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Resumen

Reflexiones sobre el devenir de
la subjetividad: pretextos
presocraticos. En el presente trabajo
se plantea una hipotesis explicativa
del cambio de la teoria de la physis a
las teorias de la polis. Dicha hipétesis
es producto de una reflexion
epistemologica que toma como
pretexto a los griegos, mds que un
trabajo de investigacion con
pretensiones helenisticas; algo mds
cerca de la filosofia actual que de la
filologia cldsica.

Para lo anterior se ha hecho, entre
otras cosas, una revision no
exhaustiva de los usos sociales de la
palabra en la sociedad de la Grecia
Arcaica y en la sociedad de Ia polis.
Con ello se han caracterizado algunos
aspectos de la construccion social de la
verdad y algunas posibles relaciones
de la misma con el origen del
pensamiento filosofico griego.
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Abstract

Reflections on the development
of subjectivity: Pre-Socratic
pretexts. This article poses a
hypothesis that purports to explain
the changes from the physis theory to
polis theories. Rather than a result of
research with Helenistic pretensions,
the hypothesis presented here is the
product of a process of epistemological
reflection that borrows from Greek
philosophy, and as such, constitutes a
work that is closer to modern
philosophy than to classic philology.
Among other things, this work is
based on a non-exhaustive revision of
the social uses of words in archaic
Greek society, and in the polis society.
Such elements are used here to
characterize some aspects of the social
construction of truth, and the
possible relationships between the
truth thus constructed, and the
origins of Greek philosophy.

Key words: Subjectivity,
language, poetry, truth, uses of
words

Résumé

Réflexions sur Il'avenir de la
subjectivité: Prétexte
présocratiques. Dans le pressent
travail on expose une hypothése
explicative de changement sur la
théorie de la physis a celui de polis.
Cette hypotheése est le produit de une
réflexion épistémologique qui prendre
comme prétexte les Grecs, plusqu'un
travail de recherche avec des
prétentions hellénistique, c'est
quelques choses plus proche a la
philosophie actuelle qu'a la philologie
classique.

Pour I'antérieur, on a fait entre des
autres choses, une révision exhaustive
sur les usages sociaux de ce mot dans la
société de la Gréce Archaique et dans la
société de la polis. Avec ¢a on a
caractérisé quelques aspects de la
construction social devérité y quelques
possibles relations avec I'origine de la
pensé philosophique grecque.

Mots clés : Subjectivité, langage,
vérité, poésie, usages de ce mot

Introduccién

Antes que un trabajo sobre los portavoces
de las ideas o sobre las costumbres, la economia y
la organizacion politicaimperantes enla época del
pensamiento presocrético y sofistico, trataré de
elaborar una interpretacion consistente sobre el
origen y el desarrollo de ciertos aspectos del

pensamiento filoséfico griego, en particular sobre
el cambio dela teoria de la physis ala delapolis.
Conjeturando un proceso del desarrollo
de la subjetividad, posible entre otros, ponderaré
la consistencia y coherencia de la interpretacion
por sobre otros criterios de su construcciéon. Con
dicha ponderacion no se pretendera negar que los
factores soslayados por este trabajo no determi-
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nen el orden de lo subjetivo; es s6lo cuestion
personal-y si se apura, de fondo, arbitraria- la que
dara ese sesgo al presente texto.

No hay aqui pretensiones de erudicion;
sino la no menos importante aspiraciéon de dar un
marco interpretativo consistente para el fragmen-
tario pensamiento presocratico, y la de referir -
explicando de alguna manera- cémo desde éste se
origina un pensamiento que no tiene por objeto
principal la physis sino la polis. Para ello parto de
las siguientes premisas de trabajo entre otras:

a) El cambio de objeto refiere un cambio del sujeto.
b) Se puede intentar descubrir datos del sujeto en
el uso social del lenguaje, por medio del manejo
del discurso de las figuras sociales de algunos
usuarios de la palabray, por tltimo, en las relacio-
nes de la palabra con la episteme.

c) Laaplicacion de algunas hipotesis a los materia-
les de trabajo permitird generar y apoyar una
hipétesis explicativa del cambio de la teoria de la
physis ala teoria dela polis.

En términos generales, el siguiente trabajo
es un desarrollo de las mismas.

I. Del lenguaje magico-poético a los inicios de la
filosofia

El “cambio” de objeto de la filosofia griega como
un cambio del sujeto

En un pequefio y ameno libro introducto-
rio al estudio de la filosofia griega, William K. C.
Guthrie’ explica el “cambio” de interés de la
reflexion filosofica griega, de los temas de la physis
a los temas de la polis cambio sefialado por la
aparicion de la reflexion sofistica y socratica como
productos intelectuales de contenidos diferentes
al de la reflexiéon presocratica, como un cambio
motivado por dos causas. Una de ellas, la incon-
mensurabilidad conceptual entre las teorias
materialistas y las teleoldgicas, generada por una
incompatibilidad tedrica que ya no permitia en
cierto punto de la discusién la posibilidad de
llegar a ningtn acuerdo. La otra causa es definida

! Guthrie, W.K. C. Los filésofos presocriticos. Cfr. pp. 67 a 69.

por Guthrie como una '"rebeliéon del sentido
comun contra la lejania e incomprensibilidad de;
mundo tal como los fisicos lo presentaban"
Tomaré aqui como punto de partida de mi refle-
xién la segunda causa mencionada por Guthrie,
dejando deladola primera.

El autor citado entiende por "rebeliéon del
sentido comtin contra la lejania e incomprensibili-
dad del mundo tal como los fisicos lo presenta-
ban", un desdén a la teoria producido por el hecho
de no tener ésta utilidad practica alguna para la
vida cotidiana del hombre comun. Si (los fisicos
presocraticos) estaban en lo cierto, la naturaleza del
mundo real resultaba de muy poca importancia
para el hombre que tenia que tratar todos los dias
con un mundo completamente distinto?

Soslayando la discutibilidad del juicio que
afirma que las opiniones del hombre comun
afectan de manera fundamental la inclinacién de
los intelectuales por alguna u otra tendencia
tedrica; con algtin poco de malicia, puede pensar-
se que en esa afirmacién de Guthrie subyace la
sospechosa idea de que las preguntas que los
presocraticos se planteaban, los motivos que
instigaban sus investigaciones y las metas a las
que se dirigian, eran, entre otros, los mismos que
los de ahora, a saber, hacer técnicamente mas facil
o comoda la existencia diaria. En todo caso, para
Guthrie, la falta de pruebas experimentales y
adelantos técnicos que apoyaran al menos la
verosimilitud de estos discursos, en la estimacién
de los legos, fue un agravante muy fuerte en
contra de su cultivo:

“De todos modos si se creia a los fisicos,
entonces lo que ellos llamaban la physis o naturale-
za real de las cosas era algo extremadamente remoto
del mundo en que nos parece vivir” 4

En contra de lo afirmado por Guthrie, me
parece que si la inutilidad practica de la teorfa
pudiera alegarse como una causa de su abandono,
entonces habria que preguntarse por qué, de
Parménides a Leucipo y Demdcrito, y de Tales a
los Eleatas, nadie hubo reparado en la inutilidad
mencionada por este autor; puesto que de haberlo

2 .
Op. cit. p. 67

3 . . P
Loc. cit. Las cursivas son mias.

4 . . .
Loc. cit. Las cursivas son mias.
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hecho no seria sensato suponer que sostuvieron el
debate por tanto tiempo con la esperanza de
alguna remota futura utilidad practica >

Por el contrario, parece ser que los fil6so-
fos de la naturaleza no estuvieron muy atentos a
los fenémenos fisicos en cuanto que pudieran
constituir datos tutiles para el desarrollo de su
reflexiéon®, y que “la naturaleza real de las cosas”
era para ellos una cosa muy otra que aquello que
es para un préctico cientifico moderno, sin interés
de polemizar en cuestiones epistemolégicas sobre
la estructura de la realidad. Podemos arriesgar la
idea de que para éste la “realidad” es punto de
partida de su trabajo, que sobre la consistencia de
la misma no hay mucho que discutir y si, en
cambio, podriamos ver que hay muchos presu-
puestos de trabajo. En sus aplicaciones la ciencia
moderna es realista y el cientifico (el tecnélogo),
por lo general, no pone en duda al mundo como
fundamento real de las evidencias. En cambio, por
el lado del pensador presocratico se tiene a la
“realidad” (en caso de existir en ese pensamiento
tal concepto) como un punto de partida a discutir-
se, la consistencia de la realidad estd bajo el
examen de la reflexion. No en el sentido de un
dudar cartesiano de su existencia o en el de un por
qué hay ser y no mds bien nada, sino en el de un
preguntarse por el origen y el fundamento de toda
evidencia. Aunque, en general, el blanco de la
reflexién no es de un caracter epistémico que vaya
hasta los presupuestos que hacen posible la
percepcion, sino que se parte de la percepciéon
misma. El problema presocratico es qué son las
cosas, de aqui que la existencia factica de las
mismas sea el presupuesto sin el cual no es posible
la reflexion.

°La hipotesis que me parece mas plausible es que, méas que
un cambio de interés del pensamiento griego, quizés
cambian las condiciones en que dicha reflexién se
desarrolla, al grado tal que aparece un nuevo tipo de
conciencia que pasa a agregarse a la ya existente. Lo que
explicaria el hecho de la existencia simultanea de reflexiones
sobre la physis y sobre la polis, y no un giro radical del
pensamiento hacia los temas de la polis y la consecuente
desaparicion de la reflexion sobre la physis. Ya veremos mas
adelante.

° Cfr. Cornford, F.M.D. Principium sapientiae. Véanse en
particular pp. 19 a la 26.

Cabe aclarar que no quiero insinuar que
las "fallidas" especulaciones “cientificas” de los
presocraticos no fueron una causa -del tipo que
fuera-, en el viraje de los Sofistas y Sécrates hacia
una reflexién sobre la sociedad y la moralidad; ni
intentaré, por otra parte, demostrar algan tipo de
influencia especifica de los primeros sobre los
segundos. La intencion no es demostrar o negar
causalidades entre estos dos tipos de pensamien-
to. Por el momento mi proposito es solo el poner
de relieve algunas caracteristicas de la conciencia
presocratica y para ello, las comparé a veces, con
algunas otras dela sofistica e incluso de la nuestra,
comparaciones que probablemente permitiran
después formular hipotesis para explicar el
supuesto cambio de intereses mencionado de
unos temas a otros.

Regresando a nuestro autor, parece que el
argumento que esgrime (supra) le suena convin-
cente porque, a pesar de sus propositos’, esta
revisando los hechos con los ojos de un hombre
moderno que no ve el sentido de un producto
tedrico mas que en funcién de un fin concreto, esto
es, en cuanto tiene un fin instrumental en la
préactica de su vida cotidiana, pero debemos tener
cuidado de no interpretar demasiado precipitada-
mente en términos de ideas posteriores. La
tendencia de Guthrie de privilegiar como causa
-en su interpretacién del “fracaso” del pensamien-
to presocratico- una supuesta malograda posibili-
dad del progreso tecnolégico, acusa la moderni-
dad de su propia versién y traiciona la posibilidad
de interpretar mas griegamente a los griegos,
como segun queria. 8

7. me propuse -como me lo propongo ahora en este libro-
proporcionar cierta informacién acerca de la filosofia griega
desde sus comienzos, para explicar a Platon y a Aristételes a
laluz de sus predecesores més que a la de sus sucesores, dar
una idea de los rasgos caracteristicos del pensamiento y de
la concepcién del mundo de los griegos". Guthrie, W.K.C.
Op.cit.p.8

*Dice Wittgenstein en Observaciones: “Una época entiende
mal a otra; y una época mezquina entiende mal a todas las
demads en su propia y fea manera” (p. 151). No quisiera ser
grosero con lo que toque a Guthrie, pero no expurgué la cita
porque mutatis mutandis la idea es aplicable a todo texto, y
l6gicamente al mio propio. Cada generacion redefine el
pasado con su mirada; cada cambio histérico cambia la
manera de escribir la historia.
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Si pudiera pensarse justificadamente a los
presocraticos no como primeros aunque lejanos
precursores de la ciencia moderna, sino como
iniciadores de la misma, entonces concebir su
pensamiento desde nuestros propios presupues-
tos y objetivos no seria quizas nada infiel o injusto,
sino la interpretacién adecuada del mismo. Pero a
lo mejor estos griegos no estuvieron tan cerca del
pensamiento moderno como del que los precedioé
-al cual llamaré por ahora magico-religioso-, y no
estoy refiriéndome solamente a una mera cerca-
nia cronoldgica. La hipbtesis que me parece
sensata es que en este pensamiento magico-
religioso hay rasgos que determinaron la confor-
macién del pensamiento sobre la physis de una
manera que no puede soslayarse. Ya de entrada, y
por una mera razén de proximidad, podria
creerse en una mayor probabilidad de parecidos
entre el pensamiento magico-religioso y el
presocratico, que entre éste ultimo y el pensa-
miento cientifico moderno. Me parece que
mostrar algunos de estos parecidos proveera una
perspectiva distinta que la de Guthrie, asi que
intentaré hacerlo, aunque sélo en la medida en
que nos permita continuar con la construccién de
la presente argumentacion.

En el caso de los presocraticos, como su
reflexion es sobre la naturaleza, el "sinsentido" de
la misma "se produce", en la opinién de Guthrie,
en cuanto no hay en su pensamiento los elemen-
tos suficientes que permitan lograr el dominio de
dicha naturaleza por medios tecnoldgicos®. Y con
esto, de cierta manera, los posibles rasgos propios
-arcaicos, no cientificos o simplemente diferentes-
de un pensamiento solamente interesado en la
naturaleza, se eliminan sin haber sido siquiera
tomados en cuenta; puesto que al parecer se
califica a este pensamiento desde pautas de la
ciencia natural moderna, de manera que su éxito o
su fracaso se decide desde el cumplimiento de
objetivos que le fueron ajenos. Hasta cierto punto
es normal que asi se piense porque la revision del

9Aunque para empezar a dudar de ésto basta recordar que
en los fragmentos conservados del pensamiento
presocratico el concepto techné -si es que existe en ellos con
connotaciones similares a las de la filosofia inmediatamente
posterior-, no es esencial ni de los mds importantes, como lo
sera entre los pensadores sofistas.

pasado, es decir, la historia, parte del presente, de
la perspectiva vigente del que la escribe, desde
una visién que por fuerza estd anclada en su
circunstancia. En algtin sentido, la historia
presocratica escrita por los modernos no puede
ser escapar a ser una autobiografia de estos
mismos, aunque desde otra perspectiva circuns-
tancial eso aparezca después como algo a todas
luces erréneo.

Guthrie califica, pues, la utilidad o inutili-
dad del pensamiento presocrético en virtud de su
propia conciencia proyectiva de los objetos, no de
la de los griegos. Entiendo por proyectiva la
conciencia que ordena los objetos en virtud de la
funcion que éstos cumplen en la satisfaccion de
una intencién preexistente que los crea. Supuesta
una intencién, los objetos seran funcionales o no
segun satisfagan o ayuden a obtener la satisfac-
cién de las necesidades que conlleva el logro del
fin de tal intencién. Asi una teoria cosmolédgica
como la de Anaximandro, por ejemplo, que no
tenia alguna utilidad mayor que la de otras teorias
presocraticas para el dominio de la naturaleza, le
pareceria al moderno no-funcional, en cuanto que
una de las mas caras intenciones de éste es dicho
dominio. Es por ésto que Guthrie explica el
abandono de las teorias de la physis como conse-
cuencialégica de su inutilidad préctica.

Al atribuirles implicitamente -tanto a
presocraticos como a sofistas-, su propia concien-
cia proyectiva, para Guthrie es claro que tarde que
temprano los pensadores iban a cansarse de una
teoria que no servia para algo practico, que ni
siquiera era verificable, y que, desdefidandola al
fin, ocuparian su tiempo en algo productivo. Pero
cada mentalidad tiene distintas posibilidades de
interpretacion de los hechos; tratar de entender la
interpretacion antigua desde nuestras posibilida-
des y recursos culturales es lo que a la larga se
revela como poco productivo: el absurdo se
presenta en cada momento y la explicacion
razonable no parece posible, porque con una
perspectiva como ésta s6lo estamos en disposi-
cién de entender nuestra propia inteligencia. De
esta manera, cuando el sentido de un esfuerzo
ajeno es pensado sélo desde la consideracion del
sentido que nuestro propio esfuerzo podria
recibir, entonces con seguridad el sinsentido de
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un trabajo se presentard con distinta, y ciertamen-
te mas frecuente, oportunidad de la que tuvo en
su propio momento. Pero si podemos cuidar
nuestros prejuicios y procuramos ser consistentes
con la idea de que el sentido de una préactica no es
un juicio inherente a nuestro propio punto de
vista sobre el otro cultural, entonces estaremos en
otra disposicién para entender.

Como otro punto de partida de esta
reflexion, puede afirmarse que lo que si es real-
mente significativo es precisamente que no hay en
el pensamiento presocratico la preocupacion
metodolégica que existe en el cientifico moderno
por lograr un procedimiento regular, explicito y
repetible para producir y verificar la teoria™
Pareciera que su produccion teérica estaba dando
cumplimiento a otro tipo de necesidades e inquie-
tudes que, con propiedad, no podriamos clasificar
dentro de una basqueda de la verdad como la que
se plantea desde los procedimientos de la ciencia
moderna. La teorfa y la verdad presocréticas se
produjeron de una manera diferente, posiblemen-
te buscando objetivos diferentes. Si ésto es asi, ello
quizés nos sugiera un sujeto productor de la teorfa
distinto, y si eso es asi vale preguntarse: ;qué clase
de sujeto? jqué estaria buscando dicho sujeto, ya
que con probabilidad la aplicacion practica estaba
fuera de sus metas?

El presuponer el mismo tipo de conciencia
como punto de partida tanto para el moderno,
como para el presocratico y para el sofista, simpli-
fica y hace perder de vista de detalles de probable
importancia. Por el contrario, yo creo que la
explicacion del cambio de objeto de la teoria
debera buscarse dentro de los limites de la teoria
misma (sin ser calificada por sus aplicaciones

"Francis Cornford en Principium Sapientiae, al hablar de la
importancia que los filésofos presocraticos le daban al
experimento o ala mera experiencia cotidiana utilizada para
ayudar a corroborar o a refutar una teoria, dice: Sus
problemas no pertenecian al tipo de problemas practicos
que diariamente nos obligan a agudizar el ingenio para
superar algin obstaculo mecéanico. No podian ser resueltos
mediante la experimentacién en el sentido amplio del
ensayo y el error; y tal como lo hemos visto, los fil6sofos no
se ocuparon con una negligencia que provoca el asombro en
la mentalidad moderna, de comprobar enunciados por
medio de experimentos, en el sentido cientifico de plantear a
la naturaleza una cuestion cuya respuesta no puede ser
prevista (por el mero raciocinio). p. 26

précticas), lo que puede llevarnos a pensar que la
explicacion del cambio de objeto de la teoria
debera buscarse en el cambio del sujeto que la
produce. Y si el cambio de objeto de conocimiento,
refiere un cambio en el sujeto, entonces es en éste
donde debe ponerse la atencion para poder
entender los vaivenes de la teorfa y no en la teoria
misma, sino en cuanto que es un sintoma de la
subjetividad quela produce.

Un cambio de perspectiva. Los usos de la palabra
y las verdades presocraticay sofistica

Anoto un hecho: la teoria presocratica de
la physis empez6 a dejar de tener cultivadores y
aparecié un nuevo tipo de intelectual interesado
en las cosas de la polis. Ahora manifiesto una
sospecha: no es sélo en el seno del pensamiento
presocratico, y atendiendo a la dindmica
intrinseca de sus productos tedricos fuera de
contexto, donde se deben buscar las causas de ese
abandono.

Aunque es claro que no se pueden descar-
tar las razones de orden interno, lo que tomaré en
cuenta para intentar una explicacion satisfactoria
del abandono de las teorias fisicas, es una nuevay
significativa actitud de los pensadores hacia la
teoria en general, actitud que se manifest6 plena-
mente en la postura y pensamiento de una nueva
clase intelectual, la de los sofistas. Esa actitud, y no
las 'deficiencias' que actualmente podemos
reconocer en la teoria en si, es la que puede darnos
un punto de partida para explicar porqué el
discurso de los presocraticos se volvié obsoleto.
Estamos entonces ante el problema de la relaciéon
del sujeto con su pensamiento, de ahi que para
empezar sera Gtil revisar, aunque sea someramen-
te, algunas de las relaciones que el pensador
presocratico sostuvo con su propia reflexién; para
ello algunas veces valdra dar cuenta de las formas
que el pensador sofistico, por su parte, establecié
con el pensamiento en general y, por supuesto, en
particular con el suyo propio.

Ya dije que, cuando teorizaba, el fisico
presocratico no estaba pensando, en un sentido
moderno, en las posibles utilidades practicas de la
teoria. Esta preocupacion de la labor tedrica,
propia del ingeniero y el cientifico actuales, no
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puede ser un referente de utilidad absoluta para
pensar aquella figura. De hecho, seria absurdo
tratar de hacerle notar al presocratico esta inutili-
dad practica como un descuido o como un defecto
desucreacion. "

Considerando el aspecto préactico, tecnol6-
gico, del trabajo intelectual presocrético, parece
no haber muchas similitudes con los creadores y
ejecutantes de la ciencia actual; en cambio es
pertinente sefialar que en gran medida la cercania
cronolégica del physico presocratico con la etapa
magico-religiosa, prefiloséfica del pensamiento
griego, determina de un modo caracteristico los
contornos de su figura. La cual aparece en algu-
nos aspectos, no tanto como la de un precursor
directo del cientifico moderno, sino como un
hibrido de un conjunto de caracteristicas propias
de un intelectual quizas mas parecido a un mago
oaunpoeta.

Siguiendo un intento de algunos historia-
dores de la Grecia Antigua y Clasica' por conser-
var la “pureza” de la reflexién filoséfica con
respecto a los elementos de cardcter méagico-
religioso o, incluso, poético, se ha negado impor-
tancia a las similitudes de algunos rasgos de los
presocraticos con rasgos de figuras que han sido
asociadas preponderantemente a un estado
'prefilosofico' del desarrollo del pensamiento,
tales como magos, adivinos, sacerdotes y poetas.’®
De hecho se postul¢ la racionalidad de los griegos

"En Principium sapientiae Cornford, hablando del sistema
materialista de Epicuro (muy parecido, segtin el decir de
muchos especialistas de su tiempo, al pensamiento
cientifico moderno), para mostrar su relaciéon con sus
objetivos practicos dice: (Los epicuros) tampoco
expresaron el mas minimo interés en la llamada conquista
de la naturaleza: el intento de domenar las obras de las
fuerzas naturales para acoplarlas a las necesidades
humanas y elevar el nivel de comodidad natural [..]
Epicuro no buscaba controlar o explotar la naturaleza; pues
alcanzar el poder y la riqueza perturbaria aquella
serenidad de animo que encontré viviendo de la forma mas
sencilla posible. p.486

12 .
Marcadamente entre los de alguna ascendencia
romantica. Cfr. Bernal, M. Atenea Negra.

P ge pregunta Dodds: “;por qué hemos de atribuir a los
antiguos una inmunidad para los modos “primitivos” del
pensamiento que no encontramos en ninguna sociedad al
alcance de nuestra observacion directa?”. Los griegos y lo
irracional.

como la caracteristica que los distingui6é de los
pueblos barbaros mas salvajes e incivilizados.
Con el intento de separar tajantemente
mentalidades, se buscé evitar el reconocimiento
de las magico-religiosas como precursoras de la
filoséfica. Puede pensarse que en ello hubo
implicados elementos de corte eurocentrista, pues
el éxito de esa intentona explicativa del origen de
la filosofia la mantuvo a salvo en su blancura, un
milagro del Mediterrdneo europeo, de hecho
inalcanzado desde cualquier otra mentalidad
magico-religiosa de pueblos no occidentales.’ El
origen de la filosofia se hubo entendido entonces
como determinado por un algo mas que una mera
combinacion aleatoria de circunstancias socio-
histéricas, que mas alld de su circunstancia
genética bien hubieran podido ocurrir a cualquier
otro pueblo. Con ésto estuvo claro que si bien
dichas circunstancias pudieron ocurrir en algtn
otro lugar fuera del Mediterrdneo europeo, no
fueron solamente ellas la explicacién completa de
la aparicion del pensamiento filoséfico, sino
ademas un plus, que en el siglo XIX podia buscarse
en un cardcter o esencia nacional. El hecho muy
probablemente circunstancial de que el pensa-
miento filoséfico ha tenido su origen en Europa,
constituy6 un abolengo que la tradiciéon intelec-
tual de Occidente no quiso compartir con cual-
quier otra poblacién no europea, a las cuales se les

14
Detrés de estas clasificaciones objetables suelen palpitar

antiguos prejuicios sociales [...] Pienso, particularmente, en
la frecuencia con que aparecian, en los trabajos de los
antropélogos y socidlogos europeos y estadounidenses
hasta antes de la segunda guerra mundial, las expresiones
razas primitivas y pueblos salvajes. Se ha avanzado, sin duda
en la nomenclatura y en la objetividad del planteamiento,
pero el prejuicio racial continua agazapado y renace a veces
con una altaneria alimentada por la ignorancia. Baga, S. La
idea de Dios en la sociedad de los hombres. La religion: expresion
historica, radicalidad filoséfica, pauta de creacion social. p.34.

o Afortunadamente, el sesgo de estos intentos ha podido
verse con cierto escepticismo, aun incluso antes de los
concluyentes trabajos de fin de milenio sobre el genoma
humano. De paso cabe agregar, que ese tipo de
presupuestos romanticos de esencias y caracter nacional
que han permeado buena parte de la investigacién ya han
sido tratados, y en buena medida derruidos, por los trabajos
de gente como Dodds, Cornford, el mismo Guthrie o Jaeger,
por poner tan sélo mis ejemplos favoritos. Un libro
dedicado por entero a estas cuestiones es el de Dodds, Los
griegos yloirracional.
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negd de entrada la posibilidad de dar origen a
sistemas de pensamiento racional, cercanos a la
filosofia.

Esta forma de pensar los origenes de la
filosofia, que consider6 a esta disciplina como
producto de un milagro griego’s, estuvo enmarcada
en una idea del pueblo heleno-el tinico originador
de la ciencia, la filosofia, el llamado arte clasico-,
como la de un pueblo extrafiamente conformado
por personas de una mentalidad netamente
racional, cualquier cosa que sea lo que ésto haya
significado. Creado un modelo del pueblo
griego con personas de tal categoria, la figura del
filésofo no podia no haber sido tratada como un
modelo del mismo. De tal manera que los pareci-
dos con el pensamiento magico, mitico y religioso,
fueron borrados, y dificilmente podian aceptarse
sugerencias en el sentido de alguna cercania sin
ofender la idea aceptada de la filosofia como
critica de patrafias y supersticiones. Vale decir,
que rectificar el discurso, dejar cierta genuflexion
tedrica y poner a los griegos en unas dimensiones

16 . .
Véase Burnet, John. La aurora del pensamiento griego.

" Erwin Rodhe llega al extremo de decir en su libro Psiqué:
“La religion homérica vive nutriéndose de la razon; sus
dioses estdn perfectamente al alcance de la mentalidad
griega.” p.62

Cabria preguntarse si una religién podria nutrirse de la
razény qué se querra decir con ésto. Para tener un punto de
partida, podemos eliminar la posibilidad de que el autor
ahora citado quiera sugerir tan s6lo que en el cuerpo de las
creencias religiosas haya elementos racionales, o que desde
una ideologia religiosa se hagan reflexiones sobre los temas
que a los practicantes de la misma les interesan, i. e. mera
teologia. La idea de Rodhe es mucho mas interesante, como
lo sugiere la cita siguiente en la que saca conclusiones sobre
la inexistencia de fantasmas en la religién griega: El mundo
delos fantasmas deja libre juego ala envidia y ala maldad de
los poderes invisibles. El elemento principal de la creencia
en los espiritus y en las almas es un elemento irracional y
confuso y en él se apoya el sentimiento de lo horripilante,
que es caracteristico de esta creencia o quimérica
supersticion.

Pero en la religion griega se habia desarrollado la
creencia de que el mundo era un cosmos, una organizacién
para el bien de todos, como la que se proponen los estados
que son creaciones de los hombres. Al lado de una
concepcion asi era dificil que prosperase la creencia en el
imperio aberrante y confuso de los fantasmas, porque se
contrapone a la pura esencia divina y se manifiesta en una
actuacion que se desarrolla al margen de toda actividad
convergente al fin que todos se proponen.

mas sensatas fue recuperarlos, tratar de que
fueran lo que quizas fueron y no aquello que en
cierto momento se hubo querido para que se
parecieran a los modernos occidentales.
Reduciendo las dimensiones del mito no se les
quité grandeza, puesto que no se puede restar
mérito o genialidad a los griegos por aceptar que
se ha confundido Grecia con un discurso que la
exalta: de una exaltacién errada no se obtiene un
halago para el halagado.

Hay que recalcar que durante algtn tiempo
ideas como éstas no estuvieron en posesion exclusi-
va de un ptblico general, sino que las suscribieron
como hipétesis de trabajo importantes especialistas.
Premisas como esas por fuerza hubieron de dar
lugar a conclusiones que no seria el caso mencionar
aqui, pero con toda probabilidad conservaron una
desmesura similar; porque a la hora de razonar
siempre estamos en manos de nuestras premisas.
Para un estudio prolijo de la cuestion remito al libro
Atenea Negra de Martin Bernal.

No quisiera prolongar esto y enfrascarme en
una discusion sobre prejuicios culturales o sobre el
poder explicativo de hipotesis cuasi metafisicas, asi
que creo que se puede simplemente proponer, como
punto de partida para dejar el topico, la idea de que
es poco plausible que ninguna mentalidad esté for-
mada completamente de elementos que puedan cla-
sificarse como puramente irracionales o completa-
mente primitivos o, en el extremo opuesto, comple-
tamente modernos y racionales. Para no ir mas lejos,
vale alegar que en casi todas las personas cultas de
hoy -si no es que todas-, con cierta facilidad encon-
traremos un conjunto de comportamientos que no
cabria clasificar mas que con los conceptos de “pri-
mitivo” o “irracional”, a pesar de que dichas perso-
nas nos parezcan el modelo de un comportamiento
racional. De manera que, si consideramos la medida
en que lo es para los hombres de hoy, es muy proba-
ble que el horizonte magico-religioso fuera una posi-
bilidad ineludible en la mentalidad del fil6sofo pre-
socratico ® Creo que puede afirmarse que es con-
tando con una premisa de esta naturaleza -la de un
comportamiento no reducido a uno sélo de los

" “Mentalidad primitiva es una descripcién bastante justa de la
conducta mental de la mayor parte de los hombres de hoy,
excepto en sus actividades técnicas o conscientemente
intelectuales.” Nilsson. Apud.. Dodds, E. R. Los griegos y lo
irracional. p .12
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aspectos de la inteligencia o de la emocionalidad-,
como habrian de construirse las explicaciones mas
plausibles con respecto al desarrollo de la historia de
lasideas.

Hablando acerca de la fuerte relacién entre
el pensamiento filoséfico y el poético, Werner
Jaeger afirma en La teologia de los primeros filsofos
griegos: “Desde un inicio hemos puesto de relieve
el hecho de que no hay ningtn abismo infran-
queable entre la primitiva poesia griega y la esfera
racional de la filosofia.” " Esta es una premisa
que permite pensar que, las relaciones que la
filosoffa presocratica tuvo con el pensamiento
anterior determinaron de muchos modos al tipo
de reflexién que produjo; en este momento a mi
me interesa revisar algunos aspectos comunes del
uso de la palabra, en particular algunas de las
posibles relaciones que, en cuanto usuarios de la
palabra, los fil6sofos, los poetas y los sacerdotes
establecieron conla misma.

El linaje intelectual del presocratico y su rela-
cion conlos usos sagrados de la palabra

Puede reconocerse como una herencia de
las figuras de los magos y los poetas en los
pensadores presocraticos, el tono inspirado de
las palabras escritas la mayoria de las veces en
forma de poemas y al parecer con una pretension
de verdad que dificilmente encontraria compe-
tencia entre los modernos mds dogmaticos y
alucinados. Parece como si de golpe, mediante
una visién inmediata, el sabio, gracias a algin
estatuto privilegiado, tuviera acceso a la verdad
deloinvisible. No hay en él sombra de duda sobre
su aprehension de la verdad, de manera que en
relacién a su firmeza y tono del decir, bien podria
compararse al filésofo del siglo VI a. de C. con un
oraculo. Aunque actualmente eso pudiera parecer
extrafio, no es para nada ingenuo imaginar al
publico de aquel tiempo, intelectuales incluidos,
como muy bien dispuesto a escuchar las palabras
emitidas de esta guisa. Por otro lado, cabe agregar
que esta receptividad no fue exclusiva de los
hombres que vivieron en etapas previas a la
aparicion de la filosofia -a las que suele conceder-

“Pp134

se un bajo nivel de pensamiento critico y una gran
dosis de credulidad, en los cuales ya muchos
pensadores presocrdticos hicieron blanco-,
también en la mucho mas reciente mentalidad
helenistica se encuentran muestras muy compla-
cientes en este sentido.

Lucrecio ensalza la poesia de Empédocles
como si ésta fuese la voz de un genio inspirado
que expone sus magnificos descubrimientos de
un modo tal que dificilmente parece haber nacido
en el seno de un linaje mortal. Tanto él como otros
inferiores a él, han sido inspirados por la divini-
dad para descubrir muchas verdades, y “desde lo
mas intimo y sagrado de su corazén, han dado
respuestas con mayor santidad y mucho maés
ciertas que cualquiera de las que la profetisa Pitia
desde el tripode y bajo el laurel de Febo” .

Para las personas que vivimos a diario los
productos de la actividad cientifica y que tenemos
informes del trabajo arduo, y con frecuencia
repetitivoy poco inspirado de la investigacion, es
facil olvidar la condicion vital del griego presocra-
tico, y olvidar con ello que su relacién con lo que
era aceptado como la verdad, estaba temporal-
mente mas cercana -y aqui la cantidad de afios si
marca una diferencia cualitativa- de una revela-
cién religiosa que de la esperada conclusion de
una labor de investigacién moderna. Si se consi-
dera el entorno social, nada nos inclina positiva-
mente a pensar que, aun ante los ojos de un
hombre inteligente y reflexivo de aquellas épocas,
el saber de un profeta o un mistico pudiera ser
calificado como una evidente supersticiéon
absurda y no como un probable camino hacia la
verdad y el conocimiento. Pues la aceptacion de
algo como verdadero también obedece a circuns-
tancias de indole cultural-sociohistérica. Hay una
dimensioén histérica de la verdad, una condicion
externa, diferente a la que conforman las caracte-
risticas internas de orden epistémico.

En una época como aquella, en la que no
habia una comunidad cientifica establecida a la
manera de las actuales, los criterios para calificar
lo verdadero y lo falso l6gicamente tuvieron que
ser tomados de otras fuentes que las de la

20 Lucrecio, I, 731 y ss. apud. Cornford. Principium sapientiae.
p- 84.
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investigacion cientifica. En las sociedades donde
la ciencia no estd constituida como una
instituciéon productora de verdad, la verdad debe
manar de otras fuentes. Es logico pensar que
éstas pueden buscarse entre los representantes
de las instituciones que gozaban de prestigio
entre la comunidad. Hay indicios que sefalan
hacia los terrenos que tienen que ver con lo
sagrado y con quienes lo manejan entre sus
asuntos.

“Maés alla del horizonte de los antiguos
griegos existen abundantes testimonios de la
combinacién del profeta-poeta-sabio y de la
creencia subsecuente de que toda sabiduria
excepcional es la prerrogativa de las personas
manticas que estan en contacto con el otromundo
de los dioses o espiritus. Nos estamos ocupando
de cierta fase del desarrollo social que exhibe un
caracter constante, aunque puede aparecer en
diferentes épocas en cada pais” 2.

La existencia de una clase social produc-
tora -y propietaria- de la verdad sugiere, natural-
mente, la posibilidad de un manejo interesado de
la misma. La palabra entre, otras muchas cosas,
también puede ser un instrumento de poder que
ayude a construir el monopolio del conocimiento
legitimo. Asi que muy probablemente el discurso
que se interese por estas cuestiones tendra que
moverse en los terrenos limitrofes de la episte-
mologia, la ética y la politica.

En las sociedades antiguas, las que los
estudiosos del siglo XIX y principios del XX
llamaban “primitivas”, hubo ciertos hombres -a
saber, poetas, profetas, brujos, adivinos-, que en
virtud de alguna habilidad peculiar en el uso de
la palabra, gozaban de un prestigio que de
alguna manera los beneficiaba entre sus contem-
poraneos.

El poder, la imposicién de la voluntad de
algunos hombres por sobre la de los otros, se ha
realizado por distintos caminos. La invencién de
la religion, de la poesia, tienen en el prestigio del
que era habil con la palabra su explicacion
genealdgica. Foucault dice: “fue debido a oscu-
ras relaciones de poder que se invent6 la poesia.

21 . “ .
Continua Cornford: “en concreto, esta fase se ha descrito

como la que abarcalas edades heroica y post-heroica”.

Op .cit.p.117

Igualmente fue debido a oscuras relaciones de
poder que seinvento lareligion” 2>

Entre los profetas, los adivinos, los magos,
los poetas, podemos encontrar la facilidad y la
fuerza de la sugestion que logra el arrebato de
otros individuos por medio de la voz, una especie
de magia que se genera desde la palabra y que
produce estados de animo que no suelen darse de
ordinario. Agregar a estas habilidades la idea de
utilizarlas politicamente a favor de su poseedor no
ha parecido representar demasiada dificultad en
ninguna latitud. Es, pues, plausible suponer que el
poder de estos hombres sobre los otros se realiz6
en un principio por medio de la fascinacién y el
encanto que la forma ritmica, musical, de sus
palabras pudieron producir en sus oyentes. Y que
esto permitié después el predominio de las ideas
de la figura del hombre que, segiin se aceptaba
publicamente, poseia la palabra como un “don”
magico o divino que la aceptacion de la opinién
del hombre que reconocia en sus palabras tan s6lo
vehiculo de su propio pensamiento. La aceptacion
-tanto por parte del creyente como del “duefio de
la palabra”- de la existencia de un poder extraordi-
nario en posesioén del dueno del 'don!, facilitaria
después la ordinaria existencia de un poder
practico del usuario de la palabra sobre el creyen-
te. La fe en la verdad de las palabras del profeta-
poeta debid de ser una condicién de posibilidad de
sus actividades y, por supuesto, también seria un
corolario posterior de refuerzo paralas mismas.

Es plausible pensar que la institucién de
una casta que se apropie o invente funciones de la
palabra como objetos de uso particular de su clase
serd otro de los efectos posibles de estas practicas
sociales.? Hay que anotar que, afortunadamente
para la dindmica de la sociedad griega-y, sobre

* Laverdad y las formas juridicas, p. 21

» De paso vale mencionar lo que, invirtiendo la idea de Frazer,

cree Bateson, que quizas la magia es una especie de religion

degradada: “por ejemplo, no creo que la finalidad primitiva de la

danza dela lluvia fuese hacer que 'eso' lloviera. Sospecho que esa

es una comprension degradada de una necesidad religiosa

mucho mas profunda: la de reafirmar la pertenencia a lo que

cabe llamar la 'tautologfa ecolégica', las eternas realidades verda-

deras dela vida y el ambiente. Existe siempre la tendencia de vul-
garizar la religion, de hacer de ella un entretenimiento, o una poli-
tica, o una magia, o unpoder”. Espiritu y naturaleza, p. 225

Reflexiones sobre el devenir de la subjetividad: pretextos presocraticos I

Ciencia y Mar

~
~



Ciencia y Mar

~
(S}

todo, gracias a ella-, esta institucién no se constituy6
en Grecia en una Iglesia formal a la manera de la
cristiana con un credo y un dogma sélidamente
establecido.

En su libro Los maestros de verdad de la Grecia
arcaica, Marcel Detienne hace una division entre los
usos sagrados y los usos profanos dela palabraenla
Grecia arcaica, y describe un proceso de desacrali-
zacion de la palabra, refiriendo la existencia de
ciertas figuras de la sociedad arcaica que ante los
ojos dela comunidad y por un atributo del rol social
del propio personaje- estaban privilegiadas con una
relacién especial con la verdad. Parece, segin lo
descrito por Detienne, que de esas figuras puede
esperarse que en cuanto mds atras en el tiempo se
les encuentre, acusardn una mayor relacién con los
usos sagrados de la palabra. La figura de los prime-
ros fil6sofos guarda con ellas un parentesco que se
favorece en gran medida dela relacion:

“Poetas inspirados, adivinos, reyes de
justicia son de entrada “maestros de verdad”.
Desde su aparicion, el filésofo pretende alcanzar y
revelar una “verdad” que es el “homdlogo y la
antitesis” de la “verdad religiosa”. Por otra parte,
aunque en muchos puntos la filosofia se oponga
directamente a las concepciones filosoficas tradicio-
nales, también se presenta en determinados
aspectos de su problematica como heredera del
pensamiento religioso ™.

Puede afirmarse que la pretension de ciertos
pensadores de encontrar en el vértigo entusiastico
de su actividad una especie de conexién con la
divinidad, es propia de hombres que podriamos
agrupar en un conjunto peculiar especifico, el de
aquellos que por alguna razén se conciben a si
mismos como voceros de lo divino y de sus verda-
des. Y, en cierto sentido, éstos suelen considerar a
los productos de sus labores intelectuales como
revelaciones®, mas que como la coronacién de un
esfuerzo o la conclusion de un natural y quizas

4 . . .
Detienne, M. Los maestros deverdad en la Grecia arcaica, p.145

» Dice Nietzsche: “; Tiene alguien, a finales del siglo XIX, un
concepto claro de lo que los poetas de épocas poderosas
denominaron inspiracién? En caso contrario, voy a describir-
lo. -Si se conserva un minimo residuo de supersticion,
resultaria dificil rechazar de hecho la idea de ser mera
encarnacion, mero instrumento sonoro, mero médium de
fuerzas poderosisimas”. apud. Sanchez Pascual en introd. a
Asthablo Zaratustra, p.15.

espontaneo proceso fisiolégico, por cierto, a veces
sumamente placentero.

“Los elementos fundamentales de la
funcién profética parecen ser los mismos en todas
partes. En cualquier sitio el don de la poesia es
inseparable dela inspiracion divina. En todas partes
la inspiracion lleva consigo conocimiento del
pasado en forma de historia y genealogia; o delo
que no sabemos del presente, comtiinmente como
inspiracion cientifica, o del futuro en forma de
profecias en sentido estricto. [...] Invariablemente
encontramos que el poeta-y-vidente atribuye su
inspiracién al contacto con poderes sobrenaturales
[...] 1as elevadas pretensiones del poeta-y-vidente se
admiten universalmente, y él mismo alcanza una
posicion social privilegiada donde quiera que se
encuentre”.»

Asi que cuando en la historia se ha hecho
manifiesta la conviccién de la verdad de afirmacio-
nes no sostenidas en pruebas fehacientes sino en
cierta idea de la inspiracién-convicciéon que se deja
ver tanto en los casos del presocratico, como en las
figuras del poeta” o del profeta-, lo que se ha
presentado, con frecuencia, no es sélo la muestra de
una mera locura ordinaria o una espontanea
manifestaciéon de entusiasmo ingenuo generada
por el mismo trabajo intelectual, sino una conducta
que responde a un modelo de pensamiento que ha
determinado en gran medida las maneras en que el
intelectual se relaciona con su propio trabajo. Vale
decir que los parecidos entre la presentacion de las
intuiciones del adivino, del poeta, etc., y del preso-
cratico tienen arraigo y sentido en el contexto de
una tradicién particular de los usos de la palabra,
que se sitta histéricamente en épocas del desarrollo
social que pueden ubicarse con cierta precision.

% Chadwick. Poetry and prophecy, p.14 apud. Cornford. Op.cit.
p-120. Las cursivas sonmias.

¥ Cabecitarlas palabras de Hesiodo sobre su recibimiento del

don poético: “Estas palabras me dirigieron las diosas, musas
olimpicas,/ hijas de Zeus portador de la Egida: “pastores
rusticos, indignas criaturas, tan s6lo vientres/ decir sabemos
mentiras que parecen verdades,/ y también anunciar
verdades, si queremos.” / Asihablaron las hijas del Altisimo,
las bien habladas,/ dandome una vara de florido laurel/ que
cortaron, magnifico retofio, y me inspiraron/ lenguaje
sonoro para cantar el futuroy el pasado.” (Teogonia 22 ss.)
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De paso cabe anotar que, por extrafio que
parezca, actualmente una pretensién como ésa -la
de ser una especie de vocero de lo divino-, a pesar
de la desmesura que ella implica, es mas comun
de lo que podria pensarse entre los que se gustan
llamar 'poetas', que de alguna manera la asumen
sin miramientos, pudor ni reflexiones. Vale decir
que, aunque con relativamente mucho menor
frecuencia, no es de extrafiar que esta actitud se
encuentre, mas que como un resabio de viejas
creencias o como una postura poco reflexionada
ante la inspiracién artistica, como una toma de
posicién consciente aunque descabellada- ante la
creacion artistica. Entre algunos de los artistas de
la palabra existe una asuncién abierta del trabajo
poético como la realizaciéon un rito de un oficiante
del Misterio.?® Segtn algunos de los poetas que
mantienen esta postura®, por alguna extrafa
razon el Misterio gusta manifestarse de cuando en
cuando en la actividad escritural del género
poético. En nuestra época puede reconocerse esta
actitud profético-poética, pararrayos de la inspi-
raciéon divina, en usuarios de la palabra como el
escritor contemporaneo, premio nacional de
poesia, Efrain Bartolomé, cuyas palabras son
sumamente ilustrativas:

“Creo que esa es su funcion (de la poesia)
efectivamente: la invocaciéon permanente de la
Gran Diosa (la Musa, la Poesia), el Nombre
Mayor. Uno de los nombres de la Diosa es
Deméter]|...] Invocar a la Diosa en el nombre de todos
es la funcion del poeta.[...] Lo que nos salva es la
afirmacion de nuestra condicion de servidores de la
Diosa. La escritura es el vehiculo de esa afirma-
cion.” %

La invocacién de la Diosa que Bartolomé
afirma como salvacién no es para él una invoca-
cién meramente piadosa, o sin objeto ni respuesta:

®Escribo “Misterio” con mayuscula porque en estos
contextos esta palabra refiere a la manifestacién de una
entidad no natural con existencia objetiva e independiente
delamera percepcion del sujeto con que se pone en relacion.

P Ctr. Wong, O. La pugna sagrada. Comunicacion y poesia;
Argtielles, ]. D. Didlogo con la poesia de Efrain Bartolomé, y
para no mencionar tan s6lo a mexicanos: La diosa blanca, de
Robert Graves.

30 . . .o ..
Horno, Asuncién. Diversa de ti misma. Poetas de México al
habla, pp. 45y ss. Las cursivas son mias.

la escritura del poeta es la respuesta de la divini-
dad. Todo esto sugiere una teoria de la inspiracién
que sostiene que los poetas trabajan mas en virtud
de una predisposicion divina, y no tanto en
funciéon de una técnica y otras capacidades
personales menos metafisicas. De hecho, es esa la
teorfa que Socrates sostiene en el I6n y que asocia a
los poetas muy cercanamente con profetas y
adivinos:

“La divinidad les priva de su buen sentido
y se sirve de ellos como se sirve de los que cantan
oraculos y de los inspirados adivinos, para que
nosotros, que los oimos, podamos saber que no
son ellos quienes dicen cosas excelentes, sino que
es la divinidad misma quien nos habla a través de
ellos.” 3

Hacialaverdad de la polis

Si trazamos una linea temporal desde las
figuras del poeta y del profeta a la del fisico
presocratico, dibujaremos un transito que refiere
una modificacion del entorno que genera y
produce la verdad. De la esfera netamente religio-
sa, en la que la verdad se produce como revela-
cion, a la esfera de una verdad publica, mas social,
donde dicha verdad se ira conformando como un
objeto del derecho y la politica. Es decir una
transicion que va del mundo arcaico al mundo de
la polis. Todo parece sugerir que las nuevas
relaciones que aparecieron con la polis -con la
urbanizacion de la vida humana que la apariciéon
de la ciudad-estado supuso-, impusieron nuevos
sesgos a la manipulacién y difusion de lo que se
aceptaba como verdad.

El proceso de obtencion de la verdad pasé
de ser algo privado a ser un proceso publico. En
los contextos del uso sagrado de la palabra, la
verdad se construia privadamente y después se
exponia al parecer de la comunidad; no para ser
examinada sino para ser asentada como tal. Puede
pensarse que en una sociedad agricola, con
habitantes dispersos en una gran area y conflu-
yendo periédicamente a centros de abasto,
religiosos y sociopoliticos poco poblados, se

* Platon. Didlogos. (Ion, 535 B., 534 C.)
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necesitaba una forma de relacién con el conoci-
miento que permitiera la subsistencia del sistema
social en cuanto tal. Como con seguridad, la
relacién de los centros productores de la verdad
social con los consumidores de la misma no era
constante, por tanto la verdad que se establecia
debia aspirar a una duracién que se complemen-
tara con la poca renovacion del conocimiento,
efecto, entre otras cosas, de la escasa movilidad de
los habitantes de sociedades como esas. Estamos
en el contexto adecuado para las verdades religio-
sas con sus rasgos de inmutabilidad y su funda-
mentacion en lo divino.

Pero en algtin momento -que debemos de
asociar con la aparicion y consolidacion de la polis-
el proceso de construcciéon de la verdad social
empez06 a acusar un deslizamiento hacia el &mbito
de lo politico® a la esfera del dominio ptublico;
donde por fuerza el punto de vista propio del
hombre comtn y corriente, poco dado a las sutile-
zas de lo sagrado, fue mayor. Pues la gente de ese
centro politico, religioso, social que fue la polis,
gente ocupada habitualmente en labores menos
solemnes que las religiosas, tuvo la oportunidad de
empezar a contribuir con sus puntos de vista en
dicha construccién de la verdad. Literalmente, la
voz del ciudadano comun y corriente se ofa en las
asambleas, y no es inexacto decir que el hacer uso de
ese derecho era tomado como un privilegio que los
griegos se sentian orgullosos de ejercer, y no como
una obligaciéon que se deseaba evitar.
Considerando ese contexto, el que los sistemas
milesios expliquen el principio del cosmos con
procesos tan ordinarios y familiares como rarefac-
ciones y evaporaciones no nos puede sorprender
demasiado. Puede decirse que el mundo dejo de ser
tratado como un acontecimiento sobrenatural y
empez0 a ser pensado con el lenguaje propio de la
gente no acostumbrada a tratar con lo sagrado, con
el lenguaje profano de todos los dias y, por ende,
con el pensamiento del mundo de la vida cotidiana.

El mero hecho de devenir un saber sagrado
en saber publico y profano, de dejar de ser una
construccion privada con mecanismos dadores de

* Proceso que tiene su apogeo en el periodo clasico de la
democracia ateniense, el cual de ahora en adelante servira de
modelo de referencia a nuestras afirmaciones sobre los mecanis-
mos de construccién de la verdad en el ambito de la polis.

prestigio procedentes de sus supuestos origenes
sagrados, exigi6 una nueva manera de consolidar la
calidad de la palabra verdadera. Los mecanismos
que producian la verdad debieron basarse en algo
que estuviera mas alld (y mas acd) de la mera
palabra de honor del hombre sagrado, quien
anteriormente quizas s6lo necesitaba asegurar que
entre las bambalinas de su actividad religiosa habia
establecido un contacto con la divinidad. En los
espacios abiertos del uso democratico de la palabra,
el duefio de la palabra mégica no puede ocultar
ningun truco con telones y paredes falsas, asi que
debera convencer de la legitimidad de lo mostrado.
El proceso de construccion de la verdad social est4
expuesto a los ojos de todo mundo y todo mundo, si
asi lo desea, puede seguir y objetar los pasos de
dicho proceso. De ahi que éste exija al ejecutante
una habilidad que positivamente demuestre la
verdad de su palabra. La verdad debi6 construirse,
si no con todos, si ante los ojos de todos; asi que los
mecanismos para lograr el consenso con respecto
de las bondades epistémicas de una afirmacién
dejaron de ser religiosos y entraron a terrenos
profanos. De manera que con el aumento del uso de
lo que podemos llamar la “palabra-profana” (a la
cual quizas podriamos dividir en la “palabra-
didlogo” y la “palabra-discurso”), se privilegiaron
y, gracias a ello, se afilaron las herramientas que de
alguna manera la distinguen y que facilitan en los
terrenos de la vida cotidiana: un lenguaje que busca
ser explicito (que, entre otras cosas, permite la
comprension suficiente para mantener el intercam-
bio dialégico); que opera con razonamientos (no
con intuiciones), los cuales posibilitan la demostra-
cién argumental. Todo esto en detrimento de la
meditacién y la contemplacion que solemos pensar
como propias del pensamiento poético.*

% Sospecho que la velocidad del pensamiento ya
verbalizado, es una velocidad que el lenguaje impone a la
construccion del hecho cognitivo, velocidad que le
determina en gran manera. Tal velocidad de procesamiento
es distinta a la de la meditaciéon del hombre religioso y del
poeta en gran medida ajenas a los mecanismos sociales de
validacién y consenso que construyen la verdad profana-y,
probablemente, a la del sabio presocratico.

La comprensién generada en sendos
pensamientos estara en gran medida determinada por la
aplicacién de la herramienta que los distingue, la palabra-
profana o la palabra-sagrada.
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Creo que la figura del fil6sofo presocrético
se encuentra colocada entre las del sacerdote, el
adivino y el poeta, como figuras representativas
del mundo del hombre de pensamiento magico-
religioso, y la del legislador como una figura
propia del mundo del animal politico (Aristoteles
dixit). El fil6sofo presocratico estd, pues, entre el
saber revelado y el saber construido por medio de una
investigacion juridica ** de la verdad y la conse-
cuente aceptacion de esta misma por medio de un
fallo que establecerd posteriormente el consenso.
Conlapolis se inicia la construccién de una verdad
social distinta, la verdad deja de ser un efecto del
supuesto contacto de algunos de los hombres con
la divinidad, privilegio de una casta, y pasa a ser
un efecto de un nuevo contacto entre los hombres,
producto de una nueva forma de relacién social,
que en cierto sentido extendio el privilegio a todos
los ciudadanos, la democracia. Probablemente
puede considerarse a la figura del sabio presocra-
tico como un momento particular en este proceso.

Usos sociales de la palabra y la aparicion de la
filosofia como disciplina de obtencion de la
verdad

En general, nuestras formas de percibir y
pensar estan impregnadas por las vertientes
sociopolitica, econémica y cultural dominantes del
periodo en que nos toca vivir. Es a partir de dichas
vertientes, desde donde se construye una realidad
que tiende a confirmarse en y con nuestras practi-
cas, puesto que es desde ese punto desde donde se
trazan distinciones, se describe, se categoriza vy,
claro, se confeccionan hipétesis.® Por ello es

H Véase Foucault, M. Op. Cit.

* Conciente o no de ello, el presocratico como todo sujeto de
conocimiento- posey6 un marco de referencia tedrico, un
modelo de conocimiento que impregnaba su observacion.
Desde ahi hacia sus distinciones, y ponia énfasis en ciertas
partes del hecho observado, puntuando desde su
perspectiva lo que veia como significativo, dicho de otra
forma, lo que podia ver. Es de esta manera que se construye
el hecho que se describe; de esta manera se categoriza, se
interpreta y se forma una hipdtesis de qué, para qué y
porqué sucede lo que sucede. “Uno ve lo que construye y
construye lo que ve”, sostiene el constructivismo de Palo
Alto: “una descripcién (del universo) implica a quien lo
describe”. Vid. Ceberio, M y. P. Watzlawick, La construccion
del universo, p.132.

plausible pensar que las tendencias explicativas se
producen en gran medida gracias a la perspectiva
que el entorno cultural determina en los sujetos, a
los presupuestos basicos que toda una época
acepta, la inmensa mayoria de las veces sin ser
siquiera conciente de ello. En gran medida las
inclinaciones interpretativas de las personas de
una época estan determinadas por los contextos
ideolégicos vigentes. Y, en el extremo opuesto
-como es el caso de Efrain Bartolomé y otros
'oficiantes' de la Diosa- por las corrientes que a
veces como mera reliquia perduran en ellos sin
llegar a ser un discurso de mayorias y subsistiendo,
quizas, solo gracias a ese mismo peculiar caracter
que gusta asumir la resistencia como un heroismo
y un deber; de manera que, tentados por la malicia,
pudiéramos pensar que lo que de alguna manera
mantiene en pie a estas peculiares minorias es una
oposicién de la época, real o inexistente, que les
impide caer al suelo por su propio impulso.

Los pensadores presocraticos no fueron
ajenos a su entorno, de manera que sus formas y
sus métodos para pensar y producir la verdad
debieron de estar afectados por las ideas propias
de su tiempo. De aqui que sea mas sensato pensar
la figura del pensador presocréatico no en funcién
del cientifico moderno, sino de los maestros de
verdad de la sociedad arcaica y, por otra parte, de
las nuevas relaciones sociales que el proceso del
establecimiento y consolidacién de la polis exigio a
los hombres que lo realizaron.* Cabe aclarar que,
no pretendo sugerir una explicacion de la apari-
cién de la filosofia como un desarrollo l6gico de
las premisas poéticas y proféticas, sino resaltar
ciertas continuidades de los primeros pensadores
que solemos considerar filésofos con algunas
figuras del entorno, continuidades que a mi
parecer los hacen inteligibles desde su contexto.
No es esto la postulacion de la hipotesis de que el
pensamiento racional se logra apoyandose sobre
las estructuras del mito (la idea de Cornford y
Fréankel), sino una elucubracion sobre el apoyo
que el desarrollo del pensamiento racional recibi6
de las estructuras sociales-culturales, estructuras
que en un principio arropaban y prestigiaban a la
palabra mitica como la tinica palabra verdadera.

36, . . .
Vid. Vernant, P. Los origenes del pensamiento griego.
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En el paso de la esfera religiosa a la
politica, de lo sagrado a lo profano, la verdad
sufrié un cambio de tratamiento. Los conceptos
propios de la polis empezaron a instrumentarse
como Utiles para hacer asequible la verdad, ésta
empez0 a ser pensada desde la nueva perspectiva
del hombre de la polis abandonando en alguna
medida los terrenos de lo sagrado, y con ello se
hizo necesario un reacomodo conceptual -que,
dicho sea de paso, no dejé de producir sus propios
problemas (la oposicion entre nomos y physis
estudiada por la sofistica puede ser comprendida
como un efecto de este proceso intelectual). El rito
y la ceremonia de la obtencion de la verdad
dejaron de ser mistico-religiosos para volverse
juridico-politicos. Cabe agregar aqui como al
pasar, que el sofista es una conclusién natural de
este proceso de transformacion de la figura de los
maestros de la verdad, la transformacién de la
figura productora de la verdad, del perfil de un
inspirado al de un técnico.

Cercano al oficiante religioso en su
veneracion por el conocimiento, la decision del
presocrético de utilizar la escritura para asentar su
verdad lo asimila a la polis y a una verdad de
cardcter exotérico, publico, aunque esto no sea
asumido de manera abierta e, incluso, haya un
intento decidido de los mismos pensadores por
marcar distancias con respecto a la muchedum-
bre. Por otro lado, el caracter argumentativo de su
discurso acusa un método de validacion del
contenido de verdad de la palabra que tiene que
ver con la forma de las discusiones en la asamblea,
con la argumentacion legal, con la palabra de las
democracias. En este sentido el ejemplo de
Parménides es paradigmaético del caracter anfibio
del pensador presocratico.

En la manera de ver del Eleata la verdad
de su discurso le es dada por la divinidad, es por
boca de ésta que adquiere su conocimiento. La
diosa Verdad (Alétheia) le entera de: “por un lado,
el corazén inestremecible de la verdad bien
redonda; por otro, las opiniones de los mortales,
para las cuales no hay fe verdadera”¥. La filosofia
y su verdad cobran aqui un carécter totalmente
reverencial en cuanto que son transcripcién de lo

7 Parménides 28 B, 28-32

dictado por una instancia superior y no el mero
producto de una actividad como cualquier otra,
pero en contraste el entramado l6gico de la
argumentacion de Parménides ha sido desde la
Antigtiedad objeto de admiracion.

Hay que recalcar que pese a esta creencia
sobre la relacion que el sabio presocratico
establece con la verdad, el pensador no es un
vidente o un profeta, aunque su impulso, su
apego y su reverencia por el conocimiento lo
pudieran asemejar a esta figura. En su
metodologia hay una coherencia intelectual que
estructura un conocimiento en base a la reflexion,
a un mero deducir l6gico, una seria reflexiéon que
busca ofrecer respuestas inequivocas y claras, y
que puede ser entendido por todo aquel que sea
capaz de seguir un argumento.

En general, aunque a veces ofrecido en
forma enigmadtica, el saber es mas exotérico que
oculto. Un saber producido por una casta de
sabios no constituida como institucién. Un saber
que se expone publicamente por escrito al
parecer de la comunidad politica, de ahi que
pueda sostenerse la afirmacion de su exoterismo,
sin olvidar, claro, las restricciones pertinentes
que supone el caso de la secta pitagorica. El
compromiso del sabio presenta asi rasgos que
pueden interpretarse como los de un
compromiso con el saber revelado y, por otra
parte, con la comunidad social en general, y no
con la meramente religiosa. Con esa exposiciéon
pablica implicada en el quehacer del
presocratico, la palabra de la divinidad, la
palabra verdadera, se introduce en el ambito
politico, escapando asi a los margenes de los
espacios destinados a lo sagrado. Es a esta luz
que la palabra de la verdad divina se hard
filosofia.

La aparicion de la filosofia es una creacion
de la verdad para y por el ambito politico. Puede
decirse que la comunidad comenzé a apropiarse
delaverdad, y que con ello nacié un nuevo uso de
la misma que terminé por constituirse en una
nueva disciplina de manejo de la verdad y de
relacion con ésta. Una actividad relativamente
mas cercana al hombre comun y corriente que al
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iniciado o al poseedor de un don; un trabajo que
reivindicaba en algtin sentido-probablemente sin
saberlo en el principio- habilidades comunes a un
mayor nimero de hombres, sino es que a todos los
que hubieran disposicién, y no a una mera casta
de privilegiados. Es facil ver la aparicion del
movimiento sofistico como una légica continua-
cion de esta tendencia, aunque claramente mas
preocupada por el consenso que por el concepto.
En este contexto -en el que la participacion
del hombre ordinario en la vida politica produce
contactos de éste con disciplinas del uso de la
palabra y manejo de la verdad que habian estado
reservadas a un grupo cerrado de personas-, las
arrogancias de los pensadores presocraticos ante
la comunidad pueden ser pensadas como reac-
cién 'clasista’, una herencia de las figuras de las
que reciben sus modelos de relacién con la
palabra verdadera o bien, como la muestra
pristina de ese frecuente desprecio con que el
intelectual suele mirar al vulgo. En dltimo térmi-
no, quizas el cardcter hibrido de la figura preso-
cratica admita las dos posibilidades.
Recapitulando: para explicar el quehacer
presocratico no deben reducirse los afanes del
sabio a un atemporal deseo de entender, a un puro
elemento intelectual; su esfuerzo debe ser contex-
tualizado en la perspectiva de un proceso del uso
social del conocimiento que el sabio produce. De
esta manera el discurso presocratico -alejado de la
preocupacién moderna de instrumentar préctica-
mente un logos sobre la naturaleza para lograr el
dominio de la misma- cobrara sentido como un
acercamiento, que tomo prestadas herramientas
de la nueva manera de pensar propia del hombre
de la polis, a los topicos que ocupaban al pensa-
miento de la clase intelectual de una época no
particularmente interesada en el pensamiento
ético y politico. En esa explicacién del mundo,
fruto de una nueva construcciéon de la inteligencia
del sujeto que hacifa recurso a los elementos
culturales del contexto de la polis, las predicciones
de una teoria con anclajes en el pensamiento
profano-ordinario solicitarfan una congruencia en
las explicaciones que, en un escenario donde ya
empezaba a campear el sentido comun, vetaria
poco a poco la tentacion de solicitar la ayuda del
misterio. El presocratico puede ser pensado como

simbolo de una transiciéon intelectual: la del
hombre arcaico al hombre de la polis. Por otro
lado, en los métodos de obtencién de la verdad
(formas juridicas de investigacién) y en las
tematicas del sofista, se reconoce plenamente a la
ciudad; es en estos rumbos donde creo que
deberfamos buscar la explicacion del porqué la
teoria de la polis desplaz6 a la de la physis. Por
altimo, aunque podrian considerarse las activida-
des privadas e iniciaticas de la secta religiosa
pitagérica como objeciéon a la afirmacién del
mayor exoterismo del pensamiento presocrético,
dichas actividades son una peculiaridad que debe
aceptarse como propia de ese grupo y no de todos
los pensadores. Por otra parte, en otros aspectos
los pitagéricos no se preocuparon por celar
demasiado el producto de su actividad; de
manera que su matemaética -ejemplo ineludible-
era algo que podia ser juzgado por cualquiera que
hubiera a bien seguir el proceso de construccion
de los resultados. Creo que puede pensarse que el
caracter exotérico del aspecto matematico de su
trabajo responde al hecho de que tal aspecto
resistia un examen critico, incluso de aquellos que
en nada compartian sus premisas de indole
religiosa; al hecho, pues, de que su evidencia
resistia el examen 'profanatorio' al que las mentes
ajenas a la secta podian someterle. Suerte que
seguramente no podian compartir todas las otras
creencias de lamisma.

De la palabra sagrada a la palabra como
mercancia

En contrapartida a la figura del presocrati-
co, atendamos por un momento a la figura del sofis-
ta. De éste puede decirse que, en términos genera-
les, elabora su pensamiento considerando en pers-
pectiva la finalidad practica de su teoria en el &mbi-
to politico. Esto es, su reflexién es un medio instru-
mentado para la obtencién de un fin diferente que la
teoria misma. En todo caso, su proyecto es el de ofre-
cer una técnica secularizada de la palabra a todo
aquel que quiera aprenderla y pueda pagar por ella.
Reforzando el matiz vale decir que el pensamiento
del sofista es un pensamiento que no parece conce-
bible y que no tiene objeto sin la retribucion pecu-
niaria que aporte el discipulado, un pensamiento
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pory para discursar sobre temas de indole pedestre
y, con frecuencia, de un mero interés egoista.

El transito del pensamiento presocratico al
del sofista pareciera referir un caminar inverso al
del hombre que obtiene una experiencia poética. En
dicha experiencia la razén discursiva cede su sitio a
otra actividad poco conocida, que en virtud del
misterio de su constituciéon -quizas al principio
inquietante- permite al hombre que la sufre entre-
garse a ella con la conviccion de estarse dando a un
algo distinto de si mismo. “Entregarse”, pues como
ya hemos visto, no le parece a este hombre ser el
hacedor dltimo de su propia actividad, sino un
receptor pasivo de la misma, una especie de trans-
criptor de una voz que no obedece a una voluntad,

sino a ella misma.3® El trabajo del poeta pareciera
privilegiar el uso de una inteligencia poco intencio-
nal, no especialmente preocupada por la légica o la
racionalidad, una suerte de espera activa de la voz
que surge de un rumiar inconsciente, de un proceso
lento y en gran parte mudo que, en gran medida,
escapa asu control.

En contraste, la oferta del sofista es el manejo
lacido dela palabrayla subordinacién del discursoa
cualesquiera delos intereses que el usuario dela pala-
bra tenga a bien. Para este pensador lo importante
no es la "iluminacién" que produciré la palabra cua-
lesquiera que fuere su indole: religiosa, epistémica,
etc-; lo importante es la intencién previa a la misma:
el poder mercarla, la posibilidad de igualarla a otro
bien de indole diferente que la sabiduria misma para
poder intercambiarla en negocio productivo. La
palabra se ha hecho mercancia. El pensador no es ya
una especie de iluminado, sino un trabajador a suel-
do, exagerando rudamente la nota podria decirse
que un mercenario intelectual, cada vez mas ajeno a
los usos sagrados dela palabra poético-profética.

Puesto todo esto en el contexto, en el fondo,
lo que conrespecto a la actitud del sofista escandali-
zaria al fil6sofo antiguo seria mas la intencién origi-
nadora de la teoria, que el hecho mismo de cobrar

38 . . .
El proceso es conocido por muchos escritores. Antonio

Porchia titulé a sulibro “ Voces”, porque segtn él parecia que
sus textos le eran dictados interiormente por una voz
distinta de la suya, “simplemente era que se dejaba tomar
porlapalabra”. Vease: Porchia, A. Material de lectura 133.

por la ensefianza.* Porque los ojos de la tradicion
presocratica, en nada lejanos al pensamiento de
caracter magico-religioso de las sociedades dgrafas,
todavia estaban llenos de las reminiscencias con
que dicho pensamiento carga a las palabras y no
podian menos que escandalizarse ante la actitud de
esta vanguardia intelectual que volvié al logos un
objeto corriente en el mercado.

El pasado agrafo

En culturas sin escritura® el prestigio y la
importancia de la palabra son distintos que en las
nuestras. En el libro Oralidad y escritura, Walter Ong
afirma que para las culturas dgrafas la palabra tiene
una dimension distinta que en las sociedades actua-
les; quizas ininteligible desde nuestros criterios.

En aquellas sociedades, como la posibilidad
de conservar la palabra est4 limitada a los recursos
de la memoria, la tradicién oral y los personajes que
se encargan de conservarla, desarrollan un papel
importantisimo. A saber, el de guardar aquello que
se considera digno de ocupar un lugar en el archivo
némico; sensiblemente mucho mas limitado que el
de cualquier otro pueblo que pueda hacer uso de la
poderosa herramienta que es la palabra escrita. #

¥ Sibien se ve, el lucro de adivinos, sacerdotes, poetas -que tam-
bién cobraban por su palabra-, no deberfa ser en términos cuantita-
tivos menos escandaloso, pero el prestigio que los beneficiaba ante
los ojos de la gente, fue proporcionalmente inverso del que en su
momento gozo el oficio del sofista.

Yo “primitivas” tal cual era costumbre llamarlas hasta la primera
mitad del sigloXX.

* En todo caso las posibilidades némicas no dejan de ser impresio-
nantes: Ha comprobado Murko que los cantores bosnios musul-
manes dominan como término medio més de 30 0 40 cantos, algu-
nos més de 80 o 100, e incluso més de 140. Algunos cantos tienen
una duracion de dos y tres horas y otros mas. Algunos pueden lle-
gar a siete y ocho horas, con pausas, y requieren una o més noches
hasta el alba para su ejecucion (173,18; 176,18 5., 1919, 284). Cuarenta
y tres horas de canto significa un repertorio de 120 horas de recita-
do, incluyendo las pausas. En Agram, del 10 de enero al 17 de
febrero de 1887, Salko Voinikovic dict6 90 cantos con mas de 80,000
versos de diez silabas. Ello ocupd siete manuscritos en folio equiva-
lentes a mas de dos mil paginas impresas equivalentes a 80 horas
de recitado sin incluir las pausas. En conjunto, 80,000 versos de diez
silabas equivalen a 52,000 examenes homéricos, es decir el doble de
Ia Ilinda y la Odisea juntas, o bien a 15 libros més que el ciclo troyano
completo con sus 77 libros. “Jure Juric de Gromiljak cant6 ante el
baja Banja-Luka durante tres meses, desde la tarde a la mediano-
che, sin que se le permitiera ciertamente repetir muchas cosas” (176,
19). (Frankel, H. Poesia y filosofin de la Grecia arcaica, p. 36).
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Por estar atenida a las limitaciones de la
memoria, la tradicién oral no tiene gran margen
para lo que en cierto sentido pudiera considerarse
frivolidad y lujo. Puede decirse que a la larga el
conocimiento guardado ser4 sélo el de importancia
para la comunidad; el mecanismo de seleccion
suele conservar el conocimiento que ha facilitado
las posibilidades de sobrevivencia de la comunidad
en cuanto tal: sus valores, sus costumbres, sus sabe-
res, su historia, sus creencias. Por otra parte, todo
esto no niega la existencia de una constante reela-
boracion a que los cantores, rapsodas y, en general,
todos los participantes de la tradicion de una socie-
dad 4grafa, someten a sus materiales. La oralidad
es, en el fondo, una participacion activa en la confi-
guracion de los materiales que tienen una estructu-
ra general propia y reconocible en los aspectos que
no son de detalle, los cuales en cada ocasién son
reinterpretados de una manera personal por el eje-
cutante, con la introduccién de los cambios propios
del caso. En un sentido estricto, todo lo dicho en
una cultura sin escritura es dicho una sola y tnica
vez.

Una razén meramente cuantitativa nos per-
mite deducir una diferencia de carécter cualitativo
en el valor de la palabra: siendo muy limitado el
numero de palabras que pueden recordarse, en la
mayoria de los casos iran perdurando solamente
las palabras dignas de memoria. Lo memorizado
serd asi, en tltimo término, lo que haya pasado el fil-
tro de los criterios de seleccion de la comunidad. Es
natural que los criterios de la eleccion de la memo-
ria de la comunidad sean de caracter variopinto;
pero es plausible imaginar que entre las tematicas
se encuentren las de indole religiosa, medicinal,
moral, histérica. Por otro lado, recuérdese siempre
que a todo esto hay que agregar que “vemos y
oimos y experimentamos en gran parte como lo
hacemos porque los habitos de lenguaje de nuestra
comunidad predisponen ciertas elecciones de
interpretacion”. 42

Es natural que una vez ocupado un lugar
en la memoria por el conocimiento que la comuni-
dad ha considerado importante conservar, enton-
ces se establezca una férrea resistencia en contra de

# Sapir apud. Vernon, P. E. Inteligenciay entorno cultural, p. 82.

los intentos por removerlo: los mecanismos que en
un principio la comunidad adopté para su conser-
vacion obrardn como guardianes: de ellos ha
dependido y dependera que el saber que ha sido
valioso para la comunidad no se pierda. El conoci-
miento tradicional suele ser dogmatico.

Con estos precedentes es facil pensar que
en general la literatura no nacié, ni ha podido ser
pensada desde un principio, como una disciplina
artistica ni como un mero entretenimiento; sino que
su labor se inicia en gran medida como una conser-
vacion del patrimonio de las tradiciones comparti-
das por la comunidad. Es decir, para esta actividad
puede referirse un objetivo practico més alla de la
esfera artistica. En este sentido, cuando se ha pensa-
do en la Iliada meramente como una obra literaria,
se le ha pensado desde el horizonte de interpreta-
cién propio de una época con escritura y sin consi-
derar el contexto socio-histérico que le dio el signi-
ficado con que fue creada. Desde otra perspectiva
puede pensarse que en dicha obra, al haber sido
escrita en un tiempo inmediatamente posterior a la
obtencién del alfabeto por parte de la sociedad grie-
ga -en el que la literatura todavia es transmitida
oralmente y en que la clase letrada es muy peque-
fia-, las intenciones que motivaron su creacién y su
posterior traslado a la letra no podrian reducirse a
las de caracter puramente estético, como en alguna
época de los estudios clasicos se tuvo a bien acep-
tar. © Pensar esta cuestion a la manera de principios
del XX, es atribuir a la mentalidad griega la caracte-
ristica muy propia de la moderna, de crear un arte
emancipado del dominio de otros intereses, como
lareligiosidad o la historia.# Sin pretender que esto

© Epoca que va del Romanticismo hasta ya bien entrado el siglo

XX. Véanse como ejemplos a Bowra, C. M., Laliteratura griegay
a Reyes. Los poemas homéricos y Aficion de Grecia; para un panora-
ma critico general vease el libro ya citado de Martin Bernal.

*“Me interesa dejar claro que estoy afirmando el caracter reli-
gioso de la Iliada y no diciendo que ésta sea un libro sagrado. Es
decir, la Ilinda es un libro que no se ofrece a si mismo como por-
tador de una revelacién o de una doctrina, sino que mas bien
parece solazarse en la contemplacion del mundo delos dioses y
delas relaciones que establecfan con los hombres. Cabe agregar
que con suma frecuencia se ha llegado al extremo de afirmar
que la religion homérica no fue un verdadero culto o el verda-
dero culto religioso de su tiempo, sino una mera invencién
poética. Dodds, en Los griegos y lo irracional, anota a diversos
autores -Murray, Mazon, Bowra, entre otros- como sujetos
concretos de esta acusacion.
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fuera imposible, una idea de ese corte es perfecta-
mente objetable con base en lo que hoy sabemos *.
Es demasiado audaz ignorar el desarrollo de la
capacidad de abstraer contenidos emocionales por
medio de una evocacién voluntaria, propia de la
creacion artistica, y usarla como una propiedad del
genio griego para dar una perspectiva puramente
literaria de la obra de Homero. Vale decir aqui que
los motivos estéticos existieron, pero incluso res-
pecto a una obra como la Iliada, que ha sido para
Occidente un canon en ese sentido, hay bases sufi-
cientes para creer que no fueron los mas importan-
tes.

Concluyendo, en este escenario puede
entenderse que a la figura del poeta, por ejemplo,
no se le haya considerado tan sélo como la de un
habil recitador o contador de historias, o como la
de un artista en el sentido moderno, y que su
labor hubiera podido ser considerada algo
mucho mas importante que un mero
divertimento ocioso.

Ante los ojos de la comunidad la relaciéon
de una figura como la del poeta con la palabra se
explica (y en gran medida se justifica) como una
relacion con la divinidad. El hecho de que en el
mito las Musas sean hijas de Nemosiné, la
memoria, habla de la idea que se tenia del
caracter de la relacion entre la memoria por un
lado y, por otro, la inspiracién-y en ciertas
ocasiones- la verdad; y de paso hace un guifioala
teoria del conocimiento de Platén, en cuanto que
para ésta conocer es recordar.

El poder delapalabra

El poder atribuido a la palabra en las
sociedades de pensamiento mégico es distinto
que el de lograr la persuasioén y el convencimien-
to. La palabra es algo mas que el medio para
convocar voluntades a favor de los intereses del
usuario. A manera de ilustracién de estas afirma-
ciones, atenderemos aqui a cierto uso peculiar de
los nombres.

En el pensamiento magico hay una
conexion especial entre las cosas y la palabra que

45Cfr. Otto, W.F. Los dioses de Grecia. La imagen de lo divino a la
imagen del espiritu griego.

las designa, pareciera que algo asi como la
“esencia” de las cosas estuviera contenida en su
nombre verdadero. Este es una invocacién a las
mismas, un llamado al misterio de su constitu-
cion esencial. El nombre guarda las caracteristi-
cas esenciales de lo nombrado, es una especie de
lugar magico en el que confluyen las caracteristi-
cas que no sélo le dan significado al concepto,
sino también que conforman al referente en
cuanto tal. Aunado a ésto, en las sociedades
prelégicas se acepta la existencia de un saber “del
manejo de la palabra que otorga poder sobre lo
que esnombrado.¥

En un relato de la Britania precristiana

citado por Robert Graves en La diosa Blanca
leemos:
“...en esa batalla habia un hombre que a menos
que se conociera su nombre no podia ser vencido
y habia en el otro lado una mujer llamada Achren
y a menos que su nombre fuese conocido su
bandono podia ser vencido.” 4

Naturalmente que el nombre que se debe
conocer no es publico, sino un nombre secreto-y
lo mas importante- verdadero. Un nombre
magico que proporciona al decidor un rango de
acciéon que no es ordinario. La creencia en la
posibilidad de un uso de las palabras como éste,
delata presupuestos interesantisimos sobre las
propiedades del lenguaje en el contexto del
pensamiento magico: se sugiere claramente un
uso magico del lenguaje que se contrapone a un
uso ordinario.

Asi como hay un lenguaje de uso
cotidiano, puede decirse que hay un uso de la
palabra relacionado con una esfera distinta que la
de vida ordinaria y profana. Obviamente la
palabra no era en tales escenarios sagrados un
instrumento de comunicacion, sino un simbolo
religioso; su significado estaba dado mas por el
contexto ideolégico que por el intercambio
comunicativo. Enmarcada en estos contextos la
idea de la verdad inicié con una gran carga

46 o . iz ooy

Utilizo la palabra 'saber' en oposicién a “técnica”, para
poner derelieve diferencias del uso dela palabra de la época
homéricay presocratica con respecto a la etapa sofistica.

¥ Cfr.Ong, W. Op.cit.
“® Graves, R. La diosa Blanca, p. 59
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simbdlica a favor, la de ser un regalo de la
divinidad.

Cuando tal idea se introdujo a la esfera
profana-ordinaria, llevé consigo el prestigio que
la tradiciéon de lo sagrado le habia otorgado y
regald a los propios mecanismos de obtencion de
laverdad delapolis con el presente de sufama. La
btsqueda de la verdad en la esfera ordinaria se
inici6 conla solemne importancia que la esfera de
lo sagrado habia investido a su propia idea de la
verdad. Desde esta perspectiva debe pensarse el
prestigio del que gozaron los primeros filésofos -
que posteriormente los sofistas se encargarian de
destruir-, un prestigio de los saberes tradiciona-
les que puede pensarse en oposicion al de las
actividades técnicas.

La figura del presocratico se incorporo al
tejido social cargada de las asociaciones que la
figura de un maestro de verdad despertaba y
aunque su saber era de indole distinta -un saber
racionalmente deducido-, goz6 del prestigio que
la palabra sagrada todavia tenia impoluto en la
sociedad de su tiempo. Como el intercambio
comunicativo no es un mero intercambio de
contenidos de significado, si no que es sobre todo
una relacion humana enmarcada en una
situacion particular que se extiende mas alla delo
meramente lingtistico, ante los ojos de la
sociedad griega lo que el presocratico decia tenia
el aura del significado de lo sagrado verdadero.
Lafilosofia, la 'verdad' filosofica, nace en sébanas
deseda, aunque despuésreniegue de su origen.

Regresemos por un momento a los
atributos de la palabra en los terrenos del pensa-
miento magico. En este esquema de pensamiento
en que el nombre verdadero otorga poder, el
conocimiento de esa palabra y un saber del uso
de la misma vuelven poderoso a la figura del
duefo de la misma. De manera que el manejo
adecuado de las palabras impone una relaciéon
magica, extralingtiistica, en la que el decidor
tiene una ventaja sobre lo que esnombrado.

En la Antigiiedad, una vez que se
descubria el nombre secreto de un dios, los
enemigos de sus seguidores podian utilizarlo
para perjudicarlos con su magia [...] los romanos,
lo mismo que los judios, ocultaban el nombre

secreto de su dios guardidn con un cuidado
extraordinario. #

En el pensamiento magico-religioso el uso
adecuado del nombre verdadero otorga algin
tipo de poder sobre lo que es nombrado. En el
mundo maégico, el uso de la palabra magica
establece una relacién causal con el referente.
Haciendo una digresién digamos que, quizas es
en referencia lejana a un marco como éste en el
que cobra sentido la obsesion judia por los nom-
bres de Dios en la préctica de la cabala.

Aunque a estas alturas de la exposicion, la
tentaciéon de insinuar relaciones entre el logos
filosofico y los usos sagrados de la palabra en el
contexto del pensamiento presocratico quizés es
mas grande de lo que podria tener derecho de
acuerdo alo dicho; cabe arriesgar, sin embargo, la
idea de que el hecho de que la reflexion filoséfica
haya aplicado el logos a la naturaleza, sugiere que
elaura delosagrado estuvo alrededor dela physis
y que la palabra del fisico pudo haber sido
concebida como la manifestaciéon verbal de la
verdad del Ser. Esto es, la idea de una naturaleza
como hierofania y del logos como la herramienta
adecuada para manifestarla, describirla,
explicarla. En abono de esto he de decir que, la
fascinacién que las manifestaciones naturales
han producido en el pensamiento, las ha
colocado en un lugar prominente en la devocién
de todas las culturas. Los seres naturales han
sido objetos de culto en diversas latitudes; el

© Graves, R. Op.cit., pp. 58 y 59.

En estos escenarios son explicables los afanes que buscan,
en contrapartida, el descubrimiento de la magia de la palabra,
del nombre, de la formula: Por virtud de una multitud de
procedimientos extrafios e intervenciones fantdsticas, se
intenta apoderarse delo religioso, de lo misterioso, colmarse de
ello y hasta identificarse con él. Estos procedimientos son de
dos clases: una identificacién de uno mismo con el numen por
actos magico-culturales, como férmulas, bendiciones,
conjuros, consagraciones, sortilegios; y otra por las practicas
chamanisticas. Otto, Rudolf. Lo Santo: lo racional y lo irracional en
laidea de Dios, p. 56.

50 L . .

Por otro lado, pero siguiendo con los ejemplos judios, es en
referencia a un origen como éste que pueden entenderse las
motivaciones del tercer mandamiento: en esos tiempos para el
co6digo hebreo mencionar a Dios en vano era molestar al Dios
evocado-invocado, quien de esta manera era inquietado en
vano con la palabra.

Reflexiones sobre el devenir de la subjetividad: pretextos presocraticos I

Ciencia y Mar

NS
~



Ciencia y Mar

NS}
(N}

arrobo que con frecuencia han producido en el
espiritu religioso no es mero asombro y
pasatiempo taxondémico, sino que puede
pensarse como el sentimiento de consternacién
que produce el estar frente a una sefial o a un
signo dela divinidad.

El hecho de que los physicos hayan
iniciado su reflexién precisamente sobre la
naturaleza, es con seguridad, un indicativo
importante de los intereses del pensamiento del
hombre de esa época, muy probablemente un
pensamiento prefiado de asombros por los
eventos naturales del mundo que lo rodeaba.
Pero en este sentido la inclinacién presocrética
por la physis no debe entenderse como un intento
magnifico y sui generis de construccién de una
“religién racional”*' o como la dedicacién casi
reverencial del cientifico por los objetos de
estudio de su disciplina, sino en el sentido de un
asombro casi religioso ante el “misterio
sobrenatural manifestado en la naturaleza”, lo
sagrado estd sin duda relacionado con la belleza.
En el asombro del pensamiento méagico-religioso
podrian buscarse los antecedentes del asombro
presocratico ante la naturaleza; claro que debe
recalcarse, aunque ya sea ocioso, que la
elaboracién intelectual que los primeros
pensadores griegos hacen de este sentimiento es
inédita en cualquier otra cultura.

Hay que tener en cuenta que obviamente
los pensadores presocraticos ya no son agrafos.
Pero también se debe tener en mente que este tipo
de clasificaciones que se hacen de distintas
épocas del desarrollo de las sociedades humanas
son una herramienta expositiva, que no debe
pretender delimitar de tajo una edad con respec-
to de otra, sino contemplar un conjunto de
caracteristicas propias de cada una, y eso no
excluye de ninguna manera la posibilidad de que
entre ellas siempre hay elementos compartidos,
reminiscencias del pasado, actitudes precurso-
ras, etc. Nunca un nuevo esquema borra por
completo el precedente. De manera que sera facil
presentar ejemplos problemaéticos a esta clasifica-

*! Como en el siglo XIX alguno lleg6 a pensar de la religion
griega dela etapa homérica en particular. Vid. Supra.lalarga
cita15 de Erwin Rodhe.

cion-Heraclito podria ser uno de ellos-, sin
embargo creo que seria posible revisar los casos
particulares y, en cada uno de ellos, tratar de
reconocer lo que es una herencia intelectual y lo
que es unrasgo precursor.

De cualquier forma, puede pensarse que
esa aura magica de la palabra debié conservar
cierto brillo en la mente de pensadores-y en las de
sus contemporaneos- que fueron criados en una
atmosfera de creencias con los rasgos generales
del pensamiento magico; aun cuando esos
mismos pensadores en la edad adulta, ya mas
libres de los prejuicios de su entorno, hayan
rechazado el decir popular de una manera clara y
abierta.

Con toda esta carga, la palabra verdadera
debi6 ser para el pensador algo lleno de un
sentido mucho mas profundo que el que tiene la
verdad arrancada por la investigacion y el
esfuerzo del cientifico moderno. El logos debi6
haber sido una manifestacién que entregaba en si
misma la verdad objetiva a las manos del sabio.
No como una mera manifestacion subjetiva o
representaciéon de la divinidad acaecida en la
mente o en la boca del sabio; sino que la palabra
debié haberse tomado como una manifestacion
ontoldgica, objetiva, tan reverenciable, quiza,
como la divinidad misma en cuanto que de hecho
era tomada como su manifestacion. Por esto
mismo, de entrada no era concebible un terreno
distinto al de la palabra para buscar la verdad. En
un marco general como ese, aquel hombre que
poseia al logos (o que, como con probabilidad sele
pens6, era poseido por el logos) y que
contemplaba como éste discurria fluido en su
mismo devenir, seguramente, no podia
encontrar la necesidad de mas nada como prueba
de la verdad de la misma. La idea del
experimento o de la aplicacién empirica-técnica
del logos estaria muy por debajo del alcance del
instrumento de sus meditaciones; en cierta
manera nunca como en esa circunstancia se ha
podido notar un aire tan pedestre en la
tecnologfa.

Asi como al rapsoda y al poeta parece
acaecerles un flujo verbal que es tomado como
una manifestacion de la gracia en que los tiene la
divinidad; asimismo, podria creerse que cuando
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la estructura argumental dejaba fluir las ideas del
pensador presocratico de manera consistente (o
convincente, en el peor de los casos), dicha
consistencia, por si misma, pudo ser tomada
como una especie de prueba o evidencia de las
verdades que en ella se sostenian. En este sentido,
quizas en el razonamiento fluido se encontraba
un aire divino y se podia seguir pensando que el
logos era divino, expresion exacta de la verdad de
las cosas, expresion fiel de la trama de la realidad
que una divinidad entregaba al aliento del
pensador. Si el logos era la manifestaciéon del
orden del Cosmos, ese orden no era por
trascendente inalcanzable, sino que el pensador
se hacia de él, y encierta forma lo poseia.

En un contexto como el que a grandes
rasgos se ha descrito, la idea de la manipulacion
dolosa de la palabra facilmente puede ser
pensada como un sacrilegio. Porque la prioridad
es el cuidado reverente del privilegio, del don de
la palabra, no su uso para propio beneficio. La
mentira serd tomada como una violacién de la
trama de la realidad, un sinsentido que no evoca
lo real o que estd estropeando activamente su
perfecto dibujo. En comparacién, hasta el uso
trucado de la palabra que realiza el mentiroso
comun tiene una tonalidad menos negativa que
lamanipulaciéon dela palabra que alguna clase de
sofista recomendard en su ensefianza: ante los
0jos con reminiscencias magico-religiosas decir
que se puede ensefar la verdad (o al menos a los
mecanismos que supuestamente la hacen
asequible) para manipularla a placer,
ocultdndola, alterdndola o negadndola cuando
conviene al que la sabe, no puede ser sino algo
muy cercano a una herejia. Equivale casi a decir
que puede ensefarse lo sagrado para pervertirlo.

Pasando a otro aspecto de la cuestion,
podemos decir que en el marco social de la
historia griega, el proceso de democratizacion
del sistema social constituy¢ -entre otras cosas-
un proceso de democratizacion de la palabra, y
por lo mismo un proceso de crecimiento del
caracter profano del logos usado publicamente;
dicho de otra manera, un proceso de
desacralizacion del interés ptblico de la palabra.
Esto es, una pérdida de su poder magico en

beneficio de sus cualidades politicas.’? Y desde
un marco general, un proceso de secularizaciéon
delas formas de pensamiento.

La democratizacién de la funcion
guerrera constituyé, entre otras cosas, una
extension de los privilegios de la clase militar a
un circulo més amplio de personas: el hoplita
hered6 con esto un estatus que lo acercaba en
algunos aspectos al aristoi. El valor de este regalo
se manifesté enlaidea que tenia de simismo y del
propio valor de su forma de vida como origen y
condicion de existencia de tales privilegios. De
esta guisa, el uso que podia hacer de la palabra
eraun galardén de su funcién, un privilegio de su
condicion de ciudadano de la polis. Marcel
Detienne comenta que hasta el momento en que
ocurre la transformacién de los ejércitos griegos,
debido al aumento de la importancia tactica de
los hoplitas, la palabra-didlogo de los guerreros -
la utilizada para arreglar problemas practicos en
un dmbito a veces tan poco propicio a lo sublime
como lo es el bélico, por oposicion a la palabra
magico-religiosa de los poetas-, era ya una
palabra secularizada, pero s6lo en posesion de la
clase combatiente.

El entorno que cobijaba al poder de la
palabra sufri6é un proceso de transformacién que
volvi6 a las virtudes politicas de ésta mas
necesarias que sus virtudes mégicas. Esto es, la
palabra devino un instrumento ptblico de poder
politico, uso més propio y socorrido por el nuevo
tipo de sociedad griega. El poder de la palabra
establecido como un poder magico en posesiéon
de la clase dominante dej6 poco a poco de ser
eficiente y le cedi6é importancia a un uso que
respondié mejor a la circunstancia social y que
rindié mayores dividendos en el nuevo espacio
comunicativo.

De aqui que pueda decirse que el cambio
del objeto al que el lenguaje se enfocaba-cambio
que va de las teorias de la physis a las de la polis-,
también se acompana por el cambio del marco
tedrico del sujeto que enfoca: del marco de la

52 . .

Cfr. Detienne, M. Los maestros de la verdad en la Grecia
arcaica. El parrafo siguiente al de la nota esta francamente
inspirado en estelibro.
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subjetividad con usos conceptuales del
pensamiento magico a la subjetividad formada
en los usos del pensamiento politico de los
espacios democréaticos.
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