alabanza es calificada de #ruypo®’. Ahora bien, co-
mo la Camsa de los hindtes®, la palabra del poeta es un arma
de dos filos: puede ser buena o mala. «El Elogio roza la De-
saprobacién», dice Pindaro®. La alabanza posee un aspecto
negativo: «la Maledicencia de insaciables dientess* que tiene
el rosto de Mdmos®. El campo de la palabra poética parece
estar polarizado por estas dos potencias religiosas: por un
lado la Desaprobacién, por el otro la Alabanza. En medio, el
oeta, érlmro supremo: «rechazando la tenebrosa Desapro-
Eacxén ofreceré a un amigo, como una onda bienhechora, la
alabanza real de su gloria»®. Si en determinadas tradiciones

55 Acordémonos de las palabras de TWRTEQ, fr. 9, 1 D.3: olit’ &v pvroatuny ole®
2 Abyes BvBpo: sibeimp x=h. No hay «memorian, no hay logos.

56 Toda la glona del guerrero esta orientada hacla esta gloria cantada, es-
ta buena memoria: «No concibo morir sin lucha o sin gloria, ni sin alguna ha-
zafia cuya relato no llegue a los hombres que atin han de venir» (1, XXII, 304-
305). La declaracién de Héctor tiene un valor cjemplar, cfr. PIND., Pit,, IV,

y ss. Cualquier guerrero va a la guerra «por miedo a que el demos trate con
desprecio su buena famas (APoL. Rop., I, 141; 447). Lo que angustia a los Argo-
naUtas €5 perecer exdwpo: 23 dsvrown (Am Rop., IV, 1306, cfr. 11, 892-893).
7 PIND., Pit, IX, 95y ss.; Nern,, X, 6-7.

55 PinD., ’Vem I, 56,1V, 93, V, 19, X1, 17 y ss.; Pir, 1, 43; 11, 66-67; Istm,,
HiN 78 v, 59 I éSyss etc,

Pinp., Pit, TiE, 112-115.

M Pixp., Nerm., 1V, 83-84.
61 Pinp.. Mzm VI, 63; Pit, 1, 68. Sobre este aspecto de la palabra, cfr.
infra p. 59y
2 cir. 6. Duvean, Servius et la Fortune, Paris, 1943, pp. 76-77.
“ PID. . inc, 59 ed. Pacch: uduoy Fraes xpracs.
&4 Pino,, Pit, 11, 53.
¢ Los datos estan recopilados por TOMPEL, 5.v. Momos, Roscher's Lexicon,
1, 2 (18941897) c. 3117. Cir, también W. KroLt, s.v. Mémos, R-E. (1933),c. 42.
% PIND., Nems., VII, 6163,
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aprobacién es palabra malévola, critica positiva, queda
nida’ también, miediante algunos de sus aspectos, como
encia, como una carencia de Alabanza. Calificado co-
‘tenebroso»7, Mémos es, en el pensamiento religioso més
guo, uno de los hijos de Noche, hermano de Lethé®. Res-
pecto a sus afinidades con el Olvido, Ja Desaprobacién es el as-
to negativo de la Alabanza: simple doblete de Lethé,
definese como el Silencio®. Olvido o Silencio, he ahi la poten-
“cia de muerte que se yergue frente a la potencia de vida, Me-
orid, madre de las Musas™. Tras el Elogio y la Desaproba-
cion; la pareja fundamental de las potencias antitéticas la
constituyen Mnemosyné y Lethé”. La vida del guerrero se
jliega entre estos dos polos. Corresponde al maestro de Ala-
+ banza el decidir que un hombre «no sea ocultado tras el velo
negro de la oscuridad»™ o que le hagan fracasar el Silencio y
¢l Olvido™, que su nombre brille en Ia luz resplandeciente™, o
“que sea definitivamente condenado a las Tinieblas. El campo
gg la palabra poética se equilibra por la tensién de potencias
que se corresponden dos a dos: por un lado, la Noche, el Silen-

st7 Exotuivbs segin PIND., Nent., VIL 61 (axoteivd déyos s opone a xhéog dximu-
‘advei).
8 Hes., Teog, 214.
4% Desaprobacion y Otvido estan unidos: Qlim., 11, 105 y ss. El Sile
io puede también tener valores altamente positivos, por ejemplo, en la civil
* ‘zacién de los Bambara {cfr. D. ZAHAN, La dialectique du verbe chez les Bamba-
4, Paris-La Haya, 1963, pp. 149-166) que, a pesar de todo, también reconoce en
&l un aspecto negativo. Sehalemos que, en su conclusién (pp. 167-168), D.
. Zanan llama la atencién sobre determinadas relaciones entre la cultura Bam.
bara'y «lo que conocemos de la Grecia del siglo 1t antes de nuestra era, parti-
‘cularmente en lo que concierne a la filusofia estoicas. Los valores creativos del
Silencio, en el mundo indoeuropeo, y en particular en la India y en Roma,
sido sacados a la luz por los andlisis de G. DumEziL, Déesses latines et mythes |
védiques, «Collection Latomuss, vol. XXV, Bruselas, 1936, pp. 44-70, En tanto
que categoria del pensamiento mitico, el Silencio o el mutismo, que hace pare-
ja con el ruido, ha sido objeto de las investigaciones de Cl. LEVI-STrauSS, Le
Cru et le Cuit, Paris, 1964,

7 Segiin el testimonio de PLUT., De E. ap. Delph., p. 394 A, Lethé y Siopé
se oponen a Mnemosyné y a las Musas, como lo Brillante (®oog) 2 lo Oscuro
(Exbriog). Mnemosyné estd expuesta a la mirada de Lethé en la «Pequefia Crate-
ra» orfica, fr. 297 c. Kern. SOF., fr. 145 N?, opone hifx orvyepd de los Piérides y
{wvEmos wekbwv.

71 Pareja que volveremos a encontrar en diferentes planos (cfr. infra).

72 BaguiL., 111, 13-14 Snellé: «Maxima es entre los hombres que, cuando
una hazafia ha sido llevada a cabo, no hay que dejarla oculta en el silencio fuh
yopat oy xakigor). A ella conviene la divina melodia de elogiosos versoss
{PIND., Nem., IX, 6-7).

73 PIND., Istm., 11, 4344; 1V, 30 y ss,; V, 56-57; Olim, VIL, 92, Nem., VII,
12-13 (oposicion de Mnemosyné y de oxszag); Nem., IX, 6-7.

74 PIND,, Pit, VI, 14 y ss.; IX, 89-90; Peans., fr. 11, 66 y ss., ed. Puech.

75 PIND., Olim, 1, 83; VIL, 92; Nem., VII, 12:14; 61; Istin., V, 56. Cfr. ApoL.
Rop,, 11, §92-893,
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cio, el Olvido; por otro, la Luz, la Alabanza, la Memoria, Las
hazafias que se silencian mueren: «Olvidadizos son los mor-
tales de todo lo que en sus ondas no han arrastrado los versos
que proporcionan la gloria, de todo lo que no ha hecho flore
cer el supremo arte de los poetas»’, Sélo la Palabra de un
cantor permite escapar del Silencio y de la Muerte: en la voz
del hombre privilegiado, en la vibracién armoniosa que hace
ascender la alabanza, en la palabra viva que es potencia de vi-
da, se manifiestan los valores positivos, y desvélase el Ser de
la palabra eficaz™. Mediante su alabanza el poeta concede al
hombre, que por naturaleza carece de ella, una «memoria».
Teocrito lo dird brutalmente: muchas gentes ricas habrian

. quedado «sin memoria» (&vactor), si no hubiera existido Si-
moénides™. No quiere decirse que estas gentes habrian sido
privadas de la facultad de reconstruir su pasado temporal, si-
no, solamente, de que no habrian recibido el precioso bien al
que Pindaro Hama Memoria o Memorial (uvapiiov)™. Mas no se
trata ya del recuerdo vago y profano que los hombres no
niegan a sus muertos. La «<Memoria», en efecto, es a menudo
un privilegio que el poeta concede a los mismos vivos®, La
«Memoria» de un hombre es, con exactitud, el «eterno monu-
mento de las Musas»®, es decir, la misma realidad religiosa
que Ia palabra del poeta, hendida en la Memoria, encarnada
en el Elogio. En el plano de la palabra cantada, la Memoria
posee, pues, un doble valor: por una parte, es ¢l don de viden-
cia que permite al poeta decir una palabra eficaz, formular la
palabra cantada; por otra, esta misma palabra cantada es una
palabra que jamas deja de ser, e identificase con el Ser del
hombre cantado.

7 PIND,, Istm., VII, 16 y ss.

77 Pensemos en la potencia a la que los griegos llaman "Ocox (de la rafz
*Wekw., voz divin?: es eﬁkumm’ que viene de Zeusw (Od,, I, 282). Cfr. H. Four.
NIER, Les verbes «dires en grec ancien, Paris, 1946, p. 227 y ss. Sobre la voz y
sus valores en la epopeya, cfr. Ch. MUGLER, Les origines de la science grecque
chez Homére. L'homme et lunivers physigue, Paris, 1963, p. 82y ss.

78 TEOCRITO, XVI, 42 y ss., ed. Legrand. Sobre !a uvmuoatvy de SaFO (fr. 55
Lobel-Page), cfr. H. MAEHLER, Die Auffassung des Dichterberufs im friihen
Griechentum bis zur Zeit Pindars, Gottingen, 1963, pp. 59 y 60.

7 PIND., Pit, V, 49, Son las Musas las que conceden la «Memorias: PIND.,
Istm., VIII, 63; Olim., V1, 92; Nem. 80 y ss. Por supuesto que la memoria hu-
mana desempeiia también un papel, el de registro y transmisién. Es una
memoria-receptéculo que se define mediante su relacién con la palabra de Me-
moria, la del poeta.

8’ Cfr., por ejemplo, PIND., Pit,, V, 4649; Istm, VIIL, 6263,

8t BaguiL., X, 9 y ss. Snellb. F. CumoNT, Recherches sur le symbolisme fu-
néraire des Romains, Paris, 1942, p. 253 y ss., ha analizado con detalle, poste-
riormente a otros, las relaciones entre las Musas y determinadas formas de in-
mortalidad.
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¢Cual es, en este sistema de pensamiento equilibrado por
;}f 4 tensién de estas dos potencias antitéticas, el lugar de Alé-

1%eia? La triple oposicién de Memoria y Olvido, Elogio y Des-
‘obacion, Luz y Noche, dibuja con mucha precision la confi-
racién que da a Alétheia su significacion. Alétheia es una
potencia a la que Pindaro llama «hija de Zeus» y que €l invoca
junto' a la Musa, cuando «se acuerda»®. Para Baquilides,
‘Alétheia es la «conciudadana de los dioses, la tnica llamada a
¢ompartir la vida de los Inmortales»®. Es una potencia tan
srande que le arrastra hacia el terrible Mémos: «Ciertamente,
d ﬁi Desaprobacién de los mortales se aplica a todos los traba-

jos, pero la Alétheia siempre triunfa»®. Solidaria de la Alaban-
7a®, Alétheia no tiene una funcién diferente a la de la Memo-
*'ria: «La piedra de Lidia revela la presencia del oro; en los
- Hombres, la virtud tiene por testigo a la Sabiduria (de los poe-
~tas) y a la todo poderosa Alétheia»®. En términos formales,
- Alétheia se opone a Lethé como se opone a Ménos®. Esté jun-
fo a la luz: Alétheia da brillo y esplendor, «da lustre a todas
las cosas»®. Cuando el poeta pronuncia una palabra de elogio,
1o hace por Alétheia, en su nombre®; su palabra es alethés®,
0 su espiritu (wb()®. El poeta es capaz de ver la Alétheia®,
€s un «maestro de Verdads.

‘ + —
: Alabanza { Desaprobacion
(Epainos) Mémos
Palabra Silencio
Luz Oscuridad
Memoria Olvido
Alétheia Lethé

La misma relacion Alétheia-Lethé es, muy posiblemente, la
que organice las representaciones de la palabra cantada con-

82 Pixp., OL, X, 34.

8 BaquiL,, fr. 57 Snells,

84 BaquiL., XIII, 202-204 Snellé; V, 187 y ss. Snells.

85 BaoulL., V, 187, y ss. Snell6.

8 BaguiL., Hypor., fr. Snelle.

87 Cfr. Pinn., Ol, X, } y ss; Nem,, V, 17-18; BaquiL,, V, 187 y ss. Snelle.

88 BaguiL, VI, 4-5 Snelis. Cfr. EUR., If. Taur., 1026: xhenwiv Yoo  vik, =7
8'ahnfeing <o o, Sobre Alétheia y la Luz, cfr. W. BEIERWALTES, Lux intelligibilis.
Untersuchung zur Lichimetaphysik der Griechen, Munich, 1957, p. 75y ss.

89 BaQuiL., V, 188 Snellf.

% Pinp., OL, I, 28.

91 PiIND., OL, 11, 101.

92 Pinp., Nem., VIL, 25. Cfr, Nem., V, 17; Pit., 111, 103.
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sagrada a los relatos cosmogénicos: las afinidades de Alétheia,
pronunciada por las Musas, con Mnemosyné, que las ha traido
al mundo, Hevan a postular el segundo término de la pareja
fundamental, Lethé, Determinadas indicaciones de una obra
de Hesiodo, diferente por su objeto pero de espiritu similar,
permiten paliar un poco el silencio de la Teogonia. Los traba-
jos v los dias obedecen a la misma ideologia poética que la
primera obra hesiédica; el poeta es siernpre inspirado por las
Musas, su canto es el maravilloso himno que las diosas le han
hecho oir®®. Como el profeta-adivino, Hesiodo se vanagloria de
revelar los «designios de Zeus»*. Sus palabras son calificadas
de ifvaa®, palabras que tienen un carédcter religioso por
doble razon: fa naturaleza religiosa de la funcién poética y, 2
la vez, el cardcter sagrado de los trabajos de la Tierra que el
poeta se propone revelar al arador de Ascra. En el pensamien-
fo de Hesiodo, el trabajo de la Tierra es enteramente una prac-
tica religiosa: los trabajos son aquellos que los dioses han re-
servado a los hombres, los dias que distribuyen los trabajos
en el curso del ano son los dias de «Zeus muy prudente»®; el
que conoce ¢l encadenamiento ritual de los trabajos, el que se
acuerda de cada rito, sin cometer ninguna falta por olvido, es
<hombre divino». La rigurcsa observancia de las fechas y de
los dias prohibidos, es nombrada explicitamente Alétheia por
Hesfodo¥. En Los trabajos y los dias, la Atlétheia es, pues,
doble: en primer lugar, la Alétheia de las Musas, la que el
poeta pronuncia en su nombre y que manifiéstase en la pala-
bra magico-religiosa, articulada en la memoria poética; en se-
gundo lugar, la Alétheia que posee como propia el arador de
Ascra. «Verdad» que esta vez se define explicitamente por el
«no-olvido» de los preceptos del pocta®. Entre las dos no hay
una diferencia fundamental: es la misma Alétheia, considera-
da bajo dos aspectos, ya en su relacién con el poeta, ya en su
relacion con el arador que la escucha. Si el primero la posee
por ¢l solo privilegio de la funcién poética, el segundo no la

93 Hesiopo, Los trabajos y los dias, 1y ss. y 661-662.

94 Cfr. Id., ibid., 661-662.

95 Tlestono, Los Trab., 10. Sobre ixeds, Frvpog y ixfupos, véase el andliss de
W. LUTHER, « Warheit» und «Liige» im aliesten Griechentum, Leipzig, 1935, pa-
ginas 51-61.

5 Hesiopo, Los frab, 307 y 769. Seguimos aqui de nuevo, de una manera
concisa, un analisis desarrollado con mas amplitud en un trabajo anterior, Cri-
se agraire el aitifude religieuse chez Hésiode, «Collection Latomusw, volu-
imen LXVIIL Bruselas, 1963, p. 42y s5.

97 Hes., Los trab., 765:768; 818; 824.

98 Cfr. las pruebas que de ello ofrecemos en Crise agraire el altitude reli-
gieuse cher Hésiode, «Collection Latomus», vol. LXVIIL, Bruselas, 1963, p. 44 y

siguientes.

36




de alcanzar sino al precio de un esfuerzo de la memoria.
¢ampesino de Ascra no conoce la Alétheia mas que en la an-
*sfedad de una memoria obsesionada por el olvido, el cual
iiede, repentinamente, ensombrecer su espiritu y privarle de
4. «revelacién» de los Trabajos y los Dias. Es a nivel del
discipulo como se acusa la complementariedad de Alétheia y
Lethé. Pero tras la relacion, de algiin modo «etimolégicas, de
14 Alétheia del arador con Lethé, es posible reconocer, a nivel
del maestro, otra relacién homologa de Alétheia con Lethé
~-no ya lethé, olvido de los hombres, sino Lethé, hija de No-
che—. De esta doble relacién entre Alétheia y Lethé, una en el
plano religioso, la otra en el plano lingiiistico, s6lo la primera
es fundamental: es la que estructura la representacion de la
palabra cantada, consagrada a la alabanza del personaje regio,
. como también organiza el campo de la palabra dedicada a la
- celebracién de la hazana guerrera.
<> Si la primera funcién del poeta no queda atestiguada sino
a través de los ultimos ecos de la literatura teogénica, la fun-
“‘cidn de alabanza y desaprobacién se mantiene hasta la época
cl4sica, apoyada por poetas como Pindaro y Baquilides que
contintian desempefiando, para minorias aristocraticas, el pa-
pel que sus predecesores han asumido. Pero en ese momento
el sistema de pensamiento que consagraba la primacia de la
palabra cantada como potencia religiosa no es mds que un
anacronismo, cuya fuerza de resistencia refleja la obstinada
potencia de una determinada élite. Se reduce la misién del
' poeta a exaltar a los nobles, a alabar a los ricos propietarios
que desarrollan una economfa de lujo con gastos suntuarios,
y que, enorgulleciéndose de sus alianzas matrimoniales se en-
vanecen de sus cuadrigas o sus proezas atléticas®. Al servicio
- de una nobleza tanto mas avida de alabanzas cuanto que sus
prerrogativas politicas son discutidas, el poeta afirma de
nuevo los valores esenciales de su funcién, y lo hace con tanto
mds esplendor cuanto que empiezan a aparecer anticuados
conforme en la ciudad griega deja de haber lugar para este ti-
po de palabra magico-religiosa'®, 2 medida que este sistema
‘. de valores es definitivamente condenado por la democracia
clasica. En el limite, el poeta no es més que un parasito, encar-
gado de devolver su imagen a la élite que le sustenta: una ima-
gen embellecida de su pasado. Sorprende el contraste con el
carécter de todopoderoso que el poeta poseia en la sociedad

u
1

99 Sobre ¢l comportamiento de la nobleza, Louis GERNET ha escrito unas
valiosas paginas: «Les nobles dans la Gréce antiques, Annales d'histoire écono-
mique el sociale, 1938, pp. 3643.

100 Cfy. infra, pp. 87-108.
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gricga desde la época micénica hasta el fin de la época ar-
Caica. En la sociedad micénica es posible que el poeta haya te-
nide la funcién de celebrante, de acélito de la soberania, en-
cargado de colaborar en la ordenacién del mundo. En la época
arcaica, incluso después de la decadencia de su funcién littr-
gica, que coincide con la desaparicion de la funcién de
soberanfa, permanece para la nobleza guerrera y aristocrédtica
como un personaje todopoderoso: solo €l concede o niega la
memoria. En su palabra los hombres se reconocen.

Funcionario de la soberanfa o elogiador de la nobleza
guerrera, el poeta es siempre un «Maestro de Verdad». Su
“Verdads es una «Verdads» asertérica: nadie la pone en duda,
nadie la prucba. «Verdad» fundamentalmente diferente de
suestra concepeién tradicional, Alétheia no esla concordancia
de a proposicién con su objeto, tampoco 1a concordancia de
un juicio con otros juicios; no se opone & ]a «mentira»; lo «fal-
s0» no se yergue cara a lo «verdadero». La unica oposicién sig-
nificativa es la de Alétheia y Lethé. En este nivel de pensa-
[miento, si el poeta esta verdaderamente inspirado, si su verbo
se funda sobre un don de videncia, su palabra tiende a identi-
ficarse con la «Verdad»'".

101 Cfr. los analisis, demasiado breves sin duda, de R. SCHAERER, «Alétheia.
Héritage antique et verité d'aujourd'huis, Actes du X1I* Congrés des Sociéiés
de Philosophie de Langue francaise, Lovaina-Paris, 1965, pp. 87-106, cuyas
conclusiones no podemos aceptar.

38

|
1
!



CAPITULO III
EL ANCIANO DEL MAR

"\ Tras haber descrito a los hijos de Noche, potencias negati-

vas!, Hesiodo enumera a los descendientes de Ponto y, en pri-
. mer lugar, al mis anciano, que es también el mas venerable,
Nereo?, el Anciano del Mar: «La onda engendré a Nereo, ap-
“Seudés y alethés, el primogénito de sus hijos. Es llamado el An-
ciano porque es némertés y benigno a la vez, porque jamés ol-
vida la equidad (063 Beuiowteow Mifiera), y porque no conoce mas
que justos y benignos pensamientos (Btnauex xai #ima)’. Tres epi-
 tetos confieren a Nereo una importancia excepcional: él es
alethés, apseudés y némertés. La asociacion de estos tres epf-
tetos parece presentar un cardcter tradicional, ya que volve-
mos a encontrarlos, con una perfecta correlacién, en la defini-
cién de la palabra méntica més elevada: la de Apolo. Cuando
~ en el himno homérico que le celebra*, Hermes toma la palabra

ante los dioses, procede mediante un argumento ad hominem

I Cfr. CL. Raswoux, La Nuit ef les Enfants de la Nuit dans la 1radition
grecque, Paris, 1959. En una icaci da ala A iation des
Eruades grecques (sesion del sabado dia 20 de abril de 1963), T-P. VERNANT esbo-
26 una interpretacion de Nereo muy proxima a la que yo desarrollo, interpre-
tacion que descubre tras el Anciano del Mar la imagen del Rey Bueno, maestro
de justicia, que recurre a procedimientos de tipo ordalico, asi la balanza o el
cohar » cuertes mediante el agua (Rev, éf. grecques, t. LXXVI, juliodiciem-
bre 1963, pp. XVILXVIII).

2 Cfr. M.-P. NiLsSoN, Geschichie der griechische Religion, 12, Munich,
1955, pp. 240-244, y HERZ0G-HAUSER, s.v. Nereus., R-E. (1936), ¢. 24 y ss.

s Hesiono, Teogonia, 233236, ed. Mazon. Segun R. MERKELBACH, «Kon-
jekturen zu Hesiods, Stud. ital. filol class, 1956, pp. 289-290, los epitetos de
Nereo podrian explicarse mediante un juego de palabras etimologico.

4 Himno homérico a Hermes, 368-369, ed. Allen, Halliday and Sikes? (Ox-
ford, 1936).
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dirigido a Apolo; se atribuye las consagradas virtudes de su ri-
val: Voy a decir la Alétheia; soy némertés® y apseudéss: La

5 Nnuspoi es un epiteto consagrado del Anciano del Mar (Od,, IV, 349,
384, 401; XVI1, 140). Es el nombre de una de sus hijas (1L, XVIIL, 46; cfr. la
Nrutpmhc de Enpenoctss, fr. 122 ap. Dievs, FVSY, I, p. 361, 6, y Jas observacio
nes de G. HErzoG-HAUSER, s.v. Nereiden, R-E., 1936, c. 18). Junto con ddeubi
(cfr. la siguiente nota) y sirbis 0 dhibew (cfr. infra), viufpwia €5 un término
consagrado para calificar al araculo o al adivino infalible (cfr. SoF., Trag., 173;
Himmno Apol. Dél, 252-253; ApoL. Rop., Argon., IV, 1565; Od. X1, 137). La idea
fundamental es la ausencia de falta en este pasaje de fa Teogonia puede obser-
varse la relacion de vruephs ¥ duspm del v, 222), de &pdpsux (cfr. W. LUTHER,
«Warheits und «Lige» in dliesten Griechentum, Leipzig, 1935, p. 33 y ss,, v las
paginas de L. GERNET, Recherches sur le développement de la penséé juridigie
et morale en Gréce, Paris, 1917, p. 305 y ss.). En necesario, sin duda, hacer un
sitio a la falta por Olvido: «Sin embargo, la nube del Olvido avanza insensible-
mente a veces, y oculta el recto camino al espiritu; fue asi como subieron ala
acropolis sin llevar consigo la semilla de la llama ardiente...» (Pinp., Ofimp.,
VIL 45 y ss. Cfr. el ofvido de un sacrificio: /I, 1X, 537; Estesicoro, fr. 46/223
Page, y un tipo de hombre como Epimeteo duxptivoos: HES., Teogonia, 512).
A.propésito de $evdig en el pensamiento griego arcaico, pueden hacerse
tres obséfvaciones: N
1.°" La oposicién fundamental no se da entre ¢edfc y 3knfic sino, antes
bien, entre geudiy y deudfic. :
2% ubf no significa el «mentirosos: nuestra nocion de mentira ho es
adecuada para caracterizar la diversidad del vocabulario griego. Habremios de
quedarnos preferentemente con la nocién de engafio que abarca tanto el d6loz,
ta pFng, la dxdm como-el geldos.
> En el uso arcaico de $tsbig, pueden reconocerse dos significaciones so-
lidarias: $ub#; significa, en primer lugar, la palabra que intenta engafar, si
bien, puesto que una de las caracteristicas de este tipo de palabra (y, generali-
zando més, de toda andm) es el presentar las sapariencias» de la realidad sin
ser lo real, deubi puede también significar la palabra «que no ha sido llevada a
cabos, desprovista de eficacia, sin realizacién. Este valor queda atéstiguads
particularmente en la imagen de la palabra méntica. Sobre el primer punto, la
Teogonia no deja lugar a dudas: la sbedia del v. 233, se opone a Jevdias del v. 229,
al igual que la dhrfiéa del mismo verso se corresponde con Xiferas del v. 236. En
cuanto a las relaciones de §eibo; 0 $eudic con las formas de la drém, se han ido
delimitando claramente a partir de la Teogonia: los Fewbiag ¢ Aéyovs (V. 229)
forman parte de los hijos de Eris, hermana de "Amim (v. 224-225) (P. Mass,
«Zum griechischen Wortschatzs, Mélanges E. Boisacg, t. II, Bruselas, 1938, pé-
ginas 129-131, ha propuesto la lectura siguicnte del v. 229; Weibek ¢ Adyows
(). Por otra parte, en Los Trabajos, v. 78, los xidex estan unidos a los
alpdhor Mo, a las palabras acariciadoras, en la representacion de Pandora,
que es la éx3m de Zeus. Pueden encontrarse otros ejemplos de afinidades con
el mundo del engafio en TeooNss, 390 (pecded +7¢

+Eandzac < ol opbvag TEpdag); PIND.,
OL, 1, 28 (rowfha $esdea); I, XXI, 276 ($eieamy Ebehye); Od., XIV, 387 (fetdeas
yoplGeo wive = 06kye): 1L, 11, BO-B] (Bvespov. .. desBos... vospiloiueba). Pit, 11,

{donde la nube suscitada por Zeus, su B6kos, es un Geado yhux); PIND., Pit., 11,
29-30 (geubteow ody, dmresar xhémree = vy ob Beds); PIND., Pit, 1X, 43 ($esbos asociado
a mpphyey...). El “Anim es, pues, el fenomeno esencial: la aventura de Héctor
da una excelente definicién del mismo. En el canto XXII, 226 y ss., de la Ifia-
da, Atenea adopta «la estatura de Deifobo y su incansable vozs para «per-
suadir» (cfr, membioe del v. 223) a Héctor de que se bata cara a cara con
Aquiles, con su ayuda, Pero cuando el combate se entabla, y Héctor, privado
de su lanza, lama con un gran grito a Deifobo, «Deifobo ya no est4 a sut ladon.

Z
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" Verdad» del Anciano del Mar parece, pues, abarcar un doble
- Eampo: mantica y justicia. ¢Cudl es la naturaleza de esta «Ver-
‘d5ds 2 Para responder a esta pregunta urge primero sacar a la
‘Tz 1as relaciones de Alétheia con la méntica y la justicia; des-
pués, precisar las modalidades de la justicia que aporta el An-
¢iano del Mar. La «Verdad» de Nereo no queda desvelada sino
4 través de la consideracién de Jas instituciones que parecen
tener estrechas relaciones con el Anciano del Mar.

7 En la Teogonia hesiédica, Nereo es un justiciero. Pero para
toda una tradicién, encarna una potencia mantica cuya
sabiduria los antiguos siempre han ponderado, y cuyas «sen-
“* tencias» han transmitido esmeradamente’. Sus consultas han

«Palas Atenea me ha engafiados (i{asdmaty en el v. 299). Deifobo estd alli y a la
“'vez no esté allf, No era sino su eBwhov, comparable en todos sus aspecios al
" eBiokow de Patroclo (7L, XXIII, 65 y ss.). En cl engafio confluyen una serie de

4genes que se hallan estrech iadas en el jento griego: las
& Ia ndrpams, de los Moyor momidor, de 10s Adyar diuthar, pero también aquellas
que tienen por denominador comun la nocién de «curvas, de «tortypsos, de
«oblicuox; son los uifor axohol (HES., Los Trabajos, 193 y ss; PInD., fr. dub. 90
ed: Puech: sxokui dndrong; cfr. W. LUTHER, «Warheits und «Liiges im dltesten *
Grischentum, Leipzig, 1935, p. 144 y s5.). Exokids se opone, pues, a ibis, eiic
$p96,°8 t0do To que es derecho, sin rodeos; y orohds remite a la imagen de I
guadana (§m) de Cronos, arma mitica de fa i (HEs., Teogonia,, 161-162)
Li'imagen del rodeo reaparece en expresiones como; rapif cinelv wapaxhidév,
garoesabucan (W. LUTHER, op. cit, pp. 110-111) y de una forma negativa
en iy xamhéyew, Gyoptiew, hablar «sin rodeoss (W. LUTHER, op. cit., pagi-
74 43.50). (Sobre las relaciones entre éxdm y napik tindv zapdbv, cfr. Od., IV,
348; XVI1, 139). El campo del Error {"A) es también el de las Plegarias, cojas,
bizst::s de ambos ojos, «mujeres oblicuas» {cfr. F. RoBerT, Homére, Paris, 1950,
L 54y ss) .
7 Bl epiteto ayevbig califica a la palabra, al acto, al personaje que no persigue
&l éhgatio. En particular, se aplica a personajes como el Anciano del Mar, adi-
vinos, a la palabra oracular. En efecto, el oracule puede siempre ser ambiguo
y los dioses siempre persiguen el engafo (cfr. infra, pp. 80-81). "Adedic es el
Tombre de una hija de Nereo, asociada a Nnucgsie (J1, XVIIL, 46). Es el epiteto
de la pavosivy (0. KERN, Orphicorum fragmenta?, Berlin, 1963, fr. 103, con-
frontese EUR., Ifig. Taur, 1254 (¢ sheuber Bpowp poverias); EsauiLo, Siete, 26 (adi-
vino: &besdl thyvn) ESQUILO, Enmén., 615 (Apolo: pévei v 5' ob dusoopan); Es-
i quILe, Coef, 559 (Apolo pévng alwdis), EsouiLo, fr. 284, A 5 ed. H-J. METTE
> (xd DoiBou Befov ddeudis owdpa...); HOT., I, 49; I, 152 (uaveiiov ageubick; I1, 174 {peubix
waveiua); Pavs., IX, 23, 6 (uavrriov... dbevbécl CORINA, citada por P. GUILLON, Les
Trépieds du Ptoion, 1L, Paris, 1943, pp. 147-149, y tambieén p, 144 y ss., la dedi-
catoria métrica de Aristicos (1.5-6: adeudfy... giny... wthéav). CIr. también PIND.,
OL, IV, 17; VI, 66:67; Pit., IX, 42. La palabra $ubfs es la palabra ambigua, que
parece ser la realidad pero que no es mas que la sombra engafiosa de ella.
Weub# puede, pues, significar con frecuencia la palabra «que no se cumple, sin
realizacibny: 11, X, 534 (deioouan, F, fxupov fpiw); 1L, XIX, 107 (fevorhong b8’ alve
sthos pibes imbriocic) EUR., Orestes, 1666-1667, (of yrubduaves 7o’ §p', 3MA' éxfirvpiog)
ESQUILD, Prom, encad., 1032 y ss. (beudryopely yép oix éniotarar oxdpe 1o Alov, A&
v Erog sehd). CIT. abeubiomatog reforzado por séies ap. ARQUIL., fr. 223 Bonnard-
Lasserre.

* Nerea cs tiovkas (PIND., Pit, ITL, 93). En Pit, IX, 94 y ss., PINDARO afiade

de nuevo un héyos Nrgicos.
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sido célebres®. Nereo es incluso Ja cabeza de un linaje de divi-
nidades oraculares: su hija, Eidd, porta ¢l nombre de Teonoé,
«porque conoce todas las cosas divinas, el présente, el porve-
nir, privilegio heredado de su padre Nereo»®. Cuando Glauco,
que pertenece a la misma familia de divinidades del mar, se
presenta a los argonautas, se dice el profeta del Anciano del
Mar: esposo de Panteidyia, la Omnisciente, es una intérprete
apseudés®®. Entre las dividinidades del tipo de Nereo, entre
Forcis, Glauco, Ponto, o Halios Gerdn, la funcién méntica es-
tablece una parentela, e incluso una identidad ™.

Ahora bien, el dominio de la mantica es un orden de pensa-
miento que concede a la Alétheia un lugar predominante. Sa-
ber y palabras manticas afirmanse en una determinada con-
cepcion de la «Verdad». No faltan las pruebas: en el Himno
homérico a Hermes, las antiguas divinidades, ensefiadas a Her-
mes por Apolo, son mujeres-abeja ' que por doquicra van, per-
mitiendo «realizarsen a todas las cosas: dotadas de un saber
méntico, dicen la Alétheia'’; el oraculo de Ismenion es llama-
do 1a sede alethés de los adivinos ; cuando Tiresias hace refe-
réncia a su saber, habla de la Alétheia's; los oraculos noctur-
rios, suscitados por Gaia, dicen la Aléthosuné'®; Casandra es
una aléthomantis'’; las visiones de los suefios pertenecen tam-
bién a la Alétheia'®; en definitiva, Olimpia es una «maestra de
Alétheia, pues es alli donde los adivinos, «interrogando la ila-
ma del sacrificio, preguntan a Zeus... si quiere favorecer a Jos
hombres cuyo corazén arde por el deseo de obtener una gran
victoria y la confortacién de sus trabajos» . Por otra parte, des-
pués de determinadas tradiciones, Alétheia es el nombre que
porta una de las nodrizas del gran dios oracular, Apolo?, Ne-

8 1as dos consultas mas famosas son las de Heracles (G. HERzOG-HAUSER,
sV Ngereus, R-E,, [1936], ¢. 27), y Paris (Ip,, ibid).
E:

CR., Hel, 13y ss.

;ﬂ ECR., Orestes, 362.365. Cfr. WEICKER, s.v. Glaukos, R-E. (1910), c. 1408-

1413,
1) Sobre las zfinidades entre estos dioses del mar, cfr. A. LeskY, Tha-

latta, Der Weg der Griechen 1um Meer, Viena, 1947, p. 111 y ss.

12 Cfr. Ch, PcaRD, «L'Ephésia, les Amazones et les Abeilles», Rev. é. anc.,
t. XLIE, 1940 (Meélaniges Rader), pp. 270-284.

13 Himno hom. a Hermes, 361.

14 Pixo., Pit, X1, 6.

15 SoF., Ed. Rey, 299; 356; 369.

16 Erw., ifig. Taur., 1256-1267 y 1276-1279.

17 Esquuo, Agar., 1241.

18 Cff. Esq. Siete, T10; Luc., Hist. verd,, I, 33 ap. Dieis, FVS?, 11, p. 337, 10
v siguicntes.

19 P1xp,, Ofimp., VIIL 13,

20 puut,, Quaest. conviv,, 1il, 9, 2, p. 657 E. Cfr. también PLaT. Fedro, 275¢
(picdra o roble everidicoss).
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" con pleno derecho, un maestro de Alétheia?!, pues €l
see el privilegio del mas antiguo saber oracular.
Pero 1 Alétheia del Anciano del Mar no hace referencia
finicamente a su potencia méntica; subsume igualmente su po-
de# de «jamas olvidar la equidad» y de «no tener sino justos y
Benignos pensamientos»?, es decir, su funcion de Justicia. Al
gual que su hija Teonoé, Nereo es, en efecto, «un santuario vi-
vinte, augusto templo de Diké»?. Si bien, en el pensamiento
feligioso, [a justicia no constituye un campo distinto del que
‘corresponde a la «Verdads. Las afinidades de Diké y Alétheia
son multiples y muy atestiguadas: cuando Epiménides va en
pleno dia a la gruta de Zeus Diktaios, y permancce alli sofiando
durante numerosos afios, conversa con los dioses y habla con
Alétheia y Diké™. La asociaci6n es tan natural que Hesiquio
define la Alétheia por las «cosas de Diké», las dixaa?®. Por otra
: parte, si Cronos es, en virtud de un juego de palabras, Chro-
5 <-Cronos, el ?dre de Alétheia, es sin duda, como dice Plu-
“tarco, porque por’naturaleza es «el més justor Buanératog 2,
En efecto, la Alétheia es la «mds justa» de todas las cosas?.
Fundamentalmente, su potencia es semejante a la de Diké*: a
Jiké, «que conoce en sifconcio lo que va a suceder y lo que ha
‘pasados, responde la Alétheia, «que conoce todas las cosas divi-
nas, el presente y el porvenir»?. A este nivel de pensamiento,
o hay entre la Verdad y la Justicia ninguna distancia. La po-
encia de Alétheia abarca, pues, un doble campo: mdntica y
o justicia.
El doble campo de extension de la Alétheia del Anciano del
Mar; permite definir la naturaleza de las formas de justicia
que preside: procedimientos judiciales que recurren a formas

21 ¢l Ramnoux, Mythologie ou In famille olympienne, Paris, 1962, p. 141y
ientes, observa, a propésito de Posei ios-caball

e Poseidén, y sus afinidades con
el Anciano del Mar, que en sus apariciones tora de buen grado la forma y el
tro de un sabio anciano o de un adivino (71, XXII, 48-80; XIV, 135-154).
. Sobre las afinidades de Glaucos «Halios-Geron» con Poseidén, cfr. Ed. WEL,
Korinthiaka, Paris, 1955, pp. 188-191.

- - 21 Hgs, Teogonia, 235-236.

23 Eur., Hel, 1002

24 Decs, FVSY, 1, pp. 32, 1921, Cfr. P. FAURE, Fonctions des cavernes cré-
toises, Paris, 1064, . 96 y ss., sobre las tradiciones relativas a los montes Ida y

il

té.

25 Hesiquio, A. 2924 ed. K. Latte. SIMONIDES DE CEOS, fr. 137/642 Page defi-
e Ja Soxarosivy mediante &hidR < Myew xal & & Mifm mg_dnobiddvay cfr. también
Lex, Gudian, p. 86, 44 ed. a. Stefani, y Etymol, Magn., pp. 62, 51-

2 PLUT., Quaest. rom., 12, p. 266 F.
27 MiMNERMO, fr. 8 Ber§k‘,
28 Squo, 11, 15, Diehl3. Diké es mpduavng (SOF., El, 476). Cfr. EuR,, fr. 555
NZ; EL, 771. Sobre las afinidades de Diké y Alétheia en Sol6n, cfr. E. WoLF,
- Griechisches Rechtsdenken, 1, Frankfurt, 1950, p. 193.
29 Cfr. EUR., Hel, 13y ss.
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de adivinacién y, hasta cierto punto, llegan a confundirse con;

ellas. Este tipo de juicio no es insolito; todavia en el siglo. v
esta en uso en Megara: «Me es necesario, dice Teognis, juz-:

gar este asunto tan exactamente como lo haria con el cordel-
y la regla, devolver equitativamente lo que a las dos partes
les es debido, recurriendo a los adivinos, a las aves, a los al-
tares ardientes, para ahorrarme la vergiienza de una faltas %,
Pero los dioses del tipo de Nereo, Proteo o Glauco, habitan
en el seno de los elementos maritimos; otorgan una justicia
original. Para consultar a Glauco hay que montarse en un
barco, y el dios profetiza cuando surge de entre las ondas™'.
Estos dioses patrocinan, de hecho una justicia del mar, jus-
ticia de caracter ordalico, que pertenece al pasado mas re-
moto de las civilizaciones mediterraneas. Documentos cunei-
formes, recientemente publicados por G. Dossin y comentados
por Ch. Picard, que los ha aproximado a ciertas tradiciones
griegas, permiten precisar su mecanismo?. Desde el III mi-
fenio estan claramente atestiguadas, en Sumeria, formas de
ordalias fluviales: el mensaje dirigido por el joven rey Kar-
kemish a su padre Zimri-Lim prueba que, tanto en el Alto:

Eufrates como en Mari, practicabase la ordalia siguiendo un

procedimiento idéntico al que se describe en el pardgrafo 2
del cédigo de Hammurabi®. Las cartas de Mari dan detalles
técnicos de las circunstancias y modos de inmersién. Parece,
en primer lugar, que estos rituales debian zanjar las preten-
siones creadas sobre unos territorios por dos principes riva-
les. Mientras que, segin determinadas tradiciones, este tipo
de enfrentamiento era resuelto a veces con pruebas de enig-
mas y de adivinanzas, se ha recurrido, en Mesopotamia, a
pruebas mediante el agua®. Cada una de las dos partes estd

30 TEOGN1S, 543 y s5.

31 Schol. Plat. Rep., X, 611 D, ed. Greene, y Etr., Orestes, 362-365. Cfr. Ed.
WiLL, Korinthiaka, Paris, 1955, pp. 188-191.

32 Ch. Picarp, «Ordalies suméro-hittites et préhelléniquess, Revue hittite
et asianique (Homenaje a E. Cavaignac), t. XVIII, fasc. 66-67, 1960, pp. 129-142,
2 propésito de una comunicacion de G. DossiN, «Deux lettres de Mari relatives
4 'Ordalies, CR de I'Acad. Inscript. B. Letires, 19 dic. 1958, Paris, 1959, pagi-
nas 387-392.

33 Cfr. G. DossiN, Un cas d'ordalie par le dieu fleuve d'aprés des lettres de
Mari, Symbolae Paulo Koschater dedicatae, Leyde, 1939, pp. 112-118. Véanse
jgualmente las observaciones de P. MONTET, «A propos des ordalies sumero-
hitites et préhelléniques», Rev. archéol,, 1961, pp. 14.

Este tipo de ordalia no tiene en todos los lugares el mismo sentido: si
en Mari ¢l inacente es el que escapa al dios-Rio, como ocurre en la India (se-
gan L. Rexov, en CRAI 1958, Paris, 1959, p. 393), en Africa y en Indochina el
culpable es rechazado por las aguas (cfr. para Indochina a observacion de
G. Coepes, en CRA, 1958, Paris, 1959, p. 393; para el mundo africanc la de
D. PaULME, «La "pierre du menteur” en Afrique occidentales, L'Année sociol,
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onstifuida por un equipo que comprende a dos hombres y a
‘4’9§ mujeres, y cada uno, por turno, debe arrojarse. en el
‘Centro’ del rio para reivindicer la causa del. justo derecho
“Sobre el territorio disputado. Uno de los hechos mas notables
5 /¢ institucional, es que el rey de Mari, en calidad de sobe-
4n6 de los vasallos querellantes, prescribe las condiciones de
ordalia y encarga a un alto funcionario la presidencia, por
elegacion, de la correcta ejecucion del ritual. Es por tanto el
rsonaje real el que otorga justicia, incluso si la decisién
emana de la voluntad del dios-rio. Estos hechos instituciona-
les-del mundo mesopotdmico son importantes para la civiliza-
cidn griega: en efecto, determinadas tradiciones miticas de
Grecia parecen indicar que, cuando los aqueo-micénicos se
% hubieron instalado en los parajes de Colofén, pudieron cono-
cer desde el siglo XIV ciertos usos y creencias del mundo
;"asianico que los hititas, sin duda, han contribuido en dar a co-
nocer por el archipiélago egeo®. Pero es muy significativo, co-

16 Jo hace ver Charles Picard, que estos rituales ordalicos, pa-
2+ 5ando a Ja poblacién griega, hayan sufrido un ligero desplaza-
%ﬁé nxj-A'en!o a la izquierda de cardcter geografico: ya no es el rio el
s fredic de las ordalias, sino el mar que baiia las costas y abraza
islas. Cuando surge un conflicto entre Minos, culpable de
jolentar a una virgen, y Teseo, que toma su defensa, el caso
‘ 2anjado mediante un «duelo por milagros*. Para probar su
cardcter divino, ldnzase al mar Teseo, y va a recuperar el
zanillo que acaba de tirar al fondo del océano; penetra enton-
“¢és en el mundo de los dioses, prueba su cualidad divina sur-
glendo' de las ondas, sano y salvo, con su anillo. Como el rio
para los sumerios, el mar es para los griegos una forma del
mis all4; para retornar de él es necesario el consentimiento de
Ios dioses. Entre estas pruebas del mar® una acusa més neta-
" miente los rasgos de una ordalfa por inmersién. En el libro IV
dé sus Historias, Herédoto cuenta la historia de Fronimé, la

.+ serie, 1951, Paris, 1953, pp. 344-351). Véanse también las indicaciones de
F.'LE Roux, Les Druides, Paris, 1961, p, 89, sobre un tipo de ordalfa céltica bas-
ante cercano a los precedentes. En el volumen XVII, 3, de los Recueils de la
Société Jean Bodin, consagrado a La Preuve (Bruselas, 1963), se encuentran va-
rias exposiciones sobre los tipas de prueba utilizados en las sociedades ar-
caicas.

35 Cfr. Ch. PIcarD, op. cit,, p. 133. En sus Etudes sociales et juridiques sur
T'Antiguité grecque (Paris, 1906), G. Glotz ya observé: «El rey Minos y Temison
el justiciero aplicaban la prueba al modo de Hammurabix (p. 92).

3 Ch. PIcaRD, op. cit,, pp. 133-134, segiin BaguiL., XVII, ed. Snellé. Sobre
este tipo de imagen mitica, cfr. L GERNET, «La notion mythique de la valeur en
Grécen, Journ. Psych., 1948, pp. 432443,

2 Cfr. GLotz, Etudes sociales et juridiques sur l'antiquité grecque, Paris,
1906, pp. 69-97. Scbre la justicia del Mar, cfr. también G. GLoTz, L'Ordalie dans
la Gréce primitive, Paris, 1904, p. 61y ss.
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Virgen prudente, calumniada por su madrastra y entregada
por su padre a un mercader, llamado Temison, el Justiciero.
Una vez en alta mar, el hombre ata a la muchacha con una
cuerda, la arroja sobre las olas y la recoge viva: el mar ha da-
do su veredicto®. Los contemporaneos de Solén compartian
atn la creencia de que el mar, cuando no es turbado, es la
«justicia para todos»*. En el mismo contexto histérico y reli-
gioso es donde ha podido nacer y fortalecerse la conviceién de
que una buena travesia es una presuncion de inocencia, tan
seria que un griego del siglo v no duda en prevalerse de ella
ante los jueces*®. Si el Anciano del Mar encarna la forma més
grave y solemne de la justicia, es muy posiblemente porque
asume en el mundo griego el papel de los dioses-rio de Anato-
lia y Mesopotamia .

A pesar de todo, no es la nica forma de justicia ordalica:
existen otras, y entre aquellas que pueden’ convenir al An-
ciano, tendriamos que citar al menos la ordalia de la balanza.
Doble es su interés: por una parte, es presidida 2 menudo

or un personaje real; por otra, esta situada bajo el signo de
Alétheia. En un estudio sobre el Trabajo poético de Homero*®,
Ch. Picard ha demostrado, a propésito de la famosa escena del
juicio sobre el Escudo de Aquiles, que un singular error habia
por largo tiempo equivocado a los comentadores, y en parti-
cular a los historiadores del derecho griego. Es sabido que los
Ancianos, colocados en circulo, pronunciaban, uno tras otro,
su parecer sobre un caso de delito de sangre. «Dos talentos de
oro serdn para aquel que, entre ellos, emita el fallo mds rec-
1054, No se trata, de hecho, de una cantidad de metal, sino de
una balanza de oro, ya que whavia ha designado en primer -
gar, antes que la unidad de cuenta, la balanza o los platos de

38 HeropOTO, IV, 154,

39 SooN, fr. 11 Diehi3.

W rton, Sobre la matanza de Herodes, 81-84. Cfr. G. Grotz, op. cit., pa-
gina 64y S5

41 En su comunicacion Sur fe Vieux de la Mer chez Hésiode (Teogo-
nia, 233-237), J.-P. VERNANT afiadia precisiones concernientes al sterrén de
tierra» y su utilizacién en procedimientos «judictales» de echar a suertes me-
diante ¢l agua. Citaba en especial el tema del terron que fue ofrecido a Eufemo
por Triton y arrojado de nuevo al mar (PIND., Pit, IV, 33 y ss,; ApoL. RoDas,
Hogor, 1V, 1547 y ss.), los testimonios de una traditio per glebam (PLUT., Qua:
est. gr., 13y 22), la historia de Perdiccas (HEROD., VI, 137-138), el sorteo de
Mesenia (PAS., IV, 3, 47, y APOLOD., 11, 8, 4-5), las modalidades del azar me-
diante ¢l agua (PLAUTO, Casina, 4, 177y 5, 285),

" Ch. Prcaro, Sur le travail poctique d'Homire, Mélanges H. Grégoire,
Bruselas, I, 1949, p. 493 y ss.

43 J[, XVIIL, 497-508. Puede encontrarse un excelenic comentario de
csté texto en L. GERNET, «Droit et prédroit en Gréce anciennen, L'année
Sociologique, 3. serie (1948-1949), Paris, 1951, pp. 7176,
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1a balanza®, Sin duda alguna, el poeta que ha descrito la obra
“de arte no la ha tenido ante los ojos y ha confundido téAavra,
que tiene el sentido de balanza, con la misma palabra, que de-
= signa un determinado peso de metal. La balanza de justicia ha
“ desaparecido asi de un testimonio muy antiguo. Como lo prue-
ba el Himno homérico a Hermes, cuando Zeus preside un
juicio, la balanza est4 alli*s. Es la misma balanza que Zeus
intendente® porta en la mano cuando decide la suerte de una
7" batalla®? o la de un guerrero®. E] uso de la balanza en los pro-
. “cedimientos juridico-religiosos nos remite al mds remoto pa-
sado de Grecia, a la civilizacién micénica, donde —lo sabemos
por las tablillas— todo era pesado®, donde el intendente y la
balanza constitufan el ojo del rey, su justicia®. La copa de Ar-
cesilao de Cirene nos muestra, en pleno siglo Vi, una imagen

* del rey contable: sentado en un trono y revestido con los orna-
mentos de ceremonia, Arcesilao II vigila la entrada de sus ren-

/ fas, Ante ¢l alzase una alta balanza en torno a la cual se agol-
pan sus gentes: asistido por dos funcionarios, el rey averigua
si cada uno de los libios ha entregado su tributo de silfions!.
La funcién econdémica de la balanza no es, pues, exclusiva de
su funcién judicial. Sin duda, por lo mismo que en las manos
del intendente, que oficiaba en el palacio cretomicénico, era el
- instrumento de medida de todas las deudas, es por lo que ha
:-'podido desempefiar, entre las manos del rey, el papel de ins-
trumento de la justicia divina, a ejemplo de determinadas civi-

- lizaciones orientales®. El pensamiento mitico revela también

44 Ch, Picaro, art. cit, p. 494, que remite a A. W. PErsson, BCH, t. 70,
1946, p. 444 y ss. Sobre el ideograma de la balanza v el problema del talento
micénico, cff. las observaciones de L. DEROY, Initiation & l'epigraphie mycé-
. nienne, Roma, 1962, pp. 60-61.

5 45 Himno hom. a Hermes, 324,

4 11, XIX, 223 y ss.

47 11, VIIE, 69.

48 JI, XXII, 209.

49 Cfr., por cjemplo, J. Cuapwick, «Une bureaucratie préhistoriquen, Dio-
géne, 0.° 26, 1959, pp. 923,

50 Sobre el intendente en la sociedad micénica, cfr. M. LEJEUNE, Mémoires
de philologie mycénienne, I, Paris, 1958, pp. 187-201.

51 Planta tuberosa, sobre la cual puede leerse F. CHAMOUX, Cyréne sous
la Monarchie des Battiades, Paris, 1958, pp. 246-263. Respecto a la copa de
Arcesilao seguimos la interpretacion del mismo autor {ap. cit,, pp. 258-261).

52 Véase en general E. MicHoN, Libra, en el Daremberg-Saglio-Pottier, t. HI,
Paris, 1904, p. 1222 y ss; Ch. PICARD, Les religions préhelléniques (Créte et My-
cénes), Paris, 1948, p. 290. Numerosas balanzas pequenas de oro, muy fragiles,
han sido halladas en el interior de tumbas en Micenas, Knossos, Argos, etc. Su
significacion es incierta, si bien pueden ser relacionadas verosimilmente con
las representaciones rcligiosas de las balanzas de la Justicia, las de Zeus justi-
ciero o intendente... Cfr. /1, XV, 638, habla de Ia balanza «sagrada» de Zeus
(cfr. [, XXI1, 219 y ss.; Teoonis, 157 y ss.; Eso, Supl, 402 y ss.; 821-822). Zeus
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hechos sociales e institucionales; conserva el recuerdo de un
rey gue otorgaba la justicia mediante la balanza®: Mines, el
rey de Creta. Ahora bien, este rey que gozard de gran fortuna
en el iento ulterior, presid > el juicio otorgado en
el Hades, reside tradicionalmente en la «llanura de Alétheia»™,
no en la de las sectas religiosas™, sino en la llanura donde por
naturaleza y con pleno derecho, reside un rey, maestro de jus-
ticia, y como Nereo, maestro de Alétheia. El ejemplo es signifi-
cativo, pues el mismo rey Minos practica en persona las
pruebas ordélicas mediante el agua®. En este tipo de rey
mitico convergen, pues, dos formas de justicia, mediante el
agua y mediante la balanza®, que se hallan ambas bajo el sig-
no de Alétheia.

es responsable de la balanza de Justicia, de los waravsa Abug (Anthol, Palat, V1,
267: BaouiL, XVII, 25}, cuyo movimiento vertical decide sin remision. bre
una representacion eventual de Zeus intendente, provisto de la balanza, segin
vaso chipro-micénico, cfr. M.-P. NiLssoN, Gesch. gr. Rel, 12, p. 367, n. 1, y las
eriticas observaciones de Ch. Picarp, Les reliy mns préhelléniques (Créte et My-
cénes), Paris, 1948, p. 290, al igual que las de T. B. L. WeBSTER, La Gréce de
Mycénes & Homére, Archéologie, Art, Liniératures, Paris (ir. fr). 1962, p. 55.

53 Heropas, Mimes, 11, 90. Sobre las relaciones entre wpvsivy y :davwv.
véase EUST., p. 196, 36 y ss.

8 [PLATON], Axiocos, 371 B. El rey adivino, juez y legistador tiene su asien-
to en el trono de 'Akifla, segun la Coré Cosmou, o Festugiére (Hermes Tris-
meg, TV, fr. XXIIL, 38). Sobre ¢l juicio infernal los textos han sido reunidos
por L. RuHL, «De mortuorum judicios, RGVV, 1L, 1903, pp. 33-105. Las tradi-
ciones relativas a Minos pueden encontrarse en la obra de R.-F. Witets, Cre-
tan Culis and Festivals, Londres, 1962, passim.

55 Cfr. infra, pp. 126136,

56 Schol. in Eur. Hipp., 1200, y APoLoporo, 111, 15, 8, 3 (cfr. otras referen-
cias dadas por J. FrazeR en su edicién, t. 11 19211 p. 117, 1. 3).

57 Puede hallarse otra prueba de la relacién entre la balanza y la
«verdads. En el canto XII, 433 y ss., de la liada, cuando el poeta descnbe la
Jucha entre troyanos y aqueos, ninguno de los cuales puede hacer que su ad-
versario se repliegue, introduce la comparacion siguiente: «Dirase alguna
obrera veridica (8knffg), con una balanza en la mano, la cual, teniendo en un la-
do un peso, en el otro lana, intentara al alzarla equilibrar Ios dos para procurar
de esa manera a sus hijos un miserable salarior. Como se ha podido observar,
fa comparacién asimila la mujer que sostiene la balanza de intendente al Zeus
que sostiene la balanza, como a menudo hace cuando dos partes se enfrentan.
Pero el epiteto gAnfr, que Paul Mazon traduce curiosamente por «cuidadosa»
(cfr. también H. LorRIMER, Homer and the Monuments, Londres, 1950, p. 490,
n. 2), ha parecido insolito, W. LUTHER, « Wahirheits und «Liigex im dltesten Grie-
chentum, Leipzig, 1935, p. 24 y ss., ha propuesto corregir ahnfi en ahing: se
trataria de una obrera calificada de errante, vista su pertenencia a una suerte
de «proletariado vagabundos. Pero R. Hirzel, Theniis, Diké und Verwandies,
Leipzig, 1907, p. 111, n. 1, habia ya justamente subrayado la relacion entre el
epitelo shnbiic y el participio nilovsa y observado que esta mujer procedia co-
mo un juez (cfr. foslew en un texto de caracter juridico, ap. ARISTOTELES, Erica a
Nie, V.7, p. 1132 A7 y 10). Si la obrera de la liada es calificada de aAnBg es
muy veros)mxlmeme porque tiene una balanza, snmbo]o e instrumento de justi-
cia. Es 0 de la iedad estrecha y fun-
damemal delabalanzayla ~V:rdad-
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A través de las formas de justicia que parecen tener alguna
“Telacién con la imagen del Anciano del Mar, comienza a inde-
endizarse una institucién: la funcién de soberanfa. ¢Cuéales
n los otros indicios que permiten reconocer en la figura del
Anciano del Mar un modelo de soberanfa? Son, en primer lu-
gar, sus aspectos «politicasx»: en efecto, entre las cincuenta hi-
. jas de Nereo, si la mayor parte tienen nombres que dibujan
-uiha imagen de la navegacién y del trafico maritimo®, una de-
cena portan el nombre de «virtudes politicas»> (Léagore, Eva-
gore, Laomedia, Polino¢, Autonoé, Lisianassa, Temistd, Pro-
. noé)®. Pero el texto de la Teogonia nos facilita otras indica-
ciones: Nereo, en efecto, porta dos epitetos significativos. En
primer lugar es el Anciano, el zptoPizasos por excelencia®. Opo-
: niéndose a Geras, la Vejez maldita, Néreo simboliza la An-
cianidad bajo un aspecto benéfico. En una sociedad dividida
en clases por edades, encarna el principio de autoridad que,
naturalmente, corresponde a los hombres de mas edad. Pero
Hesfodo le confiere otro epiteto, que acentla y precisa al pri-
mero: Nereo es el «dulces, el «benévolon, el fmoc®?. Es el
‘epiteto que normalmente califica al padre de familia®, por
oposicién a los nifios, a los vimoy, ya que en la sociedad grie-
ga arcaica el nifio es definido negativamente tanto en relacién
a-los adolescentes como en relacién a los hombres maduros.
En el verbo #mjew, la lengua griega connota el grito®, la auto-
ridad que emana de un jefe. Por esta razén, el epiteto es tra-
dicionalmente otorgadoal personaje real®: en oposicién al
ynmimos, a aquel que no es capaz de tomar parte en las deli-
beraciones gel Agora®, el rey es por excelencia el hombre de
palabra autoritaria; el que toma las decisiones sensatas por
el bien de su «rebafio», de los que a él se han sometido, a se-

58 B. SNELL, «Die Welt der Gotter bei Hesiod», en la Notion du divin de-
_ puis Homére jusqu'a Platon, Vandoeuvres-Ginebra, 1952, pp. 100-105.

59 Cfr. la nota 3 de Paul Mazon en su edicion de la Teogonia (Collection
des Universités de Frances, Par(s [reedicion de 19511 pp. 4041).

% Heslopo, Teogonia, 257-261.

61 Hestapo, Teogonia, 234. Sobre el papel «politicos del yépwy, véase H.
JEANMAIRE, Couroi et Courétes, Lille, 1939, p. 14 y ss., y sobre todo P. ROUSSEL,
«Etude sur le principe d'anci é dans Fe monde helléni émoires de
I'Acad. des Inscr. et Belles-Lettres, 43, 2, 1951, pp. 123-228.

2 Heslopo, Teogonta, 235.

83 Cfr. M. LACROIX, "Hmog-Nimog, Mélanges Desrousseaux, Paris, 1937, pa-
ginas 266 y ss. «Padres, calificado de fimog, en 11, XXIV, 770; Od, 11, 47; 234;
V, 8-12; XV, 152. También es un epiteto de Zeus en cuanto a sus relaciones con
Atenea: I, XXII, 184. Sobre la vymén, cfr. E. BuchHoLz, Die homerischen
Realien, 11, 2, Leipzig, 1885, pp. 152-161.

6 Es un epiteto del heraldo: #mica xipf /1, VII, 384). Hmalbrg es el
nombre de un heraldo (/1, XVIII, 324-325).

65 Cfr. Od,, 11, 47; 234; V. 8-12; XIV, 139,

% Cfr. M. Lacroix, art. cit., p. 270.
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mejanza de los nifios que estdn subordinados a sus padres.
E! Anciano del Mar representa, por tanto, en el plano mitico,
un aspecto de la funcién de soberania®”: el rey de justicia
bajo un aspecto benévolo y paternal ,

Ya que Nereo es un maestro de «Verdad» y que su Alétheia
comprende tanto un poder de justicia como un saber oracular,
sera profundizando en estos dos aspectos de la funcién real
como podremos extraer el significado de Alétheia. Todos los
rasgos del Anciano del Mar contribuyen en la definicién de Ja
funcién de soberania que nosotros conocemos, esencialmente,
por diversas tradiciones miticas o legendarias. Estas pueden,
a cambio, aclarar determinados aspectos de Nereo, situande-
los en el retrato global del rey mitico®. Puede entreverse que
en época muy remota, la funcion de soberania posey6 en Gre-
cia un papel comparable al que tuvo en las grandes civiliza-
ciones del Oriente Proximo. En una sociedad que concibe la
soberania a través de un vocabulario pastoral, el rey es el
«pastor de hombress. Su poder resplandece en su funcién de
poseedor y distribuidor de las riquezas; el rey posee objetos
miticos, como el carnero del vellocino de oro, Ia cepa de vina
de oro, el collar precioso, que son para ¢l una fuente de presti-
gio; estos talismanes son la prueba de su relacién funcional
con los dioses, garantizan su poder de multiplicar las rique-
zas™. Por virtud propia, el rey favorece la fecundidad del
suelo y de los rebafios; distribuye generosamente los bienes.
La funcién del rey consiste en obsequiar y hacer dispendios™.

67 En su comunicado Sur le Vieux de la mer chez Hésiode, J.-P. VERNANT
ha sefialado que la justicia de Nereo «dulce, persuasiva... asegura el desquite
del ofendido... sin violencia, sin arriesgarse a hacer renacer indefinidamente,
en la siempre reemprendida trama de asesinatos y contra-asesinatos, ¢l espi-
ritu de Querellas. Es una justicia que se opone a la que se sitia bajo ¢l signo
de Eris, de Némesis y de Horkos, «justicia inexpiable, fundada en la venganza y
que por toda falta exige su poiné, siguiendo la ley del talion» (REG, t. LXXVI,
1963, p. XVII).

68 Sobre Nereo, personaje real, véanse las breves observaciones de E. WoLF,
Griechisches Rechisdenken, 1, Frankfurt, 1950, p. 123, y las indicaciones de
P. WaLCOT, Hesiod and the Law, Symbolae Osloenses, 1963, pp. 15-16.

8 Esas ricas tradiciones miticas no han sido aun objeto (a mi juicio) de un
estudio sistematico, pero L. GERNET ya ha mostrado sy interés, en particular
en «La notion mythique de la valeurs, Journ. Psychol, 1948, pp. 451460, y en
«Droit et prédroit dans la Gréce anciennes, op. cit, passim, Cfr. también
1.P. VErNANT, «Le mythe hésiodique des races. Essai danalyse structurales,
Rev. hist. rel, 1960, pp. 30-34 (= M. P., pp. z7~302.

70 Sobre los dos aspectos de la riqueza del rey: riqueza de atesoramicento
y riqueza de circulacién, cfr, J-P. VERNANT, « Hestia-Hermes. Sur l'expression
religieuse de 'espace et du mouvernent chez les Grecs», L'Homme, 111, 3, 1963,
Pp. 3840, (= M. 2, pp. 129-131).

7( Cfr. PLuT., Quaest. graec., 12, p. 295 y ss.: Charila défilcas, y las observa-
ciones de L. GERNET, «Frairies antiquess, Rev. ét. grecques, 1928, pp. 356-357,
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‘Determinadas tradiciones miticas van mas lejos incluso: el rey
s un mago, sefior de las estaciones y los fen6menos atmosfé-
= ricos ™2 Lo que entrevemos de la civilizacién micénica invita a
ensar que el tipo de rey del que la leyenda perpettia el re-
derdo responde, en el plano mitico, al estatuto de la
oberania en la Grecia micénica. En efecto, en el seno del sis-
terna palatino, el Anax centraliza todos los poderes: gobierna
la vida econémica, politica y religiosa. En aquella época, la
funcién de soberania era inseparable de la organizacién del
“mundo, y cada uno de los aspectos del personaje real, una di-
‘mension de su potencia césmica.

En este plano mitico, ¢cual es el lugar de la justicia en la
" funcion real? ¢Es solidaria de un saber méntico? Dentro de
" esta funcién de caracter global, la justicia no esta diferen-
ciada; es inseparable de todas las demds actividades del sobe-
rano. Cuando el rey olvida la justicia, cuando comete una falta
ritual, la comunidad, automaticamente, se ve abrumada por
las calamidades, ¢l hambre, la esterilidad de las mujeres y los
“rebafios: el mundo se entrega al desorden, vuelve a la anar-
uia”. Indiferenciada, la justicia est4 ligada, sin embargo, a
eterminadas formas de mantica. El rey porta en la mano el
‘cétro, prueba e instrumento de la autoridad™: por virtud de
este baston, emite thémistes™, decretos, juicios que son espe-
cies de oraculos. Ciertamente, la palabra thémistes puede ser
aplicada también a las palabras de justicia como a las pa-

72 Cfr. J.-P. VERNANT, Les origines de la pensée grecque, Paris 1962, p. 111,
* Eaco pertenece a ese género de reyes; estd relacionado con ef «Zeus lluviosos
.+ de Egina (ISOCRATES, Evdgoras, 14; Paus,, 111, 29, 6-9).

. 7 Los versos 238245 de la Teogonia lestimonian atn este esquema, inclu-
50 si la falta ritual se convierte en una falta moral. En la Od,, XIX, 109-114, el
rey de justicia es asociado a imagenes de 4rbales repletos de frutos, de reba-
fios que se multiplican, de poblaciones prolificas, etc. Sobre los valores del
Aowss en Edipo Rey {vv. 25:30), léase M. DELCOURT, Stérilités mystérieuses et
naissances maléfigiies dans l'antiguité classigue, Licja-Paris, 1938, p. 16 y ss.
Sobre el ritual de justicia real, véase la famosa pagina de PLATON, Critias, 119
D-120 C: juicio nocturno, con el ritual del juramento con sangre (de un toro
capturado sin arma de hierro), gracias al cUial cada uno de los diez reyes se
identifica con Poseidén pudiendo asi otorgar la justicia perfecta. Cfr., por
ejemplo, A. VINCEXT, Essai sur le sacrifice de communion des rois de IAtlanti-

de, Mémorial Lagrange, Paris, 1940, pp. 8196 (R. Dussaub, RHR, 1941, pagi-
nas 89-90); Louis GERNET, «Droit et predroit...», op. cit, p. 59 y ss.
7 Cfr, L. GEnET, «La notion mythique de la valcurs, Journ. Psych.,
1948, p. 451,
75 Cfr. L. GERNET, op. cit,, pp. 451-452; Droit et prédroit en Gréce ancienre,
p. 99 y ss,, siguiendo a V. Die idee i jech

&

im frithen G

Leipzig, 1921, p. 22 y ss. Contra, H. Vos, OEMIE, Assen, 1956, p. 29, n. 3. Sobre
los ordculos ot véase, por ciemplo, PIND, Pit, 1V, 54 Peanes, 1X, 41;
fr. 70, ed. Puech, etc., asi como E. WOLF, Griechisches Rechisdenken, 1, 1950,
pigina 73y ss.
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labras oraculares de Apolo; la potencia de la diosa Thémis
comprende tanto el campo de la mantica’ como el campo de
1a justicia y la vida politica. La complementariedad de la justi-
cia y la mantica se afirma mas claramente en la imagen mitica
de Minos™: en efecto, éste perpetia para la imaginacién un tipo
de rey al que se le pide que dicte sentencias. Pero Minos es, al
mismo tiempo, un rey que mantiene comercio personal con el
padre de los dioses en el interior de una caverna, situada en el
monte Ida: Minos, maestro de Alétheia, es un rey que practica
la méntica incubatoria™. Para toda una tradicién mitica, el
ejercicio de la justicia es solidario de la practica de determi-
nadas formas de adivinacién, en particular, de las consultas
incubatorias, Cuando la decadencia del sistema palatino lleva
a la desaparicion de la soberania como funcién absoluta, el
Basileus que sucede al Anax, conserva algunos de sus privile-
gios y, en particular, el de ser sefior de la justicia. En su
descripcion de Trezén, Pausanias cuenta que, en las proximi-
dades de un templo dedicado a las Musas, se alzaba la tumba
de Pitteo, rey de la region; representabasele en el ejercicio de
la justicia, sentado en su trono, entre sus dos asesores®, Este
rey de Justicia era también un rey-adivino: llamado «cresmé-
logo»®, pasaba por una autoridad en materia de orsculos®;
era tambi¢n el fundador del altar de las Thémides®. Las afini-
dades del poder politico con formas o procederes adivinato-
rios son muy frecuentes en otros lugares: en Tebas® y en Es-
parta® las casas reales guardaban cuidadosamente aquellos
ordculos que tenian gran importancia para el tratamiento de
los casos. En Atenas, atn a finales del siglo 1, Atenea, que an-

75 Sobre los aspectos oraculares de Temis, ofr. H. Vos, op. cit., p. 56 y ss.
Destaquemos aqui las reflexiones sobre Termis (publicadas cuando ya habia-
mos redactado estas paginas) firmadas por H. VAN EFFENTERRE y H. TROCME,
«Autorité justice et liberté aux origines de la cité antiques, Rev. philos., 1964,
Pp. 405434,

7 Cfr,, por dltimo, R, F. WILLETTS, Cretan Cults and Festivals, Londres,
1962, passim.

78 E. ROHDE, Psyché!® (ir. fr.), Paris, 1952, pp. 106-108. E! autor destaca en
particular la analogia entre |a estancia en la «caverna de Zeus» y la estancia
en el antro de Trofonios {sobre éste, infra, pp. 53 v 80},

79 Cfr., Ch. G. STarr, «The Decline of the early greek Kings, Hisioria,
L. X, 1961, pp. 129-138. Otro punto de vista ha sido mantenido, no carente de
intencién polémica, por P. Ouva, TATPIKH BAZIAEIA, en Mélanges George
Thomson, Praga, 1963, pp. 171-181.

8 Paus,, 11, 31, 34. Cfr. R. HANSLICK, s.v., Pittheus, R.-E. {1950), c. 1873 y ss.

& Scuor. in Euar. Hippol,, 11. Cfr. Eur., Medea, 685-686.

82 Pyt Teseo, I1L, 5.

8 Paus,, 11, 31, S. Cfr. H. Vos, OEMIT, Assen, 1956, Pp. 75-76.

8 Pavs,, IX, 26, 3. Sobre los «orculos de Layo» (HpT., V, 43), cfr. M. DeL-
COURT, Oedipe ou la légende du conquérant, Paris, 1944, p, 97y ss.

85 Hpr., VI, 57.
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habitaba en la capilla doméstica del Erecteo®, parece ha-
jer continuado en su oficio de aconsejar®’: en efecto, el espar-
ano Cleémenes, en el curso de una expedicién en favor de Isa-
‘goras, subi6 a la Acrépolis para consultar el oréculo incubato-
rio de Atenea® y, un poco mas tarde, llevado a permanecer en
“1a fortaleza de Atenas, se apoderdé de una serie de oraculos
que los Pisistratidas habian dejado alli*. Incluso cuando el
personaje real ha cedido definitivamente su puesto y sus pode-
res a funcionarios oficiales, se mantiene la costumbre de re-
currir a veces a procederes adivinatorios: una inscripcién ar-
caica de Argos® habla claramente de un privilegio de consulta
oracular, de un «turno de favor» concedido a los magistrados
" calificados explicitamente de oficiales; otra inscripcion en el
santuario de Talamai nos da a conocer que los primeros ma-
gistrados de Esparta recibian durante el suefio las inspira-
ciones de Pasifae®!. Para toda una tradicién, diversas formas
de poder politico y determinadas practicas judiciales fundan-
se esencialmente en un saber de naturaleza méantica.
.+ Ahora bien, tanto en el plano mitico como en el plano his-
térico, el proceder adivinatorio parece gozar de un estatuto
. privilegiado: la incubacién, «el medio més antiguo de adivina-

: cién»?. ¢Cual es su funcionamiento, cuéles son las representa-
ciones mentales solidarias de esta institucién religiosa?
:~ Entre los oraculos donde se practica la adivinacién me-
i'diante el suefio, ninguno es mas célebre y mejor conocido que
el de Trofonios en Lebadia®. Trofonios, el Nutricio, da sus
or4culos en un antiguo santuario donde se ha pretendido reco-
focer un antiguo Tholos, tumba en forma de nido de avispas,
que habria pertenecido a un rey beocio™. La consulta se efec-

% Cfr. Erecteo, levantado por Atenea, después instalado en su santuario
(L., 11, 547.549). Cadmos y Demeter cohabitan igualmente, segtn Paus., IX, 16,
5 (cfr. F. Vian, Les origines de Thébes. Cadmos et les Spartes, Paris, 1963, p. 136
y siguientes).

8 Ch. Picaro, «Le présage de Cléoméne (507 a. J. C.) et la divination sur
T'acropole d’Athéness, Rev. éf. grecques, t. XLIIL, 1930, pp. 262:278 (en particu-
“ lar p. 273). Cfr. las cbservaciones de R. CRaHAY, La littérature oraculaire chez
Hérodote, Paris, 1956, pp. 168-169.

38 Hpr., V, 72. Cfr. Ch. PICARD, op. it p. 265 y ss.

8 Hpr., V, 90. Cfr. Ch. PICaRD, op. cit.,, p. 269.

9 Cfr., E. BourcUET, «Sur une inscription d'Argoss, Rev. éL. grecques,
1930, pp. 1-8.

St Segtin /G, V, 1317, citado por E. BOURGUET, art. cit. Cfr. K. SCHERLING,
s.v. Pasiphae, R-E. {1949), . 2070y ss.

92 PLUT., Ban, Siete Sabios, p. 159 A.

95 Paus., 1X. 39, 5 y ss. Cir. 1P, VERNANT, «Aspects mythiques de la mé-
moire cn Gréces, Journ. Psych., 1959, p. 9 y ss. (= M. P, p. 59y ss; W. C. K.
GuruRie, Les Grecs et leurs dieux (ir. fr.), Paris, 1956, p. 250 y ss., y K. LATTE.
sv. Orakel, R-E. (1939), c. 833-835,

% A. B. Coox, Zeus, II, Appendix K. p. 1073 y ss.
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tia a modo de descenso al Hades. Después de algunos dias de
retiro y severas prohibiciones alimentarias, se permite al con-
sultante hacer sacrificios a Trofonios y a otras divinidades.
Tras el sacrificio de un carnero, cuyas entrafias deben hacer-
nos saber si Trofonios estd dispuesto a dar sus ordculos, el pe-
ticionario es conducido hacia el rio cercano y dos nifios pe-
quefios, llamados «los Hermes», lo lavan y ungen con aceite.
Poco tiempo después, es conducido al oraculo, Pero antes de
penetrar en él, se detiene ante dos fuentes, vecina la una de la
otra: lamase una Lethé, y la otra Mnemosyné®. Volvemos a
encontrar aqui a las dos potencias religiosas que dominan el sis-
tema de pensamiento de los poetas inspirados. El agua de la
primera fuente hace olvidar la vida humana en su totalidad; el
agua de la segunda debe permitir al consultante conservar en
la memoria todo lo que ha visto y oido en el otro mundo. Des-
pués de haber bebido el agua de una y otra fuente, se desliza
dentro de la boca oracular, pasando primero los pies, luego
las rodillas; repecto al resto del cuerpo se dice que es absorbi-
do con violencia: Pausanias cuenta que es tragado como si un
rio de rapido curso lo arrastrara en sus remolinos. Pasado
cierto tiempo, y en una especie de inconsciencia, el paciente es
retirado por Jos encargados del oraculo y sentado en el trono
de la Memoria®, no lejos de la boca oracular. Poco a poco, sa-
le de su estado comataso y adquiere de nuevo la facultad de
reir”’. A menudo se ha advertido que este tipo de consulta ora-
cular se asemeja a una iniciacién: los tabuies alimentarios, el
periodo de enclaustramiento®, preparan la entrada en un

95 M. P. Nussox, Die Quellen der Lethe und der Mnemosyne, Eranos, 1. XLI,
1943, p. 1 y ss. (CIr. Geschichte der griechischen Religion, 11, Munich, 1950,
p. 226y ss.), ha defendido de una manera muy curiosa ! origen helenistico de
esta pareja de potencias. Cfr. las criticas de W. BURKERT, Weiheit und Wissens.
chaft. Studien zu Pythagoras, Philolaos und Platon, Nuremberg, 1962, pé-
ginas 130-131, n. 212, sin olvidar las de K. Kerenyl, Die Geburt der Helena,
Zurich, 1945, p. 94 y ss. La tesis de M. P. NiLssox queda debilitada a nuestro
parecer dado el papel que d fia en e jenta filoséfico-religioso la
pareja Memoria-Olvido (cfr. pp. 125-134).

% El «trono de Memoriax se opone al «trone de Olvidos, siendo el prime-
ro ¢l mismo en el que Teseo y Piritoo se sientan en el Hades. El paciente se
asemcja a una piedra, es decir, a un muerto {cfr. M. DELCOURT, Hephaistos,
Paris, 1957, p. 98). La significacion del «trono de Olvido» es acentuada por ci
valor mismo de la postura sentada, simbolo de muerte, de aniquilacion del cul-
pable (cfr. L. GernET, «Quelques rapports entre Ja pénalité et la religion dans
1a Gréce anciennes, L'Ant. class., t. V, 1936, pp. 332-337).

% Paus., 1X, 39, 13. Cfr. Schol. Arist. Nubes, 508, y la aventura de Parme-
nisco, contada por ATEN., XIV, 614 A (DieLs, FVS7, I, p. 112, 34 y ss). Sabre
esla aventura y otras comparables, véase K. voN FRITZ, s.v. Parmeniskos, R.-E.
(1949), c. 1569, y W, BURKERT, Weisheit und Wissenschaft. Studien tu Pythago-
vas, Philolaos und Platon, Nuremberg, 1962, p. 132, n. 229,

9% Cfr. CRaTINGS, fr. 221 Kock, y FLOSTRATO, Vit,, Apoil, 11, 37, L. DEUBNER,
De Incubatiore. Capita quatiuor, Leipzig, 1300, p. 16.
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thundo extrafio al de los humanos; las risas del final, por el

¥ contrario, marcan la ruptura con el periodo de tensién y la

‘yuelta a la vida cotidiana tras el viaje al més all4. Se trata, en
efecto, de un viaje al mundo sobrenatural e invisible: bebiendo
“el agua de Lethé, que es el agua de muerte, y que abre las
puertas del Hades, el consultante se vuelve semejante a un
muerto, toma la méscara de un difunto, se desliza en el seno
de la Tierra-Madre. Por virtud del agua, penetra en la «llanura
del Olvido»®. Pero ha tenido cuidado, antes de partir, de be-
ber en Ja segunda fuente, de tomar el vidtico que le permitira
entrar en contacto con las potencias del mas all4, de retornar
enriquecido por un conocimiento que no se limita al momento
presente, pues se extiende al pasado y al porvenir'®. EL des-
censo al Hades del consultante de Trofonios se corresponde
ritualmente con la experiencia religiosa mediante la cual el
adivino o el poeta inspirado penetra en el mundo invisible: en
uno y otro caso, Memoria y Olvido son los valores esenciales.
Al salir de la consulta incubatoria, ¢l iniciado ha sido dotado
con una memoria, con un don de videncia que en nada difiere
del de los poetas o del de los adivinos. Por virtud del Agua de
Memoria, el consultante de Trofonios se beneficia de un esta-
tuto equivalente al del adivino: como Tiresias, como Anfia-
raos, pasa a ser un «vivo» entre los muertos.

La Alétheia judicial y adivinatoria cobra en este contexto
toda su significacion. Alétheia es, en efecto, una suerte de
doblete de Muemosyné. La equivalencia entre las dos poten-
cias puede establecerse en tres puntos. Equivalencia de signi-
ficado: Alétheia posee el mismo valor que Mnemosyné, equiva-
lencia de posicién: en el pensamiento religioso, Alétheia es, co-
mo Mnemosyné, asociada a experiencias de mantica incubato-
ria; equivalencia de relacién: ambas son complementarias de
Lethé. La equivalencia de significacion es la mas manifiesta:
como Mnemosyné, Alétheia es un don de videncia; es una om-
nisciencia, como la Memoria, que retne pasado, presente y fu-

9% Teogws, 705, 1216; ARISTOF,, Las Ranas, 186; Luciano, De luctu, 5; Op-
piano, Cynégét, 11, 417; BarRILS, fab. 75 Crus.; PLLT., De sera mumin. vind., 22,
p. 566 A; L, XXII, 387. Cfr. W. KroLL, s.v. Lethe, R-E. (1925), ¢ 21412144,y
E Rowpe, Psyohe!d (ir. fr.), Paris, 1952, p. 260, n. 2. Sobre Jeterminados valo-
res de Lethé, a la vez miticos y filosoficos, en las utopias de Teopompo, cfr. las
observaciones de L. GERNET, «La cité future et le pays des morts», Rew ér.
grecques, t. XLVI, 1933, p. 297 y 55,y p. 301 y ss.

100 Cfr. 1.-P. VERNANT, art. cit, p. 8 (= M. P. p. 59 y ss.). El mismo awtor
destaca la semojanza del consultante de Trofonios con un personaje como Et4-
lida que siempre conserva el recuerdo de lo que ha visto, incluso en el momen-
{6 en que cruza e} Aqueronte. Es ¢ mismo privilegio que caracteriza a adivi-
nos como Tiresias o Anfiarao (Od. X, 493495; SOF., EL, 841). En ¢l munde del
Omido [cfr. 11, XXIL, 387), son Jos unicos que no olvidan, que conservan la
fuerza de «acordarse».
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turo'®: las visiones nocturnas de los Suefios, [lamadas Alé-
thesyné, abarcan el «pasado, el presente, todo aquello que de-
be ser para numerosos mortales, durante su suefio oscuro» '%,
y la Alétheia del Anciano del Mar es conocimiento de «todas
las cosas divinas, del presente y del porvenir»'%. Alétheia, po-
tencia méntica, sustituye a veces a Mnemosyné en determina-
das experiencias de mantica incubatoria. Baste recordar la
aventura de Epiménides'®: es con Alérheia, acompafiada por
Diké, con quien conversa este mago durante sus afios de reti-
ro, en el interior de la gruta de Zeus Diktaios, donde Minos
consultaba a Zeus y Pitagoras se interné a su vez. Por otra
parte, cuando Filostrato describe el antro en que Anfiarao
profetiza y «dice la Verdad», describe ante el ordculo a una jo-
ven vestida de blanco: su nombre es Alétheia!®, En definitiva,
entre Alétheia 'y Lethé, la complementariedad es similar ala que
existe entre Mnemosyné y Lethé: Luciano, por ejemplo, cuenta
que en la isla de los Sueiios, ha reconocido dos templos proxi-
mos a un oréculo incubatorio, wno dedicado a Alétheia, otro a
Apaié. El primero estaba consagrado a una potencia positiva, el
segundo a una potencia negativa, a un hijo de Noche, que pre-
senta las mayores afinidades con Lethé '%. Pero, hecho més sig-
nificativo, el pasaje de Hesfodo relativo al Anciano del Mar esta
construido por entero sobre la complementariedad de Alétheia
y Lethé, complementariedad que actia a un doble nivel, etimo-
légico y consciente por una parte, mitico e inconsciente por
otra: si el Anciano del Mar es «veridico» (#nf4), se debe a que
no olvida (088 Mfera) los thémistes'”, relacién confirmada por

101 ) 1, 70; HEs., Teogonia, 32y 38.

102 Erg, Jfig. Tadr, 1261 y ss.

103 Evr., Hel, 13y ss.

104 Diggs, FVST, 1, p. 32, 1921,

105 FriosTRATO, frmdgenes, 1, 17,3, p. 332, 30 K.

106 Luciano, Hist. verd, IL, 33, segin Diets, FVS?, 11, p. 337, 10y ss. Sobre
1as relaciones de Apaté y de Lethé, cfr. infra, p. 69y ss.

107 Hestopo, Teogonia, 235-236. Adviértase que pasajes similares (cfr. la
lista que da de ellos E. HEiTscH, «Die nicht-philosophische "Akifewas, Hermes,
t. 90, 1962, pp. 24-33} no prucban que la «significacién fundamentals de
*Akifra sea «das Unverborgenheits; solamente prueban un determinado valor
de "Ax7fua en la lengua griega. Como observa J. VENDRYES, en el Bulletin de la
Société linguistique de 1953, cada palabra es susceptible de una doble
etimologia: la primera es de carécter tradicional, atomista y diacronica. Por el
contrario, la segunda es una «etimologia estaticas, sintética y sincrénica. Si al-
canzar el Ur-Bedeutung es la ambicién de la primera, la segunda, menos hipo-
tética, apunta a fijar el sentido de una palabra en el seno de una lengua y en
un momento dado, estrictamente Jimitado. Segun el programa definide por
1. VENDRYES {en e} articulo citado mas arriba), se trata de definir ¢l lugar que
cada palabra ocupa en el espiritu, circunscribir su significacién y empleo. Se-
ré mediante la reconstruccion y el examen de todos los contextos en los que
esa palabra figura, como podremos hacernos de ella una idea aproximada. El
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esiquio cuando sefiala que las cosas &hrpta «son las que no
Zeni en el Olvido» %, Por otro lado, Nereo alethés es simétri-
5 de Lethé'®, hijo de Noche: entre el Anciano alethés y Ol-
“vido, existe la misma complementariedad que entre su epiteto
&hevdty y las «palabras de engafio» (Adyor Weudeio), asociadas a
Lethé, y que entre su cualidad de Anciano «benévolo» (Fmog) ¥
Ia imagen de la Vejez Maldita (T7pag adhdpevov).
: Tras el Anciano del Mar, vicario mitico del Rey de Justicia,
dotado de un saber mantico y maestro de Alétheia, tras de Mi-
nos, que como Nereo acapara 1a funcién real, la justicia, el sa-
ber méntico y el privilegio de Alétheia, se descubre un tipo de
. hombre: el personaje real, dotado con el don de videncia.
* Cuando el rey preside la ordalia, cuando pronuncia las senten-
i~ cias de Justicia, goza como el poeta, como el adivino, de un
privilegio de mermoria gracias al cual comunica con el mundo
invisible. En este plano de pensamiento, €n el que la politica
se interfiere con lo religioso, en el que la adivinacion se
rmezcla con la justicia, definese la Alétheia, al igual que en el
plano poético por su complementariedad fundamental con
Lethé. Su contenido ha dejado de ser ya la palabra cantada,
iada en virtud de un don de videncia: son ahora proce-

Jeres adivinatorios y modos de justicia. Sin embargo, su efica-
cia descansa en una forma de conocimiento analoga aladelos
poetas inspirados, La Alétheia del Anciano del Mar no es una
wverdad» de tipo histérico en la medida en que tampoco lo es
la «verdads del poeta. El rey de justicia no pretende tnica-
mente la restitucién del pasado en tanto que pasado. Las
i;;mebas de 1a Justicia son de carcter ordalico, es decir, no
ay huella de una nocién positiva de la prueba !'%: someterse al
juicio es introducirse en el dominio de las fuerzas religiosas
mas temibles. La «verdad» se instituye mediante la aplicacion
correcta, ritualmente Hlevada a cabo, del procedimiento. Cuan-
do preside, en nombre de los dioses, el juicio ordalico, el rey
«dice la verdad» o, mejor dicho, transmite la «verdad». Al
igual que el poeta y que ol adivino, el rey es «Maestro de ver-
dad». En estos planos de pensamiento, Ia «verdad» estd ligada

Svilo de Heitsch contribuye a una ctimologfa de ese género, y los andlisis
N &a citados) de H. Bocder en no menos medida. Cfr., por ultime, las observa:
b e M D. Raxxn, «A-AHGELA in Platos, Glotia, 1 LX1, 1963, pp. 5154
(cfr. en 1a tradicion platonica, la etimologia de PLUT., De Anima, 7, ed. Bernar-
dakis, t. VIL p. 29, 19).

108 Hesioo, A. 2921, ed. K. Late.

109 Hos., Teogonia, 227 Lethé: 23%: shnfia; 235-236: ofdi. . Mburay

o T ecanismos antiguos de la prueba, véase L. GERNET, <Le
temps dans les formes archaiques du droits, Jaurmn. Psych, 1956, p- 385y 55y
S e & auten, «Las preuves dans le droit gree archaiques, Recueils de
To Socidté Jean Bodin, XVI,1, 1965, pp. 117-160.
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siempre a determinadas funciones sociales; inseparable de de-
terminados tipos de hombre, de sus cualidades propias y de
un plano de lo real, definido por su funcién en la sociedad
griega arcaica.

En el pensamiento griego arcaico, déjanse distinguir tres
campos: poesfa, méantica y justicia, correspondientes a tres fun-
ciones sociales en las que la palabra ha tenido un papel im-
portante antes de convertirse en una realidad auténoma, antes
de ser elaborada, por la filosofia y la sofistica, una problema-
tica del lenguaje. Sin duda, en la Edad Antigua, las interferen-
cias entre estos tres campos han sido multiples, ya que los
poetas y los adivinos!'! han poseido en comun el mismo don
de videncia, y ya que los adivinos y los reyes de justicia han
dispuesto de idéntico poder, recurriendo a las mismas técni-
cas. A pesar de todo, los tres, el poeta, el adivino y el rey de
justicia, afirmanse como maestros de la palabra, de una pa-
labra que se define mediante una misma concepcién de la 4/¢-
theia. Sin perder de vista las formas de las actividades e insti-
tuciones en donde se inscribe esta palabra, resta precisar aho-
ra sus caracteres fundamentales: ¢cudl es, en el pensamiento
religioso, el estatuto de la palabra?!”? ;Como se dibuja la con-
figuracién de Alétheia?

-

- I Solo hemos hablado aqui de la funcion adivinatoria en cuanto a sus re-
laciones con la funcion de soberania, dejando de lado toda una serie de otros
aspectos. Es necesario al menos advertir que el personaje del adivino man-
tiene con la realeza relaciones muy variadas; en general, puede distinguirse un
adivino servidor del rey (cfr. el vadivino de palacion: Es., Ag., 408-410) o con-
fundido incluso con el rey que es asimismo un adivine, y, opuestamente, un ti-
po de adivino que se sitia frente al rey, en conflicto decf’arado con ¢} poder. El
rey adivino es muy conocido: basta pensar en Nereo, Pitteo, Teneros (cir. Scol.
Lycophr, 1211), etc. El adivino-rey también puede ser trivial, asi Melampo
(Her., IX, 34), Poliidos (Cic., De div,, 1, 40 y ss.; Schol. in 11, V, 48). En cuanto al
tipo de adivino antagonista del personaje real, nos basta mencionar a Tiresias
en Edipo Rey de Sofocles, si bien este género de conflictos depende de un
problema mas general: la rivalidad entre el rey o el jefe militar con el «sacer-
dote» (cfr. E. WCsT, «Hektor und Polydamas. Von Klerus und Staat in Grie-
chenland», Rit. Mus., 1. XCVIIL, 1955, pp. 335-349, y F. Vian, Les origines de
Thébes. Cadmos et les Sparies, Paris, 1963, p. 238 y s5.

'12 Sobre las formas del logos en la Grecia arcaica, nos remitimos a los es-
tudios de H. BOEDER, «Der [rithgriechische Wortgebrauch von Logos und
Aletheian, Arch. Begriffsgesch. 1. 1V, 1959, pp. 82.112.
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CAPITULO IV
LA AMBIGUEDAD DE LA PALABRA

La «Verdad» no es, pues, inteligible fuera de un sistema de
. representaciones religiosas: no hay Alétheia sin relacién com-
lementaria con Lethé, sin 1as Musas, la Memoria, Ja Justicia.
En un sistemna de pensamiento en el que la «Verdad» no es un
concepto, no puede ser disociada de la alabanza, del relato li-
\argico, de la funcién de soberania de la que ha sido siempre
un aspecto, una dimension. Si la «Verdady en las obras de Jus-
ticia puede traducirse esencialmente mediante unos actos y
“gestos rituales, muy a menudo califica, en los diversos planos
en los que queda atestiguada, un determinado tipo de palabra,
: ‘pronunciado en determinadas condiciones, por un personaje
. investido de funciones precisas. Este tipo de palabra es el que
vamos a intentar definir. Se impone, empero, una observacion:
si hemos podido hablar de una palabra poética, ha sido por co-
modidad, para separar en es¢ nivel de pensamiento religiose To
que parecia ofrecer de mas duradero. En efecto, lo que en este
pasado griego se impone es la Musa, o mejor, las Musas; €s de-
cir, potencias religiosas, solidarias de otras potencias, tales
como Cdrites, Mémos, Hipnos, etc. A nivel de pensamiento
mitico, donde encontramos las mas antiguas manifestaciones
de la «Verdad», hay que considerar que la palabra no es un
plano de lo real distinto de los otros, cefiido por un 1razo, defi-
nido por cualidades especificas. La palabra esta menos consi-
derada en si misma que en el conjunte de una conducta cuyos
valores simbélicos convergen'. Cuando Aquiles, por ejemplo,

pueden encontrarse en L. GERNET, «Droit et
«, passim. Léase el analisis antropologico de
Do Kamo. La personne et le mythe

! Excelentes cjemplos de ello
predroit en Grece ancicnnes, op. ¢l
fa «palabras melanesia en M. LERNHARDT,
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siempre a determinadas funciones sociales; inseparable de de-
terminados tipos de hombre, de sus cualidades propias y de
un plano de lo real, definido por su funcién en la sociedad
griega arcaica.

En el pensamiento griego arcaico, déjanse distinguir tres
campos: poesfa, méantica y justicia, correspondientes a tres fun-
ciones sociales en las que la palabra ha tenido un papel im-
portante antes de convertirse en una realidad auténoma, antes
de ser elaborada, por la filosofia y la sofistica, una problema-
tica del lenguaje. Sin duda, en la Edad Antigua, las interferen-
cias entre estos tres campos han sido multiples, ya que los
poetas y los adivinos!'! han poseido en comun el mismo don
de videncia, y ya que los adivinos y los reyes de justicia han
dispuesto de idéntico poder, recurriendo a las mismas técni-
cas. A pesar de todo, los tres, el poeta, el adivino y el rey de
justicia, afirmanse como maestros de la palabra, de una pa-
labra que se define mediante una misma concepcién de la 4/¢-
theia. Sin perder de vista las formas de las actividades e insti-
tuciones en donde se inscribe esta palabra, resta precisar aho-
ra sus caracteres fundamentales: ¢cudl es, en el pensamiento
religioso, el estatuto de la palabra?!”? ;Como se dibuja la con-
figuracién de Alétheia?

-

- I Solo hemos hablado aqui de la funcion adivinatoria en cuanto a sus re-
laciones con la funcion de soberania, dejando de lado toda una serie de otros
aspectos. Es necesario al menos advertir que el personaje del adivino man-
tiene con la realeza relaciones muy variadas; en general, puede distinguirse un
adivino servidor del rey (cfr. el vadivino de palacion: Es., Ag., 408-410) o con-
fundido incluso con el rey que es asimismo un adivine, y, opuestamente, un ti-
po de adivino que se sitia frente al rey, en conflicto decf’arado con ¢} poder. El
rey adivino es muy conocido: basta pensar en Nereo, Pitteo, Teneros (cir. Scol.
Lycophr, 1211), etc. El adivino-rey también puede ser trivial, asi Melampo
(Her., IX, 34), Poliidos (Cic., De div,, 1, 40 y ss.; Schol. in 11, V, 48). En cuanto al
tipo de adivino antagonista del personaje real, nos basta mencionar a Tiresias
en Edipo Rey de Sofocles, si bien este género de conflictos depende de un
problema mas general: la rivalidad entre el rey o el jefe militar con el «sacer-
dote» (cfr. E. WCsT, «Hektor und Polydamas. Von Klerus und Staat in Grie-
chenland», Rit. Mus., 1. XCVIIL, 1955, pp. 335-349, y F. Vian, Les origines de
Thébes. Cadmos et les Sparies, Paris, 1963, p. 238 y s5.

'12 Sobre las formas del logos en la Grecia arcaica, nos remitimos a los es-
tudios de H. BOEDER, «Der [rithgriechische Wortgebrauch von Logos und
Aletheian, Arch. Begriffsgesch. 1. 1V, 1959, pp. 82.112.
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CAPITULO IV
LA AMBIGUEDAD DE LA PALABRA

La «Verdad» no es, pues, inteligible fuera de un sistema de
. representaciones religiosas: no hay Alétheia sin relacién com-
lementaria con Lethé, sin 1as Musas, la Memoria, Ja Justicia.
En un sistemna de pensamiento en el que la «Verdad» no es un
concepto, no puede ser disociada de la alabanza, del relato li-
\argico, de la funcién de soberania de la que ha sido siempre
un aspecto, una dimension. Si la «Verdady en las obras de Jus-
ticia puede traducirse esencialmente mediante unos actos y
“gestos rituales, muy a menudo califica, en los diversos planos
en los que queda atestiguada, un determinado tipo de palabra,
: ‘pronunciado en determinadas condiciones, por un personaje
. investido de funciones precisas. Este tipo de palabra es el que
vamos a intentar definir. Se impone, empero, una observacion:
si hemos podido hablar de una palabra poética, ha sido por co-
modidad, para separar en es¢ nivel de pensamiento religiose To
que parecia ofrecer de mas duradero. En efecto, lo que en este
pasado griego se impone es la Musa, o mejor, las Musas; €s de-
cir, potencias religiosas, solidarias de otras potencias, tales
como Cdrites, Mémos, Hipnos, etc. A nivel de pensamiento
mitico, donde encontramos las mas antiguas manifestaciones
de la «Verdad», hay que considerar que la palabra no es un
plano de lo real distinto de los otros, cefiido por un 1razo, defi-
nido por cualidades especificas. La palabra esta menos consi-
derada en si misma que en el conjunte de una conducta cuyos
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«, passim. Léase el analisis antropologico de
Do Kamo. La personne et le mythe

! Excelentes cjemplos de ello
predroit en Grece ancicnnes, op. ¢l
fa «palabras melanesia en M. LERNHARDT,
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presta un gran juramento, su palabra es inseparable de un
gesto y de un comportamiento; solidaria de la virtud del cetro,
que Ja confunde con la afirmacién oracular? El lenguaje ver.
bal se entrelaza con el lenguaje gestual en todo momento:
cuando Altea maldice a su hijo, su maldicién es palabra y pos-
tura: acurrucada sobre la tierra, «golpea el suelo con fuerza
para suscitar a la Erinia vengadora». Es la actitud del cuerpo
la que confiere su potencia a ta palabra; palabra que, por otra
parte, se identifica con la oscura figura de la Erinia®. En la
suplica, la palabra se hace silencio; el cuerpo es el que habla
solo por una especie de postracién, cuyas significaciones son
multiples: estado de duelo, actitud de muerto en el Infier-
no, del condenado, del candidato a }a purificacién o a la ini-
ciacién®. Cuando brota, la voz obtiene su fuerza del com-
portamiento gestual. Todos estos comportamientos sociales
son simbolos eficaces; obran directamente en virtud de su
propia potencia®: el gesto de la mano, el cetro, el olivo guarne-
cido con lana, son el asiento de una potencia religiosa, La pa-
labra pertenece al mismo orden: al igual que la mano da, reci-
be y toma; como el bastén, que afirma el poder; como los ges-
tos de imprecaci6n, es una fuerza religiosa que obra en virtud
de su propia eficacia. Cuando el adivino, el poeta y el rey de
justicia pronuncian una palabra, no pertenece ésta a una espe-
cie fundamentalmente diferente a la de la proclamacién del
vengador o a la de las imprecaciones de un moribundo dirigi-
das a sus asesinos®. Es el mismo tipo de palabra magico-reli-
giosa.

dans le monde mélanésien, Paris, 1947 (pp. 164197, y las observaciones sobre
los «poderes de la palabra en el Rgvedas en L. REnou, Erudes vedigues et
paninéenes, t, 1, Paris, 1955. Nos referiremos tambi frecuentemente a
D. ZauaN, La dialectique du verbe chez les Bambara, Paris, 1963.

2 1l,1,234 y ss. Cfr. L. GERNET, «Droit et prédroits, p. 69, n. 1 «Ogxss, es
propiamente aquello con lo que se entra en contacto cuando alguien se com.
promete mediante un juramentos: Ip., ibid,, p. 68, siguiendo a E. BENVENISTE,
«L'expression du serment dans la Gréce anciennes, Rev. Hist. Rel, t. 134, 1948,
pp. 8194, Cir. contra, J. BOLLACK, «Styx et Serments», Rev, ét. gr. t. LXXI,
1958, pp. 1-35.

3 L, IX, 565-572. Cir. L. GERNET, « Droit et prédroits, pp. 92-94.

4 L. GERNET, 0p. cit, pp. 84-88. En un estudio precedente sobre «Quelques
rapports entre la pénalité et la religion dans la Gréce anciennex, L'Ant. class.,
L.V, 1936, pp. 332-337, L. GERNET aclaré el valor simbélico de la postura senta-
da: simbolo de aniquilacion, de muerte.

S L. GERNET, «Droit et prédroits, pp. 104-105.

6 L. GERNET, «Droit et prédroits, p. 81 y s5. En su estudio sobre Les verbes
«Direr en grec ancien, Paris, 1946, pp. 1-12, H. FOURNIER ha reunido un deter-
minado niimero de datos sobre los aspectos religiosos de la palabra que apare-
cen en los valores etimolégicos de las raices *wek™ (voz divina), *wer. (f6rmu-
la sagrada o legal), y *bha- (declaracién sagrada, orculo). Sobre las formas

1
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¢Cuales son los aspectos principales de este tipo de pa:
bra? E| primero, y mas importante, s 1a eficacia. La lengua
ega lo expresa con el verbo xpafvety, CUYO USO €S coextensi-
6 a todas las modalidades de este tipo de palabra’. Un adjeti-
Vo como Debxpavios® define la aplicacién en el mundo de los
dioses: son ellos quienes «realizan», quienes «llevan a cabo»?®
tanto sus deseos'? como cualquier anhelo de los mortales. Los
dioses poseen el privilegio de «decidir y llevar a cabo» (vofjosl
4 xgipal w)'h Apolo «realiza mediante su palabra»i? y Zeus
" erealiza» ¥ todo. Es el dominio de lo irrevocable; también el de
lo inmediato, pues «cuando los dioses tienen un deseo, su
* cumplimiento es répido y Jos caminos para ello cortos»'. Una

vez articulada, Ja palabra se convierte en potencia, fuerza, ac-
cion. Si el mundo divino es en donde, por excelericia, jamés
una decision es tomada en vano®, en donde ninguna palabra
es gratuita, en ¢l mundo poético no goza de la menor eficacia:
cuando Hermes imita al poeta inspirado que con arte y saber
tafie en la lira armoniosos sones, lejos de pronunciar palabras
«vanas, inttiles», «realiza='* a los dioses inmortales y a la

de este tipo de palabra magico-religiosa en las religiones orientales (egipcia,
e ioinadea y fenicia de Ras-Samra), véase las primera parte del estudio
de H. RINGGREN, Word and Wisdom. Studies in the Hypostatization of divine
Qualities and Functions in the Ancient Near East, Lund, 1947, con las observa-
ciones criticas de E. CassIN en L'Année sociologique, 3.* serie (1948-1949),
Parfs, 1951, pp. 328-331.

7 Sobre esta palabra, Ed. FRAENKEL, Aeschylus. Agamemnon, vol. I, Com-
mentary on 1.1055, Oxford, 1950, p. 193; W. LUDER, « Wahrheits und «Liiges im
Gltesten Griechentum, Leipzig, 1935, p. 53, 0. 3,y Weltansicht und Geistesleben,
Géttingen, 1954, pp. 33-34.

8 EsquiLo, Ag., 1488. Cfr. Esa., Siete, 426,

$ En lo tocante a este punto, los usos de xpxivo no pueden ser separados
de los de wthiv, e, whhuios, ete. (clr. L.S.J, s.v.) tampoco de Jos usos de izeds,
Trupog, iriunos (cfr. W. LUTHER, « Wahrheit» vund «Liiges im altesten Griecher
1um, Leipzig, 1935, pp. 5161 K. LATTE, Hesiod's Dichierweihe, Antike und
Abendland, 11, 1946; A. RIVIER, «Sur les fragments 34 et 35 de Xénophanes,
Rev. Philol, 1. XXX, 1956, p- 4. Sobre los valores de zihog, cfr. D. HOLWERDA,
TEAQE, Mnemosyne, 1963, pp. 337-363.

10 41,1, 41, 504

i 0d,V,170.
12 Egr., Supl,, 139.
13 Fso., Ag, 369; Eum, 759; Eur., El, 1248. El parccer e Zeus «no <5 i
revouable, i ongaliosa, ni vanox (o} makiviretvoy olF marTaby oiF’ dcehebTmivoy) S€-
gan 1L, 1, 526,

1 P Pit, X, 67 y 55 "Dostia Fémuryopévoy 7ln Buidw mpdh 5Bl <o Bpagrlat.
Cfr. también Esq, Supl. 93 y ss. Sobre el dios que todo «cumples, cfr. JENOFA-
NEs, ap. DiEts., FVST, 1, p. 135, 9 (con la correccion defendida por G. CALOGERO,
on Studi di filosofia greca in onore di R. Mondolfo, Bari, 1950, pp. 3355,

15 Cfr. SOF., Edipo en Col, 1451: «No conozco ninguna decision divina que
alguna vez haya sido en vanos.

16 Himno ham. Hermes, 421. Es el mismo verbo que designa la eficacia de
la varita de opulencia y de riqueza (531: ixxpalvovoa). En su comentario, Allen,
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Tierra tenebrosa. Mediante la potencia de su verbo poético,
instituye las potencias del mundo invisible, celebra la larga
teorfa de los dioses, segun su rango, su «<honor» respectivo. La
alabanza poética suscita una realidad del mismo orden'’; la
palabra, también aqui, es una cosa viva, una realidad natural
que brota, que se agranda; el hombre alabado es quien se
engrandece con ella, pues el hombre es su alabanza misma.
Nada mejor que un mito del Mahabharata'® expresa esta con-
cepcion: «Cuando Indra, rey de los dioses, hubo dado muerte
al demonio Vrtra, por el bien de los tres mundos, permanecié
al principio como aniquilado, anonadado por el bien que le su-
puso su hazafia; desapareci6 y vivié largo tiempo reducido a
las dimensiones de un auténomo, en la cavidad de un tallo de
loto, en una isla del Océano situada en el extremo del mundo».
Los dioses lo hicieron buscar por Agni, el cual, después de una
larga busqueda por la tierra y por el aire, descubrié por fin,
sobre Jas aguas, al loto «en donde se abrigaba el dios miniscu-
lo. Informado por su explorador, Brhaspati se acerca a su vez
al loto y dirige al dios unas palabras encantadas..., alabandole
por sus anteriores hazafias: jLevantate, Indra! Mira a los divi-
nos Sabios que han venido a reunirse en torno a ti. Gran
Indra, sefior..., jes por ti, Indra, por el que todos los seres sub-
sisten! ;Ta, que has hecho la grandeza de los dioses! ;Protege
a los dioses y a los mundos, Gran Indra, recobra tu fortaleza!
Asi, cubierto de elogios, Indra empez6 a crecer poco a pocos.
Para el pensamiento griego, es el himno mismo lo que brota y
se hace grande. La Musa es la que «da libre curso»'® a la pa-
labra poética; la Musa es la divinidad «que hace crecer a la
gloria amable»?. La palabra, la alabanza, la gloria son un bro-
te, un surtidor que se eleva hacia la luz: «como el fresco rocio
hace crecer al arbusto, la virtud alabada por los hombres de
talento y de equidad crece y se eleva en el himedo éters2.
Cuando Pindaro y Baquilides hablan de una gloria que crece,
que echa raices?, no se trata de una mera imagen literaria. La

Halliday y Sikes (2. ed., Oxford, 1963, p. 333) hablan de un sentido poco fre-
cuente de{verbo xpadvety que vendria a significar yepalpew.

17 Cfr. PIND., Pit, IV, 174-176 (ixpivhr). La alabanza del poeta es ivimupov
{Nem., VII, 63).

18 Mahabharata, V, 9, 8 y ss. En lo que respecta a este punto seguimos a
G. Duyezn, Servives ¢1 1a fortane, Patis, 1943, p. 65, a1 que pedimos oxcusas por
citar de una forma truncada.

19 Pivp, Pit, IV, 3.

20 Pixp,, Jstm., VI, 11-12. La nocién de screcimiento natural» se encuentra
yaen Od, XXII, 347-348.

21 PIND., Nent., VIIL, 40y ss. .

22 BaoulL., XIII, 58 y ss.; BaQuwL,, fr. 56 Snellé; PIND,, Pit.,, VIII, 92; PIND.,
Istm., VI, 13 y ss,; PInn, Pit, L, 66 y ss; Pinp., Nem,, 11, 14-15.; PinD., Pit, TV,
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“labra es concebida verdaderamente como una realidad na-
ural, como una parte de 1a physis. El logos de un hombre
?uéde crecer tanto como decrecer, marchitarse; las Erinias se
ctan, al igual que Mémos, de disminuir las glorias: «las glo-
#ias humanas, incluso las mds sagradas bajo la luz, se van fun-
“‘djendo, disminuyendo, piérdense bajo 1a tierra, por los lances
de nuestros negros velos y el efecto de nuestras maléficas dan-
7as»?. Con este cometido maléfico, las negras Erinias consti-
puesta de las blancas Carites?, potencias de fe-
cundidad que dan al logos del poeta su luminoso resplan-
dor. Asociada a las Erinias y 2 las Carites®, la palabra estd
siempre sometida a las leyes de la physis, a la fecundidad y 2
la esterilidad de los seres vivos™.
. Lapalabra del adivino y de las potencias oraculares, tanto
como el verbo poético, delimita un plano de fa realidad: cuan-
do Apolo profetiza, «realizar (xpaive)?. La palabra oracular no
“eg el reflejo de un acontecimiento preformado, es uno de los
elementos de su realizacion®. Hablamos de las «realizaciones

279; Pinp., Istm., VIL 29; Pinp., Pit, IV, 69; Pixp., Nemt., VII, 32 y ss. Sobre este
altimo testi io y las afinidades de esa i6n de Ia palabra con el logos
_del alma en Heréc{ito, cfr. Cl. RAMNOUX, Héraclite ou Uhomme entre les choses
et les mots, Paris, 1959, p. 116y ss.

23 Esq., Euménides, 368-370. Cfr. ClL. RamnoUX, op. it P. 116, 1. 5.

24 Cfr. Pausaxus, VIIL, 34, 1y ss., y las ohservaciones de J.-P. VERNANT,
«Le mythe hésiodique des races, Essai d'analyse structurales, Rev. hist. rel.,
1960, p. 31,0, 7( = M, P p. 28, D. 36). Pero véanse ahora J. HarkisoN, «Delphi-
kow Jourm, hell. Studies, t. XIX, 1899, p. 209y ss, y contrd, E. WCST, 5.V,
Erings, R.E., Supl-B. VIII (1956), c. 87.

Sobre las Carites asociadas a fas Musas, cfr. J. DUCHEMIN, Pindare potle
et prophte, Paris, 1955, p. 54y ss.

2 En la sociedad Bambara, el brujo, que es ¢f artesano del verbo, es el
maestro de «pasaws, las palabras «tonicasn. Se sitda en el origen de una lite-
ratura que «en el espiritu de los Bambara, esta basada en ia realidad de una

fuerza latente, que yace en todo Jo que es, y que determinadas palabras tienen
Ja propiedad de despertar y exaltar. Esta fuerza s el nyama, comparable pro-
bablemente a un movimiento vibratorio, principio comtn 2 todos los seres»
D, Zaian, La dialectique du verbe chez les Bambara, p. 133,

27 EuR., Supl, 139; fon, 464. Cfr. Esq., Promet., 211. En su Essai sur la for-
mation de la pensée grecque?, Paris, 1949, p. 45, P.-M. SCHUHL escribia: «el pre-
sagio parece... a menudo ser causa |2 vez que signos, y mas abajo: «el oracu-
ToE gt por 6so se aproxima a la mprecacion— debe parte de su virtud al ac-
to mismo de proferirlos. Sobre la adivinacién, numerosos hechos han sido
reunidos por M.-P. NiLssoN, en Geschichte der griechischen Religion, 12, Mu-
Tich, 1959, p. 164 y ss. Hay que confesar que las categorias lasificatorias he-
D das del muy respetable «Bouché-Leclercq» poco ayudan a una aguda in-
teleccion de los mecanismos de 1a adivinacion. Nada mds penetrante se ha
escrito sobre estos problemas que las paginas de Jacques VERNANT, «La divina-
tion. Contexte et sens psychologique des rites et des doctrines», Journal de
Psychologie, 1948, pp. 299-325.

28 Desde entonces, el adivino pasa a ser un agente en todo diferente al que
cabe definir a finales del siglo v. En esta época, en efecto, €} adivino no es mas
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del Pitio» (muéxpavea)®, y, a las visiones de suefios cuyas pa-
labras «no se realizan» {(dxpdavea) se oponen los suefos ‘que
«realizan la realidad» (Frope xpaivesv) @,

Las Tres Virgenes aladas, las tres mujeres-abeja que han
ensefiado la adivinacién a Apolo, se presentan como artifices
de reatidad: «emprenden el vuelo para recorrer todos los luga-
res y alimentarse de cera, haciendo realizarse a todas las co-
sas (xai e xpaivousty Exaswa)» 1. La instauracion de lo «real» no
parece, por otra parte, diferente de la formulacién de la «ver-
dad» a la que las tres hermanas consienten «tras haberse ali-
mentado de rubia miel»,

Maestro de «verdads, el rey de justicia esta provisto del
mismo privilegio de eficacia: sus séntencias de justicia, sus
thémistes son, en efecto, especies de oraculos®, Al rey de Ar-
g0s, cuya potencia glorifica de un modo anacrénico —«;tu ho-
gar es el centro de la ciudad!»™, el coro de Suplicantes,
declara sin ambages: «Sélo tu realizas todos (73 ixopaiverg) s,
Su potencia queda manifestada a través de su vara de jefe que
es también una vara de mago, sin duda la misma que Apolo
ofreci6 a Hermes: «Ella es la que da fuerza ejecutoria a todos
los decretos que yo digo conocer de la boca de Zeus, para que
se conviertan en palabras y actos saludables»¥. Es en este
baston «prodigioso de opulencia» donde se manifiestan la po-
tencia real, sus virtudes de fecundidad y la eficacia de sus sen-
tencias de justicia. Hasta la mitad de la época clasica, el Jjuicio
conservara determinados rasgos de esta eficacia; la diké serd
calificada de =fkog #xovsa .

A este tipo de palabra «realizadora», se oponen s«las pala-
bras sin realizaciéns, desprovistas de eficacia, las fre' Gxplavta,
Pero en este plano del pensamiento, las palabras «sin realiza-

que un hombre provisto de una inteligenciz analoga a la del hombre politico:
su canocimiento del porvenir es vecino al de Temistocles (cir. la definicion da-
da por Eur., fr. 973 N2, y Ia de ANTIFON, ap. Dievs, FVSY, 1L, p. 337, 18.20. Sobre
¢l primero de estos texios, vease A. RIVIER, Un emplor archaigue de {analogie
chey Héraclite et Thucydide, Lausana, 1952, p. 48).

2 Eso. Ag., 1255.

3 0d, XIX, 565-567.

31 Himno hom. a Hermes, 559.

32 Ibid, 560-561,

33 Cfr. supra, p. 51y ss.

¥ Sobre el valor privilegiado del hogar real, sobre sus relaciones con el
«hogar piiblicos, cfr. L. GeRNET, «Sur le symbolisme politique en Gréce ancien.
ne: le foyer communy, Cah. infern, sociologie. 1. X1, 1551, p. 26 y ss.

® Eso., Supl, 375, cfr. también el uso de xpatwr, en los versos 608, 943,

3 Himtno hom. Hermes, 529-533. Cfr. J. ORGoGoz0, <L 'Hermes des Aché.
enss, Rev. hist, rel, 1. CXXXVI, 1949, p. 145; L. GERNET, «La notion mythique
de Iz valeur, Journ. Psych, 1948, pp. 451453

¥ L. GERNET, Droit ef société en Gréce ancienne, Paris, 1955, p. 69 y ss.
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6n» no son del dominio del profano; constituyen en la pro-
neia de lo magico-religioso un enclave, el de lo «vanox, el de
1o «inutil» 3. Al poeta por derecho divino, al que dice la «ver-
“dad», Pindaro opone con desprecio «aquellos que no conocen
sino por haber aprendido»: semejantes a los cuervos con su
lenguaje inagotable, «graznan en vano»®, Existen suefios «sin
realizacién»®, procederes adivinatorios ineficaces*, maldi-
ciones «que caen al suelo sin cumplirse»*. Un adivino como
Haliterses <habla en el vacio»*3. Pero son, asi lo parece, meros
. accidentes.
La palabra mégico-religiosa es, en primer lugar, eficaz, st
bien su cualidad de potencia religiosa convoca otros aspectos:
primero, este tipo de palabra no se distingue de una accion en
la que, si asi se quiere, no hay, a ese nivel, distancia entre Ia
palabra y el acto; ademds, la palabra méagico-religiosa no estd
sometida a la temporalidad; en definitiva, constituye el privile-
gio de una funcién sociorreligiosa.

La palabra provista de eficacia no esta separada de su rea-
lizacion; de entrada es realidad, realizacién, accién®. Este as-
pecto puede advertirse bien en la sustitucién de rpdreev y de

38 Ef arte de Calcas, por ejemplo, no es en vano (sdx &xpavioy), segun Esa.,
Agam., 249. En EsQ., Codf, B4y ss., 4Anf se opone a pdem. Cfr. Pinp,, OL, 1, 86;
Ji., 11, 137-138; Himno hom. Hermes, 549. Sobre @k, evano, inttil», cfr. Lexi-
kon des friihgriechischen Epos, Gottingen, 1955, s.v. &xos, IF, ¢. 487-488.

3% Pinp,, OL, I, 94-96.

© 0d, XIX, 565. Cfr. Eso., Coéf, 534. Pensemos en aquella «gran aguila
imontadesas (Od, XIX, 525-538) que Penelope ve en suefios y que en el segundo
tiempo de la accién (primero es aleség 5w}, le dice: no soy vano prestigio, sino
visién de buena ley, que no dejaré de cumplirse (5 ot serehsopdvoy Toza) (547)».
Existen multiples grados de eficacia, las investigaciones de J. BAYET, asinos lo
han mostrado (cfr. Présages figuratifs déterminants dans l'antiquité gréco-latine,
«Meélanges F. Cumonts, t. 1, Bruselas, 1936, pp. 27-51; La croyance romaine aux
présages i aspects littéraires et logie, «Mél 1. Bidez y
F. Curnonts, Bruselas, 1949, pp. 13-30). El mismo erudito ha estudiado mas re-
cientemente en el mundo romano los mecanismos que permiten cambiar e} va-
lor de un signo adivinatorio, transformar un amen nefasto en un omen favo-
rable (cfr. L¥trange comens de Sentinum et le celtisme en lalie, «Mélanges A.
Greniers, t. I, Bruselas, 1962, pp. 244-256).

41" Cfr. Esq., Agam., 249.

42 Cfr. ApoL. Robas, Argon., IV, 387. Por el contrario, «recupera siempre el
equilibrio, jamés cae por tierra, el destino del que Zeus ha decidido con un sig-
1o de su frente que habia de cumplirses (Ese., Supl, 90y ss.).

8 0d, 1, 202. Haliterses es, de hecho, un adivino del ti «Casandras:
por su catencia de peithd, esta condenado a la irrealidad (cir. infra, p. 69).
G. Meautss, «Halimedes et le devin du fronton Est d'Olympie», Rev. arch.,
1954, pp. 7-14, interpreta el nombre «Halimedes» como ef de un adivino «de
vanas e inatiles reflexioness, que deplora conocer el porvenir sin poder trans-
formarlo. Deja de ser un adivino imutil para convertirse en un adivino «des-
graciados,

44 Cfr. la observacitn de J.-P. VERNAKT, en L'Année sociologique, 1953, pa-
gina 348, sobre la categoria de la accién en el pensamiento religioso.
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rpadig por el verbo de la eficacia, xpxivew: Zeus dxmpitzai®®; se
habla de la praxis de los ordculos*; y las Erinias, ejecutoras
de los elevados trabajos de Justicia, son las IMpakbéu®, las
diosas de la Justicia «en marchas. El empleo de mpérmw estd,
en efecto, reservado a una accién natural cuyo efecto no es un
objeto exterior y extrafio al acto que la ha producido, sino esta
misma accion en su realizacion®. Por otra parte, todo parece
transcurrir al margen de la temporalidad; a este nivel no hay
huella de una accion o de una palabra comprometida con el
tiempo. La palabra mdgico-religiosa es pronunciada en pre-
sente; bafla en un presente absoluto, sin un antes ni un des-
pués, un presente que, como la memoria, engloba «lo que ha
sido, lo que es, lo que serd». Si una palabra de esta especie es-
capa a la temporalidad se debe esencialmente a que forma un
todo con las fuerzas que estan mas alla de las fuerzas huma-
nas, con las fuerzas que no hacen estado sino de ellas mismas,
aspirando a un imperio absoluto*’. En ningtin momento busca
1a palabra del poeta el acuerdo de los auditores, el asentimien-
to del grupo social; tampoco la del rey de Justicia que se des-
arrolla con la majestad de la palabra oracular, que no aspiraa
establecer en el tiempo uno de esos encadenamientos de pa-
labras que obtienen su fuerza de la aprobacién o la oposicién
de los demas hombres. En la medida en que la palabra magico-
religiosa trasciende el tiempo de los hombres, trasciende tam-
bién a los hombres: no es la manifestacion de la voluntad o del
pensamiento individual, no es la expresién de un agente, de un
yo. La palabra mégico-religiosa desborda al hombre por do-
quiera: es el atributo, el privilegio de una funcién social.
Todas las palabras del hombre que poseen el privilegio de
«Verdad», definense por la misma eficacia. Pero la articula-
cién de Alétheia y la del verbo xpxivewv se atestigua particular-
mente en la representacion de las Erinias, Venerables diosas
de memoria inalterables®; jamds las roza el olvido, pues de al-

4 Esq., Ag. 581-582. Cfr. Supl, 598-599: «Tan presto como la palabra, el
acto estd a sus 6rdenes para llevar a cabo al instante lo que e} Consejo de sus
Pensamientos le propones.

# Eso., Persas, 739: Xenopaw npslis, lo que equivale a seheos sz (740),

47 Es., Siete, 840: Lérpatty. Sobre Praxidiké y los Pra.xldka, e, Marie
C. \M DER KOLF, s.v. Praxidike, R-E. (1959), c. 1751-1761.

8 J.P. VERNaNT, «Travail et nature dans la Gréce anciemnes, Journ.
th 1955, p, 19 (= M. P, p. 198). Sobre =ik y rpdasew, cfr. también O. Bec.
KER, «Das B)Id des Weges und verwandte Vorstellungen in frithgriechischen
Denken», Hermes, Einzelschrifien, fasc. 4, Berlin, 1937, p. 52 y ss.

39 Clr. L. GerET, «Droit et prédroit en Gréce anciennes, p, 94: «Le temps
dans les formes archaiques du droitn, Journ. Psych., 1956, pp. 385-386.

Cfr. Sor., Edipo Rey, 870 (a proposito de las Jeyes): «han nacido en el ce-
leste éter y el Olimpo es su unico padre; ningtin ser les dio a luz, jams el olvi-
do las hara dormir; un poderoso dios hay en eilas, un dios que no envejece».
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ina forma son anteriores al tiempo, tienen la edad del An-
ciano del Mar. Si las Erinias nunca olvidan (pvfpoveq), son
mbién las «veridicas»®, las que «llevan a cabo»®. A veces
son llamadas Tpukbiuar, «Obreras de justiciar: se identifican
con la palabra de maldicion, la que Edipo pronuncia en su ce-
guera, la que destruye las casas. Su «verdad» es la maldicién
eficaz que desencadena la esterilidad y aniquila toda forma de
vida*.

La «Verdad» se instituye, pues, en el despliegue de la pa-
labra magico-religiosa, hendida en la Memoria y articulada en
¢l Olvido, compromete a otras potencias que contribuyen a de-
finirla. Asi Diké, Pistis, Peitho. Con el mismo titulo que Alé-
theia, la Justicia es una modalidad de la palabra magico-
religiosa, ya que la Diké también «realiza»®. Cuando el rey
pronuncia una «sentencia de justicia», su palabra tiene valor
decisorio. En el campo de la justicia, la Alétheia es natural-
mente inseparable de la Diké*®, pero en el mundo poético Diké
no es menos indispensable: un elogio se hace «con justicia»®,
como ¢l que la lengua de Adrasto hizo al adivino Anfiarao®.
«Alabar :i intrépido»* concuerda con la justicia mas estricta;
el Anciano del Mar decia: «Alabad de todo vuestro corazon,
para ser justos, incluso la hazafia de vuestro enernigo»®. En
Gierta manera, el elogio es una forma de justicia®. Cuando el

S1 Esq., Prom, S16; Eim., 383; SOF., Ajax, 1390. La Miws es tambieén pviuon,
segin ES0.. Ag. 155 (sobre g, cfr. L. GERNET, Recherches sur le dévelope:
sment de la persée juridigue ei morale en Gréce, Paris. 1917, p. 147), Es necesa-
Yio por lo menos mencionar las relaciones de dhiotup, kaomiv con esta «Mermo-
Has de Ja venganza, tal y como las ha desarrollado L. GERNET, op. cit., pp. 324-
325, Tienen el gran mérito de encontrar su confirmacion en PLUT., Quaest.
r. 25, p. 297 As sdkdotups v xbcdhrzm & dhigra xal ki ypbvov piuondnatuens
S3poniss ok, En su Heiliges Recht, K. Latte ha defendido la hipotesis de una re-
Tacion con €] pviges (CIT. E. WEISS, s.v;, Mnemtones, R-E. [1932] ¢. 2261 y ss),
hipotesis que acoge favorablemente Ed. FRAENKEL, Aeschylus, dgamermnon,
1. 11, Commentary on 1-1055, Oxford, 1950, p. 94.

I Eso, Siete, 720 y ss.; 886; 946.

53 Ademas de estos tres textos de Esquilo, ESq., Ag. 743-749; Siete, 655,
766 y ss; 790 y s5. etc., testimonian la importancia de la nocion de eficacia en
la répresentacion de las Erinias y las Maldiciones.

54 No podemos dejar de aproximar Erinias uviows ¥ Erinias dsfe y en-
contrar en ello una razon suplementaria para insistir en la & privativa de
“Ahioa.

S5 Baguiv., XIII, 44, Cfr. Esq., Coef., 462.

s6 Cfr. supra, p. 40 y 5.

ST P, Nent, 111, 29.

8 pinp., Ofimp., VI, 12-13.

59 PIND., Nem., 111, 29, etc.

e Pinp.. Pit, 1X, 95-96.

o1 Pinp., Olimp., 11, 105106 cuando los celos amenazan al clogio, van
wcantra la justiciar. A la Alétheia-Diké se opone el Olvido-Injusiicia, cfr. PIND-.
Ir. inc. 90, éd. Puech, en donde &nxm, se opone a B,
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poeta canta una alabanza, camina por la via de la justiciasy
los poctas son «hombres de talento y de equidad»%; su Alé.
theia es intensificada por Diké®. De hecho, en el sistema de
pensamiento religioso donde triunfa la palabra eficaz, no hay
ninguna distancia entre la «verdad» y la justicia®: este tipo de
palabra estd siempre conforme con el orden césmico, pues
crea el orden césmico, constituye el instrumento necesario pa-
ra ello.

Diké destaca y refuerza el aspecto «realizacién» de la pa-
labra magico-religiosa, si bien Pistis revela una nueva dimen-
sién: las relaciones de este tipo de palabra con los demas, di-
mensién que definira igualmente el valor complementario
Peithé. La Pistis es tradicionalmente la confianza entre el hom-
bre y el dios o la palabra de un dios; es la confianza en las mu-
sas, la fe en el ordculo®, pero la nocién de Pistis ha estado a me-
rudo unida al juramento®, y s ha destacado con este propésito

ue, en el mundo griego, era rigurosamente paralela a la Fides

e los romanos y que por eso respondia a la nocién indoeuropea
de credo®. Cuando Teseo y Piritoo intercambian un gran jura-
mento de amistad, graban su mutue compromiso en el costa-
do de la cratera que ha contenido la sangre de las victimas,
sellindola en el suelo™: pero su pistis no es solamente su
compromiso mutuo, la confianza reciproca que funda el
vinculo contractual”®, también es la fe en la eficacia de una pa-
Iabra magico-religiosa. «Poderosa diosa»"!, Pistis traduce en el

62 BaounL., XI1L, 202.

3 PIND., Nem., VHIL, 40 y ss.

% Pwp., Pit, VI, 70-71.

5 En Droit et Société dans la Gréce ancienne (Paris, 1955, p. 68), L. GERNET
observa que «la misma palabra de diké no deja de implicar, en los textos mas
antiguos, la idea de un orden normal de !a humanidad que la sentencia, res-
peta o consagrax.

® BaouiL., XIII, 221: PIND., Pit, IV, 233; HerOD,, 1, 66; 73; 11, 141; V, 92;
Sor., Trag., 7.

7 Cir. PInp., Of, X1, 5:6.

8 Cfr, Ed. FRAENKEL, «Zur Geschichte des Wortes Fidess, Rhein. Mus.,
1916, p. 187 y ss.; A. MENLET, «Lat. Credo et Fidess, Mem, Soc. Ling., XXII,
1922, p. 215 y s5.; G. DumEzIL, Mitra-Varuna?, Paris, 1948, p. 65 y ss.; «Latin
CREDO, Arménien ARITC, Mots et légendess, Rev. Philol, 1. 64, 1938, pp- 313.
317; L. GERNET, «Droit et prédroit...», p. 117 y . 1.

9 Sor., Edipo en Col, 1593.1595; Pas, 1, 30, 4. Cfr. R, Hirzet, Der Eid,
Leipzig, 1902, p. 125, n. 5.

70" Sobre la pistis, vinculo de fidelidad entre guerreros homéricos, cfr. H.
JEANMAIRE, Couroi et Couretes, Lille, 1939, p. 101-103.

En Grecia, Pistis es una nocién muy antigua, como lo testimonian los
textos homéricos; en TEOGNIS, 1135 y ss., es una potencia aristocratica aso-
ciada a Sophrosyne y a las Carites: vela Por 10s Spxor... movei év avlipamosn Sixator.
No hay razones para pensar que su divinizacion en Grecia fuese tardia, como a
veces se ha sugerido. Cfr. recientemente P. Bovance, Fides et le serment, Mé.
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‘mundo divino una conducta psicolégica del hombre. Aparenta
FSehalar una suerte de adhesi6n intima del individuo, parece
<ér el acto de fe que autentifica la potencia que ejerce la pa-
abra sobre el otro, pero, de hecho, Pistis se revela antes bien
omio el acuerdo necesario y apremiante, asentimiento re-
~‘querido por la potencia de Alétheia, como lo requiere toda pa-

Jabra eficaz. Tiende, pues, a relacionarse con Peithé que es,
sin vacilacion, la potencia de la palabra tal y como se ejerce
sobre el otro, su magia, su seduccion, tal y como el otro la ex-
perimenta.

Peithé, por }a misma razon que Pistis, €s un aspeclo necesa-
rio de la Alétheia y el cjemplo de Casandra muestra su impor-
tancia para el funcionamiento de la palabra magico-religiosa.
Casandra es «profetisa veridica» (&Anfépov=)™, y Do uno de
esos adivinos que «pretenden engafiar»’, aunque por haber
traicionado un juramento, por haberse mofado de la pistis™,
. ha sido privada por Apolo del poder de persuadir™: su palabra
“nio ejerce ninglin poder sobre los demas. El defecto es tan
grave que, aunque su palabra sea eficaz, Casandra parece no
poder decir sino palabras «vanas» (éxpavia) o incluso «no fia-
 bles»™: privada de peithd, estd al mismo tiempo privada de
pistis. Incapaz de persuadir, la Alétheia de Casandra esta con-
denada a la «no-realidad»; su Alétheia de profetisa se ve ame-
" nazada en sus fundamentos. ¢Qué es, pues, la «persuasién»?
En el pensamiento mitico, Peith6 es una divinidad todopode-
- yosa, tanto respecto a los dioses como respecto a los hombres;
s6lo la Muerte puede resistirse a clla”™. Peithé dispone de
«sortilegios de palabras de miel»™; tiene el poder de encan-
langes A. GRENIER, I, Bruselas, 1962, Pp. 329.341; «Fides romana et la vie inter-
s alen, CRAL 24 sept. 1962, con las observaciones de Ch. Pcarp, «De la
stone hellénique 3 Ja «fides ramanas, Rev. archéol., 1962, pp. 226-228.

72 Esq., Ag. 1241

73 Esq., Ag. 1195.

24 Esq., Ag. 1208

75 Eso. Ag, 1212; SERVIUS, In Verg. Aen,, 11, 247. Cfr. J. DAVREUX, La légen-
de de la prophitesse Cassandre, Paris-Lieja, 1942, pp. 3y 55, 22 y 8., 49 y 55,
67 y s5., etc.

7 Segun el trégico desconocido citado por PLUT., Praccepta ger. reipublic.
28,5, p. 821 B fr. adesp., 414 N2, Casandra estd condenada a los
Sxpavia, pero segun [ORFEQ), Lithika, 765 ed, Abel, aunque pronuncie Esivi,
sus palabras son & (segtin la correccion de Merrick, en vez de §navsa).

7 Esq., fr. 279 A ed. H. J. Metie. Sobre Peithd, véase VOIGT, s.v. Peithd,
RE.(1937].c. 194217, y M. UNTERSTEINER, The Sophists, Oxford, 1954, pp. 107-
108. A los testimonios referidos, apuntados por Voigt (art. cit) anadiremos es-
pecialmente las observaciones de A. GREIFENHAGEN, Griechische Eroten, Berlin,
7557 p. 77y ss. Respecto a los testimonios epigraficos, véanse las observa:
ciomesa . SoxoLowski, Lois sacrées des cités grecques. Supplément, Parts,
1962, p. 134, sobre un reglamento de Tasos, relativo al culto de Peithd.

78 Esq., Promet., 172. Sobre la miel del verbo, ¢fr. W. H. ROsCHER, Nekiar
wnd Ambrosia, Leipzig, 1883, pp. 69-72.
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tar; da a las palabras su magica dulzura; reside en los labios
del orador™. Peithé corresponde, en el pantedn griego, al po-
der que Ja palabra ejerce sobre el otro; traduce en el plano mi-
tico el encanto de la voz, la seduccion, la magia de las pala-
bras. I_os verbos Békyew, wéprew, las palabras Bextipiov, q;fk'pov
sdspaxov, la definen en el plano del vocabulario®. Bajo la mas-
cara de Thelxinoé, es una de las Musas, y bajo la de Thelxié-
peia, una de las Sirenas®. Si bien, como estas tltimas®, es
fundamentalmente ambivalente: benéfica y maléfica. Al Iado
de la buena Peithé que acompana a los Reyes sabios®, hay
otra, la que «hace violencia»*; ésta es «la odiosa hija de Obce-
cacion»®, de Aié, que «carifiosa y dulce», «confunde con sus
indicaciones»*. La Peithd mala es inseparable de las «pala-
bras acariciadoras» (xiwdhiot Xéve:)®, que constituyen los ins-
trumentos del engaio, las trampas de Apaté®. Por uno de sus

“9 ECPOLIS, ap. Sdml in Aristoph. Acharn., 530; QUINTIL,, [nstit, Orat, X, 1,
82; Nonnos, Diony L1, 250 y ss. ed. Keydel c., Orat,, 15.

80 0d, 1, 337; LT, Erot, p. 739 . Nem., 1V, 2 y ss,, etc. Confrén-
tese A. SETTI, «La memoria e il cantos, Studi ital. /llol class., ns., v
1958, p. 161 ¥ 55., y G. LANATA, Poetica pre-platonica, Florencia, 1963, p. 16.

81" Musa, Thelxinoé, segun Aratos. citado por TzeTzes, In Hes. Op, p. 23,
Gaisford = Anecdota oxoniensia, IV, pp. 424425, ed. Cramer. Cfr. CiICERON, De
ratura deor, 11, ed. Pease, 1958, pp. 1100-1101. Sirena, Thelxinoé, ap. Schol, in
Apoll. Rodas, 1V, 892; ECsT. p. 1709, 45. Sobre la parentela de Jas Musas y las
ercnas cfr. ApoL. Robas, Argon., 1V, 892.896.

2 Cfr. Od., XII, 39-36; 184-193. Cfr. por ultimo, sobre las Sirenas, K. Ma-
ROT, Dx: Anlange der gneclu:che Literatur, «Ungarische Akademie der Wissens-
chafiens 1960, pp. 106:21 1
Cfr. el retrato del Buen Soberano en Hes., Teogonia, 80 y ss.: «dulces
palabras» «suaves entonaciones que fluyen de sus labios=. Este rey bueno sa-
be conceder una revancha sin combate, -lle\ando ala zaga los corazones me-
diante palabras apaciguad (uadaon duevon {nieamy. Sobre ndppasi,
confréntese infra, p. 73 y 55.). CORNLTLS, Thza[ogm graeca, 14, dice justamente
que la Caliope de Flesiodo e 1a retérica de belis vos, egracias a la cual €5 po-
sible gobernar a ciudad y dirigirse al pueblo, conduciéndolo mediante la per-
suasion, y no mediante 1a viclencia, hacia aquello que se ha escogido...». En el
juicio de Orestes, Atenea hace mencion de la buena Peithd: «si sabes respctar
la Persuasion santa, que a mi palabra da su magica dulzura, ve, permaneceras
aqui» (Esq., Eurn., 885). Cfr. también Pavs., I, 22, 3, y PLuT., Quaest. conv, IX,
14,7:10,p. 146 F.

84 Esq., Agam., 385y ss.

85 Esq., Agam., 386.

86 Esq. Persas, 97y ss.; At es la Soaduns dndta (93).

& TeoGNis, 704 (msic ok 3. Hay que subrayar en las ex-
presiones geubiis ovor 0 io1 Méyor el aspecio & pluralidad que H. BoEDER
{«Der friihgriechische Wortgebrauch von Logas und Aletheian, Archiv fir Be-
gnffsgeschichte, 1. IV, Bonn, 1959, p. 90) opone con razén a un aspecto esencial
de la Alétheia, pero a un aspecto que el pensamiento racional —y sdlo ¢~ de-
finirg medianie dkots, por oposicion a biaeds (cfr. infra, p. 142).

8 Hes, Teogonia, 889-890; Zeus engafa (ifanaious) a Métis con palabras
acariciadoras (aigvkiot A6raisw). Sisifo e un maestro en aluikor Jive (TEOGNIS,
704), como Ulises (S0F., Ajax, 389). Calipso recurre a poduxoion x5t aiuvhiom kéyorg
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sctos, Peithd, tan estrechamente articulada a Alétheia, se
'eFa'cmna con potencias negativas que pertenecen a la especie
de Lethé®.

En el plano mitico, la ambigtiedad de Peithid puede discer-
nirse particularmente bien, en la relacién que esta potencia
‘mantiene con otras fuerzas religiosas sometidas 2 la misma
ambigiiedad. En el pensamiento mitico, Peithd, «que jamas ha
sufrido un rechazo»™, es asociada, en compaiia de Pothos y
“de Himeros, a Afrodita®, la diosa de «sutiles pensamientos»
(adohépmsi). Esta puede engafiar a voluntad a los hombres mor-
tales y a los dioses inmortales; por esta razén tiene el papel
principal en el célebre «Engafio de Hera»®2 Cuando Hera
quiere que nazca en Zeus el deseo amorose para sumirlo en
dulce suefio, no cuenta sélo con la potencia de su propia Cha-
ris, que se manifiesta en su cuerpo lavado con ambrosia, en el
resplandor del oloroso y brillante aceite, en los cabellos peina-
dos, «las bellas y divinas trenzas», en el vestido de Atenea, las
joyas, el velo, los pies lucientes. Para volver invencible este
cuerpo cargado con todas las potencias de vitalidad, suplica
Hera a Afrodita que le conceda «ternura» y «deseo»* median-
te los cuales doma tanto a mortales como a inmortales; le pide
“el «encanto» todopoderoso que le permitirs, segun ella —en-
cubriendo el objetivo de su manejo—, «adular mediante las
* palabras»®, convencer a los corazones de Tétis y Océano «a
los que obstinadas rencillas privan desde hace tiempo del
lecho y del amor».

con el fin de que Ulises olvide ltaca (Od, 1, 56). Pero los wigshiot Aéyo: (con los
geidea y el irboorov lag) se hallan mas particularmente bajo el patronato de
Hermes ¢l nocturno, el astuto (HEs., Trab., 78) que los deposita en el seno de
Pandora, ¢l andn de Zeus. (Cfr. también Trab, 373374; pmbt yovh daratde
wluiha xwihhovea) Sobre las relaciones entre aipola v xéps, cfr. PLUT, Nu-
wia, VIIL 19 (a proposito de un rey) y FILODEMO, Volum. rhetorica, ed. Sudhaus,
H, p. 77 (alusion a Ulises),

89 Cir. Hes., Teogonia, 224 y 227 "Azém y Aifly son ambos hijos de Noche.

E.(1925), c. 21412144,

Sobre Lethé, véase W. KroLL, s.v. Lethé,

%0 Esq., Supl, 1040-1041.

9 Esq. Supl, 1037, Desde su nacimiento, tiene Afrodita por compaficros
a "Epws ¢ “lucpog su privilegio, «son los parlotcos de jovencitas {naxpBevioug
Tadgovd), las sonrisas (uesdipaca), 10s pequehos ardides (ifanizag) el suave placer
(<pdu <t vhoxepip), |a ternura (piémro) y la dulzara (ki (Hes., Teogonia,
201-206). La funcién de Afrodita consiste en membey gptvag Y <Fom (Himno
hom. Afrodita, 33), todos los dioses temen sus dipous xoi wimas (ibid., 249).
Nowxos, Dionys, XXXITL, 111 y ss., ed. Keydell, le pone por compafieros a
Charis, Peitho y Pothos, v habla de sus Xabga... tpva (XXXIV, 268). PLUT,, Erdii-
Cos, p. 758 ¢, ed. Flaccli¢re, lo asocia a las Musas, a las Carites, a Erés.

2 71, XIV, 160 y ss.

93 1, XIV, 198

9 11" XIV, 208: inkeom mapawmenfoTaa girov 27p. En este pensamiento mitico,
Ia retorica y la seduccion amorosa no estan diferenciadas: la misma Peithd
juega en arnbos planos.
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< Para’esta obra de persuasién, la Afrodita «que ama las
sonrisas»®, desata de su seno el ceftidor bordado con dibujos
variados, donde residen todos los encantos: «Estan la ternura
(phdrng), deseo (fuspog), conversaciones amorosas (Sapiorig) con
propésitos seductores {ndppams) que confunden el corazén de
los mas sabios»®. Toda la escena se desarrolla bajo el signo de
la buena Peithd, la cual acompafia a una Afrodita que es «toda
sonrisas, parloteos de jovencita, pequefios ardides»¥, y bajo
éste, conjugado con la acariciadora Apaté, el del engano del
«suave placer, de la ternura y la dulzura»®. Pero a Ja trama
positiva que asocia a Afrodita, la mujer sonriente, la palabra
de seduccidn, Peithd y Apaté bajo su benéfico aspecto, respon-
de una trama negativa en la que cada uno de estos términos
posee su correspondiente negativo dentro del mismo pensa-
miento mitico. A la Apaté de Afrodita se opone otro Engatio,
criatura de la Noche, una potencia negativa que es hermana de
Lethé y de las «palabras de engafio» (Aéyor eudei)®. Ahora
bien, las «palabras de engafio»'® que son el reverso de las
«conversaciones amorosas» se hallan bajo el patronato de Her-
mes el nocturno, maestro de la Peithé de «astucia» (Sokia) 101, as-
pecto negativo de la Afrodita Peith6'®; y son estas mismas «pa-

95 7, XIV, 211 (phoupebre).

% I, XIV, 216; NONNOs, Dionys., XXXL. 26 y ss., ed. Keydell, ha trabajado
sobre el tema de los «engafios de Hera» con un sentido muy firme de las con.
notaciones miticas y de Fas afinidades de vocabulario. Cfr. también VIIL, 113,
igualmente valioso.

97 Hes., Teogonta, 205.

Teogonia, 206.
Hes., Teogonia, 224, 227, 229.

00 Hes., Trab., 77-78: deided 8" aipukions
tese Teogonia, 229, y Trab., 789 (Jeibed §" o
Esopo, fab, 111y 112,

191" Esq,, Coéf, 726-728: Medé Bodia y Egufic X86viog Nisog, Cfr. CL. Ramnoux,
La Nuit et les enfants de la Nuit, Parfs, 1959, p. 162 y ss. En los versos 815816,

ermes pronuncia la palabra invisible (émonov irog) «que expande por los ojos
las sombras de la Noches. Ulises rowddunnc la emplea de la misma manera:
04 pot doxona xgursd TEm Sokepds Unidy oprvéc (SOF., Filoct, 1111-1112). Sobre las
relaciones de Hermes y la Noche, el Himno hom. a Hermes es bastante
explicito: la noche es el dominio de Hermes, el de sus obras y su forma de inte-
ligencia. Otra prueba de que Hermes es, en efecto, el negros es que segin los
Paroern. graeci, 11, p. 184, la expresién <un Hermes blancos (hoxsq) aplicabase
a aguellos que no eran capaces de ocultar sus malos actos.

192 En el culto, Hermes es frecuentemente asociado a Afrodita (PLUT.,
Conjug. praecept,, 138 C); a Cilene (Paus., VI, 26, S), a Argos (Paus., II, 19, 6), a
Megalopolis (a una Afrodita Maywving, «lejedora de astucias, de la que Paus.,
VIIL 31, 6, explica el epiteto mediante Jas astucias de las que tanto en acciones
como en palabras se ﬁace respansable la diosa), en Atenas {con una Afrodita
4ibugoc y un Eros 4ifiupos, segin HARPOCRATION, 5.v. »;‘euplm'.;z. Segun ARIST,, La
Paz, 456, estd asociado a Afrodita, Peithd, a las Cdrites y a las Horas (confrén-
tese EITREM, s.v. Hermes R.-E. [1912), c. 760-761), NoxNos, Dionys., VIII, 221

Séroug xat étchomow 7fos. Confron-
ioug T2 Adyous xpuglovs < bapionole)
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labras de engafio» ' las que Hermes otorga a Pandora, mujer
fatal, malefica, sombra de la mujer de «suave placer»'™.

+ Afrodita Luz Conversaciones Mujer Peithd Apaté
amorosas benéfica | suave {seduccion

_ Hermes | Noche Palabras de Mujer Peithd Aparé
: engafio maléfica | violenta | duplicidad

En tanto que es Peithd o Apaté, la palabra es én el pensa-
miento mitico una potencia doble, positiva y negativa que, en
ese plano, es perfectamente andloga a otras potencias ambi-
guas. Hay de algiin modo una equivalencia entre ellas: la pa-
Jabra ambivalente es una mujer; el dios Proteo, un abigarrado
tejido. En un pensamiento poético que es sensible a estas aso-
ciaciones miticas, su memoria esté atestiguada: Pindaro «com-
para» su poema a una mitra lidia «bordada por entero de ar-
monias='%. El poema es, en efecto, como dird mds tarde Dioni-
sio de Halicarnaso'®, un precioso tejido que nace de a2 mano
del poeta cuando retne varias lenguas en una sola, lanobley la
simple, la extraordinaria y la natural, la concisa y la desarro-
Tlada, la dulce y la mordaz. Pero el abigarrado tejido donde se
entrelazan armoniosamente los contrarios es, en cuanto tal,
semejante a Proteo, dios multiple y tornadizo, que es agua,
fuego, arbol y leén, que redne todas las formas en una sola ™.
De Ja misma manera, la seduccién de la palabra poética que se
expresa mediante «los placeres del canto, las medidas y los
ritmos» es analoga a la seduccién que ejerce una mujer con el
«encanto de su mirada» (xépis Spewe), con la «dulzura persuasi-

bace de Peithd la esposa de Hermes. Dejarnos aqui a un lado ef problema de
los aspectos negativos de Afrodita y el de los aspectos positivos de Hermes.

103" Hermes mantiene estrechas relaciones con el logos, que PLATON ha defi-
nido en el Cratilo, 407 E-408 A (cfr. PLut,, De aud, 44 E, donde la asociacién de
Hermes con las Carites esta justificada por el caracter xeyapiouévoy ¥ prvratis
del logos), pero que parecen delimitar la definicion det logos en la retérica de
Gorgias y zlgunos de sus aspectos, como la psicagogia o Ja imagen del aguijén
de Peithd.

14 Hes., Trab., 77-78. Pandora cs ¢l «cngafio» de Zeus: el producto de su
wmétis, strampa de abruptos bordes y sin salidas (83). Toda la metis de los
dioses contribuye a hacer de ¢lla la forma mas acabada de la métis: Hefestos
le da «un cuerpo bello y amable de virgens: Atenea le ensefia las Jabores del
oficio «que teje mil coloresx, instrumento de ‘fascinacion; Afrodita le da la Cha-
vis, el pothos. Las Carites, las Horas y Peithé completan su obra (60-82).

105" PiNp., Nem,, VIIL, 15y ss.

106 Dyonisio DE HALICARNASO, Sur le siyle_de Démosthéne, 8, pp. 974-975,
Reiske; cfr. M. EGGER, Denys d Halicarnasse. Essai sur la critigue litiéraire ct la
rhétorique chey les Grecs du sidcle d'Auguste, Paris, 1902, pp. 239-240.

107 Proteo es un dios de métis como Métis, Nereo, Némesis, Tetis, etc.
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va de su voz» (guviig mbavderg), con «la atraccién de su belleza
corporal» (poppfic Emaywydv elog)!®. La correlacién entre los di-
versos planos del pensamiento mitico se traduce incluso en
hechos de vocabulario: en el «ceiidor bordado» de Afrodi-
ta, junto a las «conversaciones amorosas» (Sopotie), se alza
Parphasis, «propésitos seductores»'®. Ahora bien, también es
una potencia que confiere a la palabra del rey de justicia su
fuerza de seduccion, su poder de ofrecer «un desquite sin com-
bater, llevando a la zaga (rapmgdiuever) a los corazones mediante
«palabras apaciguadoras» """, Es la misma Parphasis que apare-
ce en la VIIL.* Nemea de Pindaro: la «compafiera de los discur-
sos insidiosos» (afwhor yuibor), «obrera de astucias», «peste ma-
léfica» 1, Benéfica para el rey de Justicia, es en Pindaro una
potencia maléfica: este ultimo la acusa de haber «hecho
violencia al resplandor del mérito», de haber intentado «exten-
der la corrompida fama de hombre sin valor». La Parphasis, es
en este caso, el encanto de Homero {3verf)!'?, y Pindaro la de-
nuncia como un engafio, una potencia de ilusion: «El arte nos
engafia seduciéndonos mediante las fabulas». Para definir esta
potencia, que es tanto Peithd como Charis, habla Pindaro de
un desbordamiento’”® de la Alétheia: «Los pareceres de los

108 Prot,, Erdticos, p. 769 ¢, observa bien la ambigiiedad de estos atracti-
vos: aunque la naturaleza dote asi con grandes medios a fa que es licenciosa pa-
ra seducir a sus amantes y arrastrar a la voluptuosidad (ngds 78oviy xai gmdn
también los concede a aquella que, para ganar la amistad y la afeccion de su
marido, permanece prudente,

100 41, XIV, 216. Ulises abundantemente provi 1o, de métis también sabe,
por instigacién de las diosas mas astutas, yskexos' éréeast rappioda: (Od, XVI,
286287 = XIX, 56). Sobre 'Oupiasic y Afrodita, cfr. supra, p. 72, e infra, ph-
ginas 99-100.

110 Hes,, Teogonia, 90: pzhaxois, rapmgduever initoawv. La Parphasis también
desempefia un papel en los medios militazes: 7/, X, 793 habla de una «buena»
magaleaots, que viene del éxasog, EUST., p. 979, 34, Ia define como una medis <hv ¢
G

1T PiND., Nem., VIIL 32 y ss. Ajax ha sido abandenado a la Lethé merecien-
do no obstante (24) la mayor alabanza. Cfr. el empleo de rupgdues en OL, VII,
65; Pit., IX, 4243, En rapignu hay la imagen de un camino encubierto, sinuoso,
seguido por la palabra, al igual que en la expresion moptf eixeiv (cfr. supra, pagi-
na 41, n. §).

117 PiNp., Ném., VI, 20-21. El anciano Néstor, eyl dyopneig, también es
calificado de #ueric (/L. 1, 248), En lo que se refiere al poema en tanto que
oukiz, a la vez cosa tornasolada, abigarrada y palabra provista de plastici-
dad, cfr. H. MAEHLER, Die Auffassung des Drchlzrbem/s im friihen Griechen-
tum bis zur Zeit I’mdﬂrs Gottingen, 1963, pp.

113 En la sociedad Bambara, el «Maestro de la palabra» el hechicero, pro-
fiere «palabras 16nicas» (pasaw), palabras que suscitan «la fuerza latente que
vace en todo aquello que es»; si bien estas palabras {sean burudyuw o balema.
“iw) son «embellecimienton, «superacmn» El hec}uccra es considerado como
UR «mentirosos cuya sexis le para crear el ol
coraje y la valentia, cualidades todas fundadas en una ilusion: scr mas de Jo
que se es». Parece d:sungume de otro hechicero que desempeiia un papel im-
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mortales van a veces mas alld de la dbig». Este desborda-
miento es decepcién, Apafé. Es el momento en que, bajo la
influencia de los «abigarrados engafios», «lo increible se hace
creible»', en que los «contrarios» tienden a confundirse, tra-
bandose en una sintesis. Entonces, la Alétheia queda matizada
con valores que alteran su resplandor, su luz: la Apaté'* tien-
de a recubrirla, la Lethé a oscurecerla.

N Mujer Afrodita  ( Aléiheia y Lethé
(_ ) Peithd { Poema = Parphasis { Pocta = | Alétheia y Apaté
Proteo Rey Alethés y Pscudés

Podemos incluso ser mas afirmativos: de hecho, no hay Alé-
theia sin una parte de Lethé. Cuando las Musas dicen la «Ver-
dad», anuncian al mismo tiempo «el olvido de las desgracias,
la tregua a las preocupaciones» (Mnoposlviy <& xax&v Gumaoud <€
uepunpdwv) 6. Bajo el efecto de su encanto, del placer que ellas
provocan, el mortal escapa del tiempo cotidiano, tiempo de
rmiserias y ajetreo. El olvido le invade: «¢Lleva un hombre el
luto en su corazén novicio ante las preocupaciones, y st alma

portante en las sociedades de iniciacion y que no dice més que la «verdad»
fir. D. Zauan, La dialectique du verbe chez les Bambara, Paris, 1963, pdgi-
nas 125-146).

114 Pix,, Olimp., I, 28-34: gin irip zov &bl Mvov: Bebubadpuivor pedbion nowxl-
Rowg Eamasiovas pofor. X 7, e fmaven meige < pefhogz Gurcol, Erotpoion Ty xol
marvoy duoato maThy Flevit 78 TOAAGAIG,

Tos poetas tienen metis (PIxD., Olimp., 1, 9; Nem., TIL, 9). Sobre cl cardcter
poikilos del lenguaje, cfr. ahora I, XX, 248. PLut., Erdticos, 759 B, compara
fas ficciones pocticas (oot paveastad 2 los suefios de la gente que estd des-
pierta: poseen la misma fuerza.

IS’ Sobre "And, cfr. M. UNTERSTEINER, The Sophists, Oxford, 1954, p. 108 y
siguientes, 116 y ss., 126-127, 150-152, 185 y ss., 248-249; P.-M. ScHUHL, Platon
of Turt de son temips?, Paris, 1952, pp, 3135, 82:85; L. RobeRT, Hellenica,
XLXIL, Parls, 1960, pp. 515; Thomas G. ROSENMEYER, «Gorgias, Aeschylus
and Apates, American Journal of Philology, t. LXXV1, 1955, pp, 225.260.
W, LUTHER, «Wahrheits und «Liige» im dllesten Griechentum, Leipzig, 1935, pd-
ginas 97-105; WERNICKE, s.v. ‘Argm, R-E. (1894), c. 2670. El doble cardcter de
“Ard aparece muy claramente en Hes., Teogonia, 205 (Hfamin de Afrodita) ¥
224 (Améwn, hija de Noche) también estd testimoniado en Esouno, fr. 601,
ed. H-J. MeTTE (que habla de una «buena» &réw). Sobre la relacion redd,
drien, yoneelo, 78, véase PLAT., Rép., 412 E413 E.

Tt s, Teog, 55 y s5. Pot oira parte, las Musas, que dan la Memoria al
poeta, pueden también arrcbatarsela, abandonandolo al Olvido(L. 11, 594-600).
Para un estudio mas agudo y sistematico de Lethé habriamos de tener en cuen-
ta que los andlisis de H. BOEDER, «Der frithgriechische Vortgebrauch von Lo-
gos und Aletheian, Archiv fiir Begriffsgeschichte, 1.1V, Bonn, 1959, pp. 82:1 12,y
&1 juego sutil de apertura y cierre que se desarrolla en la complementariedad
de M y de @xifewr, advirtiendo no obstante, la diferencia de nivel de pensa-
Imiento entre los valores de Lethé, potencia mitica, y los valores de olvido (o de
avléves) en la textura del Myos.
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se consume en la tristeza? Que un cantor, sirviente de las Mu-
sas, celebre los grandes hechos de los hombres de antafio o los
dioses bienaventurados, habitantes del Olimpo: rapidamente
olvidara sus disgusto, de sus pesares no volvera a acordar-
se»!l”. Lo que para el poeta es memoria, es olvido para otro.
La palabra del poeta es como el canto de las Sirenas '8, herma-
nas de las Musas; su potencia de olvido es semejante a la que
difunde el Zeus de Fidias: «En su presencia, olvida el hombre
todo lo que la vida humana trae consigo de sufrimientos y te-
rrores»'%; actia a la manera de la droga que Helena arroja en
una cratera, «calma los dolores, la célera, suprime todos los
males»'®. ;Cual es la naturaleza de este Olvido? Ya no es la
potencia negativa, Criatura de la Noche, la que se opone a la
Alétheia luminosa. Lethé no es aqui la espesa oscuridad; es la
sombra, la sombra que siluetea la luz, la sombra de Alétheia.
Es preciso distinguir dos especies de Olvido que son, entre sf,
como los gemelos Thanatos e Hipnos: si el primero es negro y
tiene «un corazén de hierro, un alma de bronce, implacable,
en su pecho», el segundo, Sueno, es blanco «tranquilo y dulce
para los hombres»12. Al Olvido-Muerte se opone el Olvido-
Suefio, al Olvido negativo responde el Olvido positivo. La pa-
labra cantada que calma las «ineluctables preocupacioness
(joBoe dumyavéwv peeBebver) contiene, dice Apolo, tres placeres:
«Alegria, Amor y dulce suefio»'2. El buen olvido es el suefio
que se apodera del dguila de Zeus, la «sombria nubes, el «sua-

I, 6y ss.; Nem, VIIL, 49-
provocada por un perso-

7 Hgs,, Teog., 98-103, Cfr. PIND., Nem., X, 24; Pt
50; Of, VIII, 72; Baouw,, V, 7. Cfr. 1L, 281-282: Lethé
naje calificado de émodomac. .. uobwy.

118 Od,, X1, 39-54, 157-200. En las sectas filosofico-religiosas y en las tradi-
cion neoplaténica, las sirenas serdn las #fowaf, los placeres carnales y la ima-
gen del Olvido, del suefio, etc., aunque en un contexto de pensamiento diferen-
te por completo (cfr.,, por ejemplo, P. CourceWE, «Quelques symboles funé.
raires du né i latin», Rev. ét. i t. XLVI, 1944, pp. 73.93).
Sobre las Sirenas, véase K. MAROT, Die Anfinge der griechischen Literatur,
«Ungarischen Akademie der Wissenschaftens, 1960, pp. 106-187.

119 Dion Crisostomo, Or, XII, 51-52. También procura el «dulce suefios,

120 Od,, 1V, 220 y ss. También la retérica es una =i &dvriag (PLUTL Vita X
Orat, 1, p. 833 c ap. DieLs, FVS', IL, p. 336, 35 ¥ 55.). Véase, a propoésito de este
testimonio, el estudic de C. DiaNo, «Euripide auteur de la catharsis tragiques,
Numen, t. VIII, 1961, pp. 117-141,

121 Hes., Teogonia, 758766; PAus., V, 18, 1, a propdsito del cofrecillo ofreci-
do por Cipselo donde nos hace saber que los gemelos tienen los pies torcidos.
Hipnos es un dios doble, ambiguo (ALExis, Hypros, 11, 385 K, segtin ATEN..
449 D). Desempeda un papel muy importante en la ané, de Hera(/1, XIV, 231
y siguientes); esta enamorado de Mamdén, una de las Carites (269 y 276), con-
[réntese Marje C. VAN DER KOLF, s.v. Pasithea, R-E. [1949] c. 2089-2090; es aso-
ciadoa Lethé y a las Musas (Pats., 11, 31, 3).

122 Himno hom. a Hermes, 447449, Los tres placeres son elgposivn, Zpwg,
#ugtog Grvog,
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ve broche de los parpados»'®; el suefio aplanador que hace ol-
vidar a Ares el aspero hierro de las lanzas %, el suefio que vier-
ten los cantos y el vino'®, Ya no es Lethé el hijo de la Noche,
sino la madre de las Carites'%, de las «visiones brillantes»?,
" del jubilo de los banquetes y los «efluvios titilantes» (yéves) que
. surgen en los pomposos festines . Lethé acompaina a Eros y
al suave placer de las mujeres'®.

Noche
+ Tanatos (negro) Lethé (Mémos-Até)
— Hipnos (blanco) Lethé (Ervs-Afrodita)
Cdrites

123 Pixp,, Pit, 1, 6y ss.
124 Tp, ibid, 10 y ss. Olvido, Sucfio y Silencio son inseparables (cIr. Od.
X111, 92; IL, 1H, 420, etc.).

125 Sobre el ving y el Olvido, cfr. ALCEO, fr. 346, Lobel-Page. Oponiéndose a
esto, ALcen dird (cfr. 366, Lobel-Page): Olvog, & gike nof, xai ahabea. Como la
.+ Peith o la Apaté, el vino es, en efecto, cosa ambigua, tan pronto bueno tan

pronto malo (TEoGNS, 873-876). Un aspecto de Dioniso consiste en hacer olvi-

dar las penas (EUR., Bacantes, 380 y ss., 423). Sobre la relacién entre Dionisoy
Lethé, cIr. las observaciones de Y. VERNIERE, «Le Lethé de Plutarques, Rev. ét.
anc, t. LXVI, 1964, pp. 22-32, al igual que las de W. UErschELs, Der Diony-
Soshg'mnas des Ailios Aristeides, Diss. Bonn, 1962, p. 46 y ss.

136 Cfr. Schol. 1L, XIV, 276; EUST., p. 982, 47. La misma ambigtiedad pue-
de encontrarse en la figura de las Carites que son las blancas y negras. Han
de definirse como todas las demas potencias, por sus afinidades y sus oposi-
ciones: sus afinidades con Hermes tanto como con Afrodita, etc. Sobre las Ca-
Tites véanse las observaciones de J.-H. OLIVER, Demokratia, the Gods and the
Free World, Baltimore, 1960, p. 91 y ss. En el plano de la documentacion dispo-
nemos ahora de Raul Miguel Rosabo FERNANDES, O tema das Gragas na Poesia
Cldssica, Lisboa-Paris, 1962.

127 1a Yira de Hermes es el remedio para su tristeza, su consolacion; sus
sones hacen surgir una floracion de brillantes visiones (SoF., Lint, 317-323).

128 Sobre el ydvog, cfr. Evr., Bac., 261, 383. En su Dionysos (Paris, 1951,
P, 27 y s5) H. JeaNuAIRE ha observado la asociacion, en la nocién de vases, de
Tas «ideas de resplandor y centelleo, de humedad vivificante, de alimento sucu-
Jento y de gozos {cfr. abora su tesis, Couroi et Courétes, Lille, 1939, péginas
436-437), Comparemos lo anterior con €l procedimiento de yavwsis, utilizado en
la estatuaria griega para dar a las estatuas el resplandor y el brillo de un cuer-
po vivo (cfr. Ch. PicaRD, Manuel darchéologie grecque, Sculpture, 1, Période
archaique, Parfs, 1935, p. 210y . 2).

129 "Cfr, PLUT,, Erdticos, p. 750 A, y SaFo, fr. 16, 11 ed. Lobel-Page. En ¢l mis-
mo didlogo (Erdticos, p. 764 By s, desarrolla Plutarco los mitos segipcioss,
en los que el Amor celeste se opone al Sol, otra forma del amor: si bien éste
trastorna con paralisis nuestra memoria y fascina nuestro espititu mediante
el placer, el verdadero Amor cs fuente de memoria. Estas variaciones mitico-
filosoficas vienen naturalmente a injertarse en determinados temas del pensa-
miento mitico. Sobre el suefio «amoroson, cfr., por ejemplo, Od, XI, 245. En
otro plano de pensamiento, Plotino juega con un valor doble del olvidor tan
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No hay, pues, por un lado Alétheia (+) y por el otro Lethé
(~), sift bien desarrdllase entre estos dos polos una zona inter-
media en la que Alétheia se desliza hacia Lethé, y reciproca-
mente. La «negatividad» no queda, por tanto, aislada, coloca-
da aparte del Ser; constituye un pliegue de la «Verdad», su
sombra inseparable . Las dos potencias antitéticas no son,
pues, contradictorias, tienden la una hacia la otra; lo positive
tiende hacia lo negativo, que, en cierto modo, le «niega», aun-
que no pueda sostenerse sin él.

Se trata, pues, de matizar las afirmaciones precedentes y
mostrar que ni el rey de Justicia, ni el poeta son pura y
simplemente «Maestros de Verdad», si bien su Alétheia esta
siempre franjeada por Lethé, doblada de Apaié. El Anciano del
Mar parecia ser la «Verdad» misma; ahora bien, Nereo, como
Proteo, al igual que otras divinidades marinas, es también un
dios-enigma: cuando Heracles quiere interrogarle, se oculta,
se convierte en agua, en fuego, toma mil formas, es tornadizo,
inasequible . No es un caso insolito. Piteo es ese rey de justi-
cia al que la imaginacién mitica representa en el ejercicio de
su funcién judicial y que pasa por gozar de un gran saber
maéntico, si bien estd también estrechamente asociado a las
Musas en cuyo templo —se dice— ha ensefado «el arte de las
palabras» (Aoywy iy} es él inventor de la «retéricax, arte
de persuasion, arte de decir «palabras engafiosas, semejantes
a la realidad». El tipo del rey-juez, asociado a las Musas y ex-
perto en persuasion, es, por otra parte, una de las figuras do-
minantes del prologo de la Teogonia hesiédica. Cuando Hesio-
do celebra la soberania humana, estrechamente articulada a
la potencia soberana de Zeus, dibuja el retrato del rey ideal
que otorga justicia en rectas sentencias; este rey ha recibido
de las musas un don de palabra: «de sus labios no corren mas
que dulces palabras», «su lengua es suave rocio». Si sabe decir
la Alétheia, tal y como conviene a un rey de justicia, sabe tam-

pronto desatencion, recuerdo sensible, suefio, que separan de lo inteligible (111,
1V, 4, 2.8), tan pronto verdadero alvido que permite el paso de Io sensible
a'lo inteligible (IV, 3, 32; IV, 4, 1 Respecio a este ultimo punto seguimos a R.
SCHAZRER, Le héras, le sage et {événement, Paris, 1965, pp. 193194, Sobre los
problemas de la memoria plotiniana, cfr. Edward W. WARREN, «Memory in
Plotinus», Classical Quarterly, 1965, pp. 253-260.
130 En su estudio sobre « Hestia-Hermes. Sur I'expression religieuse de 'es-
pace et du mouvement chez les Grecs», L 'Homme, 1. 1L, 1963, n.° 3, p. 48
(= M. P, p. 140}, J.-P. VERNANT se entrega a un extenso analisis de esta comple-
mentariedad, ¥ observa, a propasito de la polaridad, que «es un trazo tan fun-
damental de este pensamiento arcaica, que se halla en el interior mismo de la
divinidad del hogar, conio si necesariamente una parte de Hestia perteneciera
va.a Hermess (¢l subrayado es nuesiro).
FERECIDES, segiin JacosY, F Gr Hist, 3F 16 a.
”2 Paus.. 11, 31, 34; cfr. HERMOG., ap. Rhetores graeci, t. IV, p. 43 Walz.
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bién encantar, seducir, como el poeta, y, como €|, «ofrecer un
desquite sin combate», «llevando a la zaga a los corazones me-
diante palabras apaciguadoras»¥. Maestro de «verdad», tam-
bién conoce el arte de engaiiar. La misma ambigiiedad ilumina
los suefios que parecian poner en contacto con la tnica Alé-
theia: en el oraculo de Anfiaraos, «Verdad» estd acompafiada
de Oneiros, pero el Suefio esta vestido con un traje blanco co-
locado sobre un traje negro'™. Como dice Plutarco, ciertos
suenos encierran tanto lo «engafioso y lo ablgarrado» (o

dracniov xal momthov) como lo «simple y lo verdadero» (36 &mhodv
xai dAnBéc)'S. Por esto, en la isla de los Suefios, Apaté se alza
frente a Alétheia'. No hay una Alétheia mantica sin una parte
de Apaté; 1a que encierran los suefios «suaves y enganosos» 137,
Desde la Odisea, suefios «veridicos» y suefios «engafiosos» es-

133 Hes,, Teog, 80 y ss. El Rey de Hesiodo opera «cambios», perdspona fpya
(Teog., 89). Cuando el poeta canta las hazafias de los hombres o de los dioses,
cierto es que el efecto es ¢l olvido, pero también aupxzpizew (Teog, 103), Volv
mos a encontrar la misma imagen del cambio en la retorica de Gorgi
s, i uerioma wiviy yorwia (DIELS, FVS?, L, p. 291, 2}y yibpng siog o
ebecsforov mowdy Ty tig bEng wiom (DIELS, FVST, 11, p. 292, 1i-12. También en
los vpropésitoss de Protdgoras (ap. PLAT. Tectelo, pp. 116 D167 D). Estas
«obras de rodeos son esenciales en la retorica: Plaién (Rep., 412 E, 413 D
puede darnos la prucba de cllo. Por dos veces en este pasaje, tres participios
traducen la misma idea fundamental: sucumbir 2 la apaté. En 412 E 67, son
yonseuduevar, Paliuzvor, :rn)\u\rﬁavoy:\rm, en 413 B 1, Oanive, yorweodiveeg, fioadiv-

¢ a: forma parte del campo semantico de

i . Teog., 613; 11, I, 132, PixD., Nem., VII,
23; VIIL, 31-34; Hes,, Trab, 789 AR.IST Relor 111, 7,5). La imagen del robo re-
mite al tema mitico de Hermes el ladmn maesiro de los devdeig héyor, Hermes
el Nocturno que arroja el Olvido, En cuanto a la imagen de la violencia, esta
estrechamente asociada a la nocion de =86 (cfr. supra, p. 70). Ahora bien, es-
tos tres términos son reducidos por platon (Rep, 413 BC) a un comun deno-
minador: %6 Estar privado,
cambiar de parecer, sufrir un cambio de opinion. Es sabido, por olra parte, que
G. DuMmezi, Lidéologie tripariie des Indo-Europdens, «Collection Latomus»,
vol. XXXI, Bruselas, 1958, p. 21 (= Latomus, X1V, 1955, pp. 173:185) ha reco-
nocido en este pasaje platonico una otriada de delitos» de origen indoeurapeo.
Sobre la imagen de la Sirena aplicada a Pisistralo, cfr. C. M. Bowra, Greek
Lyric Poetry?, Oxford, 1961, p. 322. Néstor, rey de Pilos, que es un upu de rey
sabio, es tambi¢n, y sobre iodo, el rey «de dulce lenguajes (Aver n 2 11, 1, 248)
«las entonaciones fluyen de su boca mas dulces que la miel» (/1, 1, 249) Con-
fréntese Joh. ScHMIDT, s.v. Néstar, R-E. (1936)c. 120.

134 FuosTRato, Imdgenes, 1, 17,

135 PLGT., De sera muminis vindicta, 22, p. 566 D (a propésito del ordculo co-
miin a la Noche v a la Luna, que no tiene asicnto fijo, que vaga por doquier
entre los hombres, en suefios y en apariciones). Sobre un tipo de Suefio Soio-
mhdxog ¥ ghanaia wowiihousa, cfr. Noxnos, Dionys., XXIX, 326, ed. Keydell. Sobre
el engafioso suefio que asedia aJerJes cfr. HOT., VIL, 12y ss. Es él, sin duda, el
que aparece bajo la forma de "Azdm; en un vaso de figuras rojas, al lado de
Asia, frente a Grecia. que es asistida por los dioses (BaUMEISTER, Denkmdler, I,
1885, pp. 408-412).

136 Luciano, Hist. ver, 11, 33, ap. Diers, FVS?, 1L p. 337, 10y ss.

137 Verso de un poeta anénimo, citado por PLuT., Erdticos, p. 764 E.
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tan estrechamente asociados: éstos salen de la puerta de mar-
fil, trayendo «palabras sin realizacién» (fre’ dxpdavia), aquéllos
vienen de la puerta de cuerno, «realizando la realidads (Fropx
xpxivouat) ¥, Las mujeres-abeja del Himno homérico a Hermes
son potencias oraculares que consienten en decir la «verdad»,
cuando se han alimentado de miel rubia, pero cuando son pri-
vadas de ella buscan la confusién, el extraviarse de la vida
recta'?®: la Apaté oblitera a la Alétheia. En el plano ritual, esta
ambigliedad puede captarse particularmente bien en la con-
sulta de Trofonios en Lebadia, en donde Mneniosyné tiene una
funcién que Alétheia posee por otra parte. En efecto, antes de
deslizarse por la boca del oraculo, el consultante tiene el
cuidado de beber simultaneamente del agua de las dos fuen-
tes, la de Lethé como la de Mnemosyné. Bebiendo el agua de
Lethé, se hace semejante a un muerto, pero en virtud del agua
de Mnemosyné, que es antidoto de la primera, conserva el pri-
vilegio de acordarse de Jo que ha visto y oido y, en consecuen-
cia, adquiere la facultad de ver y oir en un mundo en el que el
mortal ordinario ni ve ni oye mds. El iniciado de Trofonios
tiene desde entonces el mismo estatuto, doble y ambiguo, que
aquellos hombres excepcionales, los adivinos Tiresias y Am-
fiaraos, «vivos» en el mundo de los muertos, provistos de una
«memoria» en el mundo del olvido ™.

El mundo divino es fundamentalmente ambiguo. La ambi-
giliedad matiza a los dioses mas positivos: Apolo es el Brillante
(®oiBog), pero Plutarco observa que, para algunos, es también
el Oscuro (Exénog) y que, aunque para unos las Musas y la Me-
moria estan a su lado, para otros son Olvido (A#fn) y Silencio
(Swr) 4. Los dioses conocen la «Verdad», pero también sa-
ben engafiar'®?, mediante sus apariencias, medianté sus pa-

138 Od, XIX., 562-567. En la imagen del cuerno (xipa) hay un juego de pa-
labras evidente con xpaivew; asimismo, la imagen de ¢higag remite a un verbo
que una glosa de Hesiquio (Ehegfjpm: dratfize) interpreta mediante «engafios;
verbo que es a menudo comparado, a justo titulo, con los éhegdna, enganos del
Anciano del Mar (Od,, 1V, 410) o de 1a maga Circe (Od., X, 289; cfr. también
XVI], 248).

139 Himno hom. a Hermes, 558. Sobre el problema de los Zepwai, véase K.
LATTE, s.v. Orakel, R-E., (1939), c. 832; Witamowtz, Der Glaube der Hellenen, 1,
379y ss.; ALLEN, HALUIDAY, SIKES, The homeric Hymns?, Oxford, 1936, p. 346 y
siguientes; M. FevEL, Rev. arch., 1946, p. 9 y ss; P. AMANDRY, La mantigue
apollinienne & Delphes, Paris, 1950, pp. 60-64; H, JEANMAIRE, Dionysos, Paris,
1951, pp. 190-191.

140" En el mundo invisible en gue el espiritu humano se halla sumergido
por el Olvido (cfr. /L, XXII, 387-390), algunos tienen el privilegio de guardar to-
do en la memoria, asi Tiresias (Od, X, 493-495) o Anfiarao (SoF, EL, 841). El
caso de Etalida es también excepcional (APoL. Rapas, Argon,, I, 640 y ss.),

141 PLUT., De E ap. Delph., p. 394 A. Apolo cs el recto, lo que o le impide
ser también el oblicuo.

142 Esta ambigiiedad de los dioses griegos es ampliamente analizada por
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labras. Sus apariencias son trampas tendidas a los hombres,
sus palabras siempre enigmaticas, esconden tanto como des-
cubren: el ordculo se «muestra a través de un velo como una
joven desposada»'®. A la ambigiiedad del mundo divino res-
ponde la dualidad del humano; hay hombres que reconocen la
aparicion de los dioses bajo las apariencias mas desconcertan-
tes, que saben oir el sentido oculto de las palabras, y, después,
estan todos los demis, los que se dejan Hevar por el disfraz,
aquellos que caen en la trampa del enigma ¥,

Son las Musas'* las que, en el prologo de la Teogonia, ha-
cen la mas destacada profesién de ambigiiedad: «Sabemos de-
cir muchas cosas engafosas (¢esdea), Semejantes a realidades
(érfpowaw Spola), pero también sabemos, cuando asi lo deseamos,
decir las cosas veridicas (3hndéa)» 1%, Las Musas saben decir la
Alétheia y la Apaté, que se asemeja, hasta el punto de confun-
dirse, a la Alétheia. La férmula es notable, en primer lugar
porque representa un estadio intermedio entre el plano miti-
co, el de la doble Apaté, y el plano racional, el de alethés y
pseudés; en segundo lugar porque traduce igual de bien la am-
bigiiedad del engafio como el engario de la ambigiiedad. En el
fenémeno de Apaté hay la idea fundamental de una presencia
en la ausencia y, complementariamente, la de una ausencia
en la presencia'’: la psyché de Patroclo le es en todo «se-
mejantes, pero cuando Aquiles guiere asirla, no atrapa sino

CL Ramnoux, Mythologie ou la famille olympicyne, Paris, 1962, passim. Sobre
ef problema teolégico de los dioses que enganan, cfr. K. DEICHGRABER, Der Lis-
tensinnende Trug des Goites, Gottingen, 1952, pp. 108-141.

143 Esq., Agam., 1178-1179. Al comienzo de Agamenon (vv. 36-39), el vigilan-
tep ia unas palabras cnigmaticas: «pero yo hablo a aquelios que saben;
ara los demds, expresamente, yo olvido (Afopaqs. Scbre la ambigiiedad de
os ordculos, véase R. Cranav, La littérature oraculaive chez Hérodote, Paris,
1956, pp. 4850, 153-154, 198, 254-255, y W. B. STANFORD, Ambiguity in Greek
Literature. Studies in Theory and Practice, Oxford, 1939, p. 120 ¥ ss.

144 Cfr. SoF., fr. 704 N2.

M5 Las Musas 2 las que da 2 luz Mvmposivy para que sean la rpussivr, de fos
mortales.

14 Hes,, Teogonia, 27-28. Este texto, comentado con mayor frecuencia que
los demis en el sentido de un conflicto entre Hesiodo y la poesia homérica,
desempefia un papel importante en el reciente irabajo de S. ACCAME «L'Invoca-
zione alla Musa e la Veriza in Omero e in Esiodos, Riv. di Filol. Insin. Classi-
ca, 1963, pp. 257-281; 385415, que descubre en ¢l el punto culminante de una
«crisis» que la intuicion poética conoce en la conciencia de los griegos desde la
Iliada. Pero ¢l problema de la ambigiicdad de la palabra no ocupa ningun lu-
gar en estas paginas. Para otras referencias, cfr. G. Laxata, Poetica pre-
Pplatonica, Florencia, 1963, pp. 24-25.

!47 En sus conferencias (1963) en la Ecole des Hautes Etudes, J.-P. VERNANT
ha desarrollado extensamente la importancia de una categoria psicologica de
lo doble para dar cuenta de varios aspectos del pensamiento griego. CIr. ahora
Io., Figuration de l'invisible et caiégorie psvchologique du double: le colossos,
M. P, Pacis, 1963, p. 251 y ss.
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al vacio. Patroclo esta alli; Aquiles lo ve, y, al mismo tiempo,
no esta alli: Aquiles lo sabe'*. Este carécter falaz de lo ambi-
guo es Jo que intenta expresar la formula: «Las cosas engafio-
sas semejantes a la realidad» ($edBex... Exduowaw uota). Desde la
Odisea, ha definido esta formula la potencia de la «retdricax,
tanto la de Ulises como la Néstor'*%, ambos maestros en melis.
Los Dissoi Logoi recurren a la misma férmula para especificar
la tragedia y la pintura: el mejor en ambas technai es «aquel
que sabe engafiar (ifarxzav) haciendo cosas gue son para la
mayoria semejantes a la verdad (Suoux .. 0% hnPvoig moéwvin 10
En todas estas expresiones, el paso de Alétheia a Lethé se tra-
duce en términos de «semejanza», nocioén casi racional, ya
que, aunque a determinado nivel el pensamiento griego ar-
caico plantea una verdadera equivalencia, o al menos una
suerte de «participacion», entre los dos términos de la compa-
racion'™', tiende cada vez mas hacia una teoria fundamental,
la de la mimesis'2. En la expresion fesdea... énipowmy dpota, el ca-
racter ambiguo de lo falaz queda muy claramente senalado,
pues los ¢mua son las mismas realidades que los ahrféx y que,
al mismo tiempo, los 4eéea se funden mediante el juego de Ja
semejanza en los shndés; pero, a la vez, la ambigiledad que el
pensamiento mitico no analiza, porque le es consustancial '3,
constituye aqui el objeto de un analisis racional que procede
en términos de imitacién, de mimesis. Entre la potencia reli-
giosa Apafé y estas formulas, en las que Pseudés es semejante
a Alethés, hay toda la distancia que separa a una nocion de
«doble», como la de eBwhov, de una representacion figurada,
pura «imagen», tal y como la concibe la época clasica'™. Se

M8 g1 XXIII, 65-107. Cfr. la definicion de las gavzasiz por QUINT., Iust. Oral.,
V1, 2, 29: Quas gaveasiag Graeci vocant (nos sane visiones appellemus) per quas
imagines rerum abscatinm ita repraesentantur animo, ut eas cernere oculis ac
praesenies habere videamur.

139 04, XIX, 203: faxe desden mohkd Aévwy ixuoiny ouoia; TEOGNIS, 713: 008 el
Gesben wiv rowis Exiuoiaw buota. Es la misma formula que DIONISIO DE HALICARNA
50, L p. 30, 13, cd. Usener-Radermacher, emplea para definir el arte de Lisias.

136 Dissoi Logoi, 111, 10, ap. DIELs, FVS™. 1L, p. 410, 29-411, 2. Sobre la trage-
dia v la amém, cfr. Thomas G. ROSENMEYER, «Gorgias, Acschylus, and dpaten,
Amer. Journ. Philol, t. LXXV1, 1955, pp. 225-260. Para Platén, una respuesta
ambigua cs «iragica» (Menon, p. 76 E); lo «régicos es del orden de lo «engafio-
50 (0e5805) (Crat., p. 408 C)

51 Cfr, A, RIVIER, Un emploi archaique de lanalogie chet Heéraclite et Thie
cvdide, Lausana, 1952, en particular p. 51y ss.

132 Cfr. H. KOWER, Die Mimesis in der Antike, Berna, 1954, Sobre la di-
ferencia entre sucia ¥ fomdw, véase A. RIVIER, «Sur les fragments 34 ct 35 de
Xénophaner, Rev. Philol, t. XXX, 1956, p. 51, n. 7, que insiste (pp. 51-52)
en la distancia que separa la expresion de Jenéfanes (fr. 35) a la de Hesiodo
(Teog., 27-28).

153 Se encontrardn buenos ejemplos de ello en L. ReNou, «L'ambiguité du
vocabulaire du Re-Veda, Joumal Asiatique. . CCXXX, 1939, pp. 161-235.

154 Cfr. J.-P. VERNANT, M. P., pp. 251-264.
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encuentra asi pretigurada, en un pensamiento extraido del
fondo mitico en el que tiene sus raices, la formula del Cratilo:
el logos es «cosa doble» (8umhoiic): alethés y pseudés'™.

5
<5 Reyes Suefios Musas | Logos
G
Alstheia | Nerco alethés | Alétheia Alstheia | Alethés
¥ oy y y y
Apaté Dios de metis | g ,nofblanco | pscudea | Pseudis
negro | (€tumoisin
homoia)

Dos conclusiones pueden extraerse de esta ambigiiedad
fundamental: por un parte, el «Maestro de verdad», es tam-
bién un maestro de engafio. Poseer la verdad es también ser
capaz de engafar; por otra parte, las potencias antitéticas
Alétheia y Lethé no son contradictorias: en el pensamiento
mitico, los contrarios son complementarios. A nivel de un

155 paton, Cratilo, 408 c.

156 En su estudio sobre « Hestia-Hermes. Sur I'expression religieuse de I'es-
pace et du mouvement chez les Grecss, L' Homme, 1. 111, 1963, n.°3, p. 28 y ss.,
48y ss. (= M. P, p. 117y ss. p. 140 y ss), J.P. VErxaT ha mostrado cémo, en
el pantedn griego, la 1 jedad de las dos divinidades «supone, en
cada una de ellas, una oposicion o una tension interior que confiere a su perso-
naje de dios un caracter fundamental de ambigiiedads. Pero sobre la comple-
mentariedad en ¢l pensamiento religioso, hemos de remitirnos a G. DumezL, a
cada uno de sus libros, y mas particularmente a Mitra-VarunaZ, Paris, 1948, y
Les dieux des Indo-Européens, Paris, 1952,

El andlisis de la «ambigiiedad» exigiria ser p en todas sus direc-
ciones segin el método definido por Cl. Lev)-Stratss, «La Structure et la For-
me. Réflexions sur un ouvrage de Viadimir Proppr, Cahiers de Ulnstitut de
Science économique appliquée, n.° 99, marzo 1960 (serie M, n.° 7), p. 26, del
que cito las observaciones siguientes que poseen un valor programatico para
el helenista: «Pero, en verdad, comprender el sentido de un término, es
siempre permutarlo en todos sus contextos. En el caso de la literatura oral, es-
tos contextos son proporcionados en primer lugar por el conjunto de varian-
tes, es decir, por el conjunto de compatil dese i ilidades que ca-
racterizan al conjunto permutable. Que en la misma funcion el dguila aparez-
ca de dia y el buho de noche, permitira ya definir al primero como un biho
diurno y al segundo como un aguila nocturna, lo ~ual significa que la oposi-
cién pertinente es la del dia y la noche. Si la literatura oral contemplada es de
tipo etnografico, habra otros contextos proporcionados por el ritual, las creen-
cias religiosas, las supersticiones, y también por los conocimientos posilivos.
Podremos entonces percibir como ¢l aguila y el bitho se oponen ambos al cuer-
vo, los predadores a"builre, mientras que se oponen entre ellos por la relacién
del dia y Ja noche; y el canario a los tres, por la relacion de una nueva oposi-
cién enire la pareja cielo-tierra, y la pareja cielo-agua, Ira progresivamente de-
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f)roblema particular, comprobamos un rasgo general para una
6gica del mito.

Alétheia est4, pues, en el centro de una configuracién que
organiza la oposicién mayor de Memoria y de Olvido. A esta
pareja fundamental responden parejas particulares como Ala-
banza y Desaprobacion, o mis generales, como Dia y Noche.
Pero en el plano de la palabra mégico-religiosa, donde fun-
ciona Ja oposicion de Alétheia y de Lethé, la Alétheia esté arti-
culada a la Diké y a dos potencias complementarias, Pistis y
Peithé. Mediante esta ultima se insinia la ambigiiedad que
tiende un puente entre lo positivo y lo negativo. A nivel del
pensamiento mitico, la ambigiiedad no presenta problemas, ya
que todo este pensamiento obedece a una légica de la contra-
riedad cuya ambigiiedad es un mecanismo esencial. Pero si en-
contramos, en Hesfodo por ejemplo, una suerte de traduccién
conceptual de la ambigiiedad, es porque la ambivalencia co-
mienza a «ser problema» en un pensamiento que, sin ser ya
mitico, atn no es racional, un pensamiento de algin modo in-
termedio entre la religién y la filosofia. Por definicién, la pa-
labra es un aspecto de la realidad; es una potencia eficaz. Pero
la potencia de la palabra no est4 solamente orientada hacia lo
real; estd inevitablemente orientada hacia el otro; no hay
Alétheia sin Peithd. Esta segunda forma de la potencia de la
palabra es peligrosa, ya que puede ser la ilusién de lo real.
Muy pronto se despertara una inquietud: es tal la seduccion
de Ia palabra que puede hacerse pasar por la realidad; el logos
puede imponer al espiritu humano objetos que se asemejan a
la realidad hasta el punto de confundirse y que no son, sin em-
bargo, mas que una vana imagen. Pero esta inquietud que re-
zuma en algunos versos de Hesiodo o Pindaro no se convertira
en un problema fundamental mds que para un pensamiento
capaz de plantear el tema nuevo, inédito, de las relaciones
entre la palabra y la realidad.

Si intentamos formular la problematica, inmanente de al-
gan modo, en una concepcién de la palabra en la que la ambi-
gledad es un caricter fundamental, podremos decir que la
ambigiiedad de la palabra es el punto de partida de una refle-
xién sobre el lenguaje como instrumento que el pensamiento
racional va a desarrollar en dos direcciones diferentes: por

finiéndose asi un «universo del cuentos, analizable por pares de oposiciones
diversamente combinadas en el seno de cada personaje que, lejos de constituir
una entidad, es, a la mancra de un fonema, tal y como lo concibe Roman Ja-
kobson, un “haz de elementos diferenciales”. En'una cbra reciente, Jacqueline
ROUMEGUERE-EBERHARDT, Pensée et société africaines. Essais sur une dialectique
de complémentarité antagoniste chez les Bantu du Sud-Est, Parisla Haya
(Cahiers de I'Homme, Nouv. Série, I}, 1963, ha dado notables ejemplos de
«complementariedad antagénicas.

84




una parte, el problema del poder de la palabra sobre la reali-
dad, tema esencial para toda la primera reflexion filosofica;
por otra parte, el problema del poder de la palabra sobre el
otro, perspectiva fundamental para el pensamiento retérico y
sofista. Alétheia se halla, por tanto, en el corazén de toda la
problemitica de la palabra en la Grecia arcaica: las dos gran-
des tendencias van a definirse en relacién a ella, sea rechazan-
dola, sea haciendo de la misma un valor esencial.

Los problemas, en verdad, no se plantean espontaneamente
mediante el simple juego de las ideas: la historia de las ideas
no ha sido nunca «su propio principio de inteligencia»'?". Para
que tales temas surjan, para que la filosofia plantee el proble-
ma de las relaciones entre la palabra y la realidad, para que la
Sofistica y la Retérica construyan una teoria del lenguaje co-
mo instrumento de persuasién, es necesaria la ruina consuma-
da de un sistema de pensamiento en el que la palabra esta
prendida en una red de valores simbélicos, en el que la pa-
labra es, naturalmente, una potencia, una realidad dindmica
donde, en tanto que potencia, actiia sobre el otro. Estos
problemas no vienen a plantearse, pues, sino en un nuevo
marco conceptual, a la luz de técnicas mentales inéditas, en
nuevas condiciones sociales y politicas.

157 Sobre las exigencias de una historia del pensamiento filosofico, véase el
ensayo de L. ALTHUSSER, «Sur. le Jeune Marx», (Questions de théorie), La Pen-
sée, 1.° 96, 1961, pp. 3-26 = Pour Marx, Paris, 1965, pp. 45-84.
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CAPITULO V
EL PROCESO DE SECULARIZACION

Por absoluto que sea el imperio de la palabra magico-reli-
giosa!, determinados medios sociales parecen haber escapado
a él. Desde la época mas remota estan en posesion de otro tipo
de palabra: la palabra-dialogo. Estos dos tipos de palabra se
oponen en toda una serie de puntos: la primera es eficaz, in-
temporal; inseparable de conductas y de valores simbolicos;
privilegio de un tipo de hombre excepcional. Por el contrario,
la palabra-didlogo esté secularizada, complementaria de la ac-
ci6n, inscrita en el tiempo, provista de una autonomia propia
y ampliada a las dimensiones de un grupo social. Este grupo
social esta constituido por los hombres especializados en la
funcion guerrera, cuyo estatuto particular parece prolongarse
desde la época micénica hasta la reforma hoplita que senala el
fin del guerrero como individuo particular y la extension de
sus privilegios al ciudadano de la Ciudad®. En el plano de las

1 Por supuesto que hacemos abstraccion de los usos profanos de la pa-
labra, cuya importancia no qucremos ignorar, pero, entre los tipos de palabra
que responden a instituciones, la palabra eficaz de caracter religioso y la
palabra-dialogo e caracter profano parecen ser las dos categorias més impor-
{antes. Claro esta que también hay una historia de la «verdad» a nivel de los
usos profanos de la palabra: los trabajos de Luther, Boeder y demas nos Jo
han mostrado. )

2 Cfr. H. JEANMAIRE, Couroi ¢t Courétes, 1939, Lille, passim; J-P. VERNANT,
Les origines de la pensée grecque, Paris, 1962, p. 9 y ss.; «Le mythe hésiodique
des races. Essai d’analyse structurales, Rev. hist, rel, 1960, p. 34y ss. (= M. P.
p. 31y ss); F. VAN, La guerre des Géants. Le miythe avani [¥poque hellénisii-
Gue, Paris, 1952, passim; Les origines de Thebes. Cadmos et les Spartes, Parls,
1963, passim, Véase también G. DuseztL, Aspects de la fanction guerriére chez
les Indo-Européens, Paris, 1956, Sobre los problemas de la reforma hoplita,
léase M. P. NiLssoN, «Die kiik und das Klio, 1928,
pp. 240.249; H. M. LORIMER, «The hoplite phalanx with special reference to the
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estructuras sociales como en el de las estructuras mentales, el
grupo de los guerreros ocupa, en efecto, un lugar central y ex-
cepcional. Por una parte, ya no cubre al grupo familiar mas
que al grupo territorial: los guerreros estan repartidos en cla-
ses por edad y agrupados en hermandades. Quedan vinculados
entre si mediante relaciones contractuales, no por vinculos de
sangre o parentela. Por otra parte, el grupo de los guerreros
se singulariza por sus comportamientos y técnicas de educa-
cién. Como asi lo atestiguan las sociedades doricas, los gue-
rreros sufren unas prucbas inicidticas que aseguran su cuali-
ficacién profesional, consagran su promocién social y definen
su vocacion a la muerte, lo que les distingue radicalmente de
los vivos. Este estatuto particular del grupo de los guerreros
se define por igual en determinadas practicas instituciona-
les* juegos funerarios, reparto del botin, asambleas delibera-
tivas que, en su solidaridad, dibujan una especie de campo
ideologico, especifico de este grupo social. Extraer los rasgos
esenciales de la palabra-didlogo —que se opone absolutamen-
te a la mdgico-religiosa— consiste en desarrollar estas institu-
ciones diversas, mostrar su reciproca iluminacién, obtener
—a través de su funcionamiento— una representacion del es-
pacio original, alcanzar, en definitiva, determinadas estructu-
ras mentales inéditas.

Con los juegos funerarios nos situamos en un plano solida-
mente estructurado®, en el que gestas y palabras tienen signi-
ficaciones definidas®: plano social en el que se atestiguan cos-
tumbres muy antiguas, antiguos estados de pensamiento, pero
también terreno de prederecho, «privilegiado momento de vi-
da colectivan, en el que surgen procedimientos que serdn mas
tarde los de un derecho constituido®. Los juegos no se impro-

poems of Archilochus and Tyrtaeus», Annual of Brit. School at Athens, t. XLII,
1947, pp. 76-138; A. ANDREWES, The greek Tyramis%, Londres, 1956, pp. 3142;
P. CourBIN, «Une tombe géometrique d'Argos», Bull. Corr. Hell, t. 81, 1957,
pp. 322-384; A. SNoDGRass, «L 'Tntroduzione degli opliti in Grecia e in Italian,
Riv. starica ital, t. LXXVIL, 1965, pp. 434444; «The Hoplite Reform and His-
toryw, Journal of Hellenic Studies, t. LXXXV, 1965, pp. 110-112; Early Greek
Armour and Weapons, Edimburgo, 1964, passim.

3 En las paginas que siguen manejamos libremente algunos puntos de un
estudio publicado en los Annales E.S.C, 1965, pp. 425441, bajo el titulo «En
Gréce archaique: Géométrie, Politique et Sociétéx.

4 Sobre los juegos funerarios, véase L. MALTEN, «Leichenspiel und Toten-
kults, Mitt. deut._archil. Instit. Rom. Abt., 1. 38-39, 1923.24, p. 300 y ss., y s.v.
Leichenagon, R.-E. (1925), c. 1859-1861.

s El aspecto juridico de los jucgos ha sido intensamente subrayado por
L. Gerner, «Jeux et Droit {remarques sur le XXIII* chant de I'lliade}s, Rev.
hist. droit {rancais et étranger, 1948, p. 177 y ss., tomado de nuevo en Droit et
Société dans la Gréce ancienne, Paris, 1955, pp. 9-18.

© En el estudio citado anteriormente, L. GERNET (Droit et Société, p. 17)
ha escrito: «El derecho que comienza a aparecer en la escena no lo hace como
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visan, obedecen a unas reglas. Cuando la hoguera de Patroclo
se ha extinguido, Aquiles «retiene alli a su gente para reunirse
en gran asamblea (edplv dydwe). De Jas naves trae los premios
(Exgep” Se8ha): calderos, tripodes, caballos, mulos, robustas ca-
bezas de bueyes, cautivas de bonita cintura y hierro gris»”. La
asamblea de los guerreros define el espacio material de los
juegos: es en sus limites donde se desarrollan las pruebas
principales. Pero el espacio dibujado por la asamblea no es un
espacio informe, sino un espacio centrado: cuando Aquiles
trae los premios que, por generosidad de principe, pone en
concurso, los «deposita en el centro» (& péasov Enxe)®. No es
una casualidad, sino una costumbre muy atestiguada. Tras los
funerales de Aquiles, cuando los aqueos hubieron erigido «el
mas grande, el més noble de los tamulos», Tetis en persona or-
ganizé los juegos funerarios: los premios incomparables «que
ella habia obtenido de los dioses para el concurso de los capi-
tanes aqueos», los «deposita en el centro de la asamblea» (B7xe
wéa év dyav)®. No es el tinico ejemplo: cuando el autor del Es-
cudo hesiédico describe la carrera de carros, precisa que «en
el interior de la asamblea (¢vxdg aydveg) veiase, destinado al ven-
cedor, un gran tripode de oro, obra ilustre del muy sabio He-
festos»%. Ciro decreta que los bienes de los persas son la par-
tida de la guerra, empleando la expresién siguiente: «Estos
bienes son como los premios depositados en el centros (¢ péoe
Yap #dn xefzat tabta & dvabd)'. Teognis evoca una justa que le
enfrenta a un amigo, una justa cuyo premio es un joven en la
flor de la juventud; el premio (¥}ov) se encuentra «en el
centro» (v péoae) 2. Demdstenes, en definitiva, habla en sentido
figurado de «premios depositados en el centro» (&8 xelueva &

péow) .

una técnica especial y profesional: emana ¢l mismo de Ja vida de los juegos;
hay continuidad entre la costumbre agonistica y la costumbre judicial.»

7 If, XXIII, 256 y ss. Sobre el valor del hierro, cfr.. por ultimo, L. DEROY,
«Les noms du fer en grec et en latins, L'Antiquité classique, t. XXX], 1962, pa-

-100.

8 1, XXIII, 704: yuwaix’ i pésgov ibrxe. Pueden encontrarse otras férmulas,
asi 85 i ayava pigwv... ({1, XXII1, 799 ¥ 886). Sobre los valores de &ydv en la
epopeya, cfr. R MARTIN, Recherches sir [Agora grecque. Etudes d'hustoire et
darchitecture urbaines, Paris, 1951, pp. 19, 22, 48, 161, 169, 244, Es en el dydv,
en el centro de la asamblea, donde se desarrollan la mayor parte de las
pruchas. 11, XXIII, 507, 685, 710, 814. Observemos, en defeniliva, que siempre
es el verbo <béves el empleado aqui, como en el vocabulario politico del que He-
rodoto {cfr. infra, pp. 102-103) es testigo. Cfr. 1L, XXIII, 263, 631, 653, 656, 700,
740, 748, 750, 751, 799; Od., XXIV, 86 y 91.

9 Od., XXIV, 80-86.

10 [Hes}, Escudo, 312, Cfr. if, XXIIL, 273.

1t JEN,, Andbasis, 111, 1, 21.

12 Teacnts, 994.

13 Demost., Filip., I, 4-5.
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Si en el marco de la epopeya, la expresién impone la ima-
gen de una asamblea de guerreros sentados en circulo, ¢cual
es el valor de este punto central? ;Cual es Ja imagen mental
que transmite esta costumbre institucional? Para definir el va-
lor del centro en este contexto de juegos, es necesario dar un
rodeo por una institucién que ocupa un lugar fundamental en
el mismo grupo social de los hombres especializados en el ofi-
cio de las armas: el reparto del botin. En la mayor parte de los
casos, cada combatiente trata de ganar las armas de sus ene-
migos, cada uno se esfuerza en hacer un botin «individual».
Pero junto a la toma (mainmise) inmediata y personal de
bienes que van a engrosar la parte de las riquezas que cada
uno lleva consigo a la tumba %, hay rasgos de otra costumbre:
los bienes tomados al enemigo son depositados «en el centrov.
Cuando Teognis de Megara evoca el infortunio de los grandes
propietarios, las desgracias de la ciudad, el naufragio del Or-
den, deplora no ver sino desastre y pillaje: «A viva fuerza, sa-
quean (los villanos) las riquezas, todo orden ha desaparecido...
¢Quién sabe si el botin es también objeto de un reparto seme-
Jjante?»'5. El reparto del botin es 3xouds & b péoov, pues el botin
es con toda precision «aquello que esta depositado en el cen-
tros. ¢Captura Ulises en una expedicién nocturna al adivino
Heéleno? Lo lleva al «centro» (& uésov) ' por dos razones; en pri-
mer lugar, porque es el punto més a la vista de la asamblea y,
en segundo lugar, porque es el lugar reservado a una «gran
captura» que forma parte del botin de guerra de Jos aqueos. Al

' En efecto, el botin forma parte de los bienes que los griegos llaman
xwyata y que se oponen a las matppa. Cfr. E. F. BRUECK, «Totenteil und Seelge-
rit im griechischen Rechts, Miinchener Beitrdge tur Papyrusforschung und
antiken Rechisgesichte, 1. [X, Munich, 1926, p. 39 y ss. El autor observa jus-
tamente que no hay en esta época una concepcién abstracta, propiamente
juridica, del derecho de propiedad. La «propiedad individual» o es mas que
una cémoda abstraccién, aunque peligrosa, para subsumir la diversidad de
los diferentes modos de posesién. Sobre el botin en la sociedad homérica,
confréntese M. DELCOURT, Oedipe ou la légende du conquérant, ParisLicja,
1944, pp. 239.244, y los analisis de E. BuckHoiz, Die homerische Realien, 11, 1,
Leipzig, 1881, p. 328 y ss. En su articulo sobre «Le partage des profits de la
guerre dans les traités d'alliance antiquess, Rev. historigue, 1958, pp. 233-249,
A. Avmarp No toma en consideracién los hechos arcaicos. P. VIDAL-NAQUET me
indica el pasaje de TucioiEs, VIL 85, 3, donde se encucntra una oposicion
entre la parte del Estado (sanév) y las partes individuales. La nocion de acuer-
do hecho entre los beligerantes desempefia un papel importante. Cfr. también
A. Dan, «Le partage du butin d'aprés les traités juridiques et militairess, Actes
du VI* congrés intermational des études by:antines, Paris, 1948, t. I, Paris, 1950,
Pp. 347-354, que observa: «El reparto se hace por via de autoridad, Los lotes
son repartidos, bien entre los individuos, bien cntre las unidades militares
constituidas», pero «los soldados mas distinguidos pucden obtener sus partes
por eleccions.

15 TEOGNIS, 678 y 55, Saapés 8" obkc’ Towg vivesar i 1 wécov.

16 Sor., Filoct, 609: Héleno es una «bigav xakivn,
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igual que los premios de los juegos funerarios, el botin de los
guerreros es depositado i péoov. Ahora bien, conocemos por la
querella de Aquiles y Agamendn, el nombre que los griegos re-
servaban para estos bienes destinados al reparto: «las cosas
puestas en comun» (Bovija xeipeva) 7. Mediante este rodeo pode-
mos establecer una equivalencia entre el centro y lo que es co-
min, equivalencia que se encuentra confirmada por todo lo
que nosotros, por otra parie, sabemos de péoov’®. Después de
cada victoria, después de cada saqueo, el botin vuelve a dejar-
se en manos del jefe, en las manos de aquel que representa a
la colectividad®. A través del jefe de guerra, es el grupo mis-
mo el que ejerce un derecho de fiscalizacién sobre las ri-
quezas, derecho que conserva hasta el momento del reparto.
Las modalidades no nos son directamente conocidas: por el
discurso vehemente de Aquiles, sabemos solamente que «el
Rey distribuye poco, pero guarda mucho». Sin embargo, la es-
cena de los juegos puede paliar a su vez este defecto de infor-
macién, pues el reparto del botin y la atribucién de los pre-
mios en los juegos parecen obedecer a un mismo mecanismo
institucional .

Cada vez que Aquiles «pone en juego» un objeto de premio,
lo deposita & uéoov; alli es donde el vencedor viene a cogerlo,
propiamente hablando a «recogerlo». Uno de los gestos mas
caracteristicos de los juegos es, en efecto, la toma de posesion
de los premios?. Peroc el caracter especifico de esta adquisi-
cién no se muestra claramente sino en su oposicién a otra for-
ma de apropiacién que la misma escena menciona repetidas
veces: el recibir y, correlativamente, dar, el acto de «poner en
1a mano» (v epot méévay)?. A los concursantes desafortunados, a
Néstor, demasiado vieJo para participar en la carrera y, en ge-

17 & Agamendn, que le pide otra parte de honor a cambio de Ja que debe
dar a Apolo, le responde Aquiles: «No tenemos méds tesoro comiin en reserva...
todo 1o que hemos conseguido del saqueo de las ciudades ha sido repartido
(3é8aata)» (IL., I, 124-125). Este texto prueba claramente como antes del Saaudg,
los bienes son Suvfjia,

18 Cfr. infra, pp. 96-97.

19 11, 1X, 328 y ss. Cfr. L. GERNET, op. cit,, . 15.

20 Cfr. L. GERNET, op. cit., p. 16,

21 La aprehensién s designada a menudo por l verbo dclpaw (defprafar,
dvacipen) que posee «su valor concreton (1, XXIII, 614, 778, 823, 856, 822), o
incluso por verbos como haufavew, dxseah: (273, 511, 666) 0 Erctv (613). Es el ges-
ta de Ajax: «&l 1oma el buey salvaje» (779-781). L. GERNET, op. cit., p. 11, obser-
va que Dares hace exactamente el mismo gesto en los Jucgos en honor de
Anchises (Eneida, V, 380 y ss.), gesto del que F. DE VISSCHER, Erudes de droit ro-
main, p. 353 y ss., ha destacado la significacion.

22 Cfr, 1], XXII, 624, 537, 565. L. GERNET, op. cit,, p. 11, ha insistido sobre
la oposicion de ambos gestos: €l del don y el de la toma de posesion
(mainmise).
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neral, a aquellos que no tienen ningtin derecho de posesién
[main mise] sobre los premios, Aquiles «pone en la manos un
objeto, tripode o coraza, de sus reservas. Sin duda se trata en
uno y otro caso de bienes que pertenecen a Aquiles; pero, en el
primer caso porque han sido depositados «en el centro», los
bienes propios de Aquiles, sus xiuara, se convierten, como los
objetos del botin, en «cosas comunes» (fuwfia); pierden su carac-
ter de objeto distinguido por un derecho de propiedad. Son
«res nullius»3. La toma de posesion del vendedor puede ejer-
cerse sobre ellos sin demora. Por el contrario, cuando Aquiles
pone en manos de Néstor la copa que él mismo ha recogido
«del centro», le concede un don personal, semejante en todo al
que concede a Eumelos, cuando, para recompensarle, hace
traer de su tienda una coraza y se la «<pone en la mano» . Al don
personal que crea un vinculo entre dos hombres y obliga al be-
neficiario al contra-don?®, se opone muy claramente el ejerci-
cio inmediato de un derecho de propiedad sin contrapartida.
La toma de posesion no puede ejercerse sino por mediacion
de péoov, cuyas virtudes anulan las relaciones de «propiedad
personal» que existen entre Aquiles y su parte de xojpara. De-
positados «en el centro», los bienes propios de Aquiles son, de
alguna manera, puestos de nuevo en circulacién; pasan a ser
«objetos comunes», disponibles para una nueva apropiacién
personal. Es, muy verosimilmente, el mismo procedimiento el
que regula el reparto del botin: cada objeto, tomado por un
guerrero en el momento del saqueo, es «puesto en comtins, es
decir, depositado «en el centro». Es allf donde el hombre desig-
nado por la suerte? —al igual que el vencedor designado por

2 Cfr. L. GERNET, op. cit, p. 13. E. Cassty, L'Année sociologique, 1952,
p. 119, piensa que los premios sestan en realidad consagrados por Aquiles al
héroe muerto... sera del mds alld de donde serdn cogidos por el valor, la
destreza o la suerte de los concurrentess. Pero nada nos hace pensar que el
centro tenga agui un valor religioso. Sobre las significaciones religiosas. so-
bre su relacién con los demds valores del centro, cfr. las observaciones de
J-P. VERNANT, «Géométrie et astronomie sphérique dans la premiére cosmolo-
glegrec uen, La Pensée, n.° 109, 1963, p. 91 y ss. (= M.P., pp. 157-158).

Cr. 11, XXIIL, 565.

* Sobre el don, ofr. L. GERNET, «La notion mythique de la valeur en Gré-
cen, Journ. de Psychol., 1948, p, 430 y ss.; Droil ef prédroit en Gréce ancienne,
3¢ série, 1948-1949, Paris, 1951, p. 26 ¥ ss. Cs$, Essai sur le don. Forme et
raison de I'échange dans les societés archaigues, tomado de nuevo en Sociologie
et Anthropolagie, Paris, 1950, p. 145 y ss.; R. MauNiER, Recherches sur les
échanges rituels en Afrique du Nord, «L"Année sociologiques, Nouv, Série, . 11,
1924-1925, Paris, 1927, p. 11 y ss.; M. L. FINLEY, «Marriage, Sale and Gift in the
Homeric World», Rev. int. droits de ['‘Antiquité, 3¢ série, 11, 1955, pp. 167-194.

2 Sin duda, las partes de hanor eran cogidas antes por este o aquel perso-
naje importante. El resto cra io que se echaba a suertes. Aunque este proce-
dimiento no haya sido atestiguado directamente, podemos creer que estaba
en uso.
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los dioses— vendra a «recogerlo» (4sipswv, dvaelpew) bajo la mira-
da’de todos. El gesto de la aprehension determina e{ «derecho
de propiedad inmutable»?’ del que habla Aquiles.

De esta puesta a disposicién, el canto XIX ofrece un no-
table ejemplo. Cuando Agamenén se retracta piblicamente,
cuando confiesa que ha sido victima de Error ("Awm), ofrece a
Aquiles sus bienes, su «parte en la eleccién», pero los bienes
no son entregados de mano en mano: un procedimiento tal
harfa que Aquiles quedase obligado ante Agamenén. Se re-
curre a una formalidad que Ulises propone con la competen-
cia de un arbitro: «Que Agamendn, protector de su pueblo,
traiga sus presentes en medio de la asamblea» (olotrw &g péoony
éyopiv)?®. Procedimiento que Ulises justifica mediante una exi-
gencia de publicidad que, en efecto, es fundamental en este
contexto juridico y en este medio guerrero: «De este modo, to-
dos los aqueos podran verlo con sus propios ojos y tu tendrés,
ti, el alma tranquilas®. Pero hay otra razon igual de impe-
riosa, y la continuacién del episodio la sugiere claramente. A
la invitacion de Agamendn, Ulises y los jovenes xobeor del cam-
po aqueo se van a la tienda de Agamendn: «Entonces, 1an
pronto dicho, tan pronto hecho. De la tienda traen los siete tri-

des prometidos, veinte calderos resplandecientes, doce ca-

allos, traen también sin dilacion siete mujeres diestras en las
labores impecables y, en octavo lugar, a la bella Briseida. Uli-
ses pesa un total de diez talentos de oro, después se pone a la
cabeza de los jévenes aqueos y éstos, siguiendo sus pasos,
traen los presentes que deposifan en medio de la asamblea»
(xod <& piv dv pfaoy &yopR Bésav) . Tras el gran juramento de Aga-
mendn, que sanciona solemnemente la reconciliacién con
Aquiles; sacrificado el verraco, cuyo cadaver arroja Taltibio
«al inmenso remolino del mar blanco, la asamblea se disol-
vi6. Es solamente entonces cuando «los magnanimos Mirmido-
nes se apresuran en torno a los presentes»: vienen a reco-
gerlos al centro de la asamblea?, alli donde Ulises y sus acom-
pafiantes los han depositado. Sobre estos objetos, convertidos
en «propiedad comun» por su puesta & pésav, ejercen el mismo
derecho de toma de posesién que un vencedor sobre el premio
puesto en juego. El procedimiento preconizado por Ulises Fer-
mite, pues, recrear las condiciones de un reparto. Asi se lleva
a cabo la operacion que el mismo Aquiles parece evocar en el

2 Cfr, 1, IX, 335.
8 J[, XIX, 173 y ss.
2 i) XIX, 174,
7. XIX, 242 y ss. Es aproximadamente la misma férmula del canto
XIEI, 704, cuando Aquiles deposita los premios de los juegos.
311, XIX, 277 y ss.

Es
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canto I, ante las exigencias de Agamenon: «¢;Conviene que los
hombres traigan de nuevo sus bienes al montén?» (raAdloya
bt Emayeiperv)?2, Agamendn no ha hecho un presente a Aquiles;
ha vuelto a poner en circulacién los bienes que habia acapa-
rado.

Para toda una tradicién, poner ¥ péoov, €s poner «en co-
mun». «Todo lo que yo sé —escribe en alguna parte Herodo-
to—, es que si los hombres trajeran al centro sus desgracias
domésticas (& oxfux xaxd) para intercambiarlas con las de sus
vecinos, después de haber examinado bien las desgracias del
otro, volveria cada uno a llevarse con alegria lo que hubiese
traido»®. Se trate de dejar los bienes en indiviso® o de po-
nerlos en comun para proceder a un nuevo reparto¥, aparece
siempre la misma expresion i uécov. A través de las formas
institucionales que estan puestas en practica tanto en la entre-
ga de premios como en el reparto del botin, los valores del
centro se disciernen claramente: el centro es la vez «lo que es
comin» y «Jo que es publico».

Con los mismos valores, la expresién & péoov aparece en
otros planos, pero siempre en el mismo contexto social. En las
asambleas militares, el uso de la palabra obedece a reglas de-
finidas que confieren a las deliberaciones de la Iliada una for-
ma institucional muy acentuada. Tomar la palabra conlleva
dos comportamientos gestuales: avanzar hacia el centro por
una parte, y por otra, tomar el cetro en la mano. ¢El deseo es
dirigirse a la asamblea? La regla es rigurosa: hay que dirigirse
hacia el «péoov». Cuando Ideo, heraldo de los troyanos, se enca-
miné hacia las céncavas naves y encontré alli a los Danaos,

3 [1,1,126. En la Odisea es donde se afirma muy claramente la oposicién
de lo puiblico y lo privado (I, 32; 1 2; IV, 314; XX, 264.265, pasajes ci-
tados por CHESTER G. STARR, The Ong ns of Greek Civilization, Nueva York,
1961, p. 336).

33 Hor., ViI, 152. Encontramos la misma historia, sin alusion al pisov, en
los Dissoi Logoi, I1, 18 (DieLs, FVS?, II, p. 409, 2 y ss.). Cfr. Heropas, I, 90. En
el curso de un proceso que le opone a un armador de granos que ha violentado
a una de sus «hijas», Battaros declara que, si su adversario pide nuevas difi-
gencias en el sumario para el asunto, ya que la victima es de origen servil {con-
frontese la introduccion de J. ARBUTHNOT NAIRN y de L. LaLoy, en la «Coll.
Univ. France», Paris, 1928, pp. 47-48), él se ofrece en su lugar, a condicién
de que el precio del dafio sea depositado & = wéaw. Cfr. también Jex., Econ.,
VI, 26.

34 PieT., De amore fraterno, p. 483 C-E: a la muerte de un padre, Plutarco
recomienda a los hijos abandonar el uso y disfrute de los bienes en comin
(o B ol xciioy b wéaw xelaban xowdy xad gvéursay ¥ndvrwv), Sobre cste lexto, véa-
se Harry L. LEvy, «Property Distribution by lot in Present-Day Greece», Trans.
Proc. Amer. Philol. Assoc., t. LXXXVII, 1936, pp. 42-50.

35 LuciaNo, Cronosul(m 19, t. 111, p. 312 Jacobitz. Cfr. ArisT., Asamn., 602.
Pero el sentido de la expresion ha podido perderse bastante pronto, por
ejemplo, en EUR., Jon, 1284, donde xowéy hace doble empleo de & péoc.
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sirvientes de Ares, reunidos en Asamblea cerca de la popa de
la nave de Agamenén, no tomé la palabra hasta que se hubo
detenido «en medio de ellos»*. Cuando volvié a Ilién, dio
cuenta de su gestion avanzando hacia «el centro» de los troya-
nos y los dardanos, reunidos en asamblea®. La regla es véalida
para todo orador: cuando Telémaco toma la palabra en la
asamblea, da lugar a la misma férmula: «se mantuvo de pie en
el centro del Agoranr (s<7 8t péoy &yop7) 8. Cuando algn persona-
je no sigue la regla, el poeta lo sefiala como una excepcién. Se
da este caso en el canto XIX, cuando a las palabras de recon-
ciliacién pronunciadas por Aquiles, Agamenon responde «des-
de su sitio, sin dirigirse al centro de la asamblea»®. Una vez
que €l orador ha llegado al centro de la asamblea, el heraldo le
pone en las manos el cetro que le confiere la autoridad necesa-
ria para hablar®. Las afinidades entre el cetro y el punto
central son esenciales; en efecto, mucho mds que una «emana-
cién del poder real», el cetro parece simbolizar, en esta cos-
tumbre, la soberania impersonal del grupo. Ahora bien, hablar.
en el centro en las asambleas militares, es hablar si no en
nombre del grupo, si al menos de aquello que interesa al gru-
po como tal: asuntos comunes, especialmente asuntos milita-
res. Cuando Telémaco da orden a sus voceadores de convocar
en el Agora a los aqueos de ltaca, el anciano Egipto, superior
en edad, se inquieta por ello: «..Nunca hemos tenido
asamnblea ni consejo desde el dia en que nuestro divino Ulises
se embarcé en su céncavas naves... Henos aqui convocados;
¢por quién?, ¢cudl es la urgencia?, ¢de la armada que retorna
va a darnos alguno de nuestros jévenes o superiores una firme
nueva de Ja que tengan las primicias?, Jes algun otro interés
del pueblo (5ipwov) sobre el que quiera hablar y debatir?»*.
Cuando Telémaco toma la palabra para replicarle, sus prime-
ras palabras son para excusarse de no hablar'y debatir sobre
la armada o algin otro interés del grupo. Toda la escena
muestra que hablar de sus asuntos personales a la asamblea

3o JI, VI, 383-384.

37 fl, VIL 417. Se encuentra el mismo procedimiento en otras asambleas
militares. Cfr. Je,, Ciropedia, VIL 5, 46. En II, 2, 3, se trata también de un &
wéaov en relacion con el xxhog xazaxepévy GTpATTEN.

38°0d, 11, 37 y ss.

1, XIX, 7677,

40 Cfr. Od, 11, 37 y 5., y las observaciones sobre ¢l valor del cetro hechas
por L. GERKET, Droit el prédroit, p. 96.

31 0d. 11, 28 y ss. Sobre la declaracion de Egipto y el problema de la con-
vocacion de 1a asamblea, cfr. R. MarTiN, Recherches sur {‘Agora grecque, p. 31
y siguientes, donde reconoce un ejemplo de o que A. SEVERYNS (Homere, le
pocie ¢t son ceuvre?, Brusclas, 1946, pp. 23-26) llama «anacronismo com-
puesto.
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es algo insolito, incluso incongruente. El punto central donde
el orador se alza, cetro en mano es, pues, rigurosamente ho:
mologo del centro en el que estdn depositados los premios de
los juegos y los objetos del botin: éstos son los Euwviix, aquél es
ya el xowév 0 el fvév*2. En los Argonautas, cuando Jasén quiere
recordar a sus amigos que la expedicién es un asunto que con-
cierne a todos, se expresa en los términos signientes: «La
empresa es comiin (fuv) yperd) y los consejos son comunes (fuvol
usfor)» 3. Bien es verdad que la expresion aparece solo en Apo-
lonio de Rodas, pero es postulada portodo el contexto de las
asambleas deliberativas en la Epopeya.

En el juego de las diversas instituciones, asambleas delibe-
rativas, reparto del botin, juegos funerarios, un mismo mode-
lo espacial se impone: un espacio circular y centrado, en el
que idealmente, cada uno esta, mediante la relacion con los
dema4s, en una relacion reciproca y reversible. Desde la Epope-
ya, esta representacién del espacio es solidaria de dos no-
ciones complementartas: la nocién de publicidad y la de comu-
nidad. El méson es el punto comin a todos Jos hombres colo-
cados en circulo. Todos los bienes colocados en este punto
central son cosas comunes, fuvfia: se oponen a los xtiuate, que
son objeto de una apropiacién individual; las palabras que se
pronuncian alli son del mismo tipo: conciernen a los intereses
comunes. Punto comun, el méson es por eso mismo el lugar
publico por excelencia: por su situacién geografica, es siné-
nimo de publicidad. Si la palabra dicha & pfeov concierne a
los intereses del grupo, se dirige necesariamente a todos los
miembros de la asamblea. También el reparto del botin exige

42 Ewév es una nocién politica que desempefia un papel importante en los
siglos vin y vi. En TiRTEO, IX, 15 y 5., puede leerse uno de sus mas antiguos
empleos, que desarrolla la idea de un éviv Lofhév para la polis y el demos. Hbr.,
VIL, 53, el bien comtin es el foviy dva8év. Es un sinénimo de xawiv para designar
el Estado. Los filosofos hardn de él gran uso: Democe ap. Diers, FVS7,

p. 195, 15; 203, 13; 205, 10; HERACLITO, ap. DiLs, FV'ST, I, p. 151, 2 y ss.; 169, 4
1/4 1; 176, 4, etc. En un estudio sugesnvo intitulado «Zur SOCK)]Ogle des

Gri 5, 1958, pp. 48-58, B. SNELL ha
sos(emdo que la idea de una comunidad, de una fuwavin, opuesta a un estatuto
individual, tal y como aparece, por ejemplo en AroUILOCO DE Paros (fr. 98, 7,
Lasserre-] Bonnard) sefialaba un viraje decisivo en relacién a Homero. Creo
que pasajes como el que yo estudio pueden limitar el acance de las conclu-
siones de B. Snell, por lo menos llevar a distinguir, junto a una ruptura, lineas
de continuidad. De los «bienes comunes» del grupo militar de la epopeya al
£ty de los Homoioi de Tirteo, no hay ruptura.

Bajo una forma compuesta, éxlwos, el mismo adjetivo califica un tipo de
tierra que es, incontestablemente, objeto de propiedad colectiva (71, XII, 421 y
siguientes). Cir. las observaciones de Ed. WiLL, «Aux origines du régime fon-
cier grec. Homeére, Hésiode et l'arriére-plan mycénien», Rev. Et. Anc., t. LIX,
1957, p. 6y ss.

43 ApoL. RoD., Argon., 111, 173, ed. H. Fréankel.
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publicidad: cada uno va a tomar su parte bajo la mirada de to-
dos. Segtin la férmula de Ulises, «todos los aqueos pueden
verlo con sus ojos». Por otra parte, en el grupo de los guerre-
ros, la publicidad juega en todos los planos, ilumina toda la
escena de los juegos: el resultado de las pruebas es proclama-
do solemnemente* ante la asamblea que toma acta de la sen-
tencia y le confiere una verdadera eficacia juridica®. Las
pruebas mismas se desarrollan bajo la mirada de todos: 1a ma.
yor parte de las justas tienen lugar & pésov y, cuando llega el
momento de la carrera de carros, Aquiles manda al anciano
Fénix cerca de la meta del campo de carreras con el fin de ha-
cer respetar fuera del circulo la publicidad de la prueba. En
todos los planos, en los juegos, en el reparto del botin, en la
asamblea, el centro es siempre a la vez lo que esta sometido a
la mirada de todos y lo que pertenece 2 todos en comdn, Publi.
cidad y puesta en comtn son los aspectos complementarios de
la centralidad.

Este contexto institucional y este marco mental permiten
extraer los rasgos esenciales de'la palabra-dialogo. Cuando, en
Ia Epopeya, se quiere hacer el elogio de un joven guerrero, se
dice de ¢l, al igual que a Toante en la lliada’ <Es experto en la
lanza, valeroso en el cuerpo a cuerpo, y en la asamblea pocos
aqueos le pueden cuando los jovenes guerreros discuten sus
pareceres»*. Buen artifice de hazasias, el guerrero consumado
también sabe decir correctamente sus opiniones*. Uno de los
privilegios del hombre de guerra es su derecho de palabra. La
palabra ya no es aqui el privilegio de un hombre excepcional,
dotado de poderes religiosos. Las asambleas estan abiertas a
los guerreros®, a todos aquellos que ejercen plenamente el
oficio de las armas. Esta solidaridad entre la funcién guerrera
y el derecho de palabra, atestiguada en la Epopeya, se ve con-
tirmada tanto en las costumbres de las ciudades griegas ar-
caicas, donde la asamblea del ejército es el sustituto perma-
nente del pueblo como, por ejemplo, en las costumbres con-

"servadoras de la asambﬁ:a macedénica®. Costumbres parti-

“ L, GERNET, Droit et Société dans la Gréce ancienne, p. 16.

45 Cuando Aquiles propone conceder el segundo premio a Eumelos (/1.
XXIIL 539 y ss), el publico «aprucbas (o). Asimismo todos los preten.
dientes aprueban el discurso de Antinoo (Od, 1V 673).

46 L, XV, 262-285. Cir. H. JEANMAIRE, Courof et Courétes, p. 42.

47 1L, TX, 443. Cfr. PIND., Nem,, VIIL & BaguiL., XI, 8991, d. Snells.

8 En la sociedad griega de la epopeya, los ancianos (+épavees) se opanen,
sin embargo, a los jévenes (véor, xolar), oposicion que, en el plano de la palabra,
queda sefialada por la dualidad del boule y del dgora ci primero, consejo re-
servado a los ancianos y a los consejeros (widovess), €l segundo, asamblea plena-
ria de los hombres en armas (cfr. H. JEANMAIRE, 0p. ci,, p. 14y ss.).

5 A. AYMARD, «Sur P'assemblé édoniénnex, Rev. ét. anci L LI,
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cularmente valiosas, pues aclaran un aspecto esencial de la
palabra en los medios guerreros.” Cuando Polibio quiere
hablar del privilegio de la palabra de los guerreros macedéni-
cos, habla de su igualdad de verbo, de su lmyosia®. Emplea,
pues, una palabra del vocabulario politico que en las Historias
de Herédoto® ofrece las mayores afinidades con la isoxpasta 0
1a fsovopis. Pero es también la misma palabra que Filodemo em-
plea esponténeamente cuando quiere especificar los prmle-
gios de los comparieros de la Epopeya, tanto en las reuniones
comunes como en los banquetes colectivos2. Término anacro-
nico, sin duda, pero que traduce a la perfeccién un rasgo fun-
damental de la relacién social que une al guerrero con el
guerrero: la igualdad, igualdad que caracteriza a la institucién
militar de los «banquetes iguales» (3«i #an)** donde se retinen
los hombres del laos, como caracteriza también a las asam-
bleas guerreras en las que cada uno dispone de un mismo de-
recho de palabra. A partir de la Epopeya, el grupo de los
guerreros tiende a definirse como el de los semejantes (5uowo)*.

En las asambleas guerreras, la palabra es un bien comun,
un xowév depositado «en el centros. Cada uno se apodera de
ella por turno con el acuerdo de sus iguales: de pie, en el
centro de la asamblea, el orador se halla a igual distancia de
aquellos que le escuchan, y cada uno se encuentra mediante
su relacién con él, al menos idealmente, en una situacién de
igualdad y reciprocidad.

Palabra-didlogo, de caracter igualitario, el verbo de los
guerreros pertenece también a un tipo secularizado. Se inscri-

1950, p. 127 y ss. En los estados arcaicos gricgos, la asamblea del ejército es el
sustituto permanente de los ciudadanos: ArisT., Pol., IV, 10, 1297 B (citado por
A, AYMARD, art. cit., p. 131). Scbre la reclprocldad de los ciudadanos yde laar
mada, cfr. CL. MoSSE, Rev. ét. anciennes, 1953, pp. 29-35, y 1963, pp. 290-297.

50 Pouslo, V, 27, 1; 4, 6.

5! “lovirogin ap. HoT, V, 78 (cfr. looxpasia, V, 92); "laxyéens ap. HoT,, V, 66; 70;
72; 74 Cfr. E. LAROCHE, 'Histoire de la racine NEM- en grec ancien, Pzns 1949,
Pal

% FILODEMO, Tlepl 705 xa8' "Opngov dvabol Saoihéws, fr. 19, 14t Tonyogiay
Hpovts... [xl i) Toc uvousiag xal Tots g8ikiosc...

3 Las comidas del laos son «comidas a partes iguales», cn las que ningu-
na presencia prevalece contra el principio de igualdad. Cfr. /1, VII, 320; I, 488;
Od. XIX, 425: VIIL, 98 T, IX, 225,y s observaciones de ATENEA, p. 12¢,, ed.

D < la d homérica, cfr. H. JEANMAIRE,
Couroi et Courites, Lllle, 1939, p. 85 y o5, que compara estas comidas en co-
man a los banquetes fsisitias} déricos.

54 ScuuLTHESS ha reunido muchos hechos en su artictlo «Homoiois, R.-E.,
1913, c. 3252 y ss.. si bien no senala, por ejemplo, el momento en que Aquiles
s dice el homaios de Agamenon (IL, XVI, 53 y s5.). Se podrian distinguir asi
ires niveles de iomoioi; 1) los gueriecsos profesionales de la cpopeys; 2 los

los_ hippeis oligérquicos; 3) los ciudadanos del siglo vi (segun la
déciaracion de Matandrios. Cir. infra, p. 100),
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be en el tiempo de los hombres. No es una palabra mégico-
religiosa que coincida con la accién que instituye en un mun-
do de fuerzas y de potencias: por el contrario, es una palabra
que precede a la accién humana, que es su complemento indis-
pensable. Antes de levar a cabo una empresa, los aqueos se
rednen para deliberar; cuando los Argonautas preparan una
etapa de su expedicion, no dejan nunca de pedirse consejo
unos a otros. De entrada, este tipo de palabra estd inscrito en
el tiempo de los hombres por su objeto mismo: concierne di-
rectamente a los asuntos del grupo, a los que interesan a cada
uno en su relacién con los demdés s,

Instrumento de didlogo, este tipo de palabras no obtiene ya
su eficacia de la puesta en juego de fuerzas religiosas que tras-
cienden a los hombres. Se funda esencialmente en el acuerdo
del grupo social que se manifiesta mediante la aprobacién y la
desaprobacion®, Sera en las asambleas militares donde, por
vez primera, la participacién del grupo militar funde el valor
de una palabra. Sera alli donde se prepare el futuro estatuto
de la palabra juridica o de la palabra filoséfica, de la palabra
que se somete a la «publicidad» y que obtiene su fuerza del
asentimiento de un grupo social®,

En este mismo ambiente hacen su aparicién nociones como
Paregoros, Oaristus, Paraifasis, que dibujan el campo de la per-
suasién. Aquel que sabe decir bien su parecer, sabe hacerse
escuchar: conoce las palabras que ganan el asentimiento, que
hacen ceder los corazones, que entraiian la adhesién®. En el
vocabulario homérico, Paraiphasis (que es buena o mala como
1a Peitho) designa la persuasion que nace de la frecuentacién™;
Qaristus, la influencia reciproca que engendra el comercio
intimo de la camaraderia®, mientras que Paregoros califica la

55 Cfr. O0d., 11, 3032, y 11, 4244,

56 Cfr. Od., IC, 673, y I, XXIIL, 539 y ss. L. GERNET, Droit et sociéié dans
la Gréce ancienne, Paris, 1955, p. 16 y ss., ha insistido sobre e! papel de esta
eficacia cuasijuridica en la proclamacién del resultado de Jos juegos y la atri-
bucién de los premios a los vencedores.

57 En «Droit et prédroits, L'Annde sociologique, 3¢ série, 1948-1949, Paris,
1951, p. 111), L. GERNET ha mostrado de sobra como Ja eficacia de la palabra
cede su lugar a modos racionales: en el derecho a la voluntad cofectiva, a Ja ra-
tificacién del grupo social; en la filosofia, a los procederes racionales, a las
pruebas verificables.

58 Cfr. F. SoLMSEN, «The “Gift” of Speech in Homer and Hesiods, Trans.
Amer. philol. Assoc., vol. LXXXV, 1954, pp. 1.15. Sobre la importancia de meibi
en la cpopeya, véase EBELING, Lexicon homericum, s.v.

59 J1, X1, 793. Cfr. HESIQUIO, 5.v. mapalpams’ drokovie, napahoyioués, napausbia,
ovBoukia, Tapryopi, med, mapaives § andm, EUST, 979, 34: x> £ dutkiag. TIRTEO,
fr. 9, 19 D, muestra la importancia del estimulo en el medio militar (Sxpeévn
&'treaw b mhatov &vdpx mapeoths). Sobre rapaigasts, cfr. supra, p. 4.

€ Cfr. L, XII1, 291 (Bapowic mpoudxw); Od., XIX, 179; HEs., Trab., 789; etc.
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palabra alentadora que exhorta al compafiero de armas®. Pe-
ro en el plan mitico, estas tres nociones son las potencias reli-
giosas que forman parte del cortejo de Afrodita y especifican
Ia omnipotencia de Peith6*2. En las asambleas militares, la pa-
labra es ya un instrumento de dominacién sobre el otro, una
primera forma de la «retérica». En los medios gerreros fun-
ciona, pues, muy pronto, un tipo de palabra que concierne al
hombre, sus problemas, sus actividades, sus relaciones con los
demds.

La clase guerrera, grupo social cerrado en si mismo, des-
emboca, en el devenir de la sociedad griega, en la institucién
mas nueva, mds decisiva: la ciudad, como sistema de institu-
ciones y como arquitectura espiritual. En el medio de los gue-
rreros profesionales se esbozan determinadas concepciones
esenciales del primer pensamiento politico de los griegos:
el ideal de /somomia, representacién de un espacio centra-
do y simétrico, distincién entre intereses personales e inte-
reses colectivos. A la muerte de Policrates de Samos, Maian-
drios, su sucesor, hace una profesion publica cuyos térmi-
nos armonizan con el pensamiento politico de finales del
siglo VI «Policrates no tenfa mi aprog(:icién cuando reinaba
como un déspota sobre los hombres que eran sus semejantes’
{pokwv), y ninguin otro la tendr4 si actiia de la misma forma.
Ahora bien, Policrates ha seguido su destino, y yo deposito el
poder en el centro (#yé Bt & uéoov hv dpyiv nibeig) y proclamo pa-
ra vosotros la Isonomia»*, Semejanza®, centralidad, ausencia
de dominacion univoca: tres términos que resume el concepto
de Isonomia®, tres términos que dibujan la imagen de un

o1 Parégoros esta emparentada con Mlipsang y "Ouposic Figuraba en un
templo de Afrodita con Peithé, Erds, Himéros, Pothos (Paus., [, 43, 6); en un
vasa dtico de figura roja (Arch. Zeir, 1896, p. 36 y ss., se ha creido encontrarla
{'unlo a Paris (cfr. G. HerzoG-HAUSER, s.v. Paregoros, R.-E. [1949], c. 1454). En
25 Argonduticas (L 479 y ss.), APoL. Rob. habla de los uabor... mapfiyopos diof mep
dvip Bapsivl Exapoy §cfr. 1, 1347 y ss).

2 Sobre las formas de prerretorica en la epopeya, véanse los hechos
reunidos por E. BUCHHOLZ, en Die homerischen Realien, I1L 2, Leipzig, 1385, p.
168 y ss.

& Hpr, 11, 142.

4 Sobre el tema de éuofog y sus relaciones con oo, véase R. HIRzEL, The-
mis, Dike und Verwandtes, Leipzig, 1907, p. 234 y ss., y las observacioncs de
L. GERNEY, Recherches sur le développement de la pensée juridique et morale
en Gréce, Paris, 1917, p. 457 y ss.

La palabra y el concépto de loowata plantean varios problemas. En pri-
mer lugar, T cuestion de I etimologia: femouia puede. derivar g vipor y
querer decir igualdad ante la ley, o que no significa igualdad politica. Si de
va de vigew, como la rnaivor parte de los comentadores piensan, puede signifi-
car un igual reparto de Jas partes materiales o de los derechos politicos (es el
sentido conservado por E. Laroche: reparto igual). Si se trata de igualdad
politica, hay que observar, junto con Ed. Wi, Korinthiake, Paris, 1955, p. 618
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mundo humano donde «aquellos que participan en la vida pu-
blica lo hacen a titulo de iguales»®. En la medida en que el
ideal de Isonomia va revelindose, desde el momento de su
aparicin, solidario de las representaciones de semejanza y de
centralidad, est4 virtualmente presente en las instituciones y
los comportamientos caracteristicos del grupo de los guerre-
ros.

Juegos funerarios, reparto del botin, asambleas deliberati-
vas, en tanto que instituciones que forman un plano de pensa-
miento prepolitico. El espacio circular y simétrico que trans-
miten estas instituciones encuentra su expresién puramente
politica en el espacio social de la ciudad, centrado en el Agora.
El poema de Alceo, que data del siglo viL, nos ha permitido lle-
gar a conocer la existencia de un «gran santuario», calificado
de §vov®’; santuario federal, «comun a todos los lesbiosn, que
Louis Robert® identifica precisamente con el santuario que

(del que nosotros seguimos el excelente «estado del problemas), que ¢l «cle-
menta iso- no implica obligatoriamente la igualdad absoluta. Hay lugar para
todos los matices de la igualdad. Pero este tipo de indagacién, bastante estéril,
sobre la etimologia atomista, diacrénica, que suefia con alcanzar el Ur
Bedeutung, puede ser sustituido por la investigacién de una etimologia, llama-
da estatica, segin la definicion de VENDRYES (BSL, 1953). Se trata, por esta vez,
de una etimologfa sintética y sincronica. El método es el siguiente: intentar de-
finir el lugar de cada palabra en el espiritu, circunscribiendo su significado y
empleo. Es por la puesta en pie y examen de todos los contextos en que esa pa-
labra figura como podremos esperar hacernos de ella una idea aproximada.
En este momento se plantea la naturaleza de looveuia en los diferentes contex-
tos. Tras los estudios de V. Ehrenberg y otros, P. Levegue ¥ P. VIDAL-NAQUET
han distinguido algunos aspectos de 1a faovopix a finales del siglo vi: 1) se define
negativamente por su oposicion a la tirania; 2) en determinados empleos, la
isavopia aparece como un valor aristocratico. La biografia es densa: V. EHREN-
BERG, Die Rechisidee in frithen Griech Leipzig, 1921; «I ias, R-E.
Suppl. VI, 1940, c. 293 y ss., Aspects of the Ancient World, Oxford, 1946, ca-
pitulo IV: Origins of Democracy, Historia, 1950, p. 515 y ss.; «Das Harmo-
dioslieds, Wiener Studien, 1956, p. 57 y ss.; G. Viastos, «Isonomian, Amer.
Journ. Philol,, 1953, pp. 337.366; J. A, O. LarSEN, Cleisthenes and the Develop-
ment of Democracy, «Mélanges Sabines, Ithaca, 1948, pp. 6-16; T. A. SINCLAIR,
Histoire de la pensée politique grecque (tr. fr.), Paris, 1943, p. 39 y ss; E. Laro-
cuE, Histoire de la racine NEM- en grec ancien, Paris, 1949, p. 186 y ss; Ed.
WU, Korinthiaka, Paris 1955, p. 618 y ss,; Ch. MUGLER, «L’isonomie des ato-
mistes», Rev. Philol, t. XXX, 1956, p. y ss.; J-P. VERNANT, Les origines de
la pensée grecque, Paris, 1952, pp. 52.53; P. LEVEQUE y P. VIDAL-NAOUET, Clisthe-
ne [Athénien, Paris 1964, pp. 24-32; G. VLasTos, en Isonomia, Akademie-Verlag,
Berlin, 1964, pp. 1-35.

% Segin la prudente formula de P. LVEQUE y P. ViDAL-NAQUET, op. cil., pé-

ina 31.

&% Chr. E. Lomer y D. PAGE, Poetarum Lesbiorum fragmenta, Oxford, 1955,
fr. 129, pp. 176-177.

8 L. ROBERT, «Recherches épigraphiques, V, Inscriptions de Lesbos», Rev.
ét. anc, 1. LXII, 1960, p. 300 y ss. Parece darse una relacion necesaria entre l_a
expresion «politicas & pivov y €l nombre de un santuario que goza de tal si-
tuacion geogrdfica abarcando tales funciones. Contra, Ch. Picarp, Rev. Arch.,
1962, t. 11, pp. 4369,
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nos dan a conocer dos inscripciones del siglo 11 a, de C., y que
tiene el nombre de Méodov, nombre antiguo del lugar de la ac-
tual Mesa, excavado por R. Koldewey: nombre de lugar que
traduce perfectamente la posicién geografica del templo, ya
que —como escribe Louis Robert— «estd situado hacia el
centro de la isla, cercano al fondo del gran golfo de Kalonia
que penetra en el interior de Lesbos como para cortar a la isla
en dos...». Estos hechos nos hacen suponer que el nombre del
lugar no es sino una forma obtenida de la expresién & péoov,
que puede aplicarse perfectamente a esas reuniones y delibe-
raciones, en el curso de las cuales todos los lesbios se reunfan
en el centro de la isla para tratar de sus asuntos comunes.
Desde el siglo vi1, la solucién politica de los lesbios prefigura
aquella que Tales debia proponer a los jonios, un siglo més
tarde, cuando en la asamblea general del Panionion, «aconsejo
crear un anico bouleterion que estaria en Teos que, a su vez,_
se encontraba en el centro de Jonia; las otras ciudades no
dejarian por ello de estar mas habitadas y tendrian la misma
situacién que si fueran demos»®. Teos, centro geométrico del
mundo jénico, se transformaria asi en el «hogar comun» de la
ciudad, su centro politico, el lugar de los «asuntos comunes»,
el kuwév, Teos ocuparia entonces la misma situacién que la
«ciudad» en la Atenas clisteniana, en la Atenas «isonémica»
del siglo vI™. Desde la epopeya hasta estas formas de pensa-
miento politico no hay solucién de continuidad, solamente el
paso de un plano prepolitico a un plano especificamente poli-
tico.

Es, en definitiva, en las deliberaciones de la clase guerrera
donde se forja la oposicién, capital en el vocabulario de las
asambleas politicas, entre los intereses colectivos y los intere-
ses personales. Poner en discusién la conducta a seguir se dice
en griego mediante la expresién «depositar el asunto en el cen-
tro» (4 péoov mpomibévar 0 xaanbévar 0 hévar 1 mpfiyua)’'. Como el
poder, el asunto que se ha de debatir, el tema que concierne a

© Hpr, I, 170. Cfr. 1.-P. VERNANT, Les Origines de la pensée grecque, Paris,
1962, p. 124 y P. Leveote y P. VibaL-Naquer, Clisthine {Athénien, Paris, 1964,
p. 66y ss.

0 Cfr. P. Leveoue y P. ViALNAQUET, op. cit., p. 66.

71 Hipr., VIL, & T, 207 111, 80, En VIL, 8, la expresian sifrye <o rpfyua & piooy
se opone a iSwPouhéew, «aconsejarse sélo de si mismo». La expresién es también
empleada a veces sin valor politico (Hor., VI, 129, VIIL, 74). Mcav parece tener
en ese contexto valores proximos a los de xowdv: HoT., VILL, 58, habla de xowbe
=gfvua. i se llega 2 un acuerdo, se habla de xouG ke xensduevan (I 166; 11, 30).

wév es 1a cindad, el Estado (, 67; V, §5; VI, 14; VIII, 135 IX, 117, 111, 156;
V, 109), aunque también es el tesoro publico (V1, 58 VIL, 134; IX, 85) o simple-
mente el interés general (IL, 82; 84). Sobre xowdv, Cfr, BUSOLT-SWOBGDA, Grie-
chische Staaiskunde?, 1y 11, 19201925, passim (Index, 11, 5.. xowdv).
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los intereses del grupo se deposita «en el centro». Mas preci-
samente, expresar su parecer en una asamblea politica, es
«llevar su parecer al centro» (pépety yvidiny & uésov)™ o «decir en
el centros (Myew & péoov) ™. A la expresion «hablar en el centro»
{Méyew & péoov) corresponde la expresion simétrica «retirarse
del centros (&x pEsov xxwevos) ™. Una vez fuera del centro, del mé-
son, el orador vuelve a ser un ciudadano privado. Todas estas
expresiones definen un espacio politico del que medimos fa
importancia en el pensamiento griego mediante la antigua fér-
mula que el heraldo pronuncia al comienzo de una asamblea,
cuando invita a todos los ciudadanos a ofrecer sus pareceres a
la ciudad: «¢Quién quiere llevar al centro un prudente parecer
para su ciudad?» (zig 8éker m6her ypmowév = JovAeuys’ & péoov pégery
Swv)™. Separando claramente lo publico de lo privado, opo-
niendo la palabra que concierne a los intereses del grupo y la
que guarda relacién con los asuntos privados, el pensamiento
politico prolonga una distincion fundamental en las delibera-
ciones de los guerreros profesionales. En estas asambleas
igualitarias se preparan las futuras asambleas politicas de
Grecia. En este mismo medio social se va elaborando también
la pareja palabra-accién’ que permitira distinguir mejor el
plana del discurso y el plano de Jo real.

La palabra-dialogo con sus rasgos especificos, continia
siendo a pesar de todo, en el grupo de los guerreros profe-
sionales, un privilegio, el privilegio de los «mejores», de los

2 Hpr., IV, 97.

Hpor., IIL, 83.
7 Hpr., IV, 118; VIIL, 21, 73; 111, 83. Salir del uésov es condenarse a Bodov-
Mo (V1L 8).

75 EUR., Supl, 438-439. Tras un célebre elogio de la igualdad, Teseo decla-
ra con orgullo al heraldo de Tebas: «En cuanto a la libertad, esta en estas pa-
labras: ¢l que quiera...». La formula aparece de nuevo en Orestes, 885, de una
forma mis breve que nosolros conocemos también por DEMOST., Pro coro-
na, 170; ARISTOF, Acarn., 45; Asamb. mujeres, 130; Esquino, Conira Ciési-
phon, 3. Sobre este derecho de imyopin, clr., por ejemplo, BusoLT-SwoRoDA,
Griechische Staatskunde3, Munich, 1, 1920, p. 453.

76 Sobre el esquema «palabra-accions en la epopeya, cfr. E. BucHHoLz, Die
Homerischen Realien, 111, 2, Leipzig, 1885. p. 120 y ss. CL Ramnoux, Héraclite
ou I'homme entre les choses el les mots, 1959, pp. 51-57; 293-297, ha mostrado
su importancia en el siglo V1, en un momento en que la palabra se descubre
por su oposicion a la accién (cfr. también el analisis de F. HEINIMANN, Nomios
und Physis, Basilea, 1945, p. 46 y s5.). La oposicion de la palabra y la accion es
un tema constante en el pensarniento politico de los griegos; por ejemplo, Pro-
tagoras se jacta de ensefiar a cada uno, en lo que concierne a las cosas de la
ciudad, el falento pera guiarlas a la perfeccion en los actos y en las palabras
(PLat., Prot., 318 E-319 A. Cfr. Tuc,, 1, 139, & Jexor., An., 1111, 45). La distin-
cién prolanga el tema aristocratica del <hombre excelente en el combate como
en el conscjor (cfr. PInp,, Nem., VIIL, 8), «capaz de pronunciar discursos (uiov

%’..) y capaz de llevar a cabo Ias hazafas (mpracriipa t¢ Epyen)» (cfr. 71,

< preip’..
1X, 443).
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dpazor del laos. A esta élite se opone la «masa», el demos, que
esigna la circunscripcién territorial, y ademas el conjunto de
gentes que la habitan. El demos sno ordena, no juzga, no deli-
bera... todavia no es ni el pueblo, ni el Estado» . El hombre
del demos, Tersites, y la manera con que Ulises o trata, sefiala
los limites de la palabra igualitaria. Cuando Tersites eleva la
voz, Ulises no intenta convencerle con palabras, le golpea con
el cetro. Tersites es el villano. No tiene el derecho de hablar,
porque no es combatiente. Para que pueda tomar parte en el
didlogo, para que la frontera que se alza entre el laos y el de-
mos desaparezca, se har4 necesaria una transformacion ma-
yor: la extension de los privilegios del guerrero a todos los
miembros de un grupo social mas amplio. Es la falange, la for-
macion hoplita en la que cada combatiente ocupa un lugar en
Ia fila, en la que cada ciudadano-soldado es concebido como
unidad intercambiable, lo que permite la democratizacién de
la funcion guerrera y solidariamente, la adquisicién, por parte
de un grupo de «escogidos», de un mayor nitmero de privile-
gios politicos hasta entonces reservados a la aristocracia. Fun-
déndose en progresos tecnolégicos, la reforma hoplita no se
lleva a cabo solamente en el orden técnico, es también, a la
vez, producto y agente de nuevas estructuras mentales, las
mismas que digujan el modelo de la ciudad griega. Reforma
hoplita y nacimiento de la ciudad griega, ambas en sf mismas,
en su solidaridad, no pueden separarse de la mas decisiva mu-
tacién intelectual para el pensamiento griego: la construccién
de un sistema de pensamiento racional que sefiala la manifies-
ta ruptura con el antiguo pensamiento religioso, de caracter
general, en el que una misma forma de expresion abarcaba di-
ferentes tipos de experiencias. Numerosas investigaciones han
mostrado —en particular las de Louis Gernet y J.-P. Vernant—
que el paso del mito a la razén no fue el milagro aceptado por
J. Burnet, ni tampoco la decantacién progresiva de un pensa-
miento mitico en una conceptualizacion filosofica, reconocida
For F.-M. Cornford: en las practicas institucionales de tipo po-
itico y juridico es en donde se opera, en el curso de los si-
glos VI y VI, un proceso de secularizacién de las formas de
pensamiento. En la vida social se construyen a la vez el marco
conceptual y las técnicas mentales que favoreceran el adveni-
miento del pensamiento racional.
En este marco general, donde lo social y lo mental se inter-
fieren constantemente, se opera la secularizacién de la pa-
labra. Se efectda a diferentes niveles: a través de la elabora-

T6a [, X1, 128-129, y XV, 295-296 (pio<o. distinguidos de zin85c).
75 H, JEANMAIRE, Courroi er Courétes, p. 45,
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cién de la retdrica y la filosofia, y también a través de la del
dereécho y la historia,

Respecto a la problematica de Ja palabra en el pensamien-
to griego, este fenémeno tiene una doble consecuencia: por
una parte, consagra el deterioro de la palabra magico-religio-
sa, solidaria del antiguo sistema de pensamiento; por otra, de-
termina el advenimiento de un mundo auténomo de la palabra
y de una reflexién sobre el Jenguaje como instrumento.

La decadencia de la palabra magico-religiosa coincide se-
faladamente con un momento privilegiado de la historia del
derecho”. El prederecho ofrece un estado de pensamiento en
el que las palabras y los gestos eficaces dirigen el desarrollo
de todas las operaciones. A este nivel, la administracion de la
prueba no se dirige a un juez que deba valorar, sino a un ad-
versario al que se trata de vencer. No hay testigos que propor-
cionen las pruebas. Todos los procedimientos son ordalicos.
Estos determinan mecénicamente lo «verdaderos, y la funcién
del juez consiste en ratificar las «pruebas decisorias», El ad-
venimiento de la ciudad griega sefiala el fin de este sistema: es
el momento que Atenea evoca declarando a las Euménides du-
rante el proceso de Orestes: «Digo que las cosas no justas no
triunfan con los juramentos». Palabra decisiva que el coro de
ciudadanos prolonga con las siguientes: «Entonces, haz tu in-
dagacion y pronuncia el juicio recto»™. Los juramentos que
decidian mediante la fuerza religiosa ceden su lugar a la dis-
cusién que permite a la razén dar sus razones, ofreciendo asi
al juez la ocasi6n de construirse una opinién después de haber
oido el pro y el contra®. Triunfa el dialogo. Pero, al mismo

77 Cfr. L. GERNET, «Droit et prédroita, pp. 110-119, y Cl. Ramnoux, La Nuit e
les énfanis de la Nuit, Paris, 1959, p. 145y ss.

8 Seguimos el analisis de L. GERNET, op. cit,, p. 98 y ss. Se encontrardn
andlisis mas detallados y todas las referencias en L. GERNET, «Le temps dans
les formes archaiques du droit», Joum. Psychol., 1956, p. 387 y ss. Cfr. también
G. SAUTEL, «Les preuves dans le droit grec archaiques, Recueils de la Société
Jean Bodin, . XVI, La Preuve, Bruselas, 1965, pp. 128-130.

7% Eso, Eum. 432433,

% Desde este punto de vista, dos versos atribuidos a Hesiodo (?), son del
mis alto interés: urdt Somy Sixdarg, maiv Gv dpgoly ooy dxosamg (HES., Fr. 271 {du-
bium], ed. Rzach?). Con variantes, este dicho es citado gran nimero de veces, y
ya por Eur,, Herdcl, 179-180; ARISTOF., Avispas, 725, 919:920; Caballeros, 1036;
Eur., fr. 362, 9-10 N2, Varios autores (H. G. Evelyn-White, Schneidewin, etc.)
han querido ver en €] un fragmento de los Xelpwvos "YroBfa:, pero J. SCHWARTZ,
Pseudo-Hesiodeia, Paris, 1960, p. 77, n. 3; 98; 329, 241, es hostil a esta hipétesis,
Queda decir que Ia recomendacién «No juzgo ninguna causa antes de haber es-
cuchado los dos discursas» (cfr. [PLATON]), Demodocos, 382 E-383 A, y DEMOST.,
De corona, 2 y 6) es conforme al juramento de los heliastas, que se comprome-
ten, entre otras cosas, a escuchar al acusador y al acusado con toda impar-
cialidad (cfr. H. Lipsius, Das attische Recht und Rechisverfahren, Leipzig, 1,
1905, p. 151) y que es ¢l primer testimonio de una mutacion decisiva en Ia
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tiempo, la antigua palabra deja de tener importancia. Las
Suplicantes de Esquilo nos lo muestran claramente: cuando el
coro celebra a Pelasgos, rey de Argos, le canta: «Es tuya la
ciudad, es tuyo el consejo; jefe de pleno dominio, eres el sefior
del altar, hogar comuin de’la ciudad»*. Pero el rey rehusa el
homenaje de un coro que le ofrece la médscara de su antiguo
prestigio. El se dice servidor del pueblo: «Cualquiera que sea
mi poder, nada puedo hacer sin el pueblo»®. Para defender a
las «suplicantes», el rey recurre a la persuasién como cual-
quier orador. Ya no habla de lo elevado de su funcién; pronun-
cia un discurso ante una asamblea donde el voto reside en la
mayoria®. Su antiguo privilegio se transforma en el de las de-
cisiones colectivas: «Asi ha decidido (xpaives) sobre ello un voto
unanime emitido por la ciudad»®. EI pueblo es el que da los
decretos decisorios {muehij Implosuasa), el conjunto de los ciuda-
danos «realiza» (xpxive). Las antiguas nociones de <éhog y de
xpaivety O 50N mds que metaforas. La eficacia magico-religiosa
se ha convertido en la ratificacion del grupo social®. Es el ac-
ta de deceso de la palabra eficaz.

Desde ahora en adelante la palabra-dilogo la aventajara.
Con el advenimiento de la ciudad, pasa a ocupar el primer
puesto. Es el «ttil politico por excelencia»®, instrumento pri-
vilegiado de las relaciones sociales. Por ella los hombres
obran en el seno de las asambleas, por ella gobiernan, ejercen
su dominio sobre el otro®. La palabra no esta prendida ya en

préctica judicial. En este plano juridico puede tambicn verse como se desgaja
una nocibn de lo verdadero: el hisior ¢s un testigo, es el que ve y el que ove v,
en su calidad de heredero del mneman, es también memorialista. En su aver-
dad» quedan i iadas al menos dos el no-olvido ¥, comple-
mentariamente, el relato completo, exhaustivo, el relato de lo que ha pasado
rea]fncnle. Desde este punta de vista, /I, XXIII, , 361, es un testimonio ca-
pital.

& Eso., Supl, 370 y ss. Sabre el valor privilegiado del hogar real, sobre
sus relaciones con el «hogar puiblicos, cfr. L. GERNET, «Sur le symbolisrie poli-
tique'en Gréce ancienne: le foyer commurns, Cah. Intern. sociologie, t. X1, 1951,
P. 26 y ss., y J.-P. VERNANT, «Hestia-Hermes. Sur l'expression religieuse de l'es-
pace et du mouvement chez les Grecs», L Horme, t. 111, n.° 3, 1963, p. 38 y ss.
(=M P, p.128yss).

8 Esq., Supl., 398-399.

8 Esq., Supl. 604.

5 Eso., Supl, 94 Zouide Brué
frontese 964-965: dvreg e xpaivera (fpos

85 Eso., Supl., 60 AT, rplonat

8 Cfr. J-P. VERNANT, Les origines de la pensée grecque, Paris, 1962, p. 40,

# Toda una parte de la argumentacion del Elogio de Helena de GORGIAS
estd construida sobre una relacion «violencia-persuasions: segn PLATON, File-
bo, p. 58 A-B, que refiere una palabra de Gorgias, la potencia del fogos sobre el
alma a la que persuade s claramente Ia del maestro sobre el esclavo, con la
diferencia de que el alma esta reducida a la esclavitud por Ia misteriosa coac-
cion ejercida sobre su consentimiento y no por la fuerza (cfr., A. DIts, Autour

e i $igog xéxpavaat. Con-
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una red simbolico-religiosa, accede a Ja autonomia, constituye
su mundo propio en el juego del didlogo que define una suerte
de espacio®, un campo cerrado donde se enfrentan los dos
discursos. Mediante su funcién politica® el logos se convierte
en una realidad auténoma, sometida a sus propias leyes. Una
reflexion sobre el lenguaje puede elaborarse tomando dos
grandes direcciones: por una parte, sobre el logos, como ins-
trumento de las relaciones sociales; por otra, sobre el logos to-
mado como medio de conocimiento de lo real. La Retorica y la
Sofistica exploran la primera de las vias forjando técnicas de
persuasién, desarrollando el analisis gramatical y estilistico
del nuevo instrumento®. La otra via es el objeto de una parte
de la reflexion filoséfica: ¢Es la palabra lo real?, ¢tode lo real?
Problema tanto més urgente cuanto que el desarrollo del pen-
samiento matematico ha hecho nacer la idea de que lo real es-
t4 también expresado por los nimeros?.

Estos problemas nuevos, esta doble reflexién sobre el len-
guaje como instrumento, se desarrollan en el marco general
de un pensamiento racional. Una cuestién se plantea en con-
secuencia: ¢qué estructuras mentales relacionan, el uno con el
otro, al pensamiento mitico y al pensamiento racional? En tér-
minos mas adecuados, (qué queda de Alétheia, su configura-

de Platon, 1, Paris, 1927, p. 120). Sobre este punto, Critias (109 b<c) merece ser
citado: «(tras el reparto de la tierra entre los dioses) se establecieron (los
diases) en sus regiones respectivas y, una vez que se hubieron establecido, se-
mejantes a pastores al cuidado de sus rebafios, eran cebadores para nosotros,
que somos propiedad suya y su ganado; no obstante esta diferencia de que no
utilizaban sus cuerpos para violentar los de sus animales, a Ja manera de los
pastores que golpean cuando los llevan a pastar; por el contrario, ellos se colo-
caban en la popa, por donde mejor se deja un animal dar la vuelta (slotpopov),
para dirigir la marcha, usando la persuasion, segin sus propios designios, co-
mo un timén para poner la mano en su alma, y levandolos de tal forma, go-
bernaban, como se gobierna a un navio, la totalidad de Jos seres mortales»
(trad. L. Robin en la Col. La Pléiade, t. 11, Paris, 1950, p. 529). Texto notable por
varias razones: sus imagenes pastoriles, sus imagenes de navegacién, es decir,
los dos tipos de metafora que dominan el pensamiento politico de los griegos;
pero también la idea de la persuasion, homologa y distinta, a la vez, de la
violencia. Es en un contexto de ese género donde ¢l Hermes Logos cobra su
significacion: sefior todopodereso, lleva su rebafio con el aguijén que Apolo le
ha confiado.

8 De cntre una literatura abundantisima, mencionemos un librito,
E. HoreMaNN, Die Sprache und die archaische Logik, Tubinga, 1925, y un grue-
so volumen, Cl. RaMNOUX, Héraclite ou I'homme entre les chases et les mals,
Paris, 1959,

8 Cfr. J.-P. VERNANT, op. cit, p. 41: «El loges, en su origen, toma concien-
cia de si mismo. de sus reglas, de su eficacia, a través de su funcién politicas.

% Cfr. E. DUPREEL, Les Sophistes, Neuchatel, 1948, passim, y M. UNTERS-
TEINER, The Sophists, Oxford, 1954, passim.

91 Cfr. las observaciones de I. MeversoN, «Thémes nouveaux de psycho-
"histoire, la construction, la structure», Journ. Psychol., 1954,

logie objectiv
p.7yss.
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cién, su contenido semantico, tras la secularizacién de la pa-
labra? La respuesta no puede ser univoca, ya que el pensa-
miento griego nos ofrece dos soluciones, antitéticas en un pla-
no, complementarias en otro. Dos soluciones: la de las sectas
filosofico-religiosas, 1a de la Retérica y la Sofistica. Antitéti-
cas: las primeras colocan en el centro de su pensamiento a
Alétheia que pasa a ser una nocioén cardinal, mientras que los
segundos ensalzan a Apaté, que desempefia en su pensamiento
el mismo papel fundamental. Complementarias: las condi-
ciones en las que Alétheia, en un caso retrocede, se funde, des-
aparece y, en el otro, se mantiene, se afirma, se consolida,
son la prueba, en cierto modo experimental, de que Alétheia es
realmente el centro de una configuracién de potencias reli-
giosas que mantienen entre si relaciones necesarias.




CAPITULO VI

LA OPCION: ALETHEIA O APATE

En la historia de las categorias mentales, el historiador no
alcanza las mas de las veces sino estados de cosas: «Su trans-
formacién y mecanismo estan por construir»'. Pero hay casos
en los que la mutacién se opera de algiin modo ante los ojos
det historiador, como una reaccién quimica ante los de aquel
que experimenta. Su tuviéramos por tnicos testigos al pensa-
miento sofistico por un lado y, por otro, al pensamiento filos6-
fico, el paso del pensamiento religioso al pensamiento ra-
cional se nos escaparia, nos verfamos obligados a reconstruir-
lo. En nuestro caso contamos con testigos privilegiados: por
una parte, Siménides de Céos? por otra, las sectas filosofico-
religiosas.

A través del pensamiento y la obra de Siménides?, pode-
mos contemplar en vivo el proceso de desvalorizacién de la
Alétheia. Nacido en el afio 557-556 antes de nuestra era, Simé-

} L MEYERSON, Les fonctions psychologiques et les oeuvres, Paris 1948, pa-
gina 140.

2 Las paginas a Siménides han sido ya pr das bajo el
titulo «Simonide de Céos ou la sécularisation de la poésier, REG, 1964, pé-
ginas 405419,

3 Ademas de WitaMowTz, Sappho und Simonides, Berlin, 1913, véanse
los detallados estudios de W. SCHMID y O. STAHLIN, Geschichte der griechischen
Literatur, 1, 1, Munich, 1929, pp. 305523; A. SevervNs, Bacchylide. Essai
biographigue, Lieja-Paris, 1933, passim; G. CHRIST, Simonidesstudien, Tesis, Zii-
rich, 1941; A, Lesky, Geschichte der griechischen Literatur?, Berna, 1963,
p. 210y 55 C. M. BowRa, Greek Lyric Poeiry. From Alcman to Simanide?, Ox-
ford, 1961, pp. 308-372; H. FRAENKEL, Dichlung und Philosophie des friihen
Griechentums?, Munich, 1962, pp. 346:370. Mucho deben estas observacianes a
algunas paginas de M. Trey, Von Homer zur Lyrik, Munich, 1955, pp. 295-305.
Sobre la poética de Simonides, léase también G, LanaTa, Poetica pre-platonica,
Florencia, 1963, p. 68 y s5.

109




nides de Céos representa un giro en la tradicion poética, por el
tipo de hombre que innova y, a la vez, por la concepcién que
tiene de su arte. Ante todo, Siménides es €l primero en hacer
de la poesia un oficio: compone poemas por una suma de dine-
ro*. Pindaro lo refiere con virtuosa indignacién: los dulces
cantos de Terpsicore, sus suaves cantos, sus arrulladores can-
tos, estdn a la venta. Con Simdnides la Musa se vuelve codi-
ciosa (prhoxeplfc), mercenaria (dpydns)’. Siménides fuerza, pues,
a sus contemporaneos a reconocer el valor comercial de su
arte® y éstos se vengan tratdndole como a un hombre 4vido:
para una larga tradicién, de Jenéfanes a Elién, la codicia de
Siménides es un tépico’. Pero Simoénides, al mismo tiempo,
enfoca de una forma nueva la funcién poética: acomparfia a es-
ta mutacion, en efecto, un esfuerzo de reflexién sobre la natu-
raleza de la poesia. La Antigiiedad ha atribuido a Siménides
esta famosa definicién: «La pintura es una poesia silenciosa y
la poesia una pintura que hablas®. Sugestiva comparacién,
pues la pintura es una técnica que pone en juego una cualidad
intelectual a la que Empédocles llama méris®, es decir, una
destreza de oficio e, inseparablemente, una especie de magica

4 Cfr. los textos citados por W. SCHMID., op. cit., p. 498, n. 3, por G. CHRIST,
op. cit., p. 61y ss.,y las observaciones de W. NESTLE, Vo Mythos zum Logos?,
Stuttgart, 1942, p. 153. J.-P. VERRANT, «Aspects mythigues de la mémoire en
Gréces, Journ. Psychol, 1959, p. 28, n.'1 ( P, pp. 77-78, . 98), habia desta-
cado la importancia de este hecho y su relacién con otras innovaciones atri-
buidas a Siménides.

5 PIND., Jstrm, 1, 5 y ss. «Pindaromismo, que ponderaba el viejo uso y
desaprobaba el nuevo, segufa en realidad a este ltimo» (A. CROISET, Hist, Litt.
gr, 113, Paris, 1913, p. 359). El escandalo era tanto mas grande cuanto que Si-
ménides situaba la riqueza bien adquirida (zhoutel &86hwe) entre los tres bienes
mas estimables (Smox., fr. 146/651 Page).

¢ Sobre el estatuto social del artista, también sobre su estatuto econémi-
o, véase B. ScHWEITZER, «Der bildende Kiinstler und der Begriff des Kiinstle-
rischen in der Antikes, Neue Heidelberger Jahrbiicher, NF, 1925, pp. 28-132;
R. Bianci-Banpinerl, «L'artista nell’Antichita classicas, Archeologia classi-
ca, IX, 1957, pp. 1-17; M. Guarouccl, «Ancora sull‘artista nell'Antichita classi-
ca», Archeologia classica, X, 1958, pp. 138-150. Cfr. también F. LASSERRE, «La
condition du poéte dans la Gréce antiques, Etudes de Lettres, t. V, 1962, pa-
ginas 3-28, y B. GENTILL, «Aspetti del rapporto pocta, committente, uditorio
nella lirica corale grecax, Studi Urbinati, 1963, pp. 70-88

7 En estas criticas hay que tener en cuenta lo que P-M. Scuunt denuncia
en Socrates («Socrate et le travail rétribués, en Imaginer et réaliser, Paris, 1963,
pp. 37-39): una cierta repugnancia a reducir una actividad «intelectuals al nj.
vel de las demads técnicas.

Los testimonios estan citados en W. ScHmD, op. cit., p. 516, n. 6. Con-
frontese C. M. BowRA, 0p. cil., p. 363; G. CHRIST. op. cit,, p. 43 y s5.

® EMpEDOCLES, fr. 23, 2, ap. Diets, FVS7, 1, p. 321, 10y ss. Confrontese
P-M. ScuunL, Platon et l'art de son temps?, Paris, 1952, p. 90, n. 4; el mismo
autor {p. 90} analiza el pasaje del Timeo (p. 68 D), en el que Platén declara no
incumbir mds que a un dios «cl mezelar lo multiple en un todo nico y hacer
surgir de nuevo de esta unidad la multiplicidads.
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habilidad®. El pintor amalgama los colores: a partir de es-
tas materias inertes crea figuras a las que los griegos laman
woxfAa, cosas irisadas, abigarradas, animales!l. Tradicional-
mente, la pintura ha sido considerada como un arte de ilusién,
una «engafiifa»: el autor de los Dissoi Logoi la define como un
arte en el cual el mejor es aquel que engafia (omac#) «hacien-
do el mayor nimero de cosas que se parezcan a lo verdadero»
(e - B volg dAnbiveig moev) 2. La analogia que Siménides
sefiala tan claramente entre la pintura y la poesia confirma,
pues, plenamente, la anécdota que nos revela a este poeta co-
mo una especie de precursor de Gorgias'’. Cuando le pregun-
taron a Simonides: ¢Cual es la razén de que s6lo a los Tesalios
no logres nunca engafar (anaig)? Respondio el poeta: son de-
masiado ignorantes para ser engafiados por mi. De esta anécdo-
ta, que algunos han querido atribuir a Gorgias, se deduce cla-
ramente que los Antiguos trataban la poesia de Siménides co-
mo un arte de engafio, como una forma de expresién en la que
dnday era un valor positivo. A través de la pintura, que juega
en la sociedad griega un papel cada vez m4s importante como
forma de expresién ', descubre el poeta uno de los rasgos que

10 Cfr. los anilisis de métis en H. JEANMAIRE, «La naissance d'Athéna et la
rayauté magique de Zeuss, Rev. Arch, 1956, p. 19y ss.

' J-P. VERNANT, M. DETIENNE, «La métis d’Antiloques, Revue des érudes
grecques, 1. LXXX, 1967, pp, 77-78.

12 Cfr, Awoool Aéyor, 3, 10, ap. DieLs, FVS7, I1, p. 410, 30 y ss.

13 La anécdota es referida por PLT., De poet. aud, 15 D. A menudo ha
sido aproximada a la teoria gorgiana de la &réw, (por ejemplo, P.-M. ScHUHL,
Platon et l'art de son 1emps?, Paris, 1952, p. 84), € incluso bajo el pretexto de
esta proximidad se ba pretendido atribuir la anécdota a Gorgias. Lo cual hacia
ya Wiamowrrz, Sappho und Simonides, p. 143 (nota), seguido de M. UNTER:
TEINER, Sofisti. Testimonianze e Framments, 11, Florencia, 1949, pp. 142-143.
bien Th. G. ROSENMEYER, «Gorgias, Aeschylus and Apates, Amer. Journ. of Phi-
lology, t. LXXVE, 3, 1955, p. 233, observa muy justamente que la anécdota
cobra todo su sentido a la hiz del fr. 55 D. Eso es lo que nosotros vamos a
mostrar. Es necesario mencionar el estudio de A. B. vAN GRONINGEN, «Simonide
et les Thessalienss, Mnemosyne, 4.3 serie, 1, 1948, pp. 1-7. El autor intenta pro-
bar que los poemas tesalios de Siménides (sobre Simonides y Tesalia, confrén-
tese A. SEVERYNS, Bacchylide. Essai biographique, Lieja-Paris, 1933, p. 30 y ss.)
no implicaban mitos, ningdn «elemento engafoson. Para Van Groningen, la
anécdota hace alusion al hecho de que los Tesalios no eran sensibles a la
poesia en cuanto tal, ya que para Siménides, observa, no hay poesia si no hay
angrn. Este es, en efecto, el sentido obvio de esta anécdota,

14 M. TREU, Von Homer zur Lyrik, Munich, 1955, p. 298 y ss., ha querido
precisar este papel de la pintura; y, en particular, ha insistido en la importan-
cia del Escudo de [Hesjono), que representa un giro par su voluntad de «ilu-
sionismos. En la descripcion del escudo de Heracles, las imdgenes de «seme-
janza» vuelven, en efecto, con insistencia (191 y ss., 198, 206, 209, 210-211, 215,
228, 244) con adjetivos como ixehag y dowds (sobre los cuales puede verse tam-
bién, F. Russo, Hesiodi Scutum, Florencia, 1955, p. 25 y ss.). Pero serfa impor-
tante, para ir mds Iejos, el conocer mejor los delicados problemas de eixée, de
los que A. RIVIER (Un emploi archaique de l'analogie chez Héraclite et Thucydi-

m




caracterizan su arte. Pero al mismo tiempo, descubre ef carac-
ter artificial de la palabra poética. Es esto lo que parece indi-
car la féormula que Miguel Psellos atribuye a Siménides: «La
palabra es la imagen (elxév) de la realidads'S. Eixdv es el térmi-
no técnico para desxgnar la representacién figurada, pintada o
esculpida; es la «imagen» creada por el pintor o el escultor’s,
Siménides es poco mas o menos contemporaneo de una muta-
cioén que trastorna tanto a la significacién de la estatua como
a las relaciones tradicionales del artista y de la obra de arte.
Desde finales del siglo v, la estatua deja de ser un signo reli-
gioso, pasa a ser una «imagen», un signo figurado que intenta
evocar en el espiritu del hombre una realidad exterior. Uno de
los aspectos de esta mutacién es la aparicién de una firma en
la base de la estatua o en el plano de la pintura'; en la rela-
cién que el artista instituye con la obra figurada, se revela co-
mo agente, como creador, a mitad de camino entre la realidad
fl 1a imagen. En los planos escultérico y pictérico, hay una so-

daridad, y la més estrecha, entre la toma de conciencia del
artista y la invencién de la imagen. Siménides representa pre-
cisamente el momento en que el poeta, a su vez, se reconoce a
través de la palabra, cuyo cardcter descubre por intermedio
de la pintura y la escultura®.

Al igual que la voluntad de practicar la poesia como un ofi-
cio, esta reflexion sobre la poesia, su funcién, su propio obje-
to, consuma la ruptura con la tradicién del poeta inspirado,
que dice la Alétheia con tanta naturalidad como respira's.

de, Lausana, 1952) ha mostrado [a complejidad. Sobre la fecha del Escudo,
véanse las investigaciones de P. GUILLON, Etudes béotiennes, Le Bouclier d'Hé-
raclés et Vhistoire de la Gréce centrale dans la période de la premiére guerre
sacrée, Aix-en-Provence, 1963.

5" Miguel PsetLos, TL ivegy. aiu, 821, Migne (P. G, t. CXXID). C. M. Bowra,
op. cit, p. 363, ha subrayado 2 importancia de Ia palabra dxv.

Sobre la imagen «cosa distinta de la cosa verdadera...» (PLAT., Sof..

240 A) Cfr. P-M. ScHuHL, La fabulation platonicienne Paris, 1947, p. 102,'y Pla.
ton et l'art de son temps?, Parfs, 1952, passint. A propésito de eixdv, véanse las
observaciones de K. KERENYI, ATAAMA, EIKON, EIAQAON, en «Demitizzazio-
nee nmagme» Archivio di filosofia, Padua, 1962, p. 169 y ss.

7 . JEFFERY, The local Scripts of Archaic Greece, Oxfc\rd 1961, p. 62y

siguientes.

18 Siménides representa el momento en que el hombre griego descubre la
imagen. Seria el primer testigo de Ja teoria de la imagen. M. TREU, Von Homer
zur Lyrik, Munich, 1955, p. 297, hace de ¢l el primer testigo de la docirina de la
Mimesis (sobre la cual podra verse, por altimo, H. KoLLER, Die Mimesis in der
Antike, Berna, 1954).

9 Por radical que fuera, la ruptura no implicaba el rechazo puro y simple
de todo o que se esperaba encantrar en la obra de un poeta. Siménides, por
supuesto, sigue siendo un poeta que compone epinicios e invoca a las Musas
como todos (cfr. SIMONIDES, fr. 73/578 Page). Pero sus Musas no son ya las de
Homero: cfr. el fr. 46 Bergk (a menudo atribuido a Estesicoro), comentado por
M. TrEw, Vor Homer zur Lyrik, Munich, 1955, p. 303, y por C. M. Bowra, Greck
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Afirmandose como maestro de Apaté, Siménides parece récha-
zar, categéricamente la antigua concepcién religiosa del poeta;

rofeta de las Musas, maestro de Alétheia. Ahora bien, un va-
ioso fragmento afirma sin ambages: & Soxel xoi v 'ANdBewow

. P Ya no es la Alétheia la que triunfa, ésta cede el sitio al

3oxetv, a la doxa. La desvalorizacién de Alétheia no puede en-
tenderse sino en su relacién con la innovacién técnica, que es
otro aspecto fundamental de la secularizacién de la poesia
emprendida por Siménides. Toda la tradicién le atribuye la in-
vencién de la mnemotécnica®. Pero, ¢ qué significa en el plano
poético la puesta a punto de procedimientos de memoriza-
cién? Hasta Simoénides la memoria era un 4til fundamental
para el poeta: constitufa una funcién de caricter religioso que
le permitia conacer el pasado, el presente y el futuro. De golpe,
mediante una visién inmediata, mediante la memoria, el poeta
se introducia en el m4s all4, accedia a lo invisible. Funcién re-
ligiosa, la memoria era el fundamento de la palabra poética y
del estatuto privilegiado del poeta. Con Siménides la memoria

Lyric Poetry. From Alcman to Simonides?, Oxford, 1961, pp. 361-362. Sobre es-
te mismo fragmento, véanse ademds las observaciones de G. LANATA, La poeti-
ca dei Lirici Greci arcaici, «Mélanges U. E. Paoli, Géness, 1956, p. 181, y de
MAEHLER, Die Auffe des Dichterberufs im frithen Griech bis zur Zeit
Pindars, Gottingen, 1963, p. 70 y ss.

2 Es el fr. 55 Dichl? (cfr. Berok, PLGH, 111, p, 420) = Poetae melici graec,
fr, 93/598 Page. Es necesario decir aqui unas palabras del P. Oxyr. 2432 fed. Lo
bel) (= fr. 36/541 Page) que Lobel se ha propuesto atribuir a Siménides, En el
v. 5, puede leerse: & 5" Jaki0Ja aepasic xsX. Estos versos ya han dado lugar a
abundantes comentarios: M, TREU, Neues zu Simonides (P, Oxyr, 2432), Rh.
Mus,, t. 103, 1960, pp. 319-336; B. GENTILI, Gnomon, t. 3, 1961, p. 338 y ss.;
H. LLoyp-JonEs, Class. Rev., t. X1, 1961, p. 19; H. FRAENKEL, Dichtung und Phi-
losophie?, Munich, 1962, p. 357, n. 22; C. M. BowRra, «Simonides or Bacchyli-
des?», Hermes, . 91, 1963, pp. 257-267. La atribucién es incierta: H. Lioyd-
Jones y C. M. Bowra son favorables a Baquilides, y las razones de este tiltimo
son bastante seductoras. Pero B. Gentili y M. Tréu toman partido por Simé-
nides. Los analisis de M. Treu aportan argumentos muy sélidos que llaman
otro tanto la atencion. En su estudio, M. Treu ha visto claramente ] problema
que plantea este verso 5 de Siménides (?), dando excelentes razones para pen-
sar que no habia contradiccién entre este verso y lo que, por otra parte, cono-
cemos de Siménides (p. 325 y ss.). Si este poema fuese cfectivamente obra de
Siménides, podriamos encontrar en ¢él nuevos argumentos: los mismos que
M. Treu desarrolla para aislar mejor el caracter especifico de Simoénides. Des.
de entonces (enero de 1965), B. GENTILI ha vuelto dos veces al P. Oxyr. 2432
(cfr. G. PErrOTTA y B. GENTIL, Polinnia, Poesia greca arcaica?, Mesina-Floren-
cia, 1965, pp. 313-320, y B. GENTIL, «Studi su Simonide, IL. Simonide e Plalo-
nes, Maia, t. XV, 1964, pp. 278-306) sus andlisis, que ofrecen razones muy
convincentes en favor de Ja atribucién 2 Siménides, siguen ademas el sentido
de interpretacion que nosotros desarrollamos aqui.

2! Los testimonios han sido citados por W. Scumip, op. cit., p. 521, n. 12,
por P. Mass, s.v. Simonides, R-E. (1927), 1 y ss., y por G. CHRIST, 0p. cit. p. 15y
siguientes. W. ScHMID no ha dejado de sefialar las afinidades que se imponen
con la corriente sofistica. Léase también con provecho F. GREGOIRE, «Mnémo-
technie et mémoires, Révue philosophique, 1956, pp. 494-528.
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se convierte en una técnica secularizada, facultad psicolégica
que cada uno ejerce mas o menos segtin unas reglas definidas,
reglas que estan al alcance de todos. Ya no es una forma de
conocimiento privilegiada; tampoco es, como la memoria de
los Pitagoricos, un ejercicio saludable: es un instrumento que
concurre en el aprendizaje de un oficio. La invencién de la
mneotecnia responde a la misma intencion que otro perfec-
cionamiento técnico atribuido a Siménides: la invencién de
letras del alfabeto que permitirfan una mejor notacién
escrita??, Cabe destacar, en efecto, que los poetas liricos re-
curren a la escritura, y no ya a la sola recitacién, para hacer
conocer sus obras ¥, Desde el siglo V1, la escritura es la forma
necesaria de publicacion: ha dejado de estar, como en el mun-
do micénico, unida a estructuras econdmico-sociales de acu-
mulacién?; ya no apunta esencialmente a consolidar ¢l poder
de los que dirigen: es un instrumento de publicidad*. Pero en
Simoénides, la nueva funcién de la memoria es también insepa-
rable de una actitud nueva con respecto al tiempo, actitud que
sittia al poeta de Céos en las antipodas de las sectas religiosas
y de los medios filosofico-religiosos. Mientras que para el pita-
gorico Paron, el tiempo es una potencia de olvido?, a la que
solo la memoria, como ascesis y como ejercicio espiritual, per-
mite escapar, para Siménides, al contrario, ¢l tiempo «es la
cosa més sensata», no porque sea Chronos todopoderoso el
que jamés envejece, sino porque «en ¢l s¢ aprende y se memo-
riza». Haciendo de la memoria una técnica positiva, conside-

2 Cfr. W, SCHMID, 0p, cif,, p. 522, n. 1, y también J.-P. VERNANT, «Aspecls
mythiques de la mémoirc en Greces, Jowrn, Psychol, 1959, p. 28, 0.1 (= M. P,
.77, n.98). i

2 Cfr. F. LasseRRE, «La condition du pocte dans la Gréce antiques, Etudes
de Lettres, 1.V, 1962, p. 11y ss.

24 Cfr. Luc pE HEuscH, «Réflexions ethnologiques sur la techniques, Les
Temps Modemes, n.° 211, dic. 1963, pp. 1022-1037. Sobre la relacion entre Ja
escritura y las idades de una administracion y de una ia en el
mundo mesopotamico, cfr. M. LaMBERT, «La naissance de la bureaucratie», Re-
vue historique, 1960, pp. 1-26. En un plano mds general, véase Karl A. Wirrro-
GEL, Le despotisme oniental, r. fr., Paris, 1964, pp. 107-109, y las observaciones
de CL. Levy-STrauss, Tristes Tropiques, Patis, 1955, pp. 264-267; «Entretiens»,
publicados en Leitres nouvelles, 10, 1961, pp. 32-33.

5" J.P. VERNANT, Les origines de la pensée grecque, Paris, 1962, pp. 43-45.

26 Cfr. ARISTOTELES, Fis., 1V, 13,222 b 17 (= Diets, FVS7, L p. 217, 10y ss.),
v las observaciones de M.P. VERNANT, sAspects mythiques de la mémoire en
Gréces, Journ, Psychol, 1959, p. 19 (= M. P, p. 68). EI mismo pasaje de Aris-
toteles, completado por el comentario de Sipuicio, ad. loc., 754, 7 Dicls, se
encuentira reproducido en los Poetae Melici graeci de PAGE (= SIMONIDES,
fr. 140/645)

Esla concepeion positiva del tiempo toma asiento junto a otra visién mas
conforme a 1a de toda la poesia lirica: el tiempo que corre, el tiempo que huye
(cfr. SIMONIDES, fr. 16/52} Page; [r. 22/527 Page, y los fr. 20/525, 21/526 sobre el
8e6¢ como ndupnTck
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rando el tiempo como el marco de una actividad profana; Si-
moénides corta con toda la tradicion religiosa, la de los poetas
inspirados, como con las sectas y los medios filoséfico-
religiosos. Aun aqui, en la innovacién técnica, puede recono-
cerse el mismo proyecto de secularizar la poesia. Practicar la
poesia como un oficio, definir el arte poético como una obra
de ilusién (dnéw), hacer de la memoria una técnica seculariza-
da, rechazar la Alétheia como valor cardinal, son otros tantos
aspectos de la misma empresa. En este plano se percibe tam-
bién el nexo necesario entre la secularizacion de la memoria y
el declinar de Alétheia. Privada de su fundamento, la Alétheia es
brutalmente desvalorizada; Simoénides la rechaza como simbolo
de la antigua poética. En su lugar reivindica %' Soxeiv, la doxa.

Parece que esta es la primera vez que Alétheia se opone di-
rectamente a la doxa; aqui nace un conflicto decisivo que pe-
sara sobre toda la historia de la filosofia griega. Nos interesa,
pues, elucidar el sentido de la doxa. Varios medios se ofrecen
para ello; no poseemos el contexto del poema del que este ver-
so es s6lo un fragmento, pero nos queda el contexto del pensa-
miento poético de Simoénides. Es necesario, pues, partir de
una verosimilitud, la que propone la reflexién de Siménides
sobre la poesia; después intentar confrontarla: por una parte,
con la significacién que el principal «citante» reconoce a este
fragmento; por otra, con las significaciones que se desgajan de
la historia seméntica de doxa. La verosimilitud de partida es
la siguiente: Siménides sefiala una analogia entre la poesia y
un arte de Apaté como la pintura. Ahora bien, el fr. 55 D. opo-
rie a la potencia de Alétheia —que aqui parece ser la verdad
poética— este «algo» al que Siménides llama 16 Soxstv. Puede
pensarse que frente a la antigua Alétheia del poeta tradicional,
Simonides afirma la primacfa de su propia concepcién del ar-
tefpoético. La doxa perteneceria al orden de la apaté?. Simple
inferencia que seria gratuita si no encontrara la mas solida
confirmacién en el texto del principal «citante», que integra el
verso de Siménides en un comentario donde la Apaié se opone
a la Diké. En La Republica, imagina Platon la eleccion del
adolescente, situado ante la encrucijada: «¢Ascenderé a la to-
rre mas elevada por el camino de la justicia (3ixx) o por el de
la tortuosa picardia (axohal drdtarg) para encerrarme y pasar
alli mi vida?». Dos caminos se extienden ante él: el de Diké y
el de Apaté. Ahora bien, para Platén no cabe duda de que,

77 Es la interpretacién que sostienen G, Curist, Simonidesstudien, Diss.
Zurich, 1941, p. 42y ss; M. TReu, Vo Homer zur Lyrik, Munich, 1955, p. 298;
y mis brevemente, C. M. Bowra, Greek Lyrik Poetrs?, p. 370, n. 1 (que destaca
ia relacion entre este fragmento y PIND., OL, 1, 30y ss.; Nem., VIL 20 y ss., ¥
descubre en ¢ la afirmacién de «the deceiving influznce of arts).
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“en una ciudad donde los poetas critican abiertamente a log
dioses  alentando la injusticia, ‘el adolescente tenga el lengua:

je siguiente: «Ya que. <& Boxet, como lo muestran los sabios’

~y la comprobacién mediante el Escolio Eur. Or. 235 (I, 122
Schw.) permite reconocer a Siménides entre estos “sabios’’—;
es mds fuerte que la Alétheia y decide la felicidad, es hacia su
lado adonde debo volverme por entero. Trazaré, pues, en tor-
no a mi, como fachada y decorado, una imagen (sxwypagiay) de
la virtud y traeré tras de mi al zorro sutil y astuto (xepdaAéav xai
aawidry) del muy sabio Arquilocos®. Los términos de la alter
nativa son tomados de nuevo a continuacién bajo una forma
que precisa su significacion: por un lado, el mundo de la ambi-
giiedad, simbolizado por el zorro que, para todo el pensarnien-
to griego, encarna a la apa#é, ¢l comportamiento doble y
ambiguo?, y mediante la esquiagrafia, que para Platén signifi-
ca el trompe-l'oeil, el arte del prestigio (favparonoux?)®, una for-
ma acabada de apaté; por otro lado, el mundo de la Diké que
también es el de la Alétheia®. No obstante, las afinidades de la
doxa con la apaté® y las formas de la ambigiiedad pueden en-
conirar su confirmacion en determinadas significaciones funda<
mentales de doxa®. Para Gorgias y el pensamiento retérico, Ja

28 PLATON, Rep., 365 B-C = SIMONIDES, fr. 93/598 Page. -, -

¥ Cfr, p. ej., PIND, Istin, IV, 46, y los textos citados por C. M. BowRa,
«The Fox and the Hedgehog», The classical Quarterly, t. XXXIV. 1940, pagi-
nas 26-29,

30 Sobre el sentido preciso de la esquiagrafia en la pintura, confréntese
P.-M. ScHURL, Platon et l'art de son temps?, Paris, 1952, p. 9. Son «decorados ¢
cuadros en los que el juega de sombras y de colores reproduce las apariencias
y da de lejos la ilusién de la realidads. Pero en Platén, este proceder pictrico
tiene el sentido de trompe-{oeil (Fedon, p. 69 B). es calificado de anatrb (Criv
tias, p. 107 D). Sobre las relaciones entre la auaypagia y la Qavuaserold, confron-
tese PLAT., Rep., 602 D. Respecto a este punto seguimos los andlisis de P.-M.
SCHUHL, op. ait, p. 10 y ss. Cfr. también las sugerencias de R. BlNcHI-BanDI-
NELU, «Osservazioni storico-artistiche a un passo del "Sofisia” Platonicos, Stu-
di in onore di Ugo Enrico Paoli, Florencia, 1955, pp. 81-95.

31 ‘Sobre las muy estrechas afinidades entre Aifix y Aben, cfr. supra, pé-
gina 43.

32 Otro argumento pucde extraerse de 3:d=x. La imagen de la «violencias
es, en efecto, caracteristica del mundo de la peithé: Pino., Nent., VI, 3134
(Parphasis hace violencia, Buswus, al mérito brillante); Esa., Ag, 385 (Bam & &
dhawa medid); Ag. 182 (la yipw Pimwos de los dioses). Segtin Gorgias, citado por
PLAT,, Filebo, 58 A-B, la nibs es una especie de Bia.

} Sobre ¢ta, en general, ofr. H. Frisk, Griechisches etymologisches Wér-
terbuch, 1, Heidelberg, 1960, p. 409 ss.; 1. B. Hormas, Etymiologisches Worter-
buch des Griechischen, Munich, 1949, p. 54 y 62; M. LEUMaNK, Homerische
Warter, Basilea, 1950, p. 173y ss.; B. SKELL, Die Ausdriicke fir den Begriff des
Wissens in der vorplatonischén Philosophie, Berlin, 1924, p. 53; Eino MiKKOLA,
Isvkrates. Seine Anschauwngen im Lichte seiner Schriften, Helsinki, 1954, p. 98
siguientes; J. SPRUTE, Der Begriff der DOXA in der Platonischen Philosophie,
sitingen, 1962, p. 33 y ss. Véase también M. GReiDL, Khiog, Kibog, Eigag, Tuutye
ing, Adka, Eine hichtliche U hung des epischen und
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doxa és del todo frégil e inestable (spakepk xod dB&Patog); quien fa.*
sigue no alcanza mas que posiciones en desequilibrio. Funcio-
nalmente, la doxa est4 sometia a la Peithé, que sustituye a una
“doxa por otra doxa*; lejos de pertenecer al orden de la Episte-
me, la doxa pertenece al orden de kairos, el «tiempo de la ac-
ci6én humana posibles™, el tiempo de la contingencia y la am-
bigiiedad. La inestabilidad de la doxa es un dato fundamental:
las doxai son de la misma naturaleza que las estatuas de Déda-
lo, «emprenden Ia huida y se van»¥'. Nadie, excepto Plat6n, ha
sefialado mejor sus aspectos de ambigiiedad; los Philodoxoi,
dice, son «aquellos que se complacen en oir bellas voces, en
mirar colores bonitos y todas las bellezas del mismo género».
Son gentes que se preocupan por las cosas intermedias, que
participan a la vez del Ser y del No-Ser. Cuando Platén quiere
precisar 1a naturaleza de estas cosas, recurre a la siguiente
comparacion: «Se jan a las conversaciones de doble sen-
tido quie tienen en la mesa, y al enigma infantil del eunuco que
golpea al murciélago, donde se le hace adivinar con qué y
sobre qué ha golpeados. Estas cosas intermedias, a la vez «lu-
minosas y oscurass, son de tipo enigmatico, hechas a imagen
del enigma siguiente; «Un hombre que no es un hombre, vien-
do'y no viendo un pajaro que no era un p4jaro, encaramado en
una rama que NO €ra una rama, arrojé y no arrojé una piedra
que no era una piedras*. Cada término esté flanqueado por
" su contrario, y su sintesis suscita una especie de vértigo; pro-
ducen una reverberacién donde se mezclan y confunden lo

Iyrischen Sprachgebrauch, Tesis, Munich, 1938; «Zum Ruhmes und Ehrbegriff
Bei den Vorsokratikerns, Ri. Mus, . 89, 1940, p. 222 y ss.

3 Cir. Piecs, FVST, 10, p. 291, 10-12. La 5é% es ruvéracoy zpfiyaa (II, X
13) est4 sometida a la perthd (IL, p. 292, 4). Sobre fa 5% de Gorgias, confronte.
se J. SeruTE, Der Begrif der DOXA in der platonischen Philosophie, Gottingen,
1962, p. 10; M. UNTERSTEINER, The Sophists, Oxford, 1954, p. 116y ss; W. NEs-
TE, Vom Mythos zum Logos?, Stuttgart, 1942, p. 316. Cir,, por ultimo, el
amplio comentario de G. LANATA, Poetica pre-platonica, Testimonianze e fram-
menti, Florencia, 1963, p. 190 y ss.

3 Cfr, Dionisio DE HALICARNASO, De comp. verb., p. 45, 17, ed. Usener-
Redermacher. Este pasaje parece ser una cita de Gorgias (cfr. P AUBENQUE, La
Prudence chez Aristote, Paris, 1963, pp. 99-100).

3 Segun la formula de P. ACBENOUE, 0. ci,, p. 104.

37 PLAT, Menon, p. 97 D. Sobre la békx platénica, cfr. en ultimo lugar,
I SPRUTZE, Der Begn‘f}; der DOXA'in der plaionischen Philosophie, Gottin-
gen, 1962,

38 PLaTON, Repriblica, pp. 479A480A (cfr. los escolios a este pasaje). En
una larga serie de pasajes (Lys., 218 C; Carme, 173 A; Bang., 175 E: Rep., 414 D;
443 D; 476 CD; 510.E; Teer, 201 D; 202 B, etc.) Platon asimila la 36t a Svag, vi-
si6n de suefio que se apone a Smap, vision de vigilia. Pero esta significacion pa-
rece prolongar determinados valores de 86t que el Liddell-Scotr-Jones, 5.v. b6kx
traduce por fancy, vision: PInn., OL, VI, 82; Esa., Ag., 275; Coef., 1051-1053;
EUR., Res, 780, etc. En el Agam., 420 de Esouno, fos 86fat son évepdgavior,
mevipoves, gipousat xépiv pomay.

NQ!
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oscuro y lo luminoso. En la doxa, en el seno del pensamiento .
racional, volvemos a encontrar el rasgo principal que caracte.
riza, en el plano mitico, a las Musas, Sirenas, mujeres-abeja y,
en resumen, todas las potencias dobles, ambiguas, que son
«verdaderas y falsas» (alétheis et pseudeis). En un pasaje del
Teeteto, Platon asocia, incluso ‘explicitamente, el epiteto
«alethés y pseudés a la doxa: «La doxa se enrosca y gira... con-
virtiéndose en alethds y pseudés» (365 owpiqesas xat EAlreena ...
peudig xod dAndc yirvoudvn) . Todo el mundo mitico de la ambi-
gliedad surge en el verbo ovpécew: designa la accion de los lazos
que constrifien al Hermes poikilométis, también la caida del
zorro en la abigarrada métis, el movimiento del atleta y del so-
fista que giran y se vuelven®, En oxpégew unido a Oivew Platén
connota la movilidad fundamental, el movimiento permanente
que define a la ambigiiedad en el pensamiento griego. A los
testimonios de Gorgias y de Platon viene a afiadirse el de Aris-
tételes: en su pensamiento, la doxa es alethés y pseudés®, és
«el tinico modo de aproximacion auténtica a las cosas que na-
cen y perecen»®. La doxa es la forma de conocimiento que
conviene al mundo del cambio, del movimiento, al mundo de
la ambigiiedad, de la contingencia. «Saber inexacto, pero sa-
ber inexacto de lo inexacto»*, El acuerdo de estos tres testi-
£0s, tan a menudo opuestos en otros puntos, parece indicar.

39 PLATON, Teetero, p. 194 B. Cr. Rep., V1, 508 D: «Cuando el alma se vuel-
ve hacia lo que estd mezclado con la oscuridad, hacia lo que nace ¥ lo que pa-
rece, no tiene mas que opiniones (5ofale), ve poco claro, varia, pasa de un estre-
MO 2 Orow (3ves Xt xize vig Bkag peza3éds ov). Sobre v xat xiz y sus relaciones
con xukbesta, cfr. la observacion de W. J. VERDENIUS, Mremosyné, 1964, pa-
gina 387,

% Cfr. Himno hom. a Hermes, 409-411; Pixn., Istn., 79-80; PoLux, I, 155;
ARIST., Acharn., 385; Nubes, 450, etc.

41 Cfr. L-M. Recis, L'opinion selon Aristote, Paris-Ottawa, 1935, p. 76 y si-
guicntes, Sin duda, es incluso un rasgo fundamental de la 3%, como nos lo
quiere hacer creer Lvp., De Mens, I1, 7 (ap. Diets, FVSY, 1, p. 51, 11 y ss.), cuan-
do pretende que of mepl Beprnsdny Hamaban la diada 363s, <5 b Anbic xad $eubie
i Bily totin.

#2 P. AUBENQUE, «Science, culture et dialectique chez Aristotes, Actes du
Congrés de I'Associarion Guillaume Bud, Lyon (8/13 de sept. 1958), Parfs, 1960,

. 145

43 Ip,, ibid. En su libro sobre Le probléme de I'Etre chez Aristote, Essai
sur la problématique aristotélicienne, Paris, 1963, p, 256 y ss., P. AUBENOUE ob-
serva que, segun Top., 1, 1, 100 a 18, la dialéctica se define por relacion a los
&dof; la dialéctica es un método «gracias al cual podremos razonar sobre todo
problema propuesto partiendo de tesis probablesw (¢ #865wv). Ahora bien, ¢qué
son los &bofa? Son «las tesis que corresponden a la opinion de todos los
hombres (fvéota i Soxodvea nian) o de la mayor parte de ellos y, entre estos Ul
timos, sca de todos, sca de la mayor pare, sea, en definifiva, de los mas
notables o los mas reconocidos (rofs piioma ywosios xat bdour (Top, 1, 1,
100 b 21). Como escribe P. AUBENQUE, {p. 259): «Aristételes define la tesis pro-
bable (#5oiog) como la que s aprobada por aquellos sabios que son los s
aprobados. Pero el sabio no es aquf mas que el garante de un consentimierito
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que las afinidades de Ja doxa con el mundo de la ambigtiedad no
son fortuitas. El andlisis de la rafz indoeuropea *dek- nos per-
~‘mite ser mas afirmativos: G. Redard ha mostrado que esta
: Faiz significa «conformarse con lo que se considera como una
normas, y que la familia dokos, dokein, etc., se despliega en
torno a una significacion fundamental: «tomar el partido que
se estima mejor adaptado a una situacién»*. Doxa transmite;
pues, dos ideas solidarias: la de una eleccién y la de una elec.
ci6n que varia en funcién de una situacién®. Pero este sentido
fundamental no muestra solamente que por toda su historia la
doxa estd situada bajo el signo de la ambigiiedad: nos lleva a se-
fialar todavia aqui, en la eleccion de dokein, otro aspecto de este
proceso de secularizacién que nos ha parecido dar cuenta de
varias tradiciones relativas a Siménides. En la historia de la
lirica coral, Siménides es el primero que no sélo compone
himnos a los dioses, sino también para alabar a los hombres,
para celebrar a los vencedores de los juegos: también es uno
de Jos primeros en cantar la alabanza a los ciudadanos muer-
- tos por la ciudad. Canta la gloria de los «maratonémacos», la
*de los «vencedores» en las Termépilas*. Si a menudo pasa por
ser un poeta de Corte, asalariado de las grandes familias de
Tésalia, los Escépadas y los Aléuadas®, Siménides es uno de
. los primeros poetas «contratadoss, vueltos hacia la ciudad.
Uno de sus poemas, dirigido a Escopas, esta por entero con-
sagrado a la critica del ideal aristocritico del &yafiss o del
£a8355 dvip®. Simonides sustituye este ideal de origen homérico

universal, el representante de la autoridad de los hombres. El dialéctico apare-
ce asf bajo una doble mascara: la del hombre universal «en el que se reconoce
la universalidad de los hombres» y la del «vano hablador que se contenta con
discutir verosimilmente de 10das las cosas» (op. cit, p. 260). Tras el dialéctico
hemos de reconocer sin duda, con P. AUBENQUE (ibid.}, al retérico o al sofista.
[En la versién castellana del libro de Aubenque (Madrid, Taurus, 1981), las pa-
ginas citadas son la 248 y ss.).

G. REDARD, Du grec Sxous, <je recois» au sanskrit dtka, «manteaun, Sens
de la racine *dek-, Sprach ichte und b hrift A. De-
brunner, Berna, 1954, pp. 351.362. A Hus, Docére et les mots de la famille de
docere, Etude de sémantique latine, Paris, 1965 aporta valiosas confirmaciones
para las conclusiones de G. Redard.

5 En el Mendn, p. 97 B-C, Platon afirma que el g% 858 puede llevar a los
mismos resultados que la imoipr; la opinion verdadera no es peor guia que la
ciencia en cuanto a la justeza de la accion (rpds dpbémza npatews). Pero con Ja di-
ferencia de que ¢l bombre que posce la émowiun triunfa siempre mientras que
aquel que no tiene mas que la 6%« «tan pronto triunfa, 1an pronto fracasas.

¢ Estos dos puntos han sido sefialados por H. FRAENKEL, Dichtung und

hiil ie des frithen Griech , Munich, 1962, p. 346 y ss., y pagi-
nas 493-496. Sobre los fragmentos de Simoénides relativos a estas dos grandes
hazafias, véanse los analisis de H. FRAENKEL, op. cit., p. 362 y ss,, y C. M. BOWA,
Greek Lyrik Poetry?, Oxford, 1961, p. 344 y ss.
47 Cfr. W. Scmi, op. cit., pp. 508-509.
4 Esta critica puede encontrarse en Ja tradicién referida por el fr. 92 R. de
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por el del <hombre sano» (Syuyg dvhp) cuya virtud se defihé por i’

referencia a'la’ Polis (elddx ¥° dvowmthy dtxaw) . Siménides-es,

ademds, el que lanza el siguiénte estribillo: «La ciudad es la-

que hace al hombre» (néhg dvdpa 34axer®, Este contexto po:
litico de la poesia simonidea da a Ia eleccion de un verbo co-
mo dokein toda su significacién: dokein es, en efecto, un tér-
mino técnico del vocabulario politicos!. Es, por excelencia, el
verbo de la «decisién» politica. En consecuencia, cuando Si-
ménides declara que el dokein prevalece sobre la Alétheia, por
una parte, rompe de la forma mas clara con toda la tradicién
poética de la que Alétheia era un valor esencial, pero, por otra
parte, afirma claramente su voluntad de secularizar la poesia,
ya que sustituye un modo de conocimiento excepcional y pri-
vilegiado por el tipo de saber mas «politico» y menos religioso
posibles2,

En la historia de Alétheia, Simonides sefiala el momento en
que lo ambiguo se refugia en la doxa, en que lo ambiguo se se-
para de la Alétheia. Pero es necesario precisar un punto im-

ARISTOTELES: Simé6nides habria definido la «nobleza» por la <riquezas, una i
queza un poco mds antigua que otra, X

# CIr. G. OHRST, op. cit, p. 24 v ss.; C, M. BowRA, «Siménidés and Sc6.
pas», Classical Philology, 1. XXIX, 1934, Pp- 230-23%; L. WOODBLRY, «Simionidés *

on Auzin, Trans. Proc. Amer. Philol. Association, . LXXXIV, 1953, pp. 125.163;
C. M. Bowra, Greek Lyric Poetry2, pp. 326-336; B. GENTILI, «Studi $u Simoni.
de, I1, Simonide ¢ Plaiones, Maia, 1. XVL, 1964, pp, 278-306. Sobre la imagen
del imis dvip, que se hace banal en la segunda mitad del siglo v, cfr. SoF., Fil,
1006; ELR,, Andr., 448; Bac., 948; fr. 496; 821; Hor,, I, &, 3; VI, 100, 1; Tuc.; IV,
22, 2 (citados por C. M. Bowka, Greek Lyric Poetry?, p, 335, . 2). Las relaciones
entre Simonides y el ideal d atico han sido reci objeto de
una puesta a punto excelente por G. PERROTTA y B. GENTILI, en Polinnia. Poesia
greca arcaica?, Mesina-Florencia, 1965, p. 307 y ss. - -

30 Fr. 53 D. Cf. G. SmitH, «[10AIL ANAPA AIAAZKEL Class. Journ, to-
mo XXXVIIT, 19421943, pp. 260-279.

51 Para Aristoteles, 1a 56t y [a Boshevsi; conducen al mismo objeto: el con-
tingente (cfr. P. AUBENOUE, La prudence chez Aristote, Paris, 1963, p. 113). Las
afinidades de Ja doxa y el mundo politico han sido subrayadas, a propésito de
Parménides, por E.-L. MiNaR, «Parmenides and the Way of Seemings; Amer.
Journ. Philol, t. LXX, 1949, pp. 41-55.

Ciertamente, hay que decir que un poeta como Arquiloco de Paros abre
el camino a Simonides por su critica del ideal heroico, por su rechazo del
mito, por su voluntad de entrar en lo politico, pero ningiin otro poeta repre-
senta en la época arcaica un giro tan brutal en Ia historia de la poesia como Si-
ménides de Ceos. (Sobre Arquiloco de Paros léase la introduccion de A. Box-
NARD e la edicion de los fragmentos de Arquiloco publicada por F. LAssERRE ¥
A. BONNARD, Paris, «Les Belles Lettres», 1958, pp. V-LVI. La tesis mas reciente
sobre Arquiloco la constituye el volumen X de los Eniretiens sur lantiquité
classigue, «Fondation Hardt», VandoeuvresGinebra, 1964.) Advirtiendo una
relacion entre el empleo de dokein y un determinado contexto politico, no ha-
cemos sino prolongar, en otro plano de pensamiento, los analisis de P, AUBEX.
Qe (La prudence chez Aristote, Paris, 1963, p. 111 y ss.) sobre la relacion
profunda, en el seno del pensamiento aristatélico, entre una teoria de la con-
tingencia'y la practica del sistema democratico.
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portanteé: ciando Siménides reivindica la primacia de la doxa
rente a la Alétheia, no hace una eleccién segin el enfoque de-
. finide: ggr Parménides, como el contexto de La Republica.
podria hacernos creer. En efecto, por una parte la doxa no es
aquf Ia opinion en sentido filosético, se conserva «pura de to-
da problemitica del Ser y del Parecer»S3; no tiene el caracter
peyorativo de un conocimiento incierto, que le otorgara el
pensamiento filoséfico en el siglo v, oponiéndola a la Episte-
me, a la certeza. Por otra parte, la oposicién entre Alétheia y
doxa nos remite a una problematica interna del pensamiento
poético: la Alétheia que Siménides condena no es la de los fil6-
sofos, sino la de los poetas. Podriamos incluso decir que no
hay para Siménides una verdadera eleccién entre la Alétheia y
la doxa, pues, al término del proceso de secularizacién de la
poesfa, la «revelacién poética» ha cedido su lugar a una técni-
ca de fascinacién. Haciendo de la memoria una técnica secula-
rizada, Simé6nides condena la Alétheia, se consagra a la Apaté.
Siménides no es, pues, solaménte el testigo del declinar de
Alétheia, lo es antes bien de una corriente de pensamiento que
- concede privilegios a la Apaté. Cuando define el arte del poeta
como un arte de ilusién cuya funcién es seducir, engafiar sus-
 citando «<im4genes» a los seres huidizos que son ellos mismos
y algo mis que ellos mismos, Siménides prefigura uno de los
Frandes caminos que dividen la historia de la problematica de
a palabra.
Se ha observado a menudo: tanto por determinados rasgos
estilisticos como por determinados aspectos de su personali-
dad, Siménides anuncia al Sofista™, En sus poemas cultiva las

%3 Es un punto que A. RViER ha precisado extensamente en «Sur les frag-
ments 34 y 35 de Xénophanes, Rev., Philol, t. XXX, 1956, p. 39 y ss. Si bien
F. HEINIMANN, Nomos und Physis, Basilea, 1945, pp. 43-38 (en particular la pa-
gina 57), habia ya sefialado que este tipo de oposician era externo a la influen-
cia de Parménides (cfr. también H. LANGERBECK, Griomon, t. XXI, 1949, p. 110}
mientras que H. FRAENKEL, desde 1925 (cfr,, por ultimo, H. FRAENKEL, Wege
und Formen friihgriechischen Denkens?, Munich, 1960, pp. 346-349), defendia
el valor positivo de 8éxog, su sentido de «opini6n validas, En sus atractivas in-
vestigaciones, A. Rivier {en particular p. 50) ha dado excelentes razones para
pensar que 8xo en Jendfanes «no designa un acto intelectual devaluado a
priori en relacion con la verdada. Los dos modos de conocimiento que Jendfa-
nes conoce se distinguen, en efecto, «en funcién de la realidad particular que
cada uno tiende a aprehender: lo visible y lo invisibles (p. 44). Entre cllos no
hay «mas o menos valor objetivo, sino tna seguridad més o menos grande
para aquel que los pone en practicas,

# Estas afinidades han sido varias veces subrayadas: A, CROISET, Hisloire
de la littérature grecque, I3, Paris, 1913, p. 358; W. Scump, op. cif, p. 518;
G. CrisT, Simonidesstudien, Tesis, Zirich, 1941, p. 41 y ss.. M. TReu, Vor Ho-
mer zur Lyrik, Munich, 1955, pp. 299-300; A. LESKY, Geschichie der griechische
Lizeratur?, Berna, 1963, p. 210 y ss. B. SNELL, Poetry and Society. The Role of
poetry in ancient Greece, Bloomington, 1961, p. 50 y ss., ve, antes bien, en Si-
ménides a un precursor de la filosofia.
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antitesis, se complace jugando con la ambigiiedad de upa pa:
labra; para sus contemporaneos es el hombre que vende st
poesia por dinero, envaneciéndose de «erigafiar» a los dem4s.
Pero entre Simoénides y los primeros sofistas, las afinidades
superan la anécdota, tocan lo esencial. En efecto, la Sofistica y
la Retérica, que surgen con la ciudad griega, estan una y otra
fundamentalmente orientadas a Jo ambiguo, ya que se des
arrollan en la esfera politica, que es el mundo de la ambi-
giedad misma, y a la vez, porque se definen como instrumen-
tos que, por una parte, formulan en un planc racional la
teoria, la l6gica de [a ambigiiedad v, por otra, permiten actuar
con eficacia sobre ese mismo plano de ambigiiedad. Los pri-
meros sofistas, aquellos que precedieron a la brillante genera-
cién del siglo v, se afirman como especialistas de la accién
politica: son hombres que poseen una suerte de sabiduria pré-
xima a la de los Siete Sabios, «una habilidad politica y una in-
teligencia préctica»®. Uno de esos hombres de la praxis, en
quien los griegos reconocen el modelo ideal de la antigua so-
fistica, Mnesifile, hace su aparicién en la historia de Grecia en
la vispera de Salamina: porta la mascara del «sabio consejero»
en los momentos dificiles . Por consejo suyo, en un momento.
decisivo —verdadero Kairés¥—, Mnesifile ayuda a Témisto-
cles® (del que es de alguna manera la sombra) el doble, a do-
minar una situacién inestable, esquiva y ambigua. Gracias a
¢l, el mas astuto de los griegos revierte en su beneficio una si-
tuacion de inferioridad manifiesta. El sofista es, pues, un tipo
de hombre muy préximo al «politico», cercano al que los
griegos llaman el «prudente» {gpévpog)’® tiene en comtin un
mismo campo de accién y una misma forma de inteligencia.
Son hombres que se enfrentan directamente con los asuntos
humano, es decir, con este terreno «donde nada es estable», y
donde, para hablar como Aristételes, «corresponde a los mis-

35 PLLT., Tenrist., 11, 6: Bewimsa mohchy xxi Baacwipiov avveaws. Confronte-
se G.-B. Kereerp, «The First Greek Sophistss, Class. Rev., t. LXIV, 1950, pa-
ginas 8-10; W. NEsTLE, «Gab es eine ionische Sophistik?», Philofogus, 1. LXX,
1911, p. 258 y 5s.; J.-S. MoRRISON, «An Introductory Chapter in the History of
greek Education», The Durham University Journal, t. X1, 1949, pp. 5563,

% Hpr., VIIL, 57-38. Sobre el tema del «sabio consejeron, cg:, R. LATTIMORE,
«The Wise Advise in Herodotus», Class. Philol, 1. XXXIV, 1939, pp. 24-35.
Mnesifile parece claramente ser un personaje no-historico (cfr. F. GEVER, s.v.
Mresiphilos, R.-E. (1932), c. 2280). Par uliimo, véase G. FERRARA, «Temistocle
e Solone, Maia, 1. XV1, 1964, p. 55 y ss., al gue no podriamos adherirnos en
todas sus conclusiones.

Cfr. P. M. ScutniL, «De V'instant propices en Jraginer et réaliser, Paris,
1963, pp. 144-148.

58 Temistocles es un tipo de hombre de metis.

59 Cfr. P. AUBENQUE, La prudence chez Aristote, Paris, 1963, passim y, en
particular, pp. 23-24.
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mos actores el tener en cuenta la oportunidad (xaipés), como és
- el caso del arte médico y de la navegacién»®, El campo del
politico y del sofista es, pues, un plano de pensamiento que se
sitha en las antipodas del reivindicado por el filésofo como
bien propio desde Parménides: es el plano de la contingencia,

- la esfera del kairos, ese kairos que no pertenece al'orden de la
episteme, sino al de la doxa®!. Es el mundo de la ambigtiedad 2.
En este punto la sofistica no puede separarse de la retéri-

car ésta hace su aparicién en la Magna Grecia, en un mismo
contexto politico, sea en relacién con las primeras delibera-
ciones de la primera «democracia», sea en relacién con el fun-
cionamiento de la justicia dialogada®. Volviendo a Platén, la
retérica es «una practica que exige un alma dotada de pe-
netracién y audacia y, naturalmente, apta para el comercio
con los hombres»®. Exige, por tanto, las cualidades intelec-
tuales que definen al «prudente», ya que se desarrolla en el
mismo medio; el de los asuntos humanos, medio donde nada
es estable; sino movedizo, doble y ambiguo. Productos de una
misma cultura politica, la sofistica y la retérica desarrollan
también técnicas mentales solidarias. En un mundo en el que

: las relaciones sociales estan dominadas por la palabra, el so-
fista'y el retérico son ambos técnicos del logos. Los dos contri-
buyen a la elaboracién de la reflexién sobre el logos en tanto
que instrumento, medio de obrar sobre los hombres. Para el
sofista, el campo de la palabra est4 delimitado por la tensién
de dos discursos sobre cada cosa, por la contradiccion de dos
tesis sobre cada tema®. En este plano de pensamiento, regido
por el «principio de contradiccién»®, el sofista aparece como
el teérico que hace légico lo ambiguo y que de esa l6gica hace
el instrumento propio para fascinar al adversario, capaz de

60 AistoreLEs, Er. a Nicam., 11, 2, 1104 A 8-9. Cfr. P. AUBENOUE, op. cit., 97.

6l Cfr. DioNIsio DE HALICARNASO, De comp. verb., 45, 17, Usener-Rader-
macher. P. AUBENQUE, op. cit,, p. 100, piensa que este pasaje esta inspirado en
Gorgias.

& Sobre las relaciones del Kairds y de la ambigiiedad, cfr. P. AUBENOUE,
op. cit, p. 97y ss.

63 Cfr. D. A. G. HiNs, «Tisias and Corax and the invention of Rhetorics,
Class. Quart., t. XXIV, 1940, p. 62 y ss. y, en general, W. KRoLL, s.v. Rhetorik.,
R-E. Supl, VII {1940), c. 1039 y ss.

64 PLaT., Gorgias, 463 A. CEr. P. AUBENQUE, op. cit,, pp. 99-100,

65 Cfr. Dioc. Laercig, IX, 51; EUr., Antiope, fr. 189 N2, etc. Cfr. W. NESTLE,
Vom Myrhos zum Logos?, Stutlgart, 1942, p. 289y ss.; J. E RomiLLY, Histoire el
Raison chez Thucydide, Paris, 1956, p. 180 y ss. Sobre las relaciones logicas de
ambos discursos, cfr. las observaciones de E. DupreeL, Les Sophistes, Neucha-
tel, 1948, p. 38 y ss.

6 Plan de pensamicnto que conoce la contradiceion, pero sin que el prin-
cipio de contradiccion haya sido formulado adn. Sera Aristételes el que haga
su teoria y saque las conclusiones légicas; Cfr., en ultimo lugar, P. AUBENQUE,
Le probléme de I'Etre chez Aristote, Paris, 1962, p. 124 y ss.
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hacer triunfar al més pequefio frente al mas grande®”, El fin -
de la soffstica, como el 'de la retérica, es la pérsuasién’
(peith6)®, el engafio (apaté). En el corazén de un mundo funda:
mentalmente ambiguo, son las técnicas mentales las que per-
miten amaestrar a los hombres mediante la potencia de lo am-
biguo. Sofistas y retéricos son plenamente los hombres de la
doxa. Platén tiene toda la razén al considerarlos como maes-
tros de ilusion que presentan a los hombres, en lugar de lo
verdadero, las ficciones, los simulacros y los «idolos» que les
hacen tomar por la realidad®. Para ellos, en efecto, el arte
supremo consiste en decir las «dedex ... ¢xbpowy Suoia»®, En
este plano de pensamiento no hay, en ningun momento, lugar
para la Alétheia. ¢Qué es la palabra para el sofista™? En ver-
dad que para él ¢l discurso es un instrumenio, pero de ningu-
na manera un instrumento para el conocimiento de lo real. El
logos es una realidad en si, pero jamas un significante que
tienda a un significado. En este tipo de pensamiento no hay
ninguna distancia entre las palabras y las cosas. Para Gorgias;
que extrae las tltimas consecuencias de esta concepcidn, el
discurso no solamente no revela las cosas en las que se apoya,
sino que no tiene nada que comunicar; es més, no puede ser,
una forma de comunicacién con el otro. Es un «gran sefior de .
cuerpo mintisculo ¢ invisible»™ que posee un curioso parecido
con el nifio Hermes del Himno homérico, provisto de una vari-
ta mégica’, la misma que Apolo le ha dado para llevar a los
rebafios haciendo uso de la violencia, pero que aqui se con-
vierte en el instrumento de la persuasién, de la «psicagogia»’,
La potencia del logos es inmensa: trae el placer, se lleva las
preocupaciones, fascina, persuade, transforma mediante el

7 Cfr. ARISTOF., Nubes., 112, 882; PLATON, Fedro, 267 A ete.

%8 Cfr. H. MUTSCHMANN, «Die &lteste Definition der Rhetoriks, Hermes,
L. LI 1918, p. 440 y ss.

¢ PiaT, Sof 334 BC.

4 Hgs,, Teog, 27.

7 Seguimos aqui el analisis de P. AUBENOUE, Le probléme de I'Etre ches
Aristote, op. cit., pp. 98-106 [Version casteliana, pp. 96-104;

71 Gonoins, B Hel, 8, ap. DiELs, FVST, 11, p. 290, 17 y ss. Sobre Hermes y
el logos, cfr. W. H. RoSCHER, Hermes der Windgott, Leiprig, 1878, p. 28, n. 105
¥ 106,

7 Cfr. J-P. VERNANT, «Hestia-Hermes, Sur T'expression religieuse de l'es-
pace et du mouvement chez les Grecsn, L'Homme, t. 1IL, n.° 3, 1963, p- 21,
M. P, p. 108 v n. 42), Observariamos asi en el plano del lenguaje, una

| ble por a la que establece J.-P. VERNANT {op. cit.,
P40 = M. P, p. 131) entre el Hermes epimelios, polymélos, que hace crecer y
multiplicarse al ganado, y el Hermes, dios del comercio y del zokos, del interés
que chace proliferars.

73 Sobre las relaciones de Bix y de reibd, cfr. supra, pp. 6566, Los aspectos
de la psicagogia han sido muy estudiados por H. KoLLer, Die Mimesis in der
Antike, Berna, 1954, pp. 88-89, 127, 131, 136, 154, 160 ¥ ss., 192, 193, 195, 203,

¥nes
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“encantarniento’,: El logos no pretende jamas; en este plang,
decir la Alétheia™, Al término de una exposicién'de objetivos
de la sofistica, de la retérica y de la eristica, después de haber

.+ constatado que la primera es una potencia que actia sobre la

:-* imaginacién mediante el juego de Jas palabras, que la segunda
se desarrolla en el terreno de lo especioso y pretende per-
suadir, que la tercera encuentra su punto de partida en el
agdn y su punto de llegada en la victoria, Clemente de Alejan-
dria podia escribir: «La Alétheia no es nada en todo eso». De
esta forma, no hacia mas que volver a tomar una idea expresa-
da varias veces por Platén a propésito de la retérica: «Nadie
se preocupa por nada del mundo de la Alétheia, sino de la per-
suasion»". Sofistica y retérica delimitan, pues, un plano de
pensamiento exterior a la Alétheia. Pero también a este nivel,
como en Siménides, la antigua relacién de Alétheia con la Me-
moria como funcién religiosa, se ha roto definitivamente: para
los sofistas, en efecto, la memoria no es mas que una funcién
secularizada cuyo desarrollo es indispensable para esta forma
de' inteligencia que obra tanto en la sofistica como en la

- politica”™,

“ Si examinamos la reflexién de los sofistas y de los retéri-

7 Gorgiss, EL Hel, 8, ap. Diets, FVS7, 11, p. 290, 18 y ss. Cfr. Charles
. P. SEGat, »Gorgias and the Psychology of the Logoss, Harvard Studies in Clas-

sical Philofogy, 1. LXV1, 1962, pp. 99-155.

75 Es un punto observado a menudo, por ejemplo por E. DUPREEL, Les
Sophistes, Neuchatel, 1948, p. 72. Cfr. PLATON, Teeteto, 167 B.

% CLEM. DE ALEJ., Strom., 1, 8,39y ss.
=TT PUAT., Fedro, 272 D-E: w6 mapdrav vip 008ty i tof Bunaomplon tobseoy dhnfelag
aéAew adbet dAAa zoG mbavod.

78 Hippias es e} inventor de una técnica de memorizacion: JEN., Bang., IV,
62; PLAT., Hippias May., 285 E: Hipp. Men., 368 D (cfr. W. NESTLE, Vo Mytkos
zum Logos?, Stutigart, 1942, p. 365 y ss.). Las Dissoi Logoi elogian la memoria
(ap. DiELs, FVS7, 11, p. 416, 13 y ss.). El didlogo de Socrates y Estrepsiades en
las Nubes de Aristofanes muestra con suficiencia la importancia de 1a memo-
ria para el sofista (cfr. v. 414; 483; 484485; 629; 631; 785). Testimonio de ello es
también una pagina de Las Leyes (908 B<) en la que Platén distingue dos espe-
cies de entre las gentes que no creen en la existencia de los dioses; la segunda
es la mas peligrosa y reune en desorden «adivinos, fabricantes atareados en
toda clase de prestigios, tiranos, oradores populares, generales, malignos in-
ventores de iniciaciones secretass, sin olvidar a los sofistas (908 D). «Todos es-
tan llenos de astucia y trampas.» Ahora bien, lo que caracteriza a esta espe-
cie de incrédulos es, entre otras cosas, «el don de una gran memoria (uvipel
iayvpxl) ¥ un espiritu penetrante (uabfisey oicias). Es de destacar que la phronésis
exija también una buena memoria. P. AUBENQUE, La prudence chez Aristote,
Paris, 1963, p. 159, cita textos aristotélicos, y en particular una observacion de
ALEIANDRO (In Met,, 30, 10 y ss. Hayduck): «La phronesis es la precision y la cla-
ridad de Jas imagenes y la destreza natural en la conducta practica que s en-
cuentran en los seres dotados de memoria.» Cfr. E. WusT, s.v. Mnemonik, R-E.
(1930), c. 2264-2265. Claro esta que la secularizacién de la memoria es solida-
ria del advenimiento de la ciudad: F. CHATELET, La naissance de lhistoire,
Paris, 1962, lo ha mostrade claramente para la funcién historiadora.
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cos sobre el lenguaje como instrumento, dos conclusiones sé
imponen: por una parte, el pensamiento griego aisla, pone
aparte una zona especifica de lo ambiguo, un plano de lo real
que pertenece al orden exclusivo de la apaté, de la doxa, de lo
«alethés y de lo pseudés»; por otra parte, en este plano de pen-
samiento, se cbserva una perfecta correlacion entre la secula-
rizacién de la memoria y la desvalorizacion de la Alétheia. La
relacién entre ambos términos es del orden de lo necesario.
En el plano de las estructuras mentales, el hecho esencial es
que nos introducimos en otro sistema de pensamiento: otro,
porque lo ambiguo ya no es un aspecto de la Alétheia. Es un
plano de lo real que excluye de alguna manera a la Alétheia;
otro también, porque lo ambiguo ha dejado de ser la unién de
los contrarios complementarios, para convertirse en la sinte-
sis de los contrarios «contradictorios»™. De esta mutacién
mental y logica, la segunda linea de evolucién ilustrara plena-
mente las consecuencias.

Hacia el fin del siglo vI, Grecia ve nacer, en medios particu-
larizados, un tipo de pensamiento filoséfico y religioso® situa-

79 Es muy de destacar que aunque, por una parte, la sofistica representa
o triunfo de la palabra ambigua, es también ampliamente responsable, por la
practica de los discursos opuestos y por el anlisis de los modos del discurso,
de la formulacién del principio de identidad y del advenimiento de una logica

de la exclusion de las proposiciones contradictorias.
8 Entre los representantes de este 1ipo de pensamiento, hay que contar a
los magos, los inspirados, los «hombres divinoss, medio-histéricos, medio-le-
endarios; asi Aristeo, Abaris, Hermotimo, Epiménides, elc., pero también a los
rficos, Pitagdricos y, sin duda, a los iniciados de las «tablillas de oros. Puede
encontrarse un buen anatisis de Jas tradiciones antiguas sobre fos magos y el
pitagorismo en W. BURKERY, Weisheit und Wissenschaft. Studien zu Pyihagoras,
Philolaos und Platon, Nuremberg, 1962, pp. 98-142. Cr. F.-M. CoRNFORD, Princi-
piton Sapientiae. The Origins of greek philosophical Thought, Cambridge, 1952,
p. 89y ss., que ha mostrado claramente las afinidades de este tipo de mago con
et adivino y el poeta inspirado; K. MEULL «Scythicas, Hermes, 1. 70, 1935, pa-
gina 153 y ss; E. R. Dooos, The Greeks and the Irrational, Berkeley, 1957,
p. 135y ss. A Ia tesis «chamanica» de estos dos ultimos autores hay que ob_ye-
tar la importancia en esos medios de una doctrina del alma especificamente
griega, doctrina que no es un rasgo particular del chamanismo. (Nos permiti-
mos remitirnos a las paginas en las que hemos intentando estudiarlo, entre
otras: M. DETIENNE, De la pensée religieuse @ la pensée philosophigue. La no-
tion de Daimén dans le pythagorisme ancien, «Les Belles Lettres», Paris, 1963,
p. 60 y ss. Cfr., por ultimo, la aportacién de J. BRUNSCHWIG, «Aristote et les pi-
rates tyrrhénicnss, Rev. Philol., 1963, pp. 171-190) En su ensayo sobre Les ori-
gines de la pensée grecque, Paris, 1962, J.-P. VERNANT ha dado indicaciones
sobre los aspectos sociologicos de estos medios, sectas religiosas y sectas filo-
sofico-religiosas (¢n particular, pp. 48-52). Del mismo autor, vézse «Du mythe a
la raison. La formation de la pensée positive dans la Gréce archalque-
les. Ecanomiés, Sociétés, Civilisations, 1957, pp. 183-206 (= M. P,
«Aspecls mumques de la mémoire en Grécen, Journal de Psxcholy
0 (= p. 51-78); «Le flcu\e Ameélés et la Mélété Thanatous, Rev.

Plulas 1950 Pp- 163 179(= M. P., pp. 79-94).
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do en las antipodas del de los sofistas. La oposicién se verifica
-en todos sus puntos: éste es un pensamiento de cardcter secu-
larizado, vuelto hacia el mundo exterior, orientado a la praxis;
. aquél es un pensamiento de carécter religioso, replegado en si
mismo, anhelante de salvacién individual. Si los sofistas, como
tipo de hombre y como representantes de una forma de pensa-
miento, son los hijos de la ciudad, y si pretenden esencialmen-
te actuar sobre el otro en un marco politico, los magos y los
iniciados viven al margen de la ciudad sin aspirar més que a
una transformacjén completamente interior®. A estos fines
diametralmente opuestos corresponden técnicas radicalmente
diferentes, Si las técnicas mentales de la Sofistica y de la Re-
térica sefialan una manifiesta ruptura con las formas de pen-
samiento religioso que preceden al advenimienio de la razén
griega, las sectas filoséfico-religiosas, por el contrario, ponen
en otra procederes y modos de pensamiento que se inscriben
directamente en la prolongacién del pensamiento religioso an-
terior. Entre los valores que, en este plano de pensamiento,
continian desempefiando, a través de los cambios de signifi-
cacion, el importante papel que ya tenian en el pensamiento
anterior, hay que poner en exergo a la Memoria y a la Alétheia.
“.» En un mito cuyo mercado cosmolégico ha sido directamen-
te tomado del pitagérico Petron de Himera, describe Plutarco
la Llanura de Aléti‘wia: «...Los mundos no existen en nimero
infinito, ...no hay s6lo uno, ni cinco, sino ciento ochenta y tres.
Estn unidos en forma de tridngulo a razén de sesenta por la-
do; los tres que quedan estdn colocados cada uno en un angu-
lo. Los mundos vecinos se tocan, pues, los unos a los otros en
el curso de sus revoluciones como en una danza. La superficie
interior del tridngulo sirve a todos estos mundos de hogar co-
mun y se llama Llanura de Alétheia. Es alli donde descansan
inméviles los principios, las formas, los modelos de lo que ha
sido y de todo lo que seré. En torno a estos tipos se encuentra
la eternidad, de la cual se escapa el tiempo como una onda, y
yéndose hacia los mundos. Todo eso puede ser visto y con-
templado por las almas humanas una vez cada diez mil afios si
han vivido bien; y las mejores iniciaciones de esta tierra no
son mas que un reflejo de esa iniciacién y de esa revelacion.

81 En «<Le fleuve Amélés et la Méléré Thanatous, Rev. Philos., 1960, p. 165,
al(=MP, 1, n. 8), J.-P. VERNANT sefiala una diferencia esencial entre ef
pensamiento religioso de las sectas y la reflexion filoséfica: «La sabiduria del
filésofo pretende regular el orden en la ciudad, mientras que todo esfuerzo
por la organizacién politica resulta extrafio al espiritu de las sectas.» Pero al
tmismo autor, en Les origines de la pensée grecque, Paris, 1962, pp. 68-71, ha in-
sistido en el personaje de Epiménides, que ofrece el ejemplo en la historia de
la Atenas arcaica.
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Las conversaciones filoséficas tienen como razén de ser el vol:
ver a recrearnos en la memoria los bellos espectéculos de alla,
pues de otra manera no servirian de nada»*. Aunque el testi-
monio no posea una antigiiedad irreprochable®, el mito de
Plutarco ofrece el interés de unir fuertemente, en un contexto
religioso, el acto de Memoria y la vision de la Llanura de Alé:
theia. En este punto fundamental, se hace eco del mito de
Fedro en el que Platén describe la procesion celeste de las al-
mas hacia el «lugar que est4 mas alla del cielo»®™. En su loca
carrera por contemplar «las realidades que son exteriores al
cielo»®, las almas se esfuerzan en seguir a los dioses tan per-
fectamente como sea posible. Sélo algunas logran percibir las
realidades. «El motivo de este desmesurado celo por ver dén-
de se halla la Llanura de Alétheia, es que de esa pradera pro-
viene precisamente el pasto que —es sabido— conviene a lo
que de mas perfecto hay en el alma: es de eso de lo que se ali-
menta la naturaleza de ese plumaje de alas, al que el alma de-
be su ligereza»®. Pero Ja Llanura de Alétheia no es mas que
una parte de un paisaje mitico que podemos restituir; en efec-
to, segiin los términos del decreto de Adrastea, «todo alma que
habiendo pertenecido a la compaiiia de un dios, ha visto algo
- de las realidades verdaderas (zév 3irfav), estd sana y salva has-
ta la siguiente revolucién; ... pero cuando, habiendo sido inca-
paz de seguir de cerca al dios, no ha visto nada y, victima de
alguna desgracia, ahita de olvido (Afn), de maldad, se vuelve
mas pesada», entonces es cogida en la rueda de los nacimien-
tos¥. La oposicion de Alétheia y de Lethé, queda, pues, expli-
citamente afirmada. Podemos seguir a Proclo cuando sefiala
la correlacién de la Llanura de Alétheia con la Llanura de
Lethé en La Republica®. El alma «ahita de olvido», de la que
se habla en Fedro, es, en efecto, una de esas almas sedientas
que, negligente ante la recomendacion formulada en el mito
de La Republica, se ha saciado del agua que ningin recipiente

52 PLuTARCO, De Defectu oraculorum, 22, p. 422 B., ed. y trad. R. Flaceliéere
(= PeTRON DE HIMERA, ap. DikLs, FVS?, 1p. 106, 13y 5. Y sobre Petrom, A, Ri-
vavp, Le probléme du devenir et la notion de matiére dans la philosophie grec-
que, Parts, 1905, p, 100 y n. 216, y R. EiSLER, Weltenmantel und Himmelszelt,
1910, I1. p. 461, 1. 6, y p. 722, 1. 6. Cfr. también M. TIMPANARO-CARDIN, Pilagori-
ci, 1, Florencia, 1958, pp. 70-72, Conira J. KERSCHEN-STEINER, Koswmos, Quellen-
kritische Untersuchungen wu den Vorsokratikern, Munich, 1962, pp. 209-211.

5 Cfr, el comentario que ya habiamos esbozado en «La notion mythique
de AAHOEIAn, Rev. ét. grecquies, . LXXIII, 1960, pp. 27-35.

84 PLatoN, Fedro, 247 C.

& 1o, ibid.

8 PLATON, Fedro, 248 B.

& paTon, Fedro, 248 C.

8 ProcLo, In Plar. Rempubl, 11, p. 346, 19, ed. W. Kroll.
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puede retener, el agua del rio Anelés, el agua que corre por la
Llanura de Lethé®, En la teoria del conocimiento platénico, 1a
oposicion de la Llanura de Alétheia'y la Llanura de Lethé tra.
duce en un plano mitico la oposicién entre el acto de anamné-
sis; la evasién fuera del tiempo, la revelacién del ser inmu-
table y eterno, y la carencia de Lethé, que es la ignorancia hu-
maria y el olvido de las verdades eternas®,

De estos testimonios, se deduce que Alétheia se opone a
Lethé, y que Alétheia esta articulada con la Memoria, Ambos
rasgos esenciales imponen un acercamiento con una serie de
textos de cardcter mistico que nos informan sobre las doctri.
nas escatoldgicas en las que Mnemosyné es una potencia com-
plementaria de Lethé®. Este acercamiento es tanto mas legiti-
mo por cuanto la oposicién de la Llanura de Alétheia yla Lla-
nura de Lethé no es una fabulacién especificamente platéni-
ca® por una parte, estd igualmente bien atestiguada en Em-
pédocles, segtin una determinada tradicién®; por otra, esta
representacién mitica se inscribe en un «campo ideolégicos
dibujado por la oposicién de Alérheia y Lethé en el pensamien-

. ® PLaTon, Republica, 621 A. En Iz imagen del rio Amelés, 1P, Vernant,
art. cit, pp. 163-179 (= M. P, pp. 79-94), ha mostrado Ia transposicion de un
agua infernal, cargada de una potencia de mancha: el rio sin meleté se convier-
te, en las hermandadades religiosas v en las sectas filosoficas, en un simbolo
de muerte, en un término sindnimo de Lerhe, A la oposicin Memoria.Olvido
responde [a pareja Meleté-Amelés. A estas tradiciones religiosas cs 2 las que es
necesario, asi lo parece, unir la nocién de Mefameéleia de la que hablan Puut,,
De Genio Socratis, p. 592 B, y PLATON, Fedon, 113 E, Cfr. R. Jouy, «Note sur
ueehvow, Rey. Hist. Rel, 1. CLX, 1961, pp. 149156, y Le 1ableau de Cebés et la
philosophie religieuse, «Collection Latomus», vol. 1XI, Brusclas, 1963, p. 37
¥ sigui s sabido que ileia, hija de Epi se opone a Pro-
métheia, hija de Prometeo, como éste 2 Epimetea, su doble y su contrario
(Schol, Pind. Pyth. V, 35 a, ed. Drachmann, t. 1L, 1910, p. 176, 19y ss.). A propo.
sito de Meleté, pueden asadirse las observaciones de J. BRONSCIWIG, Rev, Pphi-
los., 1963, pp. 267-268.

0 Cfr. J-P. VERNANT, «Aspects mythiques de la mémoire cn Grécer, Journ,
Psych, 1959, p. 25 (= M. P, p. 74),

9 El texto de las «tabiillas de oro» se halla en los Orphicorum fragmenta,
€d. 0. Kern, fr. 32, y en Ditis, FVS7, I, p. 15 y ss. Cir. el estudio general de
W. C. GUTHRIE, Orphée e la_religion grecque, Etude sur la pensée orphigue
(tr. franc.), Paris, 1956, p. 192 y ss. El que scan orficas (Guthrie), pitégoricas
(Thomas), orfico-pitagéricas (Ziegler-Cumont) o eleusinas (Boyancé, Picard),
poco importa en este caso: las creencias que en elfas se manifiestan son insepa-
rables de toda especulacion sobre la memoria, ef tiempo y el alma.

92 Plat6n es el heredero de un importante esfuerzo de transposicion de te-
mas religiosos en el plano filoséfico. En un estudio intitulado «Warheit als
Erinnerungs, Hermes, t. 91, 1963, pp. 36-52, E. HerTsch ha subrayado la impor.
tancia, en el seno de ia teoria platénica del conocimiento, de la relacion entre
la representacion de la «verdad» y el papel de la memoria. )

o) Cfr. DiELs, FUSY, 1, p. 360, 4 y ss.; p. 374 y ss. Para todo Io que a Empé-
docles concierne, nos remitiremos ahora a Jean BoLLack, Empédocle, I, Parts,
1965 (aparecido después de la redaccion de estas paginas).
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10 poético y en el pensamiento mantico. La geografia mitica de.
las Llanuras de Alétheia y'de Lethé, como la representacién és:
catolégica de las fuentes de Mnemosyné y de Lethé, forma par-
te de las representaciones especificas de medios intermedios
entre la filosofia y la religi6n, los medios filoséfico-religiosos.
Una y otra representacion son solidarias de una doctrina de
reencarnacion de las almas; no son inteligibles més que en un
pensamiento atormentado por la salvacién individual, obse-
sionado por el problema del alma y del tiempo. En este plano
de pensamiento, la Memoria® ya no es solamente como en los
poetas y los adivinos, un don de videncia que permite la
aprehension total del pasado, del presente y del futuro; es an-
te todo, el altimo término de la cadena de las reencarnaciones.
Su valor es doble; en tanto que potencia religiosa, Memoria es
el agua de Vida que sefiala el altimo término del ciclo de las
metensomatosis; en tanto facultad intelectual, es la disciplina
de salvacién que trae la victoria sobre el tiempo y sobre la
muerte y permite adquirir el saber mds completo®. En la con-
cepcién dicotémica de las sectas filoséfico-religiosas, la vida
terrestre estd gangrenada por el tiempo, sinénimo de muerte y
de Olvido: el hombre es arrojado al mundo de Lethé, yerra'en
la pradera de A#%. Para trascender el tiempo humario

quedar puras de olvido, las sectas elaboran una técnica de sal-
vacién que sera regla de vida, «receta de santidad»: comporta
técnicas psicofisioldgicas que, a través de una experiencia ca-
taléptica, intentan liberar el alma de los lazos del cuerpo®. Un
género de vida entretejido de obligaciones y tabies permite al
iniciado, al término de su ascesis, presentarse ante los guar-
dianes de la fuente Memoria para beber allf el agua que le pu-
rificara de toda huella de temporalidad y que consagrar4 defi-
nitivamente su estatuto divino. Acordarse, separar el alma del
cuerpo, beber el agua de Mnemosyné, son expresiones que tra-
ducen en igual medida un solo y mismo género de vida a nive-
les diferentes. Sera en este plano de pensamiento donde la vi-
sién de la Llanura de Alétheia tome toda su significacion. La

%4 Sobre esta concepcién de la memoria, véase J.-P. VERNANT, art. ¢il.,
p. 15y ss.{= M. P, p. 65y s5.). W. Burkert no ha conocido este articulo impor-
tante 'y desatiende demasiado el papel de la memaria en el pitagorismo anti-
guo. Cfr. W. BURKERT, Weisheit und Wi Studien zu Pyth 2
Philolaos und Platon, Nuremberg, 1962, p, 144 y ss.

95 En cierto modo, como lo advierte J.-F. VERNANT, «Le fleuve Amélés et la
Méiété Thanatous, Rev. Philos., 1960, p. 179, . 1 (= M. P, p. 94, n. 69), la exi-
gencia de un saber completo evoca la estricta obligacion de no olvidar nada en
el ritual religioso: recuerdo de la calidad de vrgepsr del adivino.

9% Cfr. nuestras observaciones en La notion de Daimén dans le pythagoris-
me ancien. «Les Belles Lettres», Paris, 1963, pp. 60-92,

97 Cfr. ibic
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aventura de Epiménides es decisiva a este respecto: «Durante
el dia; Epiménides se tumbé en el antio de Zeus Diktaios, dur-
mié con profundo suefio durante numerosos afios; conversé

suefios con los dioses y hablé con Alétheia y Diké»®, La ex-
“periencia de Epiménides se halla en el mismo plano social y
<" mental que la de las sectas filosofico-religiosas: su medio es el
*. de los magos, los inspirados, los individuos de comportamien-
tos ‘excepcionales, los hombres al margen del grupo social que
se organiza en la Polis; el nivel de pensamiento es el del movi-
miento estatico de los especialistas del alma. Epiménides es
uno de esos magos que se alimentan de malva y asfédelo; es
un purificador y un adivino: conoce el pasado, el presente y el
porvenir. Al igual que todos Jos inspirados de su especie, esta
sulieto a suefios catalépticos: su alma escapa de su cuerpo a
voluntad. Es un tipo de experiencia que prolonga incontesta-
blemente procedimientos de mantica incubatoria®. El suefio
és; en efecto, el momento privilegiado en que el alma, «trenza-
da al cuerpo» durante el dia, una vez libre de su servicio,
puede contemplar la pura Alétheia: puede «recordar el pasa-
do; discernir el presente, prever el porvenir»'®, En el caso de
Epiménides, si la conversacién con Alétheia traduce un don de
idencia; andlogo al del adivino'™, satisface igualmente una

9 Cfr. DIELs, FVS?, 1 p. 32, 17 y ss. Sobre Epiménides, cfr. H. Demouuy,
Epiménide de Créte, Bruselas, 19Q1; W. BURKERT, Weisheit un Wissenschaft.
* Studien zu Pythagoras, Philolaos und Platon, Nuremberg, 1962, pp. 127-128;
R.-F. WILLETTS, Creran Cults and Festivals, Londres, 1962, p. 216, 242, 31};
JP. VERNANT, Les origines de la pensée grecque, Paris, 1962, p. 68 y siguien:
tes; E. R. Doobs, The Greeks and the Irrational, Berkeley, 1957, p. 141-146.

% Epiménides, segiin DioG. LAERCIO, I, 114, se daba por Eaco, hermano de

Minos.

100 Cfr. QIcERON, De Divinatione, 1, 30, y ELIEN, Hist. Var, 11, 11 ed. R. Her-
cher. Seria tentador el aproxi estas tradici ligiosas sobre la vision
de la «Verdads en una experiencia de éxtasis, al mito platénico de la caverna;
serfa su transposicion filosofica, Por dos veces (Teetefo, 152 C y 162 A) hace
alusién Platon a los misterios de la Alétheia, que tan pronto habla desde ¢l fon-
do de su santuario (éx <o’ ahirou) como se revela en el secreto (v dropding ).

1 Entre los rasgos més destacables de continuidad, a través de una serie
de planos, es necesario advertir la per ia de una significacié pli
Alétheia, como sintesis del pasado, del presente y del futuro:

1. En el plano de pensamiento de los poetas inspirados: las Musas dicen
ta Alétheia, «lo que es, lo que ser, lo que fue» (HEs., Teog., 28 y 38; cfr. 32).

2. En el de los adivinos: las visiones nocturnas de los suefios son la
Alethosuné; cubren «el pasado, el presente, todo lo que debe ser para numero-
sos mortales durante su oscuro suefios (EUr., Ifig. Taur, 1261 y ss., y 1278),
mientras que la Alétheia del Anciano def Mar es canocimiento de «todas las
cosas divinas, del presente y del porvenir» (EUR., Helena, 13 y ss.). Cfr. Calcas,
segun J1, 1, 70, «el mejor de los adivinos que conoce ¢l presente, el futuro, el
pasados.

3. En el de los medios filosofico-religiosos, como asi lo atestiguan:
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meleté que intenta escapar del tiempo y alcanzar un plano de
lo real que puede ser definido esencialmente mediante su opo-
sicién a Lethé. Cuando se pone en contacto con Alétheia, Epi-
ménides entra en familiaridad con los dioses, lo que es riguro--"
samente semejante al estatuto divino del iniciado de las «tabli-
llas de oro» cuando puede tomar el agua fresca del lago Me-
moria'®, El plano de Alétheia es el del adivino: estd caracteri~
zado por la intemporalidad y la estabilidad. Es el plano del
Ser, inmutable, permanente, que se opone al de la existencia
humana, sometida a la generacion y a la muerte, carcomida
por el Olvido.

En el pensamiento de las sectas filoséfico-religiosas, la
Alétheia estd en el centro de una configuracién de potencias
y de nociones perfectamente homologas a las que la cortejan
en el pensamiento religioso: inserta en la Memoria, como
funcién religiosa, Alétheia es asociada a Diké, que sefiala su
identidad en el orden de las cosas. Esta también ayudada por
la Pistis, que representa aqui, como en el pensamiento reli:
gioso de los adivinos y los poetas inspirados, la fe en el Ser,
el acuerdo a una potencia superior de la que el hombre avcefwv;j
ta las revelaciones: la Musa de Empégocles. que dice la

a) El acercamiento del poder adivinatorio de Epiménides (sque tenia reve:
laciones, pero no sobre las cosas futuras, sino sobre las cosas pasadas, sobre
las cosas tnvisibles, ap. ARISTOTELES, Ret., 111, 17, p. 1418 A 24) 'y su visién de
Alétheia, en la caverna de Zeus Diktaios (cfr. Digts, FVS, I, p. 32,17 yss) -

b) Pasajes como PAT, Rep., 171 E; Euano, Hist. Var, L, 11 ed:
R. Hercher: Cic., De Divinatione, 1, 30 (cfr. M. DETIENNE, De la pensée religieuse
4 la pensée philosophique. La notion de Daimon dans le pythagorisme ancien,
Paris, 1963, paginas 76-77), donde mézclanse mantica y experiencia cataléptica
(sefialemos que una historia del tripode referida por Dioc. Laercio, K 33, el
oriculo ha prescrito enviar el objeta religioso a la casa de un sabio reconocido
por su conocimiento «del pasado, presente y futuros, lo que nos muestra las
afinidades entre el Sabio [del tipo de los Siete Sabios} y el inspirado. Por otra
parte, en las Nubes de Aristofanes la meditacion filoséfica estd toda iluminada
por los caracteres de la préctica incubatoria [cfr. A.-J. FesTuGiERE, Contempla.
tion et vie contemplative selon Platon?, Paris, 1950, p, 70 y ss., que subraya jus-
tamente el parentesco de esta meditacion con la 1écnica descrita en el Fedon)).
Es de destacar que en todas estas experiencias religiosas la Alétheia se define
como en otros planos de pensamiento, por la sintesis del pasado, el presente y
del futuro. Esta misma tesis sera tomada de nuevo, esta vez en una perspectiva
acumulativa, por el pensamiento secularizado: en la célebre teoria de Ia «prog-
nosis» de la medicina racional, ser4 la reflexion sobre los casos presentes {&
rageévaa) y la comparacién con los casos pasados los que permitiran la previ.
$i0n (rpokivery & Eotuevar) (cfr. Jos textos citados por L. BOURGEY, Observaiion et
expérience chez les médecins de la collection hippocratique, Paris, 1953, p. 230
¥ siguientes); en la sofistica, el discurso supone el recuerdo de las cosas pasa-
das, el conocimiento de lus cosas presentes y la prevision de todas las cosas
por venir (GORGIAS, ap. DIELS, FVS7, 1L, P. 291, 5-9. Cfr. también PLaT., Rep.,
516 C-D).

102 Cfr. Diecs, FVS7, I, pp. 15, 31; 16, 17; 16, 22; 17, 13. Piénsese en &) esta-
tulo demonico en la secta pitagorica o en el estatuto divino de Empédocles.
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theia; profesa «palabras fiables» (mowdpata)'®. Pero el pa-
dd entre la Alétheia de las sectas filosfico-religiosas y la
theia de los poetas, de los adivinos y de los reyes de justi:
ciai'se acaba aqui: mientras que, en el pensamiento de estos
altimos, Alétheia es, en tanto que potencia religiosa, insepa-
ble de la Peitho; el plano de la Alétheia-Diké-Pistis esta, en
las séctas filoséfico-religiosas, radicalmente separado del de
1a"Peith6. En el mito del Gorgias, los hombres de la Peithé se
‘definen mediante su apistia; son las desgraciadas victimas
- del Olvido, presa de los placeres; son arrastrados por el ince-
sante correr de las cosas'™. Peithd esta definitivamente del
¢+ lado de Lethé: es hermana de Hedoné; Até es su doblei®.
Peithé simboliza el mundo himedo de la generacidn, la blan-
da dulzura del placer no s¢lo el de la palabra, sino también el
de Ia mujer, el placer fisico. Por este pensamiento replegado
en sf mismo, atormentado por la falta, ansioso de pureza, la
‘“condicién del hombre consagrado al Olvido, internado en la
Noche; se halla bajo el signo de Peith6!®. Si bien en la tradi-
cién arcaica los hombres sienten que estdn sujetos al Olvido,
qii¢ su memoria vacila, también la de los dioses flaquea; por
el Contrario, en tiempo de crisis religiosa en que los hombres
n separados de ﬁ)os dioses por un abismo infranqueable,
la' Memoria inalterable se convierte en un privilegio exclusi-
vo de los dioses, quedando el hombre definitivamente priva-
do de ella. En las sectas filoséfico-religiosas est4n, pues, por
un lado lo Inmutable, el Ser, la Memoria, la Alétheia; por el -
"otro, lo Fluido, el No-Ser, el Olvido, Lethé. La ruptura es cla-
ra, y el theios aner es la prueba de ello: toda su «ascesis»
constituye un esfuerzo por pasar del plano de Lethé al plano

103 Cfr. Diets, FVST, p. 311, 6, y pp. 355, 12:356, 2. Sobre la pistis de Em-
pédocles, véase J. , Notes on the p ics, VIII, The Meaning of
niong in Empedocles, Mnemosyné, 1948, pp. 10-12. La asociacién de Alétheia
y de Pistis es particularmente explicita en Parménides (cfr. infra, p. 138).

PLATON, Gorgias, 493 A y ss., y el analisis de J-P. VERNANT, «Le fleuve
Améles y la Mélété Thanatou, Rev., Philos., 1960, p. 171 y ss. (= M. P, p. 88
y siguientes) que muestra el origen empedocleano de este mito.

105 Cfr. J.-P. VERNANT, arl. cit,, p. 174 y ss. (= M. P, p. 90 y ss.), El mis-
mo autor menciona los textos de PLUT., De sera numisnis vindicta, 566 A, Y
oracul. Pyth., p. 397 B, en los que Hedoné es asociada a Lethé y Aré. Sobre la si-
ma llamada Lethé, en De sera nwminis vindicta de Plutarco, cfr., por iltimo,
Y. VERNIERE, «Le “Léthé" de Plutarques, Rev. Et, anc., t. LXVI, 1964, pp. 22-32.

106 Para toda una tradicién, «participar en la persuasién» es «un resto de
{a debilidad terrestre del animal que esté sujeto a la muerte» (ECFANTE, Traité
de la royauté, p. 278, 2 y ss., ed. Hense ap. L. DELATIE, Les Traités de la Royauté
d'Ecphante, Diotogéne et Sthenidas, Lieja-Par(s, 1942, p. 51 y ss.). Sobre la rela-
cion entre el olvido y la persuasién, cfr, PLAT., Rep., 412 E413 C. Sobre la
anda, sinénimo de Lethé, cfr. las observaciones de R. JoLy, Le Tableau de Cé-
bés et la philosophie religieuse, «Collection Latomuss, vol. LXI, Bruselas, 1963,
p. 36y ss.
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de Alétheia. El universo espiritual de las sectas fllosohco-v
religiosas es un mundo dicotémico en el que la ambigiiedad
ha cedido su lugar a la contradiccién. Si el par Alétheia-Lethié
indica, a través de las mutaciones de valores, una ‘conti:
nuidad real con el pensamiento mitico, la articulacién de las
dos potencias es radicalmente diferente: se pasa de una I6gi-
ca aotra.

Entre este plano de pensamiento, radicalmente dividido en
Alétheia y Lethé, y determinadas representaciones que remi-
ten al mismo universo espiritual pueden destacarse curiosas
correspondencias. Un determinado nimero de documentos, de
naturaleza y épocas diferentes, dan testimonio de la importan-
cia fundamental en estos medios de una problemdtica de la
eleccién. Ya no vive el hombre en un mundo ambivalente don-
de los contrarios son complementarios, donde las oposiciones
son ambiguas. Es lanzado a un universo dualista de oposi-
ciones tajantes: 1a eleccién se impone con urgencia. En la so-
ciedad pitagérica que ocupa un importante lugar en estos me-
dios filosé(%co -religiosos, un acentuado dualismo distingue

os caminos: uno a la izquierda, el de Hedoné; otro a la de-
recha, el de Ponos. Determinados testimonios permiten pensar .
que 1a eleccién ejemplar de Heracles, en la encrucijada de ca-
minos'?, ha definido para estos medios la necesidad de una
opcién fundamental, semejante a la que el adolescente debe
hacer en el umbral de la existencia humana. La via de ]a salva-
cién es la del esfuerzo; la via de la Meleté, de la larga askésis,
del ejercicio de la memoria. La otra es la del placer, la del vi-
cio, Ia del Olvido. Ruda y escarpada una, Ilana y facil la otra;
pues el hombre se deja guiar por una inclinacién natural, por
su gusto por el placer'®, En el cruce de los caminos que se

107 A propésito de estos puntos diversos, nos permitimos el remitirmos a
un estudio sobre «Héraclds, héros pythagoricienn, Rev. Hist. Rel, 1960, pp. 19-
53. En el tema de la opcién, la nocién de metaméleia ha podido desemperiar un
papel, el de una vuelta a s{ mismo, una toma de conciencia previa a gopcmn
de una via de salvacién. En el Juicio de Paris, puesto en escena por Sorocn_as
(en la obra titulada xpis, fr. ATEN., xv 687 C = fr. 334 N2) Ia opeién se o
ra entre A Gl ¥ A ¢, Sin ninguna prueba,
M. C. Wartes, «Thc Allegorical Debate in Greek L)leralure» Harv. St. Class.
Philol., t. XXIIL, 1912, pretendia ver alli una versién més antigua que la de los
Chants Cypriens (cfr, A. SEVERYNS, Le cycle épique dans Iécole d'Aristarque,
Lieja-Parfs, 1928, p. 261y ss.).

198 Podra objetarse sin duda, y con razén, que la imagen de la opcion se
hallaba ya en Jos Trabajos y los Dias de HEstopo (v. 286 y ss.): al rudo y escar-
pado camino de la virtud responde el camino plano y facil de la miseria. Pero
Ta opcién hesiodica no es indéntica a la opcion de las sectas f)]oséﬁcovrehglo—
sas. En su estudio sobre «Le mythe hésiodique des races. Essai d'analyse
structurales, Rev. hist. rel., 1960, pp. 2154 (= M. P, pp. 19-47), JP. VERNANT
ha mostrado que si el mito de las razas esta construido sobre una estructura
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“ofrece al principio de la existencia corresponde la bifurcacion

 fos caminos en el mas all4. En el otro mundo, en efecto; vol-
erd a ‘enicontrar el alma una bifurcacién de la que uné dé los
caminos lleva a las Islas de los Felices y el otro hacia el T4r-

“taro!®. En las «tablillas de oro» son dos los caminos que le-
* van cada uno a una fuente, uno a la izquierda, otro a la de-

recha, donde se halla el agua del lago Memoria. Pero la elec-
cién en el mas alld es puramente ficticia: las tablillas que
acompafan al iniciado en su tumba le indican claramente la
ruta que debe tomar, aquella a la que tiene derecho. De entre
ellas una le dice expresamente que el alma electa va por el ca-
mino de la derecha!!%. La mayor parte proporciona al iniciado
la contrasefia que Je permitira beber el agua de Vida. La elec-
cién en el mas alla estd, pues, prefigurada por la elecciéon
hecha aquf abajo. Se da una perfecta correspondencia entre ¢l
plano terrestre y el plano escatolégico. Todo este pensamiento
dicotémico que opone derecha e izquierda, Ponos y Hedoné,
Memoria y Olvido, Alétheia y Lethé, es un pensamiento de al-
ternativa. La eleccion que se impone en las sectas filoséfico-
religiosas es el signo indubitable de la contradiccién que rige
este pensamiento. No obstante, aungue la ambigiiedad haya
desaparecido, en tanto que zona intermediaria entre los térmi-

" nos antitéticos, no ha sido borrada en la misma medida del

mundo humano, en cuanto forma de lo real. Cuando Empé-
docles enfrenta a su discipulo Pausanias a una eleccién entre
dos géneros de vida, opone, a la via de la Meleté que le permi-
tird con los prapides bien cefiidos fijar solidamente las ense-
fianzas de la Musa y, a partir de éstas, adquirir otras, otra via
en la que el hombre es abandonado a si mismo, a la busqueda
de mirfadas de cosas viles. Una es la via de los «divinos prapi-
des»; la otra, la de la «doxa oscura» !l En las sectas filosofico-
religiosas, a la estabilidad, a la solidez, se opone la fluidez, el
deslizamiento: Jos hombres viven naturalmente en el mundo

tripartita, la 16gica del mito es de tipo dualista: Ja tension entre Diké e Hybris
es la que «confiere a cada uno de los tres niveles funcionales, en el registro
que le es propio, un mismo aspecto de polaridads (p. 50). En un pensamiento
religioso construido sobre tensiones polares y relaciones antitéticas no. puede
darse una opcién pura de toda ambigiiedad. Los medios filoséfico-religiosos
serdn los que den a la opcidn el carécter de una alternativa.

109 PLATON, Gorgias, 524 A.

10 pets, FVS7, 1 p. 17, 11, o7

11t Drecs, FVST, I p. 352, 20 y ss., y p. 365, S y ss., el fr. 122 (DiELs, FVST, L
p. 361, 3 y ss.) remitia a la pradera de Aré (sobre la dificultad de este pasaje,

6 «La logie d’ édoclen, Rew. 61, grecques, t. LXXIL, 1959,

articularmente rica de la am-
eza responde a la Fealdad, el
dad a la Incertidumbre.

<
p. 11-13), encontrariamos en ¢l una descripcion

bigiiedad del mundo terrestre en ¢l que la Bel
Suerio a la Vigilia, el Silencio a la Palabra, la Ve
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“de la Peithd; el mundo de la

cia misma de la ambigiiedad.

" La evolucién de Alétheia en los medios filosofico-reli:
glosos es, pues, antitética y complementaria de la que se
dibuja desde Siménides a los sofistas, Antitética porque la
Alétheia desempenia en los primeros el mismo paperabsoluto
que Apaté en el pensamiento de los segundos. Pero comple-
mentaria porque, en unos positivamente, en otros negativa-
mente, la relacién de Alétheia con la memoria, como funcidn
religiosa, se revela necesaria, estructural, La historia de las
sectas completa lo que la sofistica y la retérica podian ense-
farnos sobre un punto esencial, En estas tltimas, ya que la
Alétheia estaba de alguna forma puesta entre paréntesis y
que s6lo triunfaba la Apaté, no podiamos definir la relacién
logica de ambos términos. Por el contrario, en el pensamien-
to de las sectas filosofico-religiosas, el predominio de Alé.
theia no niega el mundo de la ambigiiedad: el universo de
las sectas filosofico-religiosas es un universo de elecci6n:

Doxa, que es el que se mueve, el -
perpetuamente mévil, lo que define, para los griegos; la esen-:

Ahora bien, en este plano d
Apaté o Doza, la ambigiie
Alétheia. No existe una terc

€ pensamiento, sea Lethd, Peiths,
dad es siempre lo contrario de i
era via: Alétheia o Apaté. N

+ —
Llanura de Alétheia Llanura de Lethé
Mnemosynd Lethé
Meleté Thanatou Amelés
Memoria {A!ma Olvido
Tiempo

Ponos Hedoné
Derecha Lzquierda
Intemporalidad Tiempo

Diké Lethé
Alétheia { Peithd | Hedoné

Pistis Azé
Luz Noche

En una perspectiva diacrénica, ¢habremos de hablar de
una ruptura en la continuidad o de una continuidad en la rup-
tura? A pesar de la ruptura que separa radicalmente una logi-
ca de la ambigiiedad de una Iégica de la contradiccién, la con-
tinuidad, en efecto, parece perfecta en los puntos esenciales:
en el plano del pensamiento de las sectas filoséfico-religiosas
como en el del poeta, adivino, rey de justicia, la memoria per-
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e como valor fundamental, y el mago es un «maestro de
dad, al igual que el vidente y el rey de justicia; .
5" Sirl embargo, entre uno fy otro «maestro de verdads, entre
.una y.otra'sVerdad», las diferencias se acusan en el seno mis-
mo de las semejanzas: en un sisterna de pensarniento en que
los problemas. del tiempo y del alma son fundamentales, la
memoria ha dejado de ser solamente un don de videncia, un
“«desciframiento» de lo invisible que se interfiere constante-
ménte con lo visible; se ha transformado en un medio de tras-
cender el tiempo y separar el alma del cuerpo, un método que
-, permite, pues, acceder a aquello que es radicalmente diferente
de lo visible. Al mismo tiempo, la Alétheia cambia de significa-
do; ya 1o es la potencia eficaz que instituye la palabra del poe-
ta o del adivino. En un sistema de pensamiento que se des-
prende, si no de formas miticas sf al menos de la 16gica del mi-
to, Alétheia se vuelve una potencia mas estrictamente definida
-y més abstractamente concebida: simboliza atin un plano de lo
real, pero un plano de lo real que adopta la forma de una rea-
lidad intemporal, que se afirma como el Ser inmutable y es-
table, en la misma medida en que Alétheia se opone radical-
mente a otro plano de realidad, el que definen el Tiempo, la
“Muerte'y Lethé: Por otra parte, el plano de lo real que desde
'se momento simboliza Alétheia, deja de ser definido solamen-
" te mediante las cualidades religiosas de un tipo de hombre del
< 3ue‘parece inseparable: est4, antes bien, objetivado, concebido
¢ una forma mds abstracta'’ radicalmente separado de los
emds’ planos de lo real, para los cuales se convierte en
patron; tiende, cada vez mis, 2 convertirse en una suerte de
prefiguracién religiosa del Ser ¢ incluso del Uno, en la medida
- en’'que se opone de forma irreductible a lo que cambia, a lo
multiforme, a todo lo que es doble. De un pensamiento al
. otro no serd, pues, solamente la relacién entre ambos térmi-
nos la que se encontrar4 modificada, serdn los mismos tér-
minos. Este cambio de significacién comporta necesariamente
una diferencia entre los gos tipos de «maestro de verdad»: en
la medida ¢n que Alétheia es apreciada como un valor radical-
mente separado de los demas planos de lo real, en la medida
en que se define como el Ser en su oposicién al mundo turbio

112 Sobre el proceso de abstraccion en el pensamiento arcaico, confrén-
tese T. B, L. WeBSTER, «Personification as a mode of greek Thoughts, Journal
of the Warburg and Courtauld Institutes, t. XV, 1954, pp. 1021, y «Langua-
ge and Thought in early Greeces, Mem. Proceed. Manchester Lit. Philos.
Soc., XCIV, 3, 1952.53. Reservado esta al pensamiento filosofico llevar a térmi-
no ese proceso: €l es el que separa la naturaleza, los dioses, el hombre, no-
ciones que se definen y equilibran reciprocamente (cfr. T.-P. VERNANT, «Du my-
the a la raisons, Annales. Economies, Sociétés, Civilisations, 1957, p. 190 =
M. P, p. 295).
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y ambiguo de la Doxa, el «maestro de verdad» de las sectas fi-
loscfico-religiosas toma mds conciencia de la distancia gite le’

separa, a €l que sabe, a ¢l que ve y dice la Alétheia, de los de-
mids, los hombres que nada saben, los desgraciados que se
bambolean en el incesante deslizamiento de las cosas. En el
plano mitico, el vidente, sea poeta o adivino, es de alguna for:
ma por naturaleza un «maestro de verdad»: la Alétheia forma
parte del orden constitutivo de las cosas, es el atributo de una
funcién social, no esta separada de Apaté. En el mundo de las
sectas filosofico-religiosas, por el contrario, donde se acrecen-
ta la distancia entre los dioses y los hombres, la Alétheia, radi-
calmente separada de la Apaté, deja de estar unida a una fun-
cién social: el mago es un individuo. El nuevo «maestro de
verdads» siente, por tanto, necesariamente lo que le separa de
los demis hombres, todo lo que hace de ¢l un individuo de ex-
cepcidn.

De Epiménides de Creta a Parménides de Elea'?, del mago
estético al fildsofo del Ser, la distancia parece infranqueable.

Parménides sustituye el problema de la salvacién, la reflexién’

sobre el alma, las exigencias de purificacién propias de Epi:
ménides, por el problema de lo Uno y lo Multiple, una refle:

xién sobre el lenguaje, exigencias légicas. Del uno al otro todo.

es diferente: el vocabulario, la problematica, el nivel de pensa-
miento. Estas indiscutibles divergencias que acentdan la origi-
nalidad del pensamiento filosofico, no impiden sin embargo
que entre Parménides y Epiménides se establezcan afinidades
de toda una serie de puntos cuyo lugar geométrico es precisa-
mente Alétheia. En primer lugar, toda la puesta en escena del

prologo del Tratado sobre la Naturaleza remite a actitudes:

especificas del adivino, del poeta y del mago!“. Cuando Par-

113 De la vasta literatura consagrada a Parménides hemos utilizado sobre
todo un excelente instrumento de trabajo forzade por M. UNTERSTEINER, Par-
menide. Testi i e f i duzione, Tuezi e
Florencia, 1958 (cfr., no obstante, sobre determinados puntos de la interpreta-
cion, las justas reservas de J. BRUNSCHWIG, Rev. Philos,, 1962, pp. 120-123). Toda
1a literatura anterior a 1958 es notablemente valorada, En las paginas que si
guen —nos por su caracter excest apr do—, Parméni-
des es considerado —hay que decirlo— menos en si mismo que en sus rela-
ciones con unas formas de pensamiento y una problematica de las que es, en
deterinados punios, el resultado extremo. A los historiadores de Parménides
correspondera el apreciar la importancia exacta de la prehistoria de Alétheia
para la inteligencia del autor del Traité sur la Nature. Aqui no damos mas que
algunas indicaciones.

14 Estas afinidades han sido advertidas desde hace mucho tiempo y cata-
logadas con el mayor cuidado: cfr., por cjemplo, H. DIELs, Parmenides’ Lehrge-
dicht, Berlin, 1897, pp. 10-11; L. GERNET, «Les origines de la Philosophie»,
Bulletin de I'enseignement public du Maroc, n.° 183, 1945, p. 2 y ss.; H. FRAEN-
KEL, «Parmenides studiens, en Wege und Formen {rahgriechischen Denkens?,

138




ménides quiere definir la naturaleza de su actividad espiri-. :
tual, estrechar el objeto de su biisqueda, recurre al vocabula.’

110 religioso de las sectas y de las hermandades. Es el tema del
viaje en carro: objeto de prestigio social, vehiculo aristocrati:
co, se lleva a las almas al viaje escatolégico. Es el tema de las
divinidades «psicopompas»: abandonando las moradas de la
Noche, las Hijas del Sol le muestran el camino de la Luz. A ga-
lope de sus «elocuentes jumentos»''3, Parménides se lanza a
una especie de mas alld: pasa de la Noche al Dia, de las Ti-
nieblas a la Luz. Detras de las pesadas puertas que guarda la
Justicia, logra tener una visi6én directa de la Diosa, Ia cual le
concede, como las Musas a Hesiodo, la revelacién de Alétheia.
Mediante todos estos rasgos, Parménides se presenta bajo la
mascara del elegido, del hombre de excepcion: él es el que sa-
be. Alétheia es su privilegio. «Maestro de verdads, se distingue
de «aquellos que nada saben», «Jos hombres de dos cabezas,
sordos, ciegos» '*¢, El camino de «Verdad» no puede confundir-
se con el que siguen los hombres «de ojo extraviado, de oidos
zumbantess ", Solidario de un don de videncia andlogo al de
1los adivinos y los poetas inspirados, la Alétheia de Parménides
¢ desarrolla ademés en el centro de una configuracién de po-
tencias, perfectamente semejante a la que domina el pensa-
miénito religioso mas antiguo, Como la Alétheia de Hesiodo,
como la Alétheia de Epiménides, la «Verdad» de Parménides
estd articulada con Diké!'8, que aqui ya no es solamente el or-

Munich, 1960, p. 158 y ss. (que aproxima notablemente los demonios, guiando
2 las yeguas, a las Musas de PIND., OL, VI, 22-27); C. M. Bowsa, «The Proem of
Parmenidess, en Problems in Greek Poetry, Oxford, 1953, p. 38 y ss.; B. SNELL,
Die Emdeckung des Geistes3, Hamburgo, 1955, pp. 196-19 LASTOS, wPar-
thenides’ Theory of Knowledges, Trans. Amer. philol, Assoc, t. LXXVIL, 1946,
Pp. 74-76; W. JAGER, «Parmenides’ Mysterium des Seins», en Die Theologie der
frithen griechischen Denken, Stutigart, 1953, p. 111 y ss.; M. UNTERSTEINER, «La
0a0E 5i Parmenide comme via all' EON», en Parmienide, Florencia, 1958, pa-
ginas LI y ss.; K. DECHGRABER, «Parmenides’ Auffhart zur Géttin des Rechts»,
Abhandl. Akad. Wiss. Lit. Mainz. Geistes-und sozial-wiss. Klasse, Wiesbaden,
1958, n.° 11, p, 633 y ss.; H. ScuwaBL, Hesiod und Parmenides. Zur Formung
des Parmenideischert Prooimions (28 B 1), Rh. Mus., t. CVI, 1963, p. 139y ss.
(que lleva el paralelismo entre Hesiodo y Parménides con un rigor completa-
mente nuevo en la linea de sus importantes articulos aparecidos en Serta phi-
lologica Aenipontana, 1961, pp. 69.84; Hermes, 1962, p. 22 y ss.; Hermes, 1963,
P-4y 55). Cfr. también las observaciones de Edwin F, DOLIN, « Parmenides and
Hesiod, Harvard Studies in Classical Philology, t. LXVE, 1962, pp. 93.98.

U5 Cfr. el ensayo de A. FRancOTTE, «Les disertes juments de Parménide»,
Prhonesis, 11, 1958, p. 83 y ss.

116 Digts., FVST, I, p. 233, 4y ss.

17 Digts., FVS7, I, p. 234, 34.

118 Sobre la diké parmenidea, cfr. sobre 1odo H. FRAENKEL, Wege und For-
men frilgriechischen Denkens?, Munich, 1960, p. 162 y ss., y la abservacién de

. RIVIER, « Pensée archaique cf philosophie présocratiquen, Revue de théologie

et de philosophie, 111, 1953, p, 99,
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den del mundo, sino también la correccion, el rigor del pensa-
miento. La Pistis%? le acompafia con toda la fuerza que’ re-

quiere la revelacién de una diosa: Apaté le hace frente con'el .=
mismo rigor aparente: al discurso sobre la Alétheia responde,

el xdapog dmaenhdg Enéwy!?. El camino de las Doxai se extiende
frente al camino de la «Verdads. La Alétheia de Parménides se
inscribe, por su contexto religioso, por su configuracién, en la
linea de una tradicién que, por otro lado que Epiménides 'y el
movimiento de las sectas, llega hasta Hesiodo y el pensamien-
to religioso del cual es el mas autorizado testigo. Pero las afi-
nidades se destacan en un tercer punto que roza la esencia
misma de la filosoffa parmenidea. Alétheia, por toda su histo-
ria, se halla en el corazén del problema del Ser'?t: tras la
Alétheia del adivino, del poeta inspirado, hemos reconocido 1a
nocién de «palabra-realidads, y la Alétheia de las sectas
filosofico-religiosas se nos ha aparecido como un primer esbo-
zo del Ser-Uno. Ahora bien, en Parmeénides, el tema del Ser es
central. §i la Alétheia desempeiia un papel capital en su siste-

ma de pensamiento, es porque la filosofia parmenidea €5 una*
filosofia del Ser. En Parménides, el problema del Ser surge en..

la groblemética de las relaciones entre la palabra y la reali
da

', problemitica planteada en términos de Aléiheia y de’
Apaté: en el momento en que se insinta la distancia entre las -

palabras y las cosas'®, el filésofo que estd pendiente del Ser

trata de distinguir en el lenguaje lo estable de lo no-estable, o

permanente de lo que fluye, lo «verdadero» de lo «engafiosow.
Trata obstinadamente de separar el Ser de lo que él Ilama pa:
labras, nombres (rea, wuota) 2 que son para sus ojos como el

incesante deslizamiento de las cosas en el plano det lenguaje.”

¥ Cfr. Dies, FVS7, I, p. 230, 12; 236, 5; 237, 8; 239, 67, y las paginas 275
¥ siguientes de CL. Ramnoux, Héraclite ou I'homme entre les choses et les mots,
Pa;is. 1959 (que destaca también la importancia de la pisis en Herdclito y Ern.
pédocies),

120 Cfr. Diets, FVST, 1, p. 239, 8.

121 En el pensamiento platénico, determinados empleas de Alétheia poseen
un sentido ontolégico, cfr. Ed, Des PLACES, sLa langue philosophique de Pla-
ton: le vocabulaire de I'Etres, Comptes rendus Acai Inscript. B.-Lettres, 1961
(1962), pp. 88.95. Advirtamos que hay determinadas afinidaces entre of mundo
religioso en el que la decisién divina es una realizacién, una accién que se des,
arrolla (cfr. 1L, 1, 41, etc., y sobre todo Od, V, 170, donde se halla la expresion
vofiaal <& xgfival =e) y el mundo de Parménides donde coinciden el Ser y el Pensar.

122 Parménides no plantea el problema del Ser. Serd Aristoteles el que se
preguntara: (qué es el Ser? (cfr. P. AUBENQUE, Le probléme de I'Etre chez Aris.
tate, Paris, 1962, p. 13 y ss.} [Versién castellana, p.18yss]

123 Cfr. E. HOFPMANN, Die Sprache un die archaische Logik, Tubinga, 1925,
P 10y ss., y CL RawNoUX, Heraclite ou I'homme enire les choses ef les miots,
Paris, 1959, passim (particularmente p. 291y ss.).

124 Cfy, DiELs, FVS?, I, p. 238, 7; 239, 8. M. UNTERSTEINER, Parmenide, pa-
gina CLVIIl y ss.
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Toda la reflexion parmenidea sobre el lenguaje como instru:
ménto de conocimiento de lo real se desarrolla en torno'a un
“Centro minusculo, la palabrita griega fon, el verbo «ser». En
ésta reflexi6n, paralela a la reflexién de los sofistas sobre el
lenguaje como instrumento de accién sobre el otro, hay que
distinguir cuidadosamente dos planos: el de las bases del len-
guaje, la caracterizada situacion de la lengua griega, v el de
los problemas que la filosofia se ve arrastrada a plantear a
través de esas bases. En cuanto a los elementos del lenguaje,
en primer lugar, la lengua griega posee un verbo «ser, lo que,
como obseérva E. Benveniste', no es en modo alguno una ne-
cesidad de toda lengua. También el griego hace de él empleos
singulares: lo carga con una funcién légica, la de la cépula. El
verbo «ser» es un verbo con una extensién mas amplia que la
de cualquier otro, un verbo que puede convertirse en una no-
cién nominal, e incluso en su propio predicado'®, En esta si-
tuacién lingiiistica se plantea el tema de las relaciones entre
la palabra y la realidad. A la pregunta de si el logos es lo real,
tofo lo real, a la pregunta sobre saber cual es el punto fijo en
el transcurrir de las palabras, responde Parménides: «E] Esw;
més ampliamente: el Ser es, el No-Ser no es. El Ser es, he ahi
la Alétheia'?. Toda la filosofia de Parménides parece fascina-
da por el Ser: ya que se expresa mediante una palabra, el Ser
posee una significacién unica, irreductible. Siendo un nombre
Uno, significa necesariamente una cosa Una'®, Su unicidad
suprime la diversidad de las significaciones, la pluralidad de
los predicados. En el Ser parmenideo todas las aspiraciones al
Uno, a lo Permanente, a lo Intemporal, son satisfechas de una
vez. En otro lenguaje y en un plano diferente de pensamiento,
el Ser de Parménides responde al mismo problema que el
Chronos de los Orficos: cémo conciliar Io Uno y lo Multiple'#,

125 E. BENVENISTE, «Catégories de pensée et catégories de langue», Etudes
philosaphiques, 1958, p. 426 y ss. = Problemes de linguistique générale, Parfs,
1966, pp. 70-71. Mds generaimente, cfr. el ensayo de L. RouGIER, La métaphysi-
que et % langage, Paris, 1960.

126 Cfr. J. FOURQUET, «La notion de verbes, Journ. Psychol. 1950, p. 93y ss.
Sobre los problemas de Jogica planteados por Parménides, véanse s investi.
gaciones de G. CALOGER, Studi sull Eleatismo, Roma, 1932,

127 Los valores ontologicos de la Alétheia de Parménides han sido particu-
larmente subrayados por W. LUThER, «Der frithgriechische Wahrheitsgedanke
im Lichte der Spraches, Gymnasium, 1. 65, 1958, p. 84 y ss.

18 Cfr. las justas observaciones de P. AUBENOUE, Le probiéme de I'Etre
chez Aristote, Paris, 1962, p. 157. [Version castellana, pp. 152-153)

129 1.-P. VERNANT (Les origines de la pense grecque, Paris, 1962, p. 36, n. 2)
lo ha observado claramente: la problemitica de fo uno y lo multiple que se
expresa en el orfismo y que se formula «con todo rigor» a nivel del pensamien-
to filoséfico, remite a una contradiccién fundamental de la practica social:
el Estado uno y homogéneo, y el grupo humana hecho de partes maitiples y

+
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Para Parménides, como para toda una tradicién que no se ins-
pira directamente en su filosofia, Alétheia se define como lo
«simple» que se opone a lo «doble»!®, a todo lo que es ambi-
guo, «a las dos cabezas». Entre Epiménides y Parménides, las
afinidades se acentuan, en definitiva, en un 1ltimo punto que,
al contrario de los precedentes --signos de una continuidad
desde el pensamiento religioso mds antiguo--, confirma. la
ruptura logica entre el pensamiento mitico y el pensamiento
racional: como el universo de las sectas filosdfico-religiosas, el
mundo de Parménides es un mundo de eleccién. La afirma-
cién de la diosa en el Prélogo es clara: hay dos caminos, el de
la Alétheia, el de la Doxai. Alétheia o Apaté.

Entre el mago Epiménides que ve la Alétheia y el filésofo
que dice la «Verdad», no hay s¢lo semejanzas, también hay di-
ferencias. De entre ellas una es capital, pues sefiala un giro en
1a significacién de lo verdadero. Para el hombre que sabe, pa-
ra el Elegido que tiene el privilegio de memoria, el Olvido es el

mal, la negatividad pura. Hay un vacio entre Alétheia y Lethé.
Ahora bien, si Parménides también es, por toda una serie de’

rasgos, une de esos hombres que saben, no deja por ello de .-
consagrar menos de la mitad de su poema a la Apaté, a los Do-

xai de los mortales™. ¢Por qué hablar de aquello que no es la
Alétheia, cuando se posee al Ser? De Epiménides a Parméni-

heterogéneas (cfr. ARIST,, Polit,, 11, 1261 a 18 y ss)) En el De Mundo, 396 B, el
PSEUDO- ELES habla de ta admirabl dia politica que realiza «una

disposicién con lo multiple y, con lo diferente, una manera de pensar se-
mejante...». Por otra parte, el pensamiento politico opone el carécter sim:
ple (mdolic) de 1a ley y?a diversidad de los hombres, a las acciones o casos de
especie: PLAT., Polit, 294 B, y Awist., £t Nic, V, 15, 1137 b 25. Cfr. también
J-P. VERNANT, «Espace et organisation politique en Gréce anciennes, Antia-
.S.C, 1965, p. 590 (= M. P, pp. 175-176).
Cfr. Esq., fr. 288, ed. H. I Mette (ixks vép ion v dhnbeiac tmm); Prom., 610
y 686; EUR., Fenic,, 489 (&mlots § wibos wis samfriac fpu) (cfr. W. NESTLE, Vom
Mythos zum Logos?, Stuttgart, 1942, p. 290, n. 99); fr. 289, 2 NZ; PLaT., Hipp.
Min, 364 B (Aquiles shnfifc e xai 4o opuesto a Ulises modbrponds <t xel
$edig); PLAT., Rep.,, 382 E (dios, &=hobv xxi ahndis) (cFT. Cratilo, 408 Cy; ARISTOTE-
., 1416 b 25; 1438 b 21; Er. Eud., 1233 b 38; etc. En JENOFOKTE, drhol se

opone a ixidovkos (Mém, 1L, 1, 6) y a dnd, (IV, 2, 16 y 18),

3! La complementariedad de la via de Alétheia y de 1a via de las Doxai ha
sido reconocida por numerosos estudios: H. ScHwABL, «Parmenidess, Anzeiger
fiir die Altertumwissenschalt, IX, 1956, p. 134 (cfr. «Sein und Doxa bei Par-
menides», Wiener Studien, t. LXVI, 1953, pp. 50-75); J. BoLLack, «Sur deux
fragments de Parménide (4 et 16)», Rev. ét. gr, 1. LXX, 1957, pp. 56-71 (que
otorga justicia a la penetracién de J. BEAUFRET, Le poéme de Parmenide, Paris,
1955, p. 31y ss.: p. 48 v ss.); M. UNTERSTEINER, Parmienide, cap. IV: La AOZA di
Parménide, Florencia, 1958, p. CLXVI y ss.

En una discusién sobre el trabajo de K. Deichgraber (cfr. supra, pp. 138-139,
n. 114), aparecida en Gromon, 1. 38, 1966, pp. 321-329, Jean BOLLACK insiste
sobre la unidad del poema de Parménides, sobre la articulacion de las doxai
en el Eon.

142




des ‘el coritexto social ha dejado de ser el mismo: el mago vive
sartado de la Polis, al margen de la sociedad. Por el contra-
‘el filosofd éstd sometido al régimen de la Ciudad y, por
0, 4 1a exigencia de la publicidad. Est4 forzado a abandonar
el santuario de la revelacion 32 la Alétheia le ha sido dada por
05 dioses, pero, al mismo tiempo, su verdad se somete, si no a
verificacién, al menos a la confrontacién. Parménides tiene
en cuenta las Doxai, entabla un discurso de «palabras engario-
sas». Frente a la Alétheia inserta en el Ser, la Apaté despliega
sus prestigios: instituye un plano de lo real en el que reina Par-
“'phasis'®, el Dia se mezcla con la Noche. Es el universo de la
pluralidad de las Doxai, universo del que Parménides da una
definicién cuando habla de los hombres que han querido
nombrar dos cosas de las que nombrar una sola no les ha pa-
recido necesario. Plano de pensamiento regido por la contra-
diccién, pero en el que los contrarios se plantean simultane-
amenté en el plano del lenguaje!*. La Apaté ya no es, pues, la
negatividad pura; en ella, la Juz se mezcla con la Noche. Cons-
ituye un plano al que nosotros podriamos acaso definir me-
diante la férmula: alethés y pseudés. En el mismo seno del uni-
Vérso «engafioso» puede el fildsofo descubrir huellas de
‘Alétheia. La eleccion ya no tiene, por consiguiente, la misma
significacién que en las sectas filosofico-religiosas, Si en éstas
- la-Alétheia se opone absolutamente a Lethé, a Apaté, en el sis-
tema de Parménides la misma opcién ya no es exclusiva, se
‘matiza conforme a las exigencias de la discusién. La oposicién
radical se sitiia entre el Ser y el No-Ser'* y no ya entre
Alétheia'y Apaté.
7' En la Alétheia de Parménides es donde mejor se expresa la

132 En dos pasajes dcl Teeteto (152 C y 162 A), Platén hace alusién a una
«verdad» revelada (iv Gmoppises y éx wob &d6sou)... ;pero revelada por Protégoras!

133 Es muy de destacar que la Hijas del Sol, en el prologo, usando la per-
suasion, recurran a las palabras acariciadoras y a la parphasis (DIELs, FVST, 1,
P. 229, 15-16: =iy B mapgdpievas xolpm padoxaior Abyouaw neisav émgpadics) para ale
canzar la Alétheia. Desde c! comienzo del poema, Alétheia y Apaté son puestas
en relacion. La relacién con las Musas hesiodicas falethis y pseudeis) acaba de
ser definida por H. SciiwaBL, Hesiod und Parmenides. Zur Formung des Parme-
nideischen Prooimios (28 B 1), Rh. Mus., t. CVI, 1963, p. 139 y ss.

134 Cfr. Diets, FVST, 1, p. 239, 10 y ss., a propésito de lo cual seguimos,
sobre este punto preciso, la interpretacion defendida por J. CROISSANT, Le dé-
but de la Doxa de énide, el; ¥ Paris, 1937, pagi-
nas 99-104. Para las demss interpretaciones, cfr. M. UNTERSTEINER, Parmenide,
p. CLXXI, n. 15.

135 A la via del Ser se opone la segunda via, la del No-Ser, via de la
&pmywvis, tomada por los «hombres que no saben nadas, los hombres «de dos
cabezass (lpeval), incapaces de elegir y de juzgar (Sxpiia goka) (DIELS, FVS7,
p. 233, 3 y ss.). Todos estos epitetos senialan de manera decisiva que este mun-
do es el de la pura confusion.
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ambigiledad de la primera filosoffa g que «confxa al pubhco un
saber qué al mismo tiempo proclama inaccesible a !
ria» %, «Verdad» pronunciada por un tipo' dé hombre'
varias caracteristicas, sé vmcu{J al linajé de los «Maestros de
Verdad, la’ Alétheia de Parménides es también la pririera
«Verdad» griega que se abre a una confrontacién de cardcter
racional. Es el primer bosquejo de una verdad objetiva, de una,

verdad que se instituye en y por el didlogo!>. B

136 Cfr,, J.-P. VERNANT, Les origines de la pensée grecque, Paris, 1962, p.

137 Este tipo de verdad es atestiguada solamente en PLAT., Gorgias, 487 E
si bien es decisivo. (Cfr,, sobre este sujeto, las reflexiones de Ch. -
la preuve en philosophie; Ch. PERELMAN y L. OLBRECHTS-TYTECA, Rhemnque_
et Philosophie, Paris, 1952, p, 128 y ss.) Es claramente el que caracteriza la
verdad racional griega y también de Occidente. Oriente no parece haber in-
ventado un tal concepto: «La verdad no es comprendida allf como el horizonte
de una serie indefinida de investigaciones, ni como averiguacion y posesion in-
telectual del ser» (M. MerLeau-PoxTy, Signes, Paris, 1960, p. 167). La ver-
dad-vector es, en efecto, estrechamente solidaria de 1a palabra-didlogo (y, por
tanto, de la sofistica) cuyo desarrollo va unido, a su vez, a la existencia de re.
laciones sociales igualitarias. Cierto que la India conoce el debate y la confron-
tacién, aunque en 1os textos de los Brahmana y los Upanisad, la discusion no
esté dlrlglda a convencer; el debate es alli juego de enigmas, con preguntas y
respuestas, duelo a muerte entre dos saberes monoliticos {cfr. W. RUBEN,
«Ueber die Debatten in den alien Upanishad'ss, Zeitschrift f. deut. morgenl.
Gesellschaft, VIII, 1929, p. 238 y ss.). Desde entonces, la discusion no difiere de
determinados procedimientos oraculares en uso en Grecia.
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Coatruzovm
" 'AMBIGUEDAD Y CONTRADICCION

- Alétheia es un testigo capital de la transformacién del pen-
amiento mitico'en un pensamiento racional. Potencia reli-
0sa y concepto filosofico, Alétheia sehala entre el pensa-
iento religioso y el pensamiento filoséfico tanto determina-
“afinidades esenciales como una ruptura radical. Las afini-
es se sittian a un doble nivel, el de los tipos de hombre y el
& los tharcos del pensamiento. Del rey de justicia al filésofo
mis abstracto, la «Verdad» ha seguido siendo el privilegio de
eterminados tipos de hombre. Hay en la Grecia arcaica fun-
iones privilegiadas que tienen por atributo a la «Verdads», co-
mo deferminadas especies naturales Ia aleta o el ala!. Poetas
nspirados, adivinos, reyes de justicia son de entrada «maes-
tos de verdad». Desde su aparicién, el filésofo toma el rele-
vo de estos tipos de personajes humanos: como ellos, a conti-
nuacion de los magos y de los individuos extaticos, el filésofo
pretende alcanzar y revelar una «verdad» que es el <homélogo
y la antitesis»? de la «verdad religiosas. Por otra parte, aun-
que en muchos puntos la filosofia se oponga directamente a
las concepciones religiosas tradicionales, también se presenta
en determinados aspectos de su problematica como heredera
del pensamiento religioso. J.-P. Vernant ha llegado a escribir
que «el pensamiento fisico de los Milesios se movia en el mar-
co de las grandes oposiciones establecidas por el pensamiento
] religioso de los griegos entre toda una serie de términos anti-
{ némicos: los dioseslos hombres; lo invisibledo visible; los

1 Cfr. lo que M, MERLEAU-PONTY, Signies, Paris, 1960, p. 287, escribfa a
propésito de fas «espiritualistass de 1900.

2 La expresion es de L. GERNET, «Droit et prédroit en Gréce anciennes,
Liannée sociologique, 3.* seric (1948-1949), Paris, 1951, p. 117.
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ambigiledad de la primera filosoffa g que «confxa al pubhco un
saber qué al mismo tiempo proclama inaccesible a !
ria» %, «Verdad» pronunciada por un tipo' dé hombre'
varias caracteristicas, sé vmcu{J al linajé de los «Maestros de
Verdad, la’ Alétheia de Parménides es también la pririera
«Verdad» griega que se abre a una confrontacién de cardcter
racional. Es el primer bosquejo de una verdad objetiva, de una,

verdad que se instituye en y por el didlogo!>. B

136 Cfr,, J.-P. VERNANT, Les origines de la pensée grecque, Paris, 1962, p.

137 Este tipo de verdad es atestiguada solamente en PLAT., Gorgias, 487 E
si bien es decisivo. (Cfr,, sobre este sujeto, las reflexiones de Ch. -
la preuve en philosophie; Ch. PERELMAN y L. OLBRECHTS-TYTECA, Rhemnque_
et Philosophie, Paris, 1952, p, 128 y ss.) Es claramente el que caracteriza la
verdad racional griega y también de Occidente. Oriente no parece haber in-
ventado un tal concepto: «La verdad no es comprendida allf como el horizonte
de una serie indefinida de investigaciones, ni como averiguacion y posesion in-
telectual del ser» (M. MerLeau-PoxTy, Signes, Paris, 1960, p. 167). La ver-
dad-vector es, en efecto, estrechamente solidaria de 1a palabra-didlogo (y, por
tanto, de la sofistica) cuyo desarrollo va unido, a su vez, a la existencia de re.
laciones sociales igualitarias. Cierto que la India conoce el debate y la confron-
tacién, aunque en 1os textos de los Brahmana y los Upanisad, la discusion no
esté dlrlglda a convencer; el debate es alli juego de enigmas, con preguntas y
respuestas, duelo a muerte entre dos saberes monoliticos {cfr. W. RUBEN,
«Ueber die Debatten in den alien Upanishad'ss, Zeitschrift f. deut. morgenl.
Gesellschaft, VIII, 1929, p. 238 y ss.). Desde entonces, la discusion no difiere de
determinados procedimientos oraculares en uso en Grecia.
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Coatruzovm
" 'AMBIGUEDAD Y CONTRADICCION

- Alétheia es un testigo capital de la transformacién del pen-
amiento mitico'en un pensamiento racional. Potencia reli-
0sa y concepto filosofico, Alétheia sehala entre el pensa-
iento religioso y el pensamiento filoséfico tanto determina-
“afinidades esenciales como una ruptura radical. Las afini-
es se sittian a un doble nivel, el de los tipos de hombre y el
& los tharcos del pensamiento. Del rey de justicia al filésofo
mis abstracto, la «Verdad» ha seguido siendo el privilegio de
eterminados tipos de hombre. Hay en la Grecia arcaica fun-
iones privilegiadas que tienen por atributo a la «Verdads», co-
mo deferminadas especies naturales Ia aleta o el ala!. Poetas
nspirados, adivinos, reyes de justicia son de entrada «maes-
tos de verdad». Desde su aparicién, el filésofo toma el rele-
vo de estos tipos de personajes humanos: como ellos, a conti-
nuacion de los magos y de los individuos extaticos, el filésofo
pretende alcanzar y revelar una «verdad» que es el <homélogo
y la antitesis»? de la «verdad religiosas. Por otra parte, aun-
que en muchos puntos la filosofia se oponga directamente a
las concepciones religiosas tradicionales, también se presenta
en determinados aspectos de su problematica como heredera
del pensamiento religioso. J.-P. Vernant ha llegado a escribir
que «el pensamiento fisico de los Milesios se movia en el mar-
co de las grandes oposiciones establecidas por el pensamiento
] religioso de los griegos entre toda una serie de términos anti-
{ némicos: los dioseslos hombres; lo invisibledo visible; los

1 Cfr. lo que M, MERLEAU-PONTY, Signies, Paris, 1960, p. 287, escribfa a
propésito de fas «espiritualistass de 1900.

2 La expresion es de L. GERNET, «Droit et prédroit en Gréce anciennes,
Liannée sociologique, 3.* seric (1948-1949), Paris, 1951, p. 117.
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eternos-los mortales; lo permanente-lo cambiante; lo podero-;:

so-lo impotente; lo puro-lo mezclado; lo seguro-lo inciertos3,
Entre las potencias religiosas Alétheia y Péithé y la doble
problemética paralela a la eficacia de la palabra sobre el otro,
por una parte, y de la relacién de la palabra con lo real, por
otra, la relacién nos parece necesaria. Aun aquf la bisqueda
racional, tanto la de la filosofia como la de la sofistica, se des-
arrolla en un marco definido por el pensamiento religioso.
Aunque por determinados aspectos suyos, Alétheia es uno
de los términos que, en el seno del pensamiento racional, seiia-
la mds claramente una linea de continuidad entre la religién 'y
1a filosofia, es también, por otros rasgos, en el seno del mismo
pensamiento, el signo mds especifico de la ruptura fundamen-
tal que separa al pensamiento racional del pensamiento reli-
gioso. En toda una serie de planos del pensamiento religioso,
mantiene Alétheia con otras potencias relaciones necesarias
que determinan la naturaleza de sus significaciones. La més

fundamental de estas relaciones es la solidaridad que une a:
Alétheia y Lethé en una pareja de contrarios antitéticos y

complementarios. Todos estos planos de pensamiento estén
marcados por la ambigiiedad, por el juego de lo veridico y de

lo engarioso. La «verdad» se tifie de engafio; lo verdadero ja--

més niega lo falso. Por el contrario, es la contradiccién Ia que
organiza el plano de pensamiento de las sectas filoséfico-reli-
giosas; en el mundo dicotémico de los magos, lo «veridico»
excluye a lo engafioso. Con Parménides, Alétheia se confunde

inchuso con la exigencia imperiosa de la no-contradiccién. Ses -
ré4, pues, en Alétheia donde mejor pueda medirse la distancia .
entre dos sistemas de pensamiento, de los cuales uno obedece:

31 la légica de la ambigtiedad y el otro a la 16gica de la contra:
iccion. ; g
En una historia conflictiva, sometida a las alternancias de
lo continuo y lo discontinuo, jamés se opera un cambio me-
diante la dindmica propia del sistema. Para que la Alétheia re-
ligiosa se convierta en un concepto racional, ha sido necesario
que se produjera un fenémeno mayor: la secularizacién de la
palabra, cuyas relaciones con el advenimiento de nuevos tra-
tos sociales y de estructuras politicas inéditas son innegables.
Para que se i‘;aga sentir, para que se pueda formular la exigen-
cia de nocontradiccién, también ha sido preciso, sin duda, el

3 Cfr. J.-P. VERNANT {y J. GERNET), «L'évolution des idées en Chine et en
Gréce du VI¢ au II* siécle avant notre eres, Bull. Ass. G, Budé, 4.* serie, n.° 3,
1964, p. 323. Sobre la ia en el seno del i filoséfico de de-
terminados temas miticos, véase, por ejemplo, los estudios de M. bE CORTE
«Mythe et phil hie chez i dres, Laval théologi hilc hi
t. XIC, 1960, pp. 9-29; «Anaximenes, ibid., t. XVIIL, 1962, pp. 35-58; etc.
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“g'oiro gran hecho social: la institucién en la practica
a y politica de dos tesis, de dos partidos entre los cualés
ién era inevitable4.

4 J.P. VERNANT, 0p. ci., p. 324.

* Post-scriptum.—Tras la redaccion definitiva de estas paginas (enero de
965), varios estudios referentes a los problemas tratados por nosotros han
sido publicados. Sefialaremos brevemente los principales. A través de una ave-
riguacién sobre la significacion de la everdads en el sistema de Jenofanes,
E. Heitscy, «Das Wissen des Xenophanes», Rh. Mus., L. 109, 1966, pp. 193-235,
traza un esbozo de la historia de Alétheia desde Hesiodo hasta Parménides.
Con el espiritu de sus anteriores trabajos, (cfr. supra, pp. 18, n. & 56, n. 107;
129, n. 92), el autor concede una importancia muy grande a la categoria
«heideggeriana» del «no estar ocultas (Unverborgenheii). Por otra parte, en al-
gunas observaciones sobre los dos niveles de verdad que representan «Ezvpsg
und &knbs, Philologus, 1. 109, 1965, pp. 161-174, T. KRISCHER critica utilmente
una equivalencia demasiada inmediata entre Alétheia y Unverborgenheit. En
un estudio en definitiva muy desarrollado, W. LutHER, «Warheit, Licht und Er-
kenntnis in der griechischen Philosophie bis Demokrit: ein Betrag zur Erfor-
schung des Zusammenhangs von Sprache und philosophischen Denkens, Archiv
fiir Begriffsgeschichte, 1. X, Bonn, 1966, pp. 1-240, ofrece los resultados de las
investigaciones comenzadas en 1935. Aunque los analisis de los sistemas de
pensamiento en los que se inscribe Alérheia, sus investigaciones subre la orga-
nizacion del campo semantico de Alétheia de Homero a Demacrito aporten
muchos elementos positivos para una historia de la Verdad griega, toda la
empresa nos parece hipotecada por una filosofia del lenguaje, la de W. voN
HUMBOLDT, que sefiala una relacion fundamental entre la forma interna del len-
. guaje finnere Sp ) la ién del mundo ( icht} y Ia vida del
espiritu de un pueblo (Geistesleben). Un método tal lleva a W. LUTHER a escri-
bir una historia de Alétheia resueltamente inmovilista, con la que nuestro en-
sayo —mis limitado— ofrece pocas afinidades.
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