Luis A. Fallas Lopez

Mas alla de la armoniosa luz
y la desentonada oscuridad.
En homenaje al maestro Roberto Murillo

Contaba un alumno de don Roberto que
durd largo tiempo para animarse a llevar algin
curso con €l, pues, segun le habian dicho otros
estudiantes, sus cursos exigian tener de prime-
ra entrada una capacidad experimentada para
poder captar los sobrevuelos intelectivos a que
sometia aquel a sus discentes. Lo cierto es que
un tiempo después, sintiéndose ya capaz, se
dispuso a enfrentar la osadia, mas la experiencia
fue traumatica: finalizada la primera sesion, €l
no lograba comprender, el nivel de abstraccion
y la oscuridad que debia suponer; el dolor de
cabeza que provocé su angustiosa concentracion
se volvio a presentar al término de la siguiente
clase; y no fue sino al tercer encuentro que logrd
entender que su imaginacidn, y la de sus no tan
preclaros compafieros, le habian jugado una
mala partida. Era falso: pese a que su lenguaje
y su manejo de la historia del pensamiento eran
efectivamente exigentes, don Roberto hablaba
con una claridad y una generosa didactica que
hacfan evidentes y significativos los conceptos
mas extrafios y rebuscados. Ciertamente nuestro
personaje quedo defraudado, pues no se encontrd
con el “oscuro” filésofo que aspiraba, pero en lo
sucesivo fue uno de los mas fieles seguidores de
nuestro querido y recordado maestro.

No quiero en esta breve presentacién hacer
una nueva remembranza de don Roberto, mas
aun cuando ello lo podrian hacer de forma
exhaustiva sus multiples discipulos; si he men-
cionado esta anécdota, es para introducirnos
en una de las diversas perspectivas paraddjicas
que podemos asumir en su pensamiento y en su

lectura de algunas de las luminarias de la historia
de la Filosofia: lo oscuro se ha de tornar en claro,
para luego volver a indisponerse frente a nuestra
comprension eidética —recuérdese la estrecha
relacion entre e doc y el verbo e dw (ver)—

Lo cierto es que es falso que aquella clari-
dad, que viera aquel estudiante después de sus
primeros encuentros con don Roberto, fuera tal:
si asi hubiese sido, ya se habrian cerrado todas
las puertas de la hermenéutica filoséfica, mas
aun conociendo las amplitud de las temdticas
que trataba en sus cursos. Ya no habria nada que
decir, por ejemplo, sobre los griegos o los ale-
manes: /para qué, si todo estaria perfectamente
dilucidado? Sin duda consciente de ello, don
Roberto, amigo de esas palabras que dicen sin
violentar, que procuran reconstituir en lo escrito
la espontaneidad de la oralidad, dialoga con los
grandes pensadores sin excesos ni pretensiones
abusivas. El, como gustaba afirmar, intentaba
hacer filosofia, recreandose en sus posibilidades,
sin absolutos ni abstrusas construcciones que
llenen todos los espacios de la comprension, pues
siempre es necesario dejar respiraderos, por los
cuales es natural que se pueda uno escapar de
alguna u otra forma.

Asi, a la expectativa de esta apertura, en las
siguientes pdginas quisiéramos tomar distancia
frente a uno de esos topicos que la tradicion inter-
pretativa suele asumir sin mds para comprender
a los fildsofos, pero que merece alguna disputa
al menos: la imagen de la luz como modelo de
explicaciéon de los procesos cognitivos, preci-
samente la cuestion que tendria que estar en
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el trasfondo de cualquier propensién filoséfica.
Ahora que nos hemos vuelto a asomar a algunas
péaginas de don Roberto, la hemos encontrado con
alguna insistencia, y nos parece necesario desta-
carla e incluso de algiin modo contrariarla, para
hacerle un verdadero homenaje. Quizas €l no se
propuso soslayar este rasgo platénico tan atracti-
vo para leer a los filésofos, pese a que llegara a
afirmar que “toda la filosoffa occidental no es
otra cosa que un proceso de desplatonizacion’;
pero lo cierto es que nos parece pertinente para
esta ocasion al menos disentir de ello.

A nuestro modo de ver, la metafora de la luz,
por fecunda que haya sido desde la Antigiiedad,
puede ser oportuna para desarrollar las formu-
las de atencién que caracterizan muchas veces
nuestro pensar, sobre todo en la tentadora pro-
clamacion de la Forma como resolucion tltima
de nuestros mayores enigmas, pero no parece
responder con la misma fuerza y fecundidad en
la representacion de la Diferencia. Ciertamente
los juegos de contraluz resultan una modalidad
atractiva para distinguir lo que este problema
filosofico significa, pero es el distanciamiento
que exige su percepeion, asi como el que supone
la luminosidad, el que queremos poner en tela de
juicio. Luz y oscuridad resultan siempre correlati-
vOs, y en su valoracién termina la primera toman-
do la prioridad; como si la Forma fuese siempre
la razén que debe privilegiarse, y la Diferencia no
fuese mds que un juego de tonalidades distintas
de la plenitud de la claridad.

Ofrecer alternativas no es aqui nuestro propdsi-
to, aunque obviamente se podria sugerir que es mas
que factible, y una de entre muchas es la oralidad,
aquella expresion que privilegié el mismo Platén?.
No creemos estar disparatando si afirmamos que
mejor que la imagen es quizas la metafora; mejor
que la vision, la aprehension; que la asimilacion, la
apropiacion; que la lejania, la cercania.

Para poder aproximarnos a la cuestion, qui-
siéramos nada mds referirnos a la lectura del pen-
samiento de Parménides que hiciera don Roberto
en La forma y la diferencia, y especificamente en
su trabajo sobre el circulo. Creemos que la prima-
cia conceptual de este filésofo podria hacer mas
justificables estos juicios que hemos proclamado,
y ademads podria apuntar alguna diferenciacion
frente a nuestro homenajeado, cuyas paginas son

sin duda un aliciente filoséfico que no puede
quedarse en la mera representacion.

Uno es quizas el camino cuya parte superior iluminada
es el ente y su intuicién, cuya parte inferior y oscura es
la apariencia y su opinion.

La forma y la diferencia, p. 22

Podriamos sefialar que existe una estrecha
relacion entre la perspectiva chamanistica y el
conocido “proemio” del Poema Sobre la natura-
leza de Parménides; aunque la propuesta de este
ultimo resultaria la vision de un nuevo mistico;
como dice el profesor Murillo: “es (Parménides)
un hombre que ve el ente con la maravilla con
que sus inmediatos predecesores veian al dios
y la esfinge. Esto suele relacionarse con una
visién ascensionista del pensamiento eleatico,
como se hace manifiesto en la traduccién, que
cita y sigue nuestro homenajeado, del profesor
C. Lascaris*, quien en su pardfrasis del texto
plantea esta posicion con gran firmeza: “en
Parménides el pensamiento es solar, consiste en
un ver-iluminado, y gracias a la accidén benevo-
lente de poderes superiores... son las Heliadas
las que iluminan al vidente (1,3)... de ahi vendra
la doctrina del iluminismo de la inteligencia en
la Repiiblica... realmente los griegos elaboraron
la razén sobre los 0jos™.

Mas, ;significa ello que efectivamente el
transito metafisico del joven eleata no es sino
un ascenso a lo mds alto del Cielo, de modo que
la ontologia resultaria la bisqueda de las mas
esplendorosas estrellas del Firmamento o aquello
que les da su fundamento ultimo? Las imdgenes
de dicho proemio no son més que metaforas
explicativas, pero si concedemos esa primacia a
la visién pareciera que estarfamos dando pasos
agigantados acercdndonos al platonismo clésico®;
de modo que convendra asegurarlos, para nos
despefiar nuestras pretensiones.

Para asumir un relato como el de este primer
fragmento del poema, que desde nuestra perspec-
tiva constituye una magnifica metaforizacion de
lo que exige epistemoldgicamente una propuesta
ontoldgica, se necesita sin duda una debida con-
textualizacion, pues no esta hecho fuera de los
alcances comprensivos de su €época; es necesario
que las imagenes se ubiquen y no simplemente
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pretendan utilizarse a placer. Mas esto no parece
tan fécil de determinar, en primer lugar porque
podriamos recuperar varias formulas explicati-
vas de su alcance, como la eleusina, la olimpica
(expresada por la tradicién épica), la orfica, o
incluso la pitagdrica.

Si fuese la primera —los Misterios del
Conocimiento—, cuyas descripciones desdichada-
mente son muy tardias y en general se remitirfan
al propio Platén’, la perspectiva visualista podria
ser la clave de acceso, en la medida en que el ini-
ciado aspira a ser el vidente por excelencia. Mas
si, por otra parte, nos remitimos a las comunes
versiones del mito de Faetén, el hijo de Helios,
quien en su mayor osadia quiso alcanzar las mas
altas cumbres cosmicas®, aunque es también fac-
tible pensar en una carga visual del proceso, en la
medida en que se supone que su perspectiva seria
la del poder de la luz que capta y es captada desde
las alturas; no obstante, el tragico desenlace del
trayecto del personaje es clave para poder interpre-
tar su sentido: €l muere al caer en el rio ateniense
Eridano, y es sepultado por las Ninfas, ademas de
las doncellas Heliades, personajes que son, como
bien sabemos, centrales en el proemio parmeni-
deo. Asi, podriamos decir que el joven vidente lle-
varia un trayecto trepidante que lo podria conducir
no a lo alto del Cielo, sino al lugar de los muertos
como al infortunado Faeton.

Por otra parte, en esta misma linea inter-
pretativa, que permite obviamente otros acentos
cognitivos u otras vias de acceso comprensivo a
la inteleccidn, podria tenerse mds bien presente el
orfismo, que se considera un culto preocupado por
la trascendencia, pero a partir del conocimiento,
alcanzado por el propio Orfeo, del Inframundo,
el lugar de la siniestra Noche, la madre de todo
lo que es®. El encuentro con los dominios de
Hades, que es una opcion interpretativa destaca-
da desde hace algunos afos entre los estudiosos
del poema parmenideo'®, puede ademds verse
corroborado si se tiene por cierta la formacion
pitagérica del eleatall, justificada sobre todo por
la cercania geografica a los centros de influen-
cia del grupo filoséfico que rodeaba al samio
—recuérdese que también Pitdgoras es reconoci-
do como uno de los personajes que logran una
xatafactg elc "ALdnc?—.

Con todo, la opcién de considerar a la orali-
dad como la férmula metaférica més adecuada no
solo se podria fundar en estas relaciones miticas,
sino que también se puede corroborar, € incluso
con mayor firmeza, en algunos detalles del texto
parmenideo que vale destacar en este momento:
primero, la reconsideracion de las lineas 9 y 10
del Proemio, que en otro lugar hemos tratado y
que permite ubicar en un sentido nocturno el viaje
del carruaje!3. Segundo, en el transito que lleva el
carro se encuentra con las puertas del Dia y la
Noche, las que una vez cruzadas dan paso a un
enorme abismo, Yo p.a“, que no tendria mayor
sentido en el orden celeste y que, por supuesto, es
la primera razén de la enajenacion del joven mor-
tal —acaso la razén de su propia muerte, la que no
se daria en sentido estricto, si, como dice la diosa
que le recibe, “no fue un mal hado el que le llevé
a aquel camino” (frag. 1,26)—. En tercer lugar, la
diosa inesperadamente toma de la mano al joven,
en sefial no solo de disposicion y confianza, sino
sobre todo de cercania, la que necesita aquel que
no es capaz de ver nada, pese a estar predispues-
to como un vidente (e3¢ —frag. 1,3-) [este es
el lugar que mds puede hacer pensar en el rito
iniciatico sexual que destaca Ldscaris, un tipo
de acto que no concuerda precisamente con una
perspectiva contemplatival.

En correspondencia con esto, €l joven que
comenz6 su camino como un iniciado en los
Misterios, ala expectativa delavisién de lo divino,
se convierte en un escucha: “dio a conocer su
discurso (¢ wo¢) y me dijo (tpoomida):” [1,23],
“es necesario que te enteres (mrvdécYar) de
todo” [1,28] —lo que debe conocer se lo dird ella—,
“si voy a hablar (¢ pé w), escucha (@xoVcag) lo
que ensefia el relato” [2,1], “conoce (Lo vdave)
las opiniones mortales, oyendo (& x 0V wv) de mis
palabras su engafioso orden” [8,51-52].

Ciertamente el comienzo del fragmento 4
—“observa (AeUcce) con veracidad lo que estd
presente a la mente (vow/), no obstante esté
ausente” (4,1)— deja entreabierta una version
visualista del pensar, pero siempre bajo la égida
de la ausencia del objeto, como si fuese posible
mirar con unos 0jos que no se dejan cegar por
las apariencias, las que en cualquier caso son un
errado medio cognitivo!>. El otro lugar donde se
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utilizan verbos que refieren a procesos cogniti-
vos visuales es el frag. 10,5, donde se habla del
conocimiento de los contenidos celestes, preci-
samente en el discurso sobre las apariencias mas
validable. Por otra parte, se podria asumir que
los principales significados del verbo voéw, el
correlato del eTvat segiin el frag. 3, es el de ver
u observar; mas como lo muestran los poemas
homéricos, quizas los significados mas constan-
tes de esta palabra en los periodos anteriores son
los relativos al pensar, comprender y los demds
sentidos intelectivos'®.

Asi pues, resultaria consistente sostener que la
gran meta cognitiva de Parménides, mds que la luz,
o el esplendor del Cielo, es una suerte de descenso
ala realidad que esconden los apareceres, las oscu-
ras tinieblas del ser que se ausenta en lo presente,
que ni siquiera vale para ser imaginado!”.

Con todo, la propia imagen de la Noche
como receptora del joven filésofo, que fuera
propuesta por W. Burkert!8, y que de algiin
modo asumiriamos, quizds también resulte des-
afortunada, en la medida en que es una opcién
que se remite a un problema visual, ciertamente
solventable con otros sentidos, pero que arriesga
quedarse al otro lado de las puertas que cuida
la Justicia. Ya sabemos que la luz y la noche no
son sino nominaciones propias del discurso de
los mortales (8,53-59). El punto primordial, més
bien, estd en la configuracién de un apropiado
acceso al problema que presentara el eleata, la
cuestion ontoldgica: ;se adecua mds una con-
templacién o una captacion sensible mds cerca-
na al objeto: audicién o tacto, por ejemplo? Por
la manera en que es expuesto, sin duda se trata
de lo segundo, pues no habria un lugar oportuno
para poder mirar la légica de lo que es, o para
entender su condicién enigmatica, aunque sea
dificil también atribuir a procesos perceptivos
este conocimiento. De cualquier modo, los
apareceres —los visuales— son fecundos para
quienes se gozan en representar la pluralidad,
pero no la identidad, la singularidad, la perpe-
tuidad, la mismidad, y demés condiciones del
ente parmenideo.

undé o €9og moAlmeLpov 636v
xata tHvée Brdode (7HY

Asi pues, no podemos estar de modo alguno
de acuerdo con la lectura que sigue el profesor
Murillo en su mas importante texto filoséfico,
destacada de una manera indubitable en las lineas
que pusimos al comienzo de la seccién anterior,
donde ubica el propio £ 6 v en la luz, frente a las
oscuras doxoUvta. Su misma formulacién deja
la impresién de que es forzada por el placer de la
imagen, aunque intuimos que provendria del plan
que traza para el eleatismo: ser la piedra de toque
del Platén de la imagen del Bien, el Sol que engen-
dra el conocimiento y el ser, la luz divina y tras-
cendente que enigmdticamente estd plasmada aqui
sin dejar de mantenerse en si plena y suficiente.

Mas en esto nos encontramos con una para-
doja, pues, como bien sabemos, el prof. Murillo
no tiene una perspectiva trascendentista, por el
contrario en lo posible acerca al eleata al pensa-
miento heracliteo, como una contraparte fecunda
que estando lejos, por sus juegos dialécticos, se
acerca en su sentido logoldgico: “(a estos pen-
sadores) Hegel contrapuso drasticamente para
‘superarlos’, cuando quizé la mediacion y la sin-
tesis ya se encontraban de alguna manera en cada
uno de ellos”?%. De tal modo que Parménides seria
un inquietante 16gico del ser que a fin de cuentas
debe traerse a los ambitos de la mundanidad, de
lo que es en el tiempo: “no podemos evitar saltar
desde su Poema hasta Hegel y poner el no ente
pensando y enunciando como un momento nece-
sario en la reconstruccién de lo concreto y en la
fundamentacion retrospectiva de la apariencia™?..
Y lo mas curioso de esto es que sigue siendo
Platon el que proporciona la via de constitucion
de la interpretacion, en esa dificultosa vuelta a la
pluralidad que implican los didlogos criticos?2.

Pero, de cualquier manera, no se cumpli-
ria adecuadamente la lectura del pensamiento
parmenideo —mejor comprendido por Platén,
como un introductor de lo aporético (piénsese
en el Parménides)—, pues no era realmente
tan indispensable retornar a Hericlito, cuando
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el camino hacia la trascendencia no se dio en
modo alguno.

En el animo de la resignificacién del enigma
que signa la ontologia, uno de los topicos del
pensamiento del prof. Roberto Murillo, valdria
mejor asumir la tarea de otorgar un lugar distinto
al pensador de Elea, uno que lo coloque quizas
mas cerca del pluralismo que le sucedid, dejando
que los suefios trascendentistas queden para otros
tiempos e intenciones.

Notas

1. Roberto Murillo. La forma y la diferencia. San
José: Editorial de la Universidad de Costa Rica,
San José, 1987, p. 245.

2. Cf. Fedro 275b-278e y Carta VII 340b-345c.
Sobre estos textos los comentarios son muy
numerosos, especialmente después de los trabajos
de H. Kramer y G. Reale; valga destacar por su
énfasis nada més los capitules II y III del texto del
ultimo autor Platon. En busqueda de la sabiduria
secreta (Barcelona: Herder, 2001).

3. Laforma..., p. 20. Habria que destacar la influen-
cia que ejerce G. Colli sobre nuestro autor,
especificamente su obra El nacimiento de la
filosofia (Barcelona: Tusquets, 1994 [1* ed. espa-
fiola, 1977]). La interpretacion de este conocido
filésofo y fildlogo italiano, editor de la obra de
Nietzsche, se puede ver mucho mejor justifica-
da en los tres volimenes de La sapienza greca
(Milano: Adelphi, 1987-1993) [citamos mds ade-
lante la edicién espafiola del primero].

4. Para sefialar solo un ejemplo en esta traduccion:
se propone el verbo B#jcav como “subian” (cf.
1,2), cuando en general es una palabra tipica
para expresar movimiento, en cualquier sentido.
Esta traduccion fue publicada en San José por la
Editorial Universitaria, 1979; cf. a propésito del
trascendentismo en esta version, las paginas 36-38.

5. p. 36. Pese a esto curiosamente en su explicacion
del proemio Lascaris sefiala una correspondencia
de las imdgenes con ritos funerarios y de inicia-
cién sexual.

6. Partimos de la distincién que hace Crombie del
pensamiento platénico (Andlisis de las doctrinas
de Platon II. Madrid: Alianza, 1979, p. 25), cuya
época cldsica estaria constituida por el Banquete,
el Fedon y la Republica, afiadiendo con algiin
reparo el Fedro.

10.

ik
12
13.

14.

Por ejemplo, el Banquete, especificamente en el
discurso de Diotima, representa las condiciones
basicas que un €momtadeberia cumplir en un
proceso mistérico-eleusino de purificacion, cuya
meta es el acceso a las mds altas cumbres de la
contemplacion divina. En efecto, el transito de la
scala amoris es para quienes estén dispuestos a
enfrentar T& TéAex xat EmomTixav (cf.
210al), es decir, la plenitud de las cosas que un
iluminado puede visualizar. Mas no solo se ha
de considerar a Platén, como muestra Colli en
La sabiduria griega (Valladolid: Trotta, 1998,
pp- 99ss), no puede dejar de tomarse en cuenta
que hay referencias en la lirica y en la épica que
hablan de la naturaleza de estos grupos religiosos
de corte “iluminista”.

Este desdichado retofio del Sol le rogé a su padre
que le prestara su carro por una sola ocasién, y
el resultado fue catastréfico: no pudo manejarlo
bien, por un lado, al acercarse demasiado a la
tierra, quemo sus suelos; por otro, cuando se elevo,
lo hizo en exceso, provocando la reaccién de los
astros, quienes se quejaron ante Zeus, el cual final-
mente lo fulminé de un rayo (cf. Timeo 22c).

“No dijo ni una palabra sobre todo lo que es
objeto de intuicién (von‘rc‘w), por considerar-
lo absolutamente incomunicable (&ppmTov) e
incognoscible para el hombre... él (Orfeo) pone
como principio la Noche” Fr. 150 de Eudemo de
Rodas [citado por Colli en La sabiduria griegal.
La proposicién érfica de la Noche como deidad
primigenia se puede ver también en Aristételes,
Metafisica 1071b26-28.

Cf. L. G. Cérdenas y L. Fallas. En didlogo con
los griegos (Bogota: San Pablo, 2003), cap. II
(“El poema de Parménides en la mira de una lente
spinociana”). Segin L. Couloubaritsis, Mythe et
philosophie chez Parménide (Bruxelles: Ousia,
1986), esta version fue introducida por O. Gilbert
en un articulo sobre el datpwy parmenideo
publicado en 1907; cf. sus pp. 83-84.

Cf. Diels-Kranz 28 Al.

Cf. frag. 168 (edic. de Thesleff).

Cf. Cardenas y Fallas, op. cit., p. 33. Allf se
justifica esta traduccién: “cuando se aprestan a
enviarnos las doncellas heliadas, las que habian
abandonado las moradas de la Noche hacia la luz,
retirando con las manos los velos de sus rostros”.
Cf. frag. 1, 18 del poema parmenideo. A este
propésito, extrana en el segundo capitulo del texto
del profesor Murillo la ausencia de la nocién de
espacio que supone este “abismo”, que podria
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articular una propuesta eledtica para discutir el
concepto de espacio que tendria presente Zenon
de Elea en sus aporias.

Cf. 1,31-32, 8,60-61.

Con significacién visualista se puede ver [liada
22,235, asi como Odisea, 20,317; mientras con un
sentido mds bien intelectualista son considerables
versos como [liada 9, 105 y 24, 560, del mismo
modo que Odisea 4,148, 5,188, 6,67, 18,228 y
20,309.

La proposicion de una figura geométrica, la esfe-
ra, como modelo de comprensién del ser en el
frag. 8,43 es sin duda una férmula explicativa que
objetaria esta tltima observacién. El prof. Murillo
considera que es esta imagen un fecundo logro de
sintetizacion del concepto y de la apariencia (La
forma..., p. 23), pero en ello lo vemos sobrecogido
por un formalismo quizds de orden platénico-
pitagérico que le obliga a buscar sintesis donde

18.

19.

20.
21.

22

hay contraposicién. Esta perspectiva se justifica,
con todo, a la luz de su intento de darle un lugar
significativo a las apariencias; tesis con la que
concordamos plenamente: a mayor cercania a lo
que es percibido, mayor conocimiento efectivo
del propio ser.

W. Burkert, “Das Proomium des Parmenides und die
Katabasis des Pythagoras”. Phronesis 14, 1969, 1-30.
“No te constrifia la astuta costumbre por este
camino’.

La forma..., p. 25.

Ibid, p. 24. Esta llegada a lo apariencial se funda
en el relato sobre lo cosmolégico que ofrece la
segunda parte del poema, que a nuestro modo de
ver mds bien tendria que ver con una vuelta a la
situacién del contemplador visual (cf. frag. 10).
Por ello, aunque encontrariamos un paralelismo,
no serfa equivalente.

Cf. Ibid, pp. 36-38.
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