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I. Introducion

B0vpag de Emifecbe, BEPnLoL.
(PDerv. col. 7)
pechade as portas,profanos!

O presente traballo ten por obxecto ubicar as controversias, na sta gran maioria plantexadas dende o
anacronismo, arredor da xenuina e pretenciosamente esfarelada e entebrecida figura de Empédocles
de Acragante. Non en balde retratado por Lucrecio coma 'o mais grande que puido ter parido
Sicilia', cuxo peito 'albergaba versos que provifian dunha estirpe mais divina que humana', asi
deixou constancia o propio Empédocles nos seus poemas, nos cales el forxa a stia propia lenda,
autoproclamandose coma un deus ante os seus concidadans.

Facer casar esta imaxe dun Deus coa do filésofo que todos cofiecemos non ¢ sinxelo, € menos
ainda abordar a sua poesia cun método que sexa xusto coa diversidade e complexidade deste poeta-
filésofo sen amputar boa parte da stia xenialidade. Mais estas pretensions son posibeis se se parte da
presuncion de que este home feito deus nos seus versos, capaz de desatar trebons, de desterrar
pestes e de traer mortos 4 vida, estd a escribir dende unha 6ptica deliberadamente mistica.

O vencello da obra poética de Empédocles cos cultos mistéricos non se trata, en absoluto, dun
fenomeno marxinal ou extravagante, senén dunha corrente esexética moi poderosa, que aspiraba a
atopar a salvacion na poesia, a atopar grandes verdades en enigmas procedentes dunha sabedoria
orixinaria que deben ser correctamente interpretados e que constitien un desafio para o receptor.
Aclarando, daquela, o encadre da figura de Empédocles dentro do seu propio contexto, iremos
iluminando as relacions entre Filosofia, Poesia e Relixion na Antigliidade xa que, na etapa na que
Empédocles escribiu, estas disciplinas manexaban codigos totalmente interrelacionados.

Porén, sendo conscientes destas pretensions de atopar grandes revelacions nos textos, lendo
detras deles toda unha trama de sentido velada e soterrada vencellada ao ambito ctonico mistérico,
aclararemos o labor esexético de Empédocles ao abeiro do documento mais importante para a
Hermenéutica antiga: o Papiro de Derveni. Iremos, asemade, debullando coidadosamente sobre que
presupostos e de que xeito vai Empédocles artellando a stia propia divindade, pois non o fai,
simplemente, por mera fachenda ou conmiseracion polos seus semellantes nin para deixalos
abraiados coa sua apoteose no Etna, senén que opera con tddolos niveis de lingua. Empédocles
entende a palabra poética non coma un envoltorio fermoso asistido polas Musas heliconiadas para

conmover a un auditorio, sendon coma un iepog Adyog, unha palabra sagrada e oracular procedente da
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divindade cunha indubidébel compofiente didactica, que posibilita o acceso as verdades pristinas do
cosmos e ao cofiecemento da divindade en si mesma.Atendendo a isto, unha parte do presente
traballo analiza de que xeito concreto xoga Empédocles co material homérico e de que forma o
interpreta, coas suas correspondentes variacions. Este apartado sera posteriormente reforzado pola
tese de que, para que Empédocles comece a ler a Homero dende o que podemos denominar, de xeito
pedestre, clave alegorica, debemos partir do presuposto de que Homero cofiece xa estes codigos?,
que subvirte, moi conscientemente, dende unha perspectiva deliberadamente antiorfica, por iso este
traballo sera clausurado cun capitulo no que o ultimo libro da Iliada sera lido coma unha catabase
de Priamo aos infernos.

Agérdase, apos o dito, que lonxe de entrar na clasica lideira de interpretar a Homero 'so6 a
través do que hai en Homero' como Aristarco pretendia’, se pondere, sobre probas e analises lucidas,
que Empédocles, coma Porfirio, non se sustentaba simplemente sobre visions ou en delirios
neoplatonicos, porque a poesia pode facer algo mais por nds aparte de nos embelesar, pois, como xa

dixo STRUCK (2004), 'o que os poetas nos contan din moito mais do que pode parecer':

What do we expect from poetry? Is it an entertaining diversion? an edifying tale? A craft whose masters
delight and move us with their elegance and fine workmanship? Yes, perhaps. But a few bold souls,
ancient as well as modern, have it in mind that poetry will do something more for us. They suspect that
the poet's stories might say more than they appear to say, and that their language might be more than just
words (STRUCK,2004:1).

Ben sabendo que os estudos sobre alegoria antiga parten, tradicionalmente, do presuposto oposto, neste traballo
opérase coa tese de que Homero si cofiece estes codigos. Para isto, incluese un capitulo sobre a cuestion, utilizando
traballos recentes que van afianzando esa perspectiva.

‘Ounpov €€ Ounpov caenvilew. Porphyrii Quaestionum Homericarum Liber 1.56.3-4.

3

3



I1. Empédocles, Deus suposto

Os datos sobre Empédocles son incertos. Apolodoro* fixa o seu floruit na oitavocuarta
Olimpiada (444 - 440 a.C.). Aulo Xelio’, per contra, sitia o cume da sta actividade filosofica entre
a derrota de Fabio en Cremera (477 a.C.) e a formacion do Decenvirato (451 a.C.). Apoiado pola
autoridade de Neanthes, Dioxenes Laercio relata que, cando se albiscaron os primeiros sinais da
chegada dun réxime tirdnico en Acragante, Empédocles axifia se ocupou de persuadir 0s cidadans
para porlles fin asi 4s rivalidades entre eles e adoptar unha forma democratica de goberno®. Segundo
estes datos, isto poderia ter acontecido pouco tempo apos a expulsion de Trasideo’, o ltimo tirano
de Acragante, no 472 a.C. Dos datos aportados, nembargantes, non pode concluirse moito mais do
que o floruit empedocleo teria abranguido, mais ou menos, un periodo entre o 477 e o 432 a.C.
(WRIGHT,1995:3).

Aristoteles transmitenos o dato de que Empédocles era mais novo que Anaxagoras®e por
Teofrasto sabemos que Empédocles naceu non moito despois que Anaxagoras’. Se a data do
nacemento de Anaxagoras ca. 500 a.C é aceptada'®, daquela poderiamos datar que Empédocles foi
nado entre 0 495-490 a.C. Malia isto, € relevante advertir que esta data tampouco pode considerase
coma un dato de todo claro, xa que case todo do que Empédocles e dos outros presocraticos se sabe
estd cuberto por unha borraxeira un tanto mesta e escura, ao ser esta unha informacion que nos foi
legada a través de segundas fontes. E dicir, moito do que sabemos da vida e obra dos presocraticos
foi a través dos escritos que outros cronistas e filésofos tardios nos deixaron, coa dificultade
engadida de que a tradicion non sempre interpretou a estes cronistas e fildsofos do mesmo xeito,
atopandonos asi ante unha miscelanea de testemufios en troques dunha unidade de criterios
interpretativos.

Teofrasto deixou escrito que Empédocles admiraba a Parménides e que imitou a este nos seus
poemas'', de feito, 4ambolos dous escribiron os seus poemas en versos hexamétricos ¢ Empédocles é
moi considerado e coidadoso co traballo do seu mestre, xa que a sua propia teoria é, en parte e

como se verd, unha resposta antitética 4 proposta monista parmenidea que nega a posibilidade

4 Apolodoro ap.D.L.8.52,74.

> Gellius Noct. Att.17.21.14.

¢ Se contrastamos o testemufio de Aristoteles do seu perdido Sobre os poetas coa informacion que nos transmite
D.Laercio, o seu 'caracter democratico' non estd tan claro, mais non deixa de ser este testemufio un contrapunto
interesante que tampouco desbota que, efectivamente, Empédocles tivese avogado por un réxime democratico. Para
unha analise fonda ao respecto, vid. HORKY (2013) Empedocles democraticus.

Neanthes ap.D.L.8.72; sobre a expulsion de Trasideo de Siracusa e a instauracion dun réxime democratico en
Acragante cf.Diodoro Siculo 11.53.

¥ Aristoteles Metaph.984a 11.

Teofrasto ap.Simplicio en Phys.25.19.

Cf. Apolodoro e Demetrio de Palermo ap.D.L. 2.7.

Teofrasto ap.D.L.8.55; sobre Empédocles coma pupilo predilecto de Parménides cf. e Porfirio ap. Suda s.v.
Empedokles.



cognitiva dos sentidos como referencia fiabel. Ora ben, hai quen contradi este dato. Por exemplo,
Hermipo'? asegura que o mestre de Empédocles non foi Parménides senén Xenofanes, € que foi con
este con quen pasou a meirande parte da sua vida. Na Suda, porén, dise que ¢ Arquitas o mestre do
agrixentino. Timeo transmitenos que Empédocles era discipulo do mesmisimo Pitagoras', mais
Neanthes puntualiza isto engadindo que era discipulo non de Pitagoras, senén dun pitagoérico
desconecido. Engade tamén Timeo que non debe darselle moito creto a unha suposta carta atribuida
a Telauges, que asegura que foron Hipaso e Brontino os que ensinaron a Empédocles. Unha
dubidosa tradicion, curiosamente, converte a este Telauges no mestre de Empédocles.

As fontes contannos que Empédocles foi mestre de Gorxias de Leontino'. Se isto é correcto,
disto infeririase, daquela, que Empédocles era, como minimo, dez anos mais vello que Gorxias, xa
que a concordia sobre o nacemento deste ltimo fixouse ca. 483 a.C'’., e s unha data anterior ao
periodo entre o 495-490 a.C. seria apropiada para podermos soster isto. Tendo como referencia a
Aristoteles, asi como tamén cita Apolodoro'®, Empédocles morreu 4 idade de sesenta anos. Este
dato, dende logo, parece moito mais fiabel que as variantes que conxecturan que finou aos setenta e
sete € mesmo aos cento nove anos. Avaliando pois, os testemuifios que temos ao noso dispor, débese
concluir que as datas de nacemento e pasamento de Empédocles serian, aproximadamente, 494-434
a.C (WRIGHT:1995,6).

Empédocles era nativo de Acragante, fillo de Meton e neto de Empédocles. Contase que
provifia dunha familia adifieirada e distinguida, o cal ¢ corroborado por unha vitoria olimpica de seu
avo nunha carreira de cabalos (con quen non poucas veces ¢ confundido Empédocles, seu neto, na
tradicion posterior'’, séndolle asi atribuida unha fazafia que en realidade non realizou)'®. Sabese que
tifia un irman, de nome Calicratides, unha irma, un fillo e unha filla. A maioria dos académicos esta
dacordo en dar por verdadeiro o nome de Metdén para o seu proxenitor, ainda que na carta de
Telauges, anteriormente mencionada, dise que ¢ Arquinomo, mais segundo Sitiro chamabase

Exéneto. A Suda, nembargantes, d4 por valido Meton, mantendo Arquinomo e Exéneto coma

2" Hermipo ap. D.L. 8.56; Suda s.v. Archytas.

Timeo e Neanthes ap. D.L.8.54-55; Telauges coma mestre de Empédocles: D.L. 8.43.

Satyrus ap. D.L. 8.58; cf. Qvintilliano 3.1.8, Olimpiodoro Plat. Gorg. Proem. 9, Suda s.v. Gorgias, Empedokles.
5 Cf. [Plut.] Vit. X orat. 832f.

1® Aristoteles (e Herdclides, se se acepta a enmendatio de Sturz) ap. D.L. 8.52, 74; Neanthes ap. D.L. 8.73.

Este dato confuso tivose tamén en conta na tradicion literaria europea, tal e como se pode aprezar en Der Tod
des Empedokles, de Holderlin, quen recreou nunha obra dramatica tres versions da stia morte: PANTEA: (...) Tu,
¢ no lo has visto nunca?/ DELIA: (...) lo vi/ sobre un carro de guerra/ en los juegos de Olimpia./ Por entonces
hablaban mucho de él, y siempre/ me ha quedado su nombre. HOLDERLIN, FRIEDRICH, La muerte de
Empédocles, edit. Acantilado, Barcelona, 2001.

Empédocles, fillo de Meton: Timeo, Hermipo, Hipdboto, Apolodoro ap. D.L. 8.51, Aecio 1.3.20; avo de
Empédocles, co mesmo nome: Timeo, Hipdboto; adestramento de cabalos : Heraclides Pontico; vitoria Olimpica
(71% Olimpiada) :Aristoteles (citado por Eratdstenes), Apolodoro; sobre a stia fama: Timeo, Hermipo; cf. D.L.8.51-
52.



alternativas®.

A figura de Empédocles foi, por suposto, unha materia predilecta de elaboracion detallada para
os bidgrafos helenisticos, polo que moi pouca da evidencia destas fontes debe ser considerada fiabel
como referencia de rigor historico. Per contra, o que si € relevante ¢ dilucidar o esquema que
subxace cunhas caracteristicas comuns a todos estes relatos, xa que nos daré a clave para reconstruir
0 que no seu tempo teria sido Empédocles, no canto dunha figura apaixonante pretenciosamente
esfarelada que nos foi, en parte, transmitida.

Parece, malia o dito, que Empédocles efectivamente desempefiou un papel importante na
actividade politica de Acragante. Despois da morte de Trasideo e dun periodo de aparente paz e
democracia restablecidas na cidade, a guerra civil estourou. E ben cribel que unha familia
adifieirada e con poder coma a de Empédocles tivese tomado partido na situaciéon. Moitos dos
detalles desta implicacion provenen de Timeo; as stas citas foron coidadosamente escolleitas e
extraidas do orixinal de Didgenes Laercio, e a sua informacion sobre a conxuntura politica en Sicilia
esta apoiada por unha tradicion auténtica®. Trala morte do pai de Empédocles, segundo Neanthes,
comezou a albiscarse o xérmolo funesto dun réxime tirdnico, polo que Empédocles decidiu persudir
a cidadania para asi rematar coas secesions e considerar a escolla dun sistema baseado na igualdade
politica®'. A tradicion preserva esta idea narrando anécdotas varias que nos transmiten a Empédocles
disolvendo organizacions e partidos oligarquicos, ainda que non haiba mais testemufios que o
verifiquen, como ¢ o caso da suposta organizacion chamada dos 'Mil'. Nada se cofiece desta
organizacion; pode ser que se tratara dunha especie de senado semellante ao de Rhegium ou algin
amago de aristocracia conspiratoria.

Un dato clave na sua biografia é o feito de que nun fragmento do Sofista preservado en
Didxenes Laercio Aristoteles menciona que Empédocles inventou a retorica. Satiro chama
directamente a Empédocles pitop dpiotdg, mais a Unica evidencia que pode apoiar realmente isto €
o feito de que Gorxias foi o seu discipulo®. Ora ben, de for que a sua actividade politica tivese
trascendido, algo da sua oratoria nos teria sido legado indubidabelmente (WRIGHT,1995:9), mais
nada nos foi transmitido a este respecto, pois ningunha cita de ningunha obra en prosa de
Empédocles se conserva por tradicion directa ou indirecta, agéds alguns comentarios de

trascendencia menor.

¥ D.L. 8.53, Suda s.v. Empedokles.

®D.1.15,9, 18, 11 e 12; Timeo, Historiae, 8.51,54,60,66.

Neanthes ap. D.L. 8.72; A sta tendencia prodemocratica estd testemufiada nun fragmento de Aristoteles: 'onoti o'

avToV Kol ApioTotéAng eledBepov yeyovéval kai maong apyng arddtplov', Aristoteles e Xanto ap.D.L. 8.63.

2 Aristoteles ap. D.L. 8.57; Satiro ap. D.L. 8.58; cf. D.L. 9.25, Sexto Empirico adv. Math. 7.6, Suda s.v. Zenén,
Quintiliano 3.1.8.
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Sobor da stia morte relatos da mais variada indole foron espallados, mais foi finalmente
aceptada coma valida a version primeiramente transmitida por Heraclides Pontico, que nos narra
como o agrixentino choupou no Etna, sendo comesto polas lapas®. Como se dixo, consérvanse
outras historias que postulan a hipotese de que se aforcou, que caeu dun carro de cabalos, crebando
a coxa e morrendo posteriormente a causa dunha infeccion,” e incluso na xa mencionada epistola de
Telauges éste contanos que, sendo xa Empédocles un ancian, ia a bordo dunha nave e, ao perder o
equilibrio,* caeu nos abismos insondébeis do ancho Ponto de cor vifio, morrendo afogado.

O dia da morte no Etna contasenos que Empédocles estaba a facer, en compafia de varios
amigos, sacrifizos nos campos de Peisianax. El quedou s6 na mesa cando os outros xa abandoaran o
lugar, mais contra o seran xa se ia notando a sua ausenza, pois non voltara onda o resto. Alguén dixo
que vira unha luz que coruscaba e unha voz desconecida chamando por Empédocles no medio da
noite. Pausanias, recofiecido médico de Acragante e benquerido discipulo de Empédocles, célebre
destinatario do seu poema Ilepi ®Hoemwc, comezou a preguntar 4 xente polo seu mestre, mais o tinico
que lle dixeron, ao parecer, foi que 'algo maxico e sagrado acababa de acontecer' e que Empédocles
deberia ser honrado, dende entén, coma un Deus. A luz que proviia do ceo, xunto coa subita
desaparicion, indican unha apoteose. De feito, Timeo obxecta o relato de Heraclides Pontico
engadindo que este Ultimo difuminou o relato da apoteose explicando a desaparicion, dicindo que
Empédocles choupara no crater do Etna?’.

Asi pois, sendo este o pasamento que a posteridade ten como referencia, polo menos dende o
primeiro testemuio desta tradicion, fixéronse sobre el multiples elaboracions. Hermipo, por
exemplo, di que os participantes no sacrifizo en compafia de Empédocles antes de este desaparecer
chegaban a oitenta. Segundo Hipdboto, Empédocles saltou ao crater para confirmar, efectivamente,
a sua conversion en Deus; como evidencia disto, atopouse unha das stas sandalias, cuspida polo
volcan. Diodoro de Efeso situa a accion non en Acragante, senon en Selinunte, onde se nos conta
que Empédocles era reverenciado coma un Deus®, por ter sandado e salvado aos seus cidadans
liberandoos da peste que os asolagaba. Noutros autores como Horacio, quen clausura con esta

anécdota a sta Ars Poetica®, Ovidio e Luciano atopamonos coa mofa de que, mais que unha

2 Heraclides ap. D.L. 8.67-68, 71-72.

#  Demetrio de Trozén ap. D.L. 8.74.

¥ Favorino (ou quizais a autoridade aqui é Neanthes) ap. D.L. 8.73.

% Telauges ap. D.L. 8.74.

*’ Timeo ap. D.L. 8.71.

% Hermipo, Hipoboto ap. D.L. 8.69, Diodoro de Efeso ap. D.L. 8.70.

¥ Horacio clausura a stia Ars Poetica co exemplo de Empédocles, precisamente para ilustrar o paradigma de poeta que
debe ser rexeitado a toda costa, por ser a do acragantino unha voz que non fala dende a oficialidade, asunto perigoso
4 hora de por en cuestion os postulados do mos maiorum e, sobre todo, as formas de cofiecemento que este patrocina.
O rexeitamento de Horacio vai alén do que pode parecer unha lideira formal, pois ambolos dous poetas representan e
defenden temas poetoloxicos que tefien a sta raigame nunha concepcion mistica ou na negacion da mesma. Fronte a
concepcion mistérica de Empédocles, Horacio critica e vulgariza abertamente este tipo de poéticas, até tal punto que

7



apoteose ou unha demostracion da sua condicion divina, o que levou a Empédocles ao suicidio foi o
seu permanente estado de melancolia, humor que lle foi primeiramente atribuido nos Problemas
aristotélicos.Existen reelaboracions que nos falan dun suposto desterro ou estancia no
Peloponeso® e testemufios coma o de Estrabon, que nos falan da dificultade de acceder ao crater do
Etna sen ficar no intento de chegar até el. Mais antes de esclarecermos este apartado, compre
pescudar un pouco mais sobre outras anécdotas que tamén lle son atribuidas.

Aparte dos seus intereses pola democracia e a siia suposta vinculacion coa retorica, sabese
que Empédocles tifia especial interese pola medicina, pola fisica e un declarado afan pola
embrioloxia. Ora ben, non ¢ sinxelo acoutar ou clasificar a sta extraordinaria figura dentro duns
pardmetros, xa que combina os trazos de investigador, viaxeiro e taumaturgo coas actividades
politico-oratoria e cientifica. A sia maior contribucion dende o punto de vista filosofico foi ter
formulado unha explicacion cosmoloxica pluralista que postula que os catro elementos materiais
inmutabeis (aire, lume, terra e auga) conforman o cosmos visibel grazas 4 actuacion das duas forzas
motrices opostas, Amor (DP1hdtec) e Discordia (Neikog), as cales xeran un movemento mecanico que
se sucede ao longo do tempo, eternamente. A sta descricion do Cosmos vai da man dunha
cosmogonia ligada a unha concepcion ciclica que inclie catro estadios ou zoogonias, nas cales a
ensamblaxe dos seres, a partir da interaccion e mestura dos elementos, s6 se produce na sua
totalidade cando Amor estd no cume do ciclo. Namentres Discordia descende progresivamente, os
seres van xurdindo pero sen se xuntaren correctamente as suias naturezas, pois segundo nos conta
Empédocles no seus fragmentos, xurdian nun comezo os seres cos seus sexos mesturados, € as

partes illadas dos corpos loitaban por se uniren aos seus semellantes®:

57 D-K

1 moAAai pév kdpoar avavyeveg EPAGGTNGOY.
Tvpvoi ' énddlovto Bpayioveg ebvideg D@V,
Supoto T of EMAavATo TEVITEDOVTO LETOTMV.

E ali xermolou unha morea de cabezas sen pescozo.
E espidos andaban, aboiados, os brazos sen ombreiros,
mailos ollos errantes ian, pedindo frontes por esmola.

61 D-K

IToArG pév apeumpodcmna kai apeiotepy' EpvovTo,
Bovyevn avdpdmpwpa, Té ' Epmolty EEavéTeAlov
avopopun Bodkpava, Heptypéva T PEV AT’ AvOpdV
™ 8¢ YOVOUKOQLT], GKLEPOIG OKNUEVE, YVIOIG.

describe a poesia empedoclea coma 'unha samesuga que s6 se desprende da carne cando estd xa enchoupada en
sangue', que destrae silandeiramente a quen a le até atordarlle o siso: quem uero arripuit, tenet occiditque legendo, /
non missura cutem nisi plena cruoris hirudo. Ars poetica, 475-76)

3 Horacio, Ars P., 464-66; Ovidio Ibis 597-98; Luciano Dial. Mort. 6.20.4, Fug.2, [Arist.] probl. 953a27.

' D.L. 8.67.

32 Tense apuntado, moi atinadamente, como Empédocles esta a facer referencia ao que no seu dia terfa sido cofiecido
por Darwin a través da stia teoria da denominada 'seleccion natural'.
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Multitude de seres bifrontes ¢ con dobre peito ian nacendo,
criaturas vacunas con rostro humano e, a sta vez,
humanos seres con face de vaca;

unhas cunha mestura de sexos de home e outras de muller,
provistos de membros sombrizos.

No ambito epistemoloxico, o que hai de novidoso ¢ a sua aceptacion dun cofiecemento sensorial
grazas a unha elaborada teoria fisioldxica da percepcion, combinada coa aplicacion dun método
experimental que posibilita as stas atinadas observacions cientificas, punto no que contradi
claramente ao seu mestre Parménides, quen non dota aos sentidos de tal fiabilidade cognitiva®. En
aparente contraste con este afan cientifico, transmitensenos tamén historias sobre a sua faceta de
mago e de taumaturgo, como por exemplo aquelas que contan como Empédocles era quen de

1**. E tamén

controlar os ventos. De feito, narrase como deu parado un trebdn na sua cidade nata
cofiecida a anécdota que transmite Diodoro de Efeso, sobre unha praga que asolagaba 6s cidadans
de Selinunte® e que estes, en agradecemento por ter erradicado o mal, celebraban unha festa no seu
nome, honrandoo coma se dun Deus se tratase. Outra historia de caracter taumatarxico foi
primeiramente transmitida por Heraclides Pontico™, quen relata como Empédocles reviviu a unha
muller que levaba trinta dias sen respirar e sen sintomas algiins de pulso. Hermipo engade que o
nome da muller era Panthea, e que ata os médicos claudicaran ante a imposibilidade de revivila.
Con todo, hai quen pensan que ¢ moi probabel que isto fose unha invencion do mesmo Heraclides
Pontico para asi forxar unha lenda sobre Empédocles coma ser prodixioso, vencellado &
necromancia, invencion baseada, por suposto, no seu célebre fragmento 111, onde se resume a
perfeccion todo este compendio de méaxicos e sobrenaturais saberes que a el e por si mesmo eran

atribuidos (WRIGHT,1995:13), pois foi o propio Empédocles o que nos seus versos constrie a sua

propia lenda:

pappoka &' 6coa yeydol Kak@®v Kol ynpaog dAkap
TEVONL, EMEL LOVVML GOL £YM KPAVE®D TASE TAVTOL.
TAVGoELS &' AKAPATOV AVEL®Y PEVOG Of T' &ml yolay
0pVvOLLEVOL TTVOLOiot KaTapBvhBovoty apovpag:

kol e, fiv €06 1o0a, TaAivtita Tvedpoata EndEelc
Onoeig &' €€ SuPpoto keAavod Kaiplov avyuov
avOpamoig, Onoelg 6¢ kai €€ avypoio Bepeiov
pevpoTo d0evopedfpenta, Ta T aifépt varcovat,
ageig o' ¢€ Aidao kKata@Opévov pév0g37 avopoc.

¥ As stas observacions € a sta repercusion posterior son notabeis, valla citar coma exemplos a sia concepcion

fisioloxica da respiracion que implica a corporeidade do aire, a siia observacion de que a luz da lua é reflexa e a sua
proposta da causa dos eclipses en astronomia.

3 Timeo ap. D.L. 8.60, Suda s.v. Empedokles; Filostrato Vit. Ap. 8.7.8.

35 Diodoro de Efeso ap. D.L. 8.70.

% D.L. 8.60, 61; 67; cf. Suda s.v. Apnous; Hermipo ap. D.L. 8.69.

7 De importancia suma ¢ resefiar que Empédocles estd a xogar aqui co doble sentido deste substantivo xa que, no
contexto épico, pévog designa tanto a afouteza dun guerreiro coma a forza cosmica dos elementos. Exemplos deste
ultimo uso témolos en Homero: pévog fghiowo 71.1.190; motopcdv pévog 11.12.18; dvépmv pévog 0d.19.440. Este xogo
coa ambivalencia das palabras ¢ clave para entender como en Empédocles escatoloxia e cosmogonia operan & par, e
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Cantos remedios existen contra os males e como consolo para a vellez
aprenderds, pois tan so para ti serei quen de realizar todas estas cousas.
Acougaras a sana dos ventos incansabeis, que sobre a terra acometen,
destruindo, cos seus sopros, os campos sementados.

De o desexares, faras medrar tamén compensadoras brisas.

Disporés, trala choiva sombriza, un tempo seco favorabel

para os homes; disporas tamén, trala seca do veran,

correntes de auga, que no éter moran, alimento de arbores.

Traeras de volta do Hades a afouteza dun home morto.

II.1. Obras atribuidas:

Baixo a autoridade de Aristoteles, Dioxenes Laercio transmitenos que Empédocles escribiu
traxedias, obras politicas, unha Zép&ov S1afacic e un Ilpooiutov gic AndAlova®®. Asemade, engade
Xeronimo que tivo cofiecemento de que escribira corenta e tres traxedias, e que Neantes sabia de
sete que escribira na sua xuventude, pero Heraclides mantifia que estas mencionadas traxedias eran
obra doutro autor. Xa que a stia autoridade foi abondo cuestionada, hai motivos para desconfiar, xa
que non se conserva pista algunha destas traxedias®. Sobre os Persas cOntase tamén, ao parecer,
deixou algo escrito, xa que nos manuscritos dos Problemata, achase un fragmento 49(34) citado
coma &v toig Ilepoikolg. Este fragmento citase tamén nos manuscritos dos Meteorologica de
Aristoteles, pero coma &v toic dvcikoic, coa excepcion do manuscrito E que le Iepoiroig™®.
Contanos tamén Didxenes Laercio, baixo a autoridade de Aristoteles, que a irma de Empédocles
(que a tradicion as veces confunde cunha suposta filla) arrebolou o restante das stas obras ao lume,
ao estaren inacabadas®'.

Malia isto, xa que non se conserva ningunha outra cita transmitida pola tradicion que se atribta
a tales obras, os estudosos prefiren descartalas coma posibeis fontes que nos remitan a supostos e
incertos vestixios da obra empedoclea. Outras estudosas da cuestion coma KARSTEN (1838), per
contra, suxiren que un escritor tan prolifico coma Empédocles ben puido ter escrito & esgalla sobre
estas materias na sua xuventude, consonte ao seu temperamento e intereses, tal e como nos ¢
transmitido, mais esta suxerencia non deixa de ser, porén, unha especulacion®.

Tanto as traxedias como epigramas atribuidos a Empédocles segundo Didxenes Laercio parece

que son, case que con toda seguranza, espurios (WRIGHT,1995:19). Ademais dos titulos

como o macrocosmos que ¢ o mundo, constituido pola mestura de elementos do mesmo xeito que os seres, ten o seu
reflexo na complexidade do microcosmos que € o ser humano. Segundo NAGY (1974), pévog derivaria da raiz pev-,
de onde un equivalente poderiamos atopar no latin mens. Per contra, BREMMER (1983) suxire que pévog designa,
no contexto épico, unha parte concreta da alma que, grazas a grandes capacidades fisicas ¢ mentais, consegue levar a
cabo grandes accions (ROSENFELD-LOFFLER,2006:105,n.9).

* D.L.8.57.

¥ Segundo a Suda s.v. Empedokles (2) o neto de Empédocles era traxediografo, € as stias traxedias comprendian un
total de 24 (WRIGHT,1995:18)

40 Arist., Probl. 929b16-17; Mete. 382Al.

4 D.L.8.57.

# KARSTEN,1838:63-67 (ap. WRIGHT,1995:19).
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anteriormente dados, Didxenes transmitenos que Empédocles deixou escrita outra obra que levaba
por titulo Tatpikog Adyog, de aproximadamente 600 versos, € na Suda un Tatpwd Kotaroyadny élle
tamén atribuido®. Plinio fai mencion a que Empédocles e Hipdcrates dan unha explicacion en varios
lugares sobre o xeito no que algunhas epidemias poden ser curadas se son tratadas con lume, o cal
axuda a suxerir que Empédocles tivo que ter escrito un traballo de caracter médico*. Alguns
editores deron por certa tal obra, chegando incluso a incluir nela o seu controvertido fragmento 111
(vid.supra), mais ainda non foi amosada evidenza suficiente para dar por certo que Empédocles
tivese composto tal obra. Ora ben, o feito de que Empédocles escribiu un poema fisico ¢
indisputabel. O poema leva por titulo, segundo Dioxenes Laercio e segundo a Suda, Iepi ®voemc®.
Varias citas, coma as de Simplicio, Aecio e Tzetzes indican, explicitamente, que provefien dun Ilepi
®voews ou de Ta dvowd. O outro titulo de autoria empedoclea son os KoaBdappoi, xa que
conservamos fragmentos citados por Didxenes Laercio, Teon de Esmirna e Hipolito, que adscriben
os respectivos fragmentos ao correspondente poema, con devandito titulo, o cal non quere dicir que
os titulos mencionados, como se verda, fosen dados polo propio Empédocles. Namentres que
ambalas duas obras de pufio e tinta empedoclea deberian abranguer un total de, aproximadamente,
5.000 versos, s6 nos foron transmitidos arredor de 450 lifas e 10 frases, coas stias respectivas
lagoas, ante o que compre, tristemente, afirmar que contamos coa escasa cifra dun 16% a un 20%

do total da stia obra (WRIGHT,1995:21).

ILII. Empédocles: iatpopdvtig, médico, orador e adivifio:

jQue o home sexa unha especie de criba

para as almas inmortais!
HERMAN MELVILLE

Como anteriormente foi precisado, Empédocles combina na stia figura os trazos de viaxeiro,
taumaturgo, orador, médico, poeta e filosofo. Asemade, esta combinacion de caracteristicas tan
supostamente controvertidas dentro dunha mesma persoalidade esta estreitamente vencellada &
cofiecida controversia das stias obras: Ilepi ®voemg e Kabappol. Namentres que na Fisica se narra
unha cosmoloxia dirixida, en clave iniciatica, a Pausanias, médico de Acragante, as Purificacions
son un compendio de maximas de caracter relixioso nas que Empédocles nos dé constancia dunha

transmigracion coma daipmv, na que foi 'rapaz, rapaza, matogueira € mudo peixe no mar':

B117,D-K
10N Yop TOT' €YD YEVOUNV KOVPOG TE KOPT| TE
Bdpvoc T 01wvog Te kai EEakog EAdomog iyOvg.

“ D.L. 8.77, Suda s.v. Empedokles.
* Plinio, H.N. 36.69.202
¥ D.L.8.77, Suda s.v. Empedokles.
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Esta transmigracion produciuse, ao parecer, por ter cometido un crime ou unha violaciéon do oraculo
da Necesidade, no curso de cuxo relato apela directamente aos cidadans de Acragante. Estamos, por
tanto, ante dous poemas xa non sO distintos en canto ao contido, sen6on tamén en canto aos
receptores do poema mesmo; polo tanto, o estado da cuestion & que nos enfrontamos amdsasenos
como minimo, complexo e heteroxéneo.

Mais non por ser complexo hai que claudicar no intento de dar unha resposta convincente. O
que ¢ necesario deixar claro ¢, polo dagora, a necesidade de intentar unificar e comprender a figura
empedoclea na sua diversidade e complexidade, entendendo que esta cuestion vai da man de
intentar comprendermos os seus poemas no seu propio contexto, o cal ¢ absolutamente
imprescindibel para asi xustificar o groso do presente traballo: analizar a figura de Empédocles
coma hermeneuta, cuxa trascendencia foi capital e a cal constitie un capitulo aparte e
importantisimo na historia da Hermenéutica.

En resumo, unha das maiores dificultades que plantexa a doutrina de Empédocles atinxe a
complicacidon existente 4 hora de facer casar dous poemas, un deles de tema cosmoloxico (ITepi
@VOoemg) e outro de caracter relixioso (KaBappot), xa que nesta ultima obra parece que se involucra
un concepto de alma, cuxo ciclo de inocencia orixinal, caida, transmigracion e retorno ofrece unha
clara analoxia co desenvolvemento do ciclo cosmico. O problema da unidade ou non do seus
poemas ¢ un tema que sera posteriormente abordado no seu correspondente apartado, mais o que
nos ocupa agora ¢, logo de ter plantexado como de importante ¢ dar explicacions ao problema que
resulta da aparente contradicion ao intentar casar a estes 'dous Empédocles' - pois temos, por unha
banda, un poeta, mago e Deus mesmo e, pola outra, a un filésofo e a un cientifico -, indagar na
personalidade do propio Empédocles, pois a cuestion da stia 'incongruente personalidade’ vai pois
da man da suposta 'incongruencia dos seus poemas', de xeito asimétrico, como ben estabelece

TREPANIER (2004):

The two questions are related, but bear an asymmetrical relation: the existence of a single work would
prove the unity of Empedocles' thought, but the unity of his thought does not prove that he wrote only one

work (TREPANIER,2004:6).

Unha vez temos, pois, en mente a advertencia de que a xustificacion da stia unidade de
pensamento non probaria por si soa a unidade das suas obras, compre igualmente presentar e estudar
a Empédocles na sua diversidade e profundidade antes de abordar a problematica dos seus poemas,
pois d&mbalas cuestions iranse esclarecendo a unha 4 luz da outra consonte se vaian debullando.

Era Empédocles, daquela, un Deus ou un falabarato, un taumaturgo ou un cientifico, pitagoérico
ou parmenideo? A escolla, 4 hora de decidir que Empédocles ¢ o verdadeiro, o xenuino, non ¢

sinxela. E mais, ¢ absolutamente infrutifera, xa que esta pregunta esta directamente conducida 6
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fracaso (WILLI,2008:194). En troques disto, un bo plantexamento seria xa non tanto preguntarse
quen ¢ ou quen foi Empédocles, senon como facia para ser tantas cousas a0 mesmo tempo, que
ensinaba ou predicaba, como o ensinaba e con que finalidade, sen esquecernos do que serd o seu
marco determinante: os cultos mistéricos na Magna Grecia (WILLI,2008:194).

Coma Pitagoras, Empédocles contribuiu a promover a stia propia lenda, lenda que se compon,
principalmente, de andanzas sobre as pretensions que el mesmo formula nos seus poemas. Pouco
mais dun século apds a sua morte circulaban xa historias que referian como fora quen de deter os
ventos coa siia maxia, como devolvera & vida a unha muller que xa non respiraba, ¢ como
desapareceu corporalmente despois deste ~ mundo mortal mudando en inmortal deus®.
Afortunadamente, cofiecemos a fonte ultima destas historias: posuimos as propias palabras de
Empédocles, nas que manifesta poder ensinar ao seu discipulo a deter os ventos e a resucitar os
mortos, € que el mesmo ¢, ou asi cre, un deus inmortal. Empédocles €, nun senso, o creador da sua
propia lenda, e se podemos fiarnos da sua descricion das multitudes que vifian a el na procura de
cofiecemento oculto ou de curacions maxicas, os comezos da sua lenda reméntanse ao tempo no que

vivia, tal e como nos amosa o Fragmento B112:

112 D-K

"Q iAo, of peyd dotov kata EuvBod Akpayovtog
vaiet dv dxpa moleog, dyabmv pedednpoveg Epymv,
Eeivov aidoiol Mpéveg KakdtnTog, dmelpot,

yoipet'. &y® &' vuiv 0e6g duppotog, ovKETL OVNTOHG
TOAEOULOL HLETA TACL TETYHEVOC, DOTEP EOIKEY,
Towviong Te mepiotentog otépecty 1€ HaAeiong.
Toiow ap' dv ikopo &g dotea TnAeddovta
avopdoty N6€ yovau&i oefilopar. of &' G Emovton
poprot €€gpéovreg dmn Tpdc kEPSOG dTopmdG,

of pév pavtoouvémv Keypnuévot, oi &' &l vobowv
navtoiov Emvdovto Khoew eomkéa Basty,

POV 01| YOAETN O TETAPUEVOL AUP' OFHVNOLV.

Ou, amigos, que na grande urbe 4 beira do amarelo Acragante
morades no mais alto da vila, ocupandovos en nobres accions,
descofiecedores da maldade, acolledor refuxio dos estranxeiros,saudovos!
Eu, un Deus inmortal entre V(’)s47, mortal xa nunca mais,

vou e veilo daqui para ala, por todos vos honrado,

xa que por un Deus me tedes, cinguido con cintas e floridas coroas.
Por todos, cando as prosperas cidades arribo, son reverenciado.

E son millenta os que detras mifia vefien, para averiguaren

onde ¢ que se acha o vieiro proveitoso;

uns vefien na procura de oraculos, namentres que outros,

que longo tempo levaban xa esgazados por arrepiantes dores,

cabo de min vefien, 4 espreita de acharen para os seus males

unha palabra sandadoras.

* A maxia dos ventos remontase a Timeo; as outras historias a Heraclides Pontico. BILDEZ na Biographie
d'Empedocle, 35 ss. probou convincentemente que a lenda da traslacion corporal de Empédocles ¢ mais antiga que a da
sua morte no crater do Etna, e que non foi invencion de Heraclides. Dun xeito semellante, a tradicion siberiana contanos
como foron traspostos corporalmente os grandes chamans (CZAPLICKA,op.cit.176 ap.DODDS,1951:161) e como
resucitaron, logo, de mortos (NIORADZE,op.Cit.102 ap.DODDS,1951:161).

47 Esta traducion recolle unha das diferentes formas de entender ese dativo.
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Este ¢ un dos fragmentos madis cofiecidos no que Empédocles alude, de forma directa, 4 sua propia
natureza e condicion divinas, o cal non quere dicir que, precisamente, esta condicion sexa sempre
aludida ou demostrada de forma directa. Porén, ao longo deste traballo, iremos coidadosamente
desglosando sobre que aspectos vai Empédocles artellando na sua poesia a construcion da stia
devandita divindade. Esta autoproclamacion divina, malia o dito, non ¢ aceptada por todolos
estudosos. Tal € o caso de V. DER BEN (1975), quen postula que no Fragmento B112 non debemos
tomar a autoproclamacion do acragantino coma Deus ao pé da letra por varias razéons®. Unha das
obxeccidns radica en que esta descricion de si mesmo coma un recipiente da divindade esté artellada
sobre unha suposta ironia. Consonte a tese de V. DER BEN, debido & ausenza de apoio textual
doutros fragmentos de Empédocles nos que poidamos achar unha afirmacion semellante, non
podemos concluir que el se tefia a si mesmo por un Deus. Nesta lifia, sostén que Empédocles estd a
mofarse da xente que a el acode na procura de 'ordculos e verbas sandadoras' (povtocuvéwv...
eomkéa Pa&v). Aduce tamén, insistindo na idea de non tomar tal afirmacion con seriedade, que non
podemos ler nisto algo verosimil cando non se atopan posibeis paralelos de tal calibre coetaneos de
Empédocles, o cal converte a stia figura nalgo non digno de creto, xa que non existe, ao parecer,
ningunha outra personaxe historica parangonabel a de Empédocles que date da mesma época. E
neste punto, porén, onde compre que vislumbremos o esquema de certas persoalidades coas que
Empédocles comparte moitos dos seus trazos e caracteristicas, pois segundo certos estudosos coma
DODDS (1951), cofiecido pola hipotese do denominado 'xamanismo grego', o acragantino
permitenos formarnos ainda algunha idea da estampa que poderia presentar en realidade un xaman
grego.

Empédocles seria, dende esta Optica, un ultimo elo na cadea dunha especie que se extinguiu coa
stia morte no mundo grego, ainda que seguiu a florecer noutras partes. Como DODDS (1951)
estabelece, Empedocles poderia representar non un novo, senén un antiquisimo tipo de
personalidade que combina as funcions ainda indiferenzadas de mago, naturalista, poeta, filésofo e
conselleiro publico. Non ¢ pois en balde que Empédocles no seu fragmento B146 D-K alude a como

eses homes posuidores deste cumulo de heteroxéneos cofiecementos seran honrados coma deuses:

€lg 0¢ Téhog pavtelg T€ Kol vpvomoAot Kol intpoi
Kai Tpopot avBpmmoioty Extyboviolot TElovTal,
§vlev avafraoctovol Osol Tiuiol péproTorl.

A fin estes convértense en adivifios, tecedores de himnos <poetas>,
médicos e xefes na batalla, entre os outros humanos que moran sobre a terra,
cando xorden 4 fin coma deuses, polas honras que reciben.

#  Os motivos taxativos que V. DER BEN aduce son amplamente refutados por PANAGIOTOU (1983) en Empedocles
on his own divinity.
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Apos o seu pasamento, estas funcions esgazanse. Os filosofos, dagora en diante, non serdn nin
poetas nin magos; de feito, tal tipo de home coma o que estamos a presentar era xa un anacronismo
no século V a.C. Mais homes coma Empédocles, Epiménides de Creta e Pitagoras de Samos ben
puideron ter exercido todalas funcions que mencionamos (DODDS,1951:138). Como se sabe, tense
suxerido que en Escitia, e moi probabelmente tamén en Tracia, os gregos terian entrado en contacto
con pobos que estaban fondamente influidos pola cultura que DODDS (1951) denomina
xamanistica. Suxirese, pois, que os froitos deste contacto poden verse na aparicion, a finais da
Epoca Arcaica, dunha serie de iotpopdvtelg, poetas profetas e médicos, videntes curandeiros
maxicos e mestres relixiosos, algiins deles relacionados na tradicion grega co Norte, e todos eles
con manifestos trazos xamanisticos, ponderados en conxunto, non s6 coma caracteristicas illadas, o
cal € decisivo 4 hora de resefiar unha conclusion.

Do Norte veu Abaris, montado, segundo se conta, nunha frecha, como as almas, ao parecer, o
fan ainda en Siberia®. Practicaba a arte do xaxtn, desterraba as pestes, predicia os sismos, compuiia
poemas relixiosos e propagaba o culto do seu deus nérdico, a quen os gregos chamaron Apolo
Hiperbéreo (DODDS,1951:138). Ao Norte, e por orde do mesmo Apolo, foi Aristeas, un grego do
Mar de Marmara, quen volveu para relatar as suas estrafias experiencias nun poema que pode ter
tido por modelo as excursions psiquicas dos xamans noérdicos. A tradicion atribuialle ademais os
poderes xamanisticos do transo e a bilocacién. Posuiu este mesmo don outro grego asiatico,
Hermotimo de Clazomene, cuxa alma viaxou por todas partes, observando sucesos en lugares
remotos, mentres o seu corpo xacia inanimado na casa. Destes homes nada queda practicamente que
non sexa lendario, se ben o esquema da lenda pode resultar significativo (DODDS,1951:139). Este
esquema repitese tamén nalglins dos relatos sobre Epiménides de Creta, un home que medrara ao
abeiro do Pazo de Minos e portador dunha sabedoria antiga, logo de durmir durante cincuenta e sete
anos na cova do deus dos misterios cretenses.

Ante os datos aportados infirese, pois, que parece razoabel concluir que a apertura do Mar
Negro no século VII a.C. ao comercio e 4 colonizacidon grega, que introduciu por vez primeira aos
gregos nunha cultura fundada no xamanismo, enriqueceu polo menos con algins rasgos novos
notabeis a imaxe grega tradicional do 6g16g dvnp. Hai, sen embargo, outro 'xaman' grego, inclito
entre eles, ao que tamén lle foi atribuido o poder da bilocacion e a crenza na transmigracion das
animas, asi como a realizacion dunha catdbase: Pitdgoras de Samos. Non precisamos crer que
pretendeu ter pasado pola serie de reencarnacions anteriores que lle atribuiu Heraclides Pontico,

pero non existe razon valida para por en dubida as declaracions das nosas autoridades, segundo as

¥ Os chaméns agoiran a través do voo das frechas para asi faceren voltar as almas dos enfermos, e tamén nos funerais

(MIKHAILOVSKI,loc.cit,128,135 ap.DODDS,1951:139). Outros chamans poden cabalgar polo aire sobre un latigo,
coma as meigas encol dunha vasoira (SANDSKHEJEV,1928:980 ap.DODDS,1951:139).
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cales ¢ Pitagoras o home a quen Empédocles atribuia unha sabedoria acumulada en dez ou vinte
vidas humanas®, e asi mesmo o home de quen Xendfanes facia mofa por crer que unha alma
humana poderia morar nun can. O que cémpre ter en conta ¢ que Pitdgoras espallou a stia doutrina
moito mais ala dos seus limites orixinarios.

Sabemos, en todo caso -e no cal afondaremos- que Pitdgoras fundou unha especie de orde
relixiosa, unha comunidade de homes e mulleres cuxa regra de vida estaba determinada pola
esperanza de vidas vindeiras. Outra figura coa que por suposto comparte trazos ¢ con Orfeo -no cal
afondaremos mais polo miudo no pertinente capitulo-, xa que nel conxuganse todos os trazos
xamanisticos principais xunto con outro de capital importancia que consiste en rescatar do limiar do
Hades unha alma roubada. A patria de Orfeo ¢ Tracia, e en Tracia ¢ adorador dun deus a quen os
gregos identificaron con Apolo. Combina as profesions de poeta, mago, mestre relixioso e emisor de
oraculos, facetas desempenadas polos iatpoudvtels. Como certos xamans lendarios de Siberia pode
amansar coa siia musica’' aos paxaros e as bestas. Coma todo xaméan que se prece, fai unha
catabase aos infernos, € o0 seu motivo é, como dixemos, moi recorrente entre os xamans™: recuperar
unha alma roubada. Finalmente, o seu eu méxico segue vivindo coma unha cabeza mantica que
canta e continia profetizando oraculos, moitos ands apds a stia morte™,

O que até o dagora se foi suxerindo foi un intento de xenealoxia xamanistica ou espiritual que
comeza en Escitia, cruza polo Helesponto cara a Grecia Asidtica, combinase quizdis con algunhas
reliquias de tradicion minoica supervivintes en Creta, emigra ao Extremo Oriente con Pitdgoras, e
ten o seu ultimo representante destacado no siciliano Empédocles. Estes homes difundiron a crenza
de que unha 'alma' ou un 'eu' separabel, que mediante técnicas apropiadas pode retirarse do corpo
ainda durante a vida, ha sobrevivir & podremia do corpo de forma independente

(DODDS,1951:144). Esta alma que sobrevive ao corpo estd inserta nun ciclo de reencarnacions

% EMPEDOCLES, 99(129) D-K. Non obstante, hai serias diibidas sobre se realmente neste fragmento se esta a referir
a Pitagoras, tal e como propofien MAKRIS ¢ SKARSOULI (2012).

A tradicion transmitenos a historia de como un dia, durante un simposio, Empédocles impediu que un home
asasinase a outro comensal nun estoupido de xenreira desacougada recitando, simplemente, un verso de Homero. O
xeito no que aqui Empédocles é presentado correspondese exactamente coa practica maxica de recitacion dun s
verso de Homero coma un feitizo que depon a xenreira (Bupokdrtoyov). A primeira fonte escrita para a historia de
Empédocles ¢ Xamblico, a cal forma parte integral dunha discusion sobre o uso, por parte dos primeiros pitagoricos,
da musica e o canto con fins maxicas para contrarrestar as paixons e, sobre todo, a xenreira (KINGSLEY,1995:324).
Os xamans modernos perderon este poder, pero cando xamanizan ainda se rodean de imaxes de paxaros e animais de
madeira ou das stas peis para asegurarense a axuda dos espiritos animais (CHADWICK,1936,300 ap.DODDS,
1951:162,n.76). A mesma tradicion aparece na lenda de Pitagoras, de quen se cre que domou unha aguia,
controlando o seu voo con chios e facéndoa descender (PLUTARCO,Numa,8); isto pode compararse coa crenza
yenissea de que as aguias son as axudantes do xaman. Pitdgoras domou tamén outro dos animais mais importantes
para os xamans: 0 0so ( XAMBLICO,vit.Pyth.,70).

% Coma a viaxe de Kan Mérgan aos infernos para recuperar a stia irma (CHADWICK,1936:305 ap.DODDS,1951:
162,n.77).

Por exemplo, a cabeza mantica de Mimir, Ynglinga saga, cap. IV e VII. En Irlanda, as cabezas parlantes foron un
fenémeno ben testemuiiado durante mais dun milleiro (CZAPLICKA:1945, ap.DODDS,1951:162,n.78).

51

52

54

16



comun a todos os seres, ciclo no que as almas deambulan como produto dunha culpa ou crime
primixenio, que s6 pode expiarse cumprindo o ciclo. Para o xaman siberiano, a experiencia das
vidas pasadas non ¢ unha fonte de culpa, senon unha exaltacién de poder, tal e como Empédocles
percibia en Pitdgoras e que Epiménides, ao parecer, pretendera posuir antes. Foi s6 cando a
reencarnacion foi atribuida a fodas as almas humanas en troques de s6 a unhas poucas privilexiadas,
cando este poder se converteu mais nunha carga que nun privilexio. O que ¢ certo ¢ que estas
crenzas promoveron certo arrepio e rexeitamento cara 6 corpo e unha reaccion cara a vida dos
sentidos totalmente nova en Grecia (DODDS,1951:149), de ai que se afirme que, coa chegada
destas crenzas, tivo lugar o xérmolo do puritanismo, fundamentado nunha cultura da culpa, xa que
unha cultura deste tipo crea unha necesidade inconsciente de auto-puniciéon que o puritanismo
satisfai (DODDS,1951:149). Nembargantes en Grecia o impacto destas crenzas xamanisticas foi o
que deu o pulo inicial a este proceso. As mentes gregas reinterpretaron estas crenzas nun sentido
moral e, unha vez feito isto, o mundo da experiencia corporal apareceu inevitabelmente coma un
lugar de escuridade, de penitencia, e a carne converteuse nunha 'tunica allea' (DODDS,1951:149).
Chegados a este punto e antes de clausurar o presente apartado, compre facer unha recapitulacion
ante o retrato que da man de Dodds nos foi outorgado, deses trazos que Empédocles ten en comin
con estas personaxes xamanisticas, a saber: comparte as caracteristicas dun iatpopdvtig, posue
cofiecementos médicos, manticos e poéticos e € portador dunha sabedoria e cofiecementos practicos
heteroxéneos (taumaturxia, ciencia, maxia, oratoria, conselleiro publico); crenza na transmigracion,
lembranza de todas as stias anteriores reencarnacions; composicion de poemas relixiosos; ser quen
de desterrar pestes e de arredar os ventos; viaxes demonoldxicas; rescate dunha alma morta e
resurreccion; emisor de oraculos; viaxes catabaticas; practicas terapéuticas coa musica e a poesia. A
correspondencia co esquema das personaxes xamanicas anteriormente mencionadas ¢ evidente, mais
compre agora afondarmos noutra tradiciéon concreta da que Empédocles bebe, determinante para

seguirmos reconstruindo e afondando na sua personalidade intelectual: a tradicién pitagorica.

ILITI. Empédocles e a tradicion pitagorica:

Y sucediéndole en estas cosas también Empédocles,
Epiménides y Abaris, a menudo realizaron hazarias semejantes,
como evidencian los poemas que de estos perviven. No en vano
Empédocles era llamado Alexanemos,; Epiménides Catartes y
Abaris, Etrobates,porque era llevado sobre la flecha que le
regalo Apolo Hiperboreo por rios y mares

PORFIRIO,Vida de Pitagoras, 29.5

Apds entrarmos no que denominamos hipétese do 'xamanismo grego', ¢ mester agora falarmos

de certas concomitancias pertinentes entre o pitagorsimo e Empédocles, sobre todo a partir da
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recorrencia a certos simbolos que se poden ler no relato da stua apotedsica morte no Etna. Antes de
entrar na analise concreta destes simbolos que, como veremos, seran cruciais para dilucidar o
entramado mistérico e cultual que a eles subxace, unha pequena revision do concepto de maxia faise
estritamente necesaria. Clausurarase, asi pois, o presente apartado aludindo a unha serie de cultos
espallados pola Magna Grecia que tefien moito que ver na construcion destes simbolos, asi como a
outros documentos historico-literarios de caracter mistérico coma as Laminas orficas de ouro que
seran imprescindibeis para comprender até que lonxe chega o alcance da poesia empedoclea.
Sabemos que Empédocles nos seus fragmentos asegura que ¢ inmortal, que trascendeu a
condiciéon humana e que € capaz, por medio de poderes misticos e ocultos, de liberar aos homes do
seu sufrimento. As probas externas resultan igualmente reveladoras. O Corpus hippocraticum
recordanos a necesidade de entender as promesas empedocleas de maneira literal cando, en nome do
novo racionalismo médico, ataca a todos aqueles magos e curandeiros que aseguran corniecer o
xeito de desatar unha treboada, a choiva, o bo tempo e a seca, e outras parvadas de diversa indole™
(emulando o xa citado e controvertido fragmento 111). Contamos co testemufio dun dos discipulos
de Empédocles, Gorxias, quen asegura ter presenciado actos de maxia de mans de Empédocles®. E
moi posibel que co termo 'maxia' Gorxias estea a facer referencia ao fantastico poder retdrico do seu
mestre € ao seu dominio da linguaxe. Mais, ainda de for isto certo, o testemufio de Gorxias non
pode separarse das afirmaciéns empedocleas en relacion cos seus propios poderes maxicos. Ao que

aqui nos enfrontamos, pois, ¢ a unha tradicion de Empédocles coma mago.

Apos o dito, unha revision do concepto de maxia faise necesaria. Supor que un mago ¢ alguén
incapaz de concibir teorias coherentes sobre a estrutura e funcionamento do universo ¢ unha
actitude que denota prexuizo e que non se corresponde coa realidade, xa que a tarefa dun mago era,
precisamente, a de acumular cofiecemento e informacion sobre o mundo, para asi sintetizala e
empregala. Neste senso a maxia esta relacionada coa ciencia da mesma maneira que esta vencellada
a tecnoloxia. De seguido a maxia compora unha especie de indice de prantas, metais, fenémenos,
seres e vida en xeral que se convertera nun almacén de informacion para as ciencias astrondmicas,
fisicas e naturais. E un feito indubidédbel que na antiga Grecia certas areas da maxia, coma a
astroloxia e a alquimia, foron designadas co nome de fisica aplicada. Isto explica por que os magos
recibiron o nome de guokoi (MAUSS,1966:136, ap. KINGSLEY,1995:305). Fora de contexto, cabe
interpretar a poesia empedoclea de moitas maneiras, pero colocada na stia matriz méxica as probas
comezan a casar, fora de todo prexuizo moderno e idea aprioristica. Como deseguida veremos, este

mesmo aspecto pddese obsevar tamén no caso das lendas sobre a stia morte ¢ os simbolos que nela

35 De morbo sacro 1.10,29,31.
% SATYRUS,ap.D.L.8.59: todtov gnowv 6 Tdtupog Aéyewv @¢ Gutodc mapein tot dumedokAel yomrtevovtt; Diels
intentoulle restar importancia a pasaxe, pero sen éxito (KINGSLEY,1995:306)
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son empregados, os cales o conectan directamente co pitagorismo.

Dacordo coa version mais espallada, como se dixo, Empédocles morre no Etna. Unha das
sandalias de bronce que levaba foi cuspida polo volcan. Ainda que a historia fose calificada de farsa,
merece varias observacions. Un investigador de renome chamado DIETERICH (1891) amosou, xa
fai mais dun século, recollendo varios textos e unha pasaxe importante do Papiro de Paris, que no
mundo antigo unha sandalia de bronce era un simbolo relacionado con rituais e maxia infernais.
Este motivo dunha unica sandalia de bronce ¢ o simbolo principal de Hécate quen, como gardia do
Tartaro e mediadora entre este mundo mailo outro, permite que o mago acceda aos infernos
(DIETERICH,1891:42-44).

Na Grecia Antiga, o bronce posuia unha especial afinidade cos mortos, o demoniaco e os
infernos, aspecto que tifia maxima relevancia para os primeiros pitagoricos. Pola sta parte, a
sandalia de bronce apunta directamente a Hécate e, a través dela, aos misterios de Perséfone, deusa
que no seu pertinente capitulo dard a clave dltima para comprender até que punto estan a
cosmoloxia maila escatoloxia enguedelladas na poesia de Empédocles. Co cal, este dato resultara,
en ultima instancia, mais que revelador (KINGSLEY,1995:306). Alusions a unha soa sandalia de
bronce aparecen non s6 no Papiro de Paris, sendn tamén noutros dous documentos que estan
intimamente relacionados: tratase, por unha banda, doutro papiro greco-exipcio de maxia (PGM
LXX) e, pola outra, dunha ldmina de chumbo descoberta en Oxirrinco, no Exipto central, que data
c.a. do século III d.C. Investigacions recentes amosaron que as duas breves pasaxes incluidas nas
laminas son, en realidade, fragmentos de poesia mistica (KINGSLEY,1995:321). Ora ben, non
esquezamos que a deusa que ¢ invocada no texto do Papiro de Paris é Perséfone noaoikpazeia, o cal
da pé a xustificar unha mesma tradicion maxica que chegou a Exipto procedente do occidente
grego, mais concretamente de Sicilia (KINGSLEY,1995:319). Esta deusa ¢ a que pecha o circulo
que relaciona a maxia siciliana, Selinunte®” e a maxia dos papiros exipcios, A estas probas de
contactos entre Sicilia e Exipto no ambito do culto e a maxia, deberiamos engadir probas de ideas
pitagdricas e orficas que datan do século V a.C. e que pasaron, posteriormente, do sur de Italia a
Alexandria e, logo, ao corazon do alto Exipto. Estas ideas estaban relacionadas con nocions sobre o
outro mundo, en particular coa idea dun inferno de lume, e € posibel que comprendesen elementos
de iniciacion ao culto incluindo un ritual de inmortalizacioén e apoteose, coma resultado do salto ao

fondo dun kpdtep (KINGSLEY,1995:320).

7O santuario de Selinunte constituia un emprazamento importante para o culto de Hécate (WORTMANN:1968

ap . KINGSLEY:1995).
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O detalle da sandalia de bronce constitiie un bo exemplo dunha conexioén entre os papiros de
maxia e as lendas relacionadas con Empédocles e o pitagorismo, mais non ¢ o nico. Referiuse con
anterioridade (vid.n.51) a anécdota de como un dia, durante un simposio, Empédocles foi quen de
depor a xenreira dun comensal recitando un s6 verso de Homero. Como foi mencionado, o xeito no
que se presenta aqui a Empédocles corresponde exactamente coa practica maxica da recitacion dun
s6 verso de Homero para depor a xenreira (Bupokdtoyov), practica a que se alude, repetidamente, no
Papiro de Paris. Demostrouse que este uso maxico da poesia para controlar as emocions e curar as
paixdns era unha practica comin entre os pitagdricos na época de Empédocles™, asi como tamén foi
demostrado que este uso maxico da palabra oral con fins curativos concorda perfectamente coa
maneira andloga coa que Empédocles emprega a sua propia poesia (KINGSLEY,1995:324).

Coma no caso do chimpo ao Etna e o detalle da sandalia de bronce, a historia non pode ser
rexeitada coma invencion posterior, senon que debe ser considerada coma indicio fidedigno do tipo
de ideas e practicas comuns entre os circulos pitagdricos do occidente grego durante o século V a.C.
En resumo, ao nos expor a aspectos rituais da historia acerca da morte de Empédocles, os papiros de
maxia acabaron situandonos ante un Empédocles implicado na sua propia lenda.

Do mesmo xeito que unha sorprendente lenda acerca dunha sandalia de bronce se vencellou a
Empédocles, outra lenda tanto ou mais sorprendente foi asignada a Pitdgoras. Tratase da historia
que relata como un dia Pitdgoras amosou a sua coxa a varias persoas para que visen que estaba feita
de ouro”. Como xa observou a critica decimononica, esta historia tamén contén unha mensaxe que
debe ser lida. Con case a mesma seguranza que no caso da sandalia de bronce, o simbolismo da
coxa de ouro pode remontarse a un contexto incidtico de morte, descenso ao inferno e
desmembramento ritual do corpo que posteriormente volve xuntarse e rexenerarse, pois non
esquezamos o importante detalle de que tanto Empédocles coma Pitagoras lle son atribuidas, entre
outras, practicas xamanisticas coma a da catabase ao inferno, practica que, como veremos, ¢ a etapa
cume do mysterium na Antigiiidade (KINGSLEY,1995:388). E asi mesmo importante neste caso a
existenza de maxia vencellada a practicas metalurxicas, maxia coma a que cabe supor no caso da
sandalia de bronce. O paralelismo coa lenda empedoclea vai incluso alén diso. Ao igual que a
historia do chouto ao fondo dun volcén, que viria representando unha especie de codigo, a lenda
sobre a coxa de ouro € un entre moitos dos milagres asociados a Pitdgoras®. E non é tampouco
arriscado suxerir ante o dito un paralelismo ainda mais obvio, que ten que ver co lume, pois tanto na

morte de Empédocles coma na disolucion da secta dos pitagoéricos o lume ¢ un elemento comun,

% BOYANCE,1942:93-131 (ap. KINGSLEY, 1995:332).

¥ Ap. Mir. 6, Ael, VH 2.26, 4.17 ¢ lam. VP 140= Arist. fr. 191 (ap. KINGSLEY,1995:409).

% Este paralelismo non ¢ fortuito. Nos Didlogos dos mortos de Luciano de Samosata os dous primeiros filésofos cos
que conversa o antiheroe Menipo durante o seu descenso aos infernos son, precisamente, Pitdgoras, a quen inquire
acerca da sua coxa de ouro, e Empédocles, a quen se dirixe coa expresion 'o do pé de bronce'. DM 6 (20), 3-4.
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que apunta a unha apoteose a unha salvacion:

Aconteceu que a casa na que se reunian fora incendiada, e os seus compaifieiros arreboldronse ao lume
para faceren unha via de escape para o seu mestre, tendendo unha ponte sobre o lume cos seus corpos. E
contan que Pitdgoras, logo de fuxir do incendio, ao estar privado da compaifia dos seus amigos e salaiando
polo seu destino, consumiu a sta vida. PORFIRIO, Vida de Pitdgoras, 56.

Xa para clausurar o capitulo, uns ultimos detalles deben ser precisados, sobre todo no que
respecta 4 morte no Etna e 4 sua dimension ritual e cultual. Nun poema latino de nome Aetna®
aludese aos rituais relixiosos practicados xusto no limite do crater. Pausanias® tamén menciona
rituais nos que se arrebolaban ofrendas 4 boca do volcan. Na ladeira meridional do Etna, ao este do
templo de Adrano, estd situada a pequena cidade de Hybla Geleatis. A cidade estaba dedicada ao
culto dunha deusa pregrega, unha divindade ctonica ou infernal; incluso durante o apoxeo da
colonizacion grega de Sicilia os habitantes da cidade, coma o propio culto, seguiron sendo
'barbaros', ¢ dicir, non gregos. Este pobo, ao parecer, gozaba de especial fama entre os gregos da
Antigliidade, non so6 pola sua piedade, sendén tamén e sobre todo pola sua habilidade na
interpretacion de sofios e agoiros. Indubidabelmente o culto local da deusa en Hybla Geleatis
constituia outro sintoma de actividade relixiosa estreitamente ligada aos fenomenos volcanicos que
tiflan lugar no Etna. A presenza dunha comunidade de intérpretes de sofios cobra aqui pleno sentido.
No mundo antigo a existenza dun lugar concreto para a interpretacion de sofios vifia acompafiada da
existenza dun santuario oracular; e os santuarios oraculares nas rexions volcanicas do sur de Italia e
de Sicilia estaban inevitabelmente asociados a crateres, fendas e simas na terra, considerados
lugares de acceso ao inferno (KINGSLEY,1995:372). Todo isto resulta perfectamente comprensibel
se temos en conta a natureza ctonica e infernal dos oraculos de sofios na Antigiiidade e o seu
habitual emprazamento en espenucas, grotas, simas e buracos de entrada e acceso ao mundo
infernal®.

Lonxe de irmos entrar na clasica lideira da imposibilidade fisica dun chimpo, por parte de
Empédocles, ao fondo do Etna (xa que abundan testemuiios que reiteran na imposibilidade de tal
fazafia, aludindo 4 constante actividade do volcan e ao custoso e arduo de chegar ao seu
emprazamento, para mais 4 beira do crater®), topamos cunha auténtica mina de actividade relixiosa
que proporcionaba un escenario ideal para un descenso ritual ao mundo infernal. Unha vez mais, o
Empédocles historico e o Empédocles lendario enguedéllanse, insepardbeis o un do outro e

entendidos no contexto do pensamento pitagérico do Occidente grego, nun contexto de maxia,

1 Aetna, 339-342.

2 PAUSANIAS, 3.23.9.

® ESTRABON, 14.1.44.

% A xeografia de Sicilia teria imposibilitado que unha persoa fose quen de percorrer a distancia até a falda da
montania, que ascendese mdis de 3.000 metros e que, a continuacion, soportase a intensa calor o tempo suficiente
como para poder chegar a boca do crater (WRIGHT,1995:16).
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mistérico, na peculiar xeografia de Sicilia, localidade tamén célebre polo seu culto ao elemento do
lume, elemento crucial na poética empedoclea, ineludibelmente vinculado 4 xeografia do seu pobo
natal, pois tan intrinsecamente estaba esta xeografia presente na poesia de Empédocles que el

mesmo nolo suxire nos seu fragmento B52 D-K:

e

TOAAG &' EvepB ohdeoc TVPa KoleTat.
Arden moitos lumes debaixo da terra.

Compre engadirmos, asemade, un apuntamento definitivo para a correcta comprension da
dimension ritual desta morte no Etna: a semellanza entre Empédocles e Heracles na stia vertente
inicidtica e, porén, heroica. Na Antigiiidade, Heracles era unha figura mitica sumamente popular en
Sicilia e Italia, pero a siia importancia era incluso maior en Selinunte -non s6 coma heroe local,
sendn tamén coma divindade-. O dato crucial ao respecto ¢ que a empresa que Empédocles leva a
cabo -desviar e encauzar rios e torrentes- constitie un dos madis tipicos traballos executados por
Heracles (KINGSLEY,1995:354). Neste contexto, a mitoloxia en torno a Heracles resulta
particularmente importante polo seu prestixio en Sicilia, en cuxa illa dita mitoloxia estaba
estreitamente ligada a rituais de caracter local e teria pasado a formar parte dos misterios de
Perséfone. Heracles converteuse, pois, nunha figura de importancia capital para os pitagoricos do
Occidente grego, coma arquetipo do heroe espiritual, e non hai dubida algunha de que o tema da sua
inmortalizacion por medio do lume -tema de orixe oriental e, mais concretamente, fenicia-
(KINGSLEY,1995:336) xunto co seu posterior ascenso ao ceo para asi gozar da compafia dos
deuses, devira en parte desta tradicion xa en tempo de Empédocles (BOYANCE,1942:242-247).

Fronte a este trasfondo de ideas mitoloxicas non deberia estrafiar a semellanza, a miado
advertida, entre os cofiecidos versos de Empédocles a proposito das celebracions entre os deuses do
ceo que agardan a alma purificada e divinizada trala morte, e a famosa pasaxe na Odisea co gallo

das celebracions das cales Heracles € obxecto entre os deuses trala sua apoteose®:

adTog 8¢ pet' abavarolot B¢otot tépmetan &v Bokinig (Od.11.602-603)

&vBev avapractovct Bgoi Tyunot pépiotol (B146 D-K,vss.3)

Existe, a este respecto, unha fonte de informacion importantisima que a filoloxia moderna invocou
por riba de calquera outro texto ou conxunto de textos, pola sua importancia para o estudo das ideas
relixiosas de Empédocles. Tratase das inscricions nas laminas de ouro, cuxa funcion era a de
acompanar ao morto no mundo infernal, laminas que foron descobertas en tumbas ao longo e ancho
do mundo grego: en Creta, Tesalia pero, sobre todo, na Italia meridional (KINGSLEY,1995:339).
Nestas laminas aparece un esquema recorrente que se artella, ao parecer, na conversion, coa morte,

da experiencia iniciatica na heroizacion e apoteose. A difusion xeografica das probas -en especial a

%para un mais claro paralelismo, vid. frag. B147 D-K.
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stia concentracion en Turios, un dos mais importantes centros de culto a Heracles no sur de Italia-
disipa toda dubida acerca do modelo herctleo deste esquema de heroizacion inicidtica. Nas tres
laminas atopadas en Turios describese a morte da persoa coa que aparecen enterradas por causa dun
l6strego. Para os antigos gregos, a morte por causa dun raio, que era considerada a forma mais pura
de lume, constituia unha maneira moi frecuente de acadar a condicion heroica®. Noutras palabras,
estas referencias nas laminas de ouro 4 morte por efecto dun raio non poden separarse doutras
alusions mitoldxicas do mesmo tipo, tales coma a lenda do ascenso de Heracles ao ceo por efecto
dun raio ou as historias acerca da morte de Pitdgoras por medio dun raio real ou ritual
(KINGSLEY,1995:340). Ora ben, hai outra razén pola que debemos prestarlles atencion a estas
laminas xa que, como se ten sinalado, a sorprendente declaracion de divindade e inmortalidade que
achamos nas laminas -feliz e afortunado, serdas Deus inmortal, de mortal que eras- proporcionanos
os paralelismos mais claros e directos coa famosa afirmacion do propio Empédocles, na que asegura
terse convertido nun Deus inmortal, mortal xa nunca mdis.

Grazas aos seus logros e, sobre todo, a través da sua lendaria morte no Etna, Empédocles levou
a cabo algo moi concreto: expresou preocupacions que non eran so sias € converteuse en portavoz
de ideas que constituian unha rede esotérica que se estendia polo sur de Italia e Sicilia e que se
fundaba en practicas de culto e aspiracions relixiosas de primeira orde. Que estas aspiracions vaian
alén de todo aquilo que sabemos sobre os misterios da Grecia clasica® e, con isto, invadan o sistema
da relixion grega tradicional, non converte esta rede esotérica nalgo menos importante, ao contrario,

engrandécea.

% T émbrese o caso de Sémele, entre outros.

¢ BURKERT,1985:295.
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II1. Un poema ou dous?

Advertiuse, e tentouse dar unha explicacion convincente, de até que punto a cuestion da unidade
dos seus supostos poemas ¢ inseparabel da cuestiéon da unidade de pensamento de Empédocles. Do
seu pensamento e tradicion, na cal cuxo pensamento ten a sua raigame, dixose abondo, mais o que
agora nos ocupa ten que ver coa obra empedoclea. Sdbese que os 'poemas' empedocleos foron
divididos tendo en conta o seu contido, pero ésta division esta sendo, actualmente, bastante
cuestionada, xa que dispofiemos dun documento descuberto hai pouco que nos permite apoiar con
maior certidume a hipotese de que os dous poemas de Empédocles foron, en realidade, un s6® e que
se trata, como sabemos, do Papiro de Estrasburgo, en cuxo documento afondaremos. Grazas a el,
sabemos que Empédocles tifia un unico world view. Sen embargo, ¢ isto non debe ocultarse, a
existenza de dous poemas separados tampouco ¢ directamente negada polo testemufio do papiro
(TREPANIER,2004:3). A cuestion estriba en que, como dixemos, a existenza dunha soa obra
probaria a unidade de pensamento empedocleo, pero a unidade de pensamento non proba, por si

mesma, a existenza dunha soa obra, € o testemufio de Dioxenes Laercio, que nos transmite os dous

titulos, segue estando ai:

T pév obv Iepi pdoemg adtodt kai of Kaboppoi gig &an teivovst mevrayioyirio, O dg loTptkdg Adyog €1g
gmn €€axdota. mepl 6¢ TV Tpaymidiov mpogiprkapev (D.L.8.77).

Os seus versos Sobre a Natureza e As Purificacions abranguen unhas cincocentas lifias, namentres que o
seu Tratado médico chega ata as seiscentas. Das stias traxedias xa demos conta.

O maior problema que se presentou nas hipoteses aducidas co gallo de negar a unidade dos
poemas foi a evidencia de que hai dous destinatarios moi distintos ao longo dos fragmentos: Nos
KabBdppot os cidadans de Agrixento son directamente apelados, namentres que Ilepi pucewmg esta
concibida coma un camulo de preceptos e ensinanzas dirixidas, en clave iniciatica, ao seu discipulo,
Pausanias. A hora de refutar isto, duas interesantes teorias foron propostas: por unha banda,
OBBINK (1993) aduce que un s6 poema pode ter multiples destinatarios, xa que nos fragmentos
conservados tamén se apela aos Deuses e 4s Musas, porén, a hipotese dos destinatarios, como
traveso de diferenciacion, non parece un criterio demasiado fidbel ou, polo menos, definitivo para a
division das suas obras. Algo semellante acontece, de feito, nos novos fragmentos de Simonides®.
No citado fragmento 11, dirixese tanto a multiples heroes, miticos e historicos, coma a diferentes
deuses (OBBINK:1993). Este aspecto pode compararse, moi atinadamente, cos Traballos e os Dias

de Hesiodo. Poderiamos preguntarnos, de non ternos chegado a obra de Hesiodo na sua totalidade,

68

Esta hipotese foi desenvolvida por extenso por TREPANIER (2004) en Empledocles.An interpretation.
% M.L,WEST, Iambi et Elegi Graeci (2™ ed. Oxford, 1992), Fr.11.
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sendn de xeito fragmentario e s a través de tradicion indirecta, que facer cos multiples destinatarios
do seu poema, xa que tanto Perses coma os reis son directamente apelados ao longo da obra. Teria
acontecido, daquela, coa obra de Hesiodo o mesmo que pasou coa de Empédocles? Este novo
enfoque abre moitas portas 4 hora de valorar a obra poética de Empédocles en conxunto, como o

propio Trépanier estabelece (2004:29):

Had Hesiod's text not survived, one wonders, would modern scholars have divided the Works&Days into
two poems? Perhaps the only important difference between the two cases is that Empedocles'poem most
likely did not confine physics&religious teachings to wholly separated sections or books. And Ensemble d
shows, he seems to have interwoven the two themes. For this, the best paralell known to me is
Lvcretius'variation between expository and pathetic style in De rerum natura, for which Empedocles, as
in other matters of poetic style, may well have been the model.

Polo dagora, ningunha resposta conclusa foi aducida en virtude de explicar a complexidade que
subxace 4 obra empedoclea. Ora ben, se temos presente as propostas de Obbink e Trépanier, a vision
tradicional amparada, nalgins aspectos, en criterios literarios un tanto monoliticos, comeza a
esgazarse. Poderiase dicir, como parco resumo, que os tres pardmetros cos que se aborda a unidade
ou non da obra de Empédocles son os que ofrece o seguinte esquema de ROSENFELD-LOFFLER
(2006:175), a saber: a designacion dos titulos, o propio contido dos fragmentos e os destinatarios

neles invocados.

DEUX POEMES DISTINCTS UN POEME UNIQUE
TITRES Deux titres designant deux poémes Deux titres designant un méme poéme
CONTENU Heéteérogéne: deux poemes Hétérogene mais compatible
ALLOCUTES Multiples: deux poémes Multiples a l'interieur d'un méme
poéme

Este esquema ¢ moi ilustrativo para ter en mente os criterios discutidos, sen embargo, deixa
fora un aspecto importante da cuestion: o vencello da obra empedoclea co cultual e o ritual. Xa se
advertiu da necesidade de situar a poesia empedoclea no contexto da mitoloxia, os misterios e a
maxia de Sicilia: ¢ dicir, de entender as stias ensinanzas nun contexto iniciatico (KINGSLEY,
1995:475). Advertiuse tamén de que non ¢ simplemente cuestion de ser indulxentes con este
trasfondo mitico e méxico presentdndoo coma unha especie de lameira primitiva da que
Empédocles, pese aos seus intentos, non logrou emerxer, ao aspirar a converterse nun filésofo
racional. Ao contrario, o marco ¢ a finalidade da poesia empedoclea eran claramente inciaticos e
maxicos. SO nos queda unha alternativa: ou ben facemos de Empédocles un simple peén nun xogo

simplista de interpretacion da filosofia antiga mais temperd, vista coma unha evolucion nunha soa

direccion, dende a 'irracionalidade' cara a 'racionalidade', Vom Mythos zum Logos, ou intentamos
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entender a Empédocles no seu propio contexto. Dicir que a poesia de Empédocles estaba
firmemente arraigada na tradicion dos misterios de Sicilia e do sur de Italia é unha cousa, mais
compre irmos alén disto.

O poema a Pausanias era inciatico, mais non s6 porque Pausanias fora un iniciado, senén tamén
porque Empédocles era un iniciador, un pvotaymydc, un guia cara os Misterios, un mestre que reta
ao seu discipulo con enigmas poéticos para inducilo a unha transformacion interior a través dun
correcto desciframento de enigmas que agochan grandes verdades, para asi acadar o cofiecemento
da divindade. E, como se sabe, nun contexto mistérico os saberes que son revelados non poden ser
transmitidos a profanos, debéndose, pois, gardar silencio, por iso Empédocles lle pide a Pausanias
que garde as ensinanzas 'ao abeiro do seu mudo peito":

B5 D-K:oteybooa @pevig éklonogm glow.
poras <estas ensinanzas> ao abeiro do teu mudo peito.

Nun contexto inicidtico, pois, o publico ao que vai dirixida a mensaxe poética resulta, dende
logo, fundamental: o que se di variard dacordo co status da audencia. Ante o feito de que
Empédocles estd a dirixirse ao seu discipulo en clave mistérica tivose concluido, pois, que a Fisica
era, debido a estes aspectos, 'mais esotérica' que os Kabdppot (KINGSLEY,1995:477), chegandose
asi a unha especie de paroxismo que viria a derrubar todos os xuizos aprioristicos. Pois que pode
haber, daquela, mais esotérico en si mesmo que o tema da reencarnacion e o tema da vida despois da
morte que se trata nos KaBéppor? Isto 1évanos, inevitabelmente, cara unha paradoxa. Tal e como

KAHN (1971) sostivo:

existe un claro contraste entre a actitude relixiosa dos dous poemas, dado que un suprime toda referencia
directa 4 doutrina que o outro proclama abertamente. E posto que o poema mais revelador ¢ tamén o mais
publico, resulta dificil explicar esta diferencia dacordo co publico ao que os textos ian dirixidos

(KAHN,1971:7).

A 'solucion' proposta por Kahn foi seguir o vieiro percorrido por varios estudosos de finais do
século XIX e comezos do XX, e explicar esta diferenza en termos de evolucién como consecuencia
dunha transformacion nas ideas de Empédocles: no momento no que este escribiu o seu discurso
mais esotérico dirixido a Pausanias, ainda se sentia obrigado, por algunha razon, a restrinxir as suas

palabras a unha 'revelacion limitada' e 'parcial' da verdade; e s6 anos despois sentiuse coa coraxe

" Atopamonos este adxectivo noutro fragmento ben cofiecido de Empédocles xa citado, o B117 D-K, no que o

acragantino enumera todalas stias reencarnacions, dende rapaz ata 'mudo peixe no mar'. Non ¢é casual que o lugar no
que o discipulo de Empédocles deba agochar as stas ensinanzas participe da mesma mudez que o peixe -como se
sabe, simbolo pitagdrico que remite, por excelencia, 4 linguaxe misterioséfica-, que vén a representar unha alusiéon
directa a lingua das orixes ou dos deuses, na cal conflien tanto multiplicidade de linguas coma o silencio, e todolos
seres, tanto humanos coma animais, son quen de se entenderen entrdmbolos. Se hai un simbolo pitagoérico do que se
pode dicir con seguridade que procede dun fondo relixioso mais antigo, é o peixe. Por citar dous datos cofecidos,
téNanse en mente a beatitude dionisiaca representada a través dos peixes e a identificacion de Orfeo co 6p@og, o
mero. Son estes, pois, valores simbolicos de orixe cultual os que estan detrds do protagonismo que as criaturas
acuaticas tefien neste sistema que denominaremos mistérico (GARCIA LOPEZ,2011:301,n.21).
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necesaria para falar abertamente sobre estes temas esotéricos nun poema propiamenteesotérico
(KAHN:1971,7-8).

Sen embargo, esta idea da 'revelacion parcial' nun poema esotérico merece ser rexeitada por
unha razon determinante e fundamental. Posto que tal argumento devén ainda mais inverosimil
cando advertimos que os dous publicos dos poemas de Empédocles (Pausanias e os cidadans de
Acragante) correspondense, exactamente, coa fisonomia dos Misterios e etapas de inciacion na
Grecia antiga: primeiro, KaBdppoc ou purificacion ritual; segundo, mapddwoig ou transmision
persoal da doutrina esotérica e, terceiro, émonteia ou revelacion final”', que culmina coa vision
apoteosica da deusa (KINGSLEY,1995:479).

A idea clave do discurso empedocleo era instar aos seus receptores a acadar o que o fildésofo
consideraba un estado de pureza ritual obrigandoos a poér fin ao sacrificio de animais, ao
derramamento de sangue e ao consumo de determinados alimentos prohibidos; incluso o uso da
mitoloxia por parte de Empédocles e do tema maior da reencarnacion era esencialmente un plan
desefiado polo noso autor para xustificar as stias instrucions a proposito da purificacion ritual,
meténdolles medo aos seus ointes e forzandoos a facer o que el queria (KINGSLEY:1996). En claro
contraste, cando pasamos ao discurso empedocleo a Pausanias, vemos que se supon un grao de

purificacion por parte do destinatario, que ¢ esencial para que a ensinanza poida ser transmitida:

B2 D-K,vss.8-9:
(...) oV &' obv, émnel G EMbiobng,
TEVOENL OV TAELOV YE PpoTein UTig dpmpev.

Pero ti, xa que até aqui fuches quen de chegar,
aprenderas, pero non mais do que o mortal entender pode alcanzar.

Pausanias xa acadou un grao de pureza, kaBépoig, en pensamento e accion; estd a piques agora
de recibir a mopddwolc ou transmision iniciatica. E, pois, o propio Empédocles quen alude 4
capacidade de Pausanias de dominar e asimilar esta doutrina iniciitica, empregando o termo
gmomteio:

B110,D-K,vss.1-3:

el yom kol o' adtvioy Vo Tpamidecov Epeicag
OUEVEDC KaBupN oY mMOTTTEVGELS LEAETOLY,
TaVTA T€ 60t poAa mhvta 6t aidvog TapécovTal.

Pois se gardas moi dentro do peito <estas palabras>

. .., 7 .
e con boa disposicion chegas a ver a Deusa’”, coa alma limpa,
todas elas asistiranche a vida enteira.

Noutras palabras, todo parece confirmar que aquilo que Pausanias esta a piques de escoitar sera un

' ¢nomteio: contemplation (des mystéres). Le plus haut degré d' initiation dans les mystéres d' Eleusis

(CHANTRAINE:1950).
traduzo o verbo epopteuio co valor técnico dos misterios no sentido de 'ter a vision final', o que se expresa como
'contemplar a Deusa'.
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tipo de ensinanza mais avanzada que a recibida polos cidadans de Acragante. Cémpre considerar,
nun terceiro lugar, un aspecto moi simple pero altamente significativo, a saber, que a doutrina da
transmigracion, supostamente secreta € misteriosa, non era en absoluto esotérica ou misteriosa. Os
poetas xa se mofaran de dita idea pouco despois da morte de Pitagoras, e incluso en vida deste; este
tema era mencionado xa sen restriccions no século V, e Aristételes fai referencia a el no IV, ao igual
que Dicearco, quen asegura que os pitagoricos mantifian un secretismo que era certamente
excepcional, pero as suas ensinanzas eran cornecidas por todo o mundo (LOMGTO YVOPIULL TOPA
ndowv), que eran, pois, a doutrina da inmortalidade da alma e da reencarnacion™,

A ultima consideracion é, nembargantes, a mais importante de todas: ondequeira que abordemos
o fendmeno das tradicions esotéricas vemos, unha e outra vez, que nese marco o que importa xa non
son tanto as ideas ou doutrinas en si mesmas, senon a capacidade que cada un de nds posue para
descubrir a realidade de ditas ideas e ensinanzas apropidndonolas. No plano tedrico, isto significa
tamén recalcar que ideas supostamente esotéricas acerca do universo € do home son un secreto a
voces, porque a finalidade da ensinanza verdadeiramente esotérica non ¢ a de encher a mente do
discipulo con teorias ou ideas fascinantes, senon a de ofrecerlle a oportunidade de converter esas
ideas en realidades. Dito isto de xeito mais pedestre, a funcidon de dita ensinanza ¢ darlle cada vez
menos ofrecéndolle mdis e mais aspectos practicos. Non debe, pois, sorprender que Empédocles
empregue a doutrina da reencarnacién no marco dun poema esotérico coma se dun escaparate se
tratase, non sO para apouvigar ao seu publico, senén tamén para estimulalo; mentres que,
paradoxicamente, no documento madis propiamente esotérico que ¢ o [lepi pOhoewc pode parecer que,
dende o punto de vista formal, Empédocles estea dando menos cando en realidade estd a ofrecer
mais, ao discipulo estélle a proporcionar os principios clave que, co tempo, lle permitirdn responder
as preguntas por si mesmo (KINGSLEY,1995:481).

Atopamos aqui a solucién a outro posibel problema: a cuestion de como puido facerse publico o
discurso a Pausanias, se ¢ que era realmente esotérico. En primeiro lugar, cabe considerar varias
cousas, entre elas o feito de que, para Empédocles, non existia contradicion algunha en preservar
unha doutrina esotérica por escrito (WEST:1978, KINGSLEY:1995), e, en segundo, que a técnica
consistente en dirixir un poema a un individuo e a un publico mais amplo a0 mesmo tempo era un
trazo moi frecuente da literatura grecolatina. Pero, detrds destas consideracions, hai un feito moi
simple: o caracter esotérico do poema protéxeo automaticamente. A nociéon romantica dun texto
esotérico coma un documento que contén afirmacions que cambiaran o mundo e que, por esta razon,
debe manterse a toda costa foéra do alcance do vulgo profano ¢ unha idea simplista e inxenua.

Ninguén recofieceria un texto deste tipo nin saberia qué facer con el, xa que o estilo de Empédocles,

"Dicearco ap. Porph. VP 19; Xenofanes, DK 21 B7, Hdt. 2.123; Aristoteles, De anima 407b, 20-26.
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deliberadamente escuro e oracular, xoga coa ambivalencia da linguaxe e tende & ostranenie, ¢ dicir,
4 desautomatizacion dos seus receptores, pretendendo nestes unha revelacion intuitiva a través de
engimas. Lonxe de ser un estilo amparado na claridade dos filosofos que Aristoteles demanda, o
xenio poético de Empédocles, cando usa ex professo unha linguaxe estrafia ou enigmatica, non o fai
por gusto pola metafora ou pola forma, senén porque esta aludindo a algo moi concreto que o seu
receptor debe captar de forma inmediata (GEMELLI,2005:389-90). Pois, tal e como o propio
Empédocles afirma ao inicio do seu poema a Pausanias, para aqueles que estan satisfeitos co seu
propio cofiecemento e a stia propia percepcion do mundo, a doutrina esotérica que el lles ofrece non

pode darlles nada novo, xa que non pode percibirse, oirse nin entenderse™

IIL.I O papiro de Estrasburgo e a relacion entre os dous poemas de Empédocles:

En 1904 un arquedlogo aleman mercou nun anticuario exipcio unha coroa de cobre armada
sobre anacos de papiro, a cal fora atopada nun suposto xacemento funerario, aspecto que nos leva a
asocialo co achadego do Papiro de Derveni (vid. capitulo seguinte) e, por definicidon, coas ldminas
orficas de ouro das que xa falamos suprepticiamente. Devanditos anacos remataron no museo de
Estrasburgo, onde permaneceron sen que ninguén se preocupara por eles até¢ 1990, cando lle foi
encomendado a Alain Martin que os estudase. Para a sua sorpresa, en 1992, descubriu entre os
fragmentos achados un fragmento de Empédocles xa cofiecido, para decatarse, a fin, de que todo o
grupo de retallos procedia dunha parte dun volume de papiro, probablemente datado do S.I d.C., que
contifa unha edicion de Empédocles. Tratabase, por tanto, dun achiadego sensacional, dunha
inmensa novidade, por seren estas as primeiras pasaxes dun presocratico que nos chegan por

transmision directa, isto €, non citados por outro autor.

O texto que nos ofrece o papiro contén 63 versos, mais ou menos fragmentarios. Deles,
dezasete érannos xa cofiecidos e na sua gran maioria pertencentes a [lepi ®Vcewg. Agora ben, céles
son as novas aportacions do papiro? Pois, ao parecer, e tal ¢ como defenden acerrimamente
PRIMAVESI e MARTIN (1998), o Papiro de Estrasburgo acaba de ser a razén tltima para por en
conexion a doutrina fisica empedoclea coa stia demonoloxia, ¢ dicir: cosmoloxia e escatoloxia, esas
duas correntes fundamentais na hermenéutica antiga que, unha vez madis, vefien a postularse coma
unha falsa dicotomia ou coma non contrarias nunha época da historia, esa mesma época na que
Empédocles viviu (BERNABE,2010:328).

O papiro ofreceu, por unha banda, unha gran novidade para a relacion entre os dous poemas,

pois aparece en catro lugares un 'nés' coma participante nos procesos fisicos:

" EMPEDOCLES,B2 D-K,vss.5-8.
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a(i)6
AM' &v pév O1udTL cuvepyoped' gig Eva kdouov
mais por graza de Afrodita reunimonos nunha unica orde.

a(ii)17

av0adN peodrovg T elonpyoned” v povov eivar

e nos entrabamos nos lugares centrais para non ser mais que un.

c3

dAhote pév DMOTNTL cuvepydped eic &v dmavta

de tempo en tempo, por graza de Afrodita somos arrenxutados até formar un todo.
ds

g&icvoopeBa yap moAvPevBia Aivov, oim.
Coido que nos estamos a achegar ao profundo remuifo.

O terceiro caso (c3) correspondese cun fragmento xa cofiecido (B20) transmitido por Simplicio, no que
non hai pegada dese 'nds' por ningures; os casos que forman parte do conxunto (a), ainda que novos,
remiten a formulas moi reiteradas no poema, de feito, 'a Unidon de todolos seres no Un durante o
dominio de Amor' € o seu Leitmotiv mais frecuente. Pero, ademais, o seu contexto ¢ moi claro porque o
conxunto (a) ¢ a continuacion do antigo fragmento B17: a descricion da alternancia entre as forzas de

Amor e Discordia que rexe en Empédocles os procesos cosmicos.

Un ‘n6s’ nese papel, o de ser parte dos entes que participan no ciclo coésmico, non se menciona nos
fragmentos cofiecidos pola tradicion indirecta. Xurdiu, de seguido, a cuestion de quen era ese 'nos', a
identificacion desta primeira persoa de plural. O asunto ¢ ainda mais interesante porque esta
inextricabelmente vencellado & existenza de duas tradicions textuais, reflectidas, polo menos nalgun
dos casos, nun participio neutro plural que o papiro ofrece coma lectura alternativa ao 'nés',;. Como di
LAKS (2002:136) a alternancia ¢ en si mesma significativa, pois pode reflectir tradicions

interpretativas diverxentes.

A segunda novidade ¢ a presenza no conxunto (d) de dous versos que, tradicionalmente, foron
asignados aos KoBdappot. Estamos a falar do fragmento B139 D-K que se cofiecia a través de
Porfirio (De abstinentia,2.31), quen o recolleu, case con toda seguridade, de Teofrasto, e este € o

fragmento en cuestion e o contexto no que se citaba:

En efecto, aqueles aos que a sua sensibilidade os apartou do contacto con seres vivos doutra especie,
tefien clara conciencia de que deben absterse dos seres da sia mesma especie. Porén, quizais o mellor
seria, talvez, absterse de todolos seres vivos. Mais como ninguén esta libre, o mais seguro, de tal erro, as
xeracions futuras deberan levar a cabo a angueira de reparar, mediante purificacions, as faltas anteriores
cometidas en materia de alimentacion. E esta enmendacion levariase a cabo se fixésemos coma
Empédocles, pondo antes a maldade deplorabel da nosa accion diante dos ollos, deste xeito:

7 cuvepyoueva por cuvepydueda: o participio, referido aos elementos, é tamén o que ofrece Simplicio en B20=papiro
c3.
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of pot 6t' 00 TPOGbev pe didrece vAeég HLop
mpiv oA Epya Popdg mepl yeileot unticacSat (B139)

Probe de min! Pois non me deu aniquilado o dia aciago,
antes de ter eu sobre os beizos a idea de cometer o acto terribel de devorar.

Este lamento polo consumo de carne intégrase en Porfirio na defensa do vexetarianismo, o cal ¢ un
tema central no discurso relixioso orfico e nos KaBdppor de Empédocles. Na version deste tltimo,
esta devandita prohibiciéon encadrase no relato do que adoita chamarse 'o ciclo do daipwv',
cofiecido, principalmente, polo fragmento B115:

€oTv AvayKNg xpNLa, Bedv preiopa Taiotov,
41010V, TAOTEECTL KOTEGPPTYIGUEVOV OPKOIC.
E¥1¢ T1¢ dpmhokinot (|)(')v0176 oila yoia vt
6¢ kai émfopkov auapTioag Enopdco,

daipoveg oite pokpaiovog Aeddyaot Bioto,

TPig pv popiag dpog md pokdpmv aAdAncbat,
@VOEVOV TTaVTOLO. S1d YPpOVOL £iden BvnTdV
apyaréag Prototo petaArdcooovto kerevBoug.
ABépilov pév yap ope PéEVOg TOVIOVOE SIDKEL,
ovTog &' £¢ ¥BovOg 0Ddag AmémTuaE, Yaio 8 Eg avYaS
neiiov pagbovtog, 6 &' aibepdc EuPale divoug.
AMLhog &€& aAlov dExeTal, oTUYEOVOL O TTAVTES.
Tov kai £€yd vov gipt, eoyag 0e60gv kol dAnqng,
veikel povopévmt Tiouvog.

Hai un oraculo da Necesidade, antigo decreto dos Deuses,

eterno, selado por grandes xuramentos,

que di que se alguén ao ter corrompido os seus propios membros con sangue,
trabucandose e xurando asi en falso,

-falo dos 'démones' aos cales lles tocou en sorte unha vida inmortal-
ha de andar errante, durante tres mil anos, lonxe dos iniciados,

na feitura de multiples formas mortais a través do tempo,

sufrindo os cambios nos arduos camifios da vida,

pois a forza do éter arrebola os démones cara 6 mar,

€ 0 mar cara a terra de novo, € esta, 4 s, vez,

cara os fulgores do resplandecente sol,

mais este precipitaos cara 6s remuifios do éter.

Por todolos elementos pasa, mais todos o repudian.

Pois tamén eu son un deles,

Un fuxido e desterrado dos deuses,

ao ter posto a mifia confianza na tolemia da discordia.

Tal e como adoita parafrasearse por antigos ¢ modernos, Empédocles ensinaba que os daipoveg ,
como castigo por unha falta (non clara, pero ligada ao perxuro), foran expulsados do dominio dos
deuses benaventurados e obrigados a encarnarense nunha secuencia de seres mortais, plantas,

animais ¢ humanos. Logo de se purificaren, os daipoveg poden voltar ao seu lugar orixinario. Un

" Tratase dunha lectura arduamente discutida polos estudosos, ao termos un @opot que sen dubida len os manuscritos

fronte a un @oévol, que se acomodaria mellor a unha mais sinxela traducion na que todo cadraria, aparentemente,
substituindo pv por puvni, obtendo asi a traducidn 'ao ter corrompido os seus membros con sangue, con crime'.
Malia os desexos de querer cadrar isto 4 forza, hai indicios abondos para lermos nese @6fot non o clasico significado
de medo ou de arrepio, senon o sentido arcaico que aparece en Homero, tendo pois que ler aqui gofot coma un
dativo comitativo ou ben coma un dativo locativo cun matiz temporal 'no curso da fuxida' (PICOT,2007:48).
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daipwv encarnado coma humano pode renacer baixo a forma dun animal; cabe entén a posibilidade
de que o animal do sacrifizo sexa, en realidade, o daipmv dun humano anterior, incluso dun parente

do que o sacrifica, como ben se pode aprezar no fragmento B137:

poponyv &' dAldEavto mathp eikov vidv deipog
oQa&et EmevyOpevog Péyo VITOG ol 8¢ mopevvTal
Aocduevov Bvovteg.

Ergue o pai ao fillo querido, coa stia forma cambiada,
e dispdnse, supricante, a degolalo, o moi infeliz.
Namentres o resto sacrificao igualmente, ainda que lles implore.

Sobre esa premisa condena, pois, Empédocles o sacrifizo de animais, € o consumo de carne que vai
vencellado ao mesmo na Antigiiidade.

Voltando ao papiro, o salaio por 'devorar' carne de B139, coa variante de ynioig 'gadoupas’
fronte a yetheoot 'beizos', -facendo asi unha asimilacion mais dramdtica do ser carnivoro coas
propias Harpias, esta tamén presente-:

OfJpor "6t<t>" 00 TpdcIsv pe SidA[eos vhedc Huop,
wpiv] ymAois oxétal’ Epya Popdc mépt unticacar (d 5-6)

Probe de min, por non me ter aniquilado antes
de que eu chegase a pensar en cometer accions terribles coas mifias gadoupas!

interrompe o relato, para a nosa sorpresa, a descricion dos ciclos cosmicos e das fases zoogOnicas
dentro deles, lembrando asi os versos d1-2 ao fragmento B61 que xa cofieciamos pola Fisica.O

salaio vai seguido doutra aparicidon na Fisica dun axente en primeira persoa de plural en d7-8:

[vOv 8] patn[v év] t®de vot[® Katéd]evoa TapELaS
€€ voopeda yap morvPévi[éa Atvov?] , diwm, (d 7-8)

pero agora inutilmente inundei as mifias fazulas nesta treboada;
pois estamos a nos achegar, segundo penso, ao (Remuifio?) realmente profundo

Sexa ou non o mesmo fragmento, xa que algins autores defenden que Empédocles esta
autocitandose e, porén, o testemufio do papiro non nos obrigaria a trasladar B139 ao poema Ilepi
@Ooewg, a secuencia €, sen dubida, algo novidoso. Primeiramente, porque esa exclamacion de
arrepio polo consumo de animais e o seu contexto 'fisico' constitiie unha proba fidedigna de que a
prohibicidon do sacrifizo animal estaba firmemente ancorada na teoria fisica. En segundo lugar, o
papiro pon ante 0s nosos ollos un escenario no que esas criaturas que sofren as desventuras durante
o ciclo cosmico tefien unha semellanza notabel cos oaipovec ou deuses caidos, que son os
protagonistas dos KaBappot. Como ben se ve no fragmento B115 mais arriba citado, o propio salaio
dos daipoveg a través das reencarnacions as que se ven forzados esta expresado en termos de paso a
través dos catro elementos e de expulsion e rexeitamento polos mesmos.

Unha parte da critica, incluindo nela aos editores do papiro, asumiu que habia identidade entre
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os actores dos dous ciclos, o das reencarnacidons e o do ciclo cdsmico; iso significaba, daquela,
identificar as primeiras persoas de plural tan novidosas do papiro cos daipoveg das Purificacions.

O lector de Empédocles estaba acostumado, até o dagora, a unha fisica libre de demonoloxia, posto
que todo o referido aos odaipoveg fora editado sempre coma parte dos KaBdppot (un criterio de
distribucion que se iniciou na edicion de STEIN de 1852), ainda tendo que admitir que, polo menos,

un fragmento da Fisica (B59) falaba dos 'elementos' en termos de daipoveg.

Ao pér o papiro en dubida a validez dese criterio, os editores do novo texto, MARTIN e
PRIMAVESI (1998), propuxeron o traslado de B115, o principal fragmento demonoloxico, a Fisica,
en concreto, 4 sua parte inicial. Chegados a este punto € relevante sinalar que outra aportacion
importante do papiro, grazas a unha marca que sinala na marxe a lifia 300, foinos permitido saber
que a narrativa cosmica se iniciaba no verso 247 do poema fisico. Ao parecer agora implicita a
historia da caida das divindades nesas primeiras persoas de plural do relato cosmico, pensaron, pois,

que era esa mesma historia a que fora contada no proemio do poema’”.

Foi pois a partir da descoberta do papiro e das stias novidades e aportacions cando os estudosos
intensificaron os seus intentos por atoparen formulas para faceren coincidir nun s6 sistema (ainda
que con duas linguaxes) o chamado 'ciclo do daipwv' e 0 denominado 'ciclo cosmico', véxase pois o
caso de PRIMAVESI (2009). Era esta unha operacion que xa fora realizada con naturalidade polos
medio e neoplatdnicos, -0 denominado sincretismo entre ética e fisica-, ainda que os modernos os
seguian na finalidade da sia angueira, mais non no contido concreto da interpretacion, que se
consideraba anacrdnica para Empédocles (PRIMAVESI,2008:251). Nembargantes, ¢ ainda a pesar
da nova interacciéon dos poemas que suxire o papiro, outros autores recalcan que segue a ser

imposibel facer casar, dende unha optica puramente l6xica e formal, os datos dos dous poemas.

Como xa vifiamos advertindo a xeito de baixo continuo, hai unha indubiddbel compofiente
mistica que € central neste tipo de poesia filosofica e nas fins que persegue que choca co intento de
reducir toda esta historia a un sistema onde quede eliminada toda incoherencia. GEMELLI
MARCIANO (2001) argumenta, amplamente, sobre o erroneo desta pretension de querer atopar

coherencia a toda costa nun texto cuxa finalidade caracteriza deste xeito (p.221):

un preciso intento del testo esoterico ¢ propio quello di creare difficulta e confusione per costringere
I’allievo ad acuire le sue capacita di comprensione e per rimanere impenetrabile agli eventuali lettori
profani. Il fatto che piu di duemila anni di interpretazioni non siano riusciti a fare chiarezza su quasi
nessuno dei punti fondamentali del poema dimostra che questo era appunto il suo carattere peculiare.

Unha vez temos clara a necesidade de afrontar o texto de Empédocles coma unha obra baseada nas

77 Esta colocacion de B115 xa fora antano defendida por alguns estudosos coma SEDLEY (1998) ao comparar o proemio de De rerum Natura de

Lucrecio con este fragmento en cuestion de Empédocles.
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técnicas do enigma e da iniciacion esotérica, podemos, a fin, enlazar esta analise co documento mais
importante, quizais, para atopar sentido & combinacion de contidos e estratexias lingiiisticas e
discursivas de Empédocles, € que non ¢ a obra doutros presocraticos, senon o Papiro de Derveni, un
produto da hermenéutica antiga, onde relixion, filosofia e poesia son codigos que funcionan de

forma unitaria.
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IV. O Papiro de Derveni

Trabucase a xente ao dicir que Orfeo non compuxo

en verso un himno que expresa palabras sandadoras e
lexitimas, pois levou a cabo co poema unha accion
relixiosa(...) e é que a poesia é algo estraiio, e coma
unha adivifia para o comun dos mortais. Pero Orfeo
non queria facer adivifias para confundir, senon dicir
grandes verdades por medio de adiviiias. E mdis,
pronuncia un discurso sagrado en toda a siua extension,
56 licito para aqueles iniciados, non para os profanos

DERVENI, columna VII

Existe, como dixemos, outro documento capital na historia da Hermenéutica que contribuiu,
indubidabelmente, a arrebolar luz a todo este entramado que a relixion e literatura na Antigliidade
atinxe. A sta vez, a analise deste documento permite aclarar a propia figura de Empédocles, ainda
que mais xusto seria dicir que entrdmbolos son aclarados un 4 luz do outro. Este documento foi
bautizado co nome de Papiro de Derveni, un rolo de papiro achado no ano 1962 en Derveni, unha
pequena localidade proxima a Tesalonica, nunha tumba entre os restos de combustion dun defunto.
Seguramente o seu propietario quixo ser soterrado con el, porque lle atribuia certo poder de talisman
no seu transito cara o outro mundo, mais o azar impediu que o rolo de papiro fose totalmente
consumido polas chamas. E foi curiosamente o feito de estar medio queimado o que posibilitou que
tivese chegado até nos, xa que, de non ter sido asi, a humidade teriao destruido fai xa moitos
séculos. O lume respectou as primeiras dez ou doce lifas de vinteseis columnas, xa que o rolo
queimouse por unha punta. Igndérase cantas lifias mais tifia cada columna, mais o que si se sabe ¢ a
datacion, que abrangue, aproximadamente, os anos 340 e 320 a.C., o que o converte nun dos mais
antigos papiros gregos e no primeiro texto conservado con pretensions esexéticas.

No que ao contido respecta, estamos a falar de dous textos: un vello poema teogdnico atribuido
a Orfeo no que se narra unha teogonia 6rfica e, por outra banda, un comentario de natureza moi
peculiar dese mesmo poema. O autor, pese a que emprega unha terminoloxia esexética moi refinada
tendo presente a antigliidade do documento, non aborda o texto dende o que nds poderiamos
entender coma unha perspectiva filoloxica ou literaria. A sta intencion € explicar o 'verdadeiro'
sentido que tefien os versos de Orfeo, xa que el terialles conferido 4s stias palabras un sentido
pretenciosamente oculto e alegorico, s6 accesibel para os iniciados. De feito, unha das marcas
textuais que nos permiten concluir isto € a mencion 4 formula de inclusion e exclusion nos misterios
orficos: Bupag o¢ €niBecbe, BEPnAot, 'que pechen as portas os profanos', € dicir, os non iniciados nos

misterios orficos.
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Para explicar este 'verdadeiro sentido' dos versos citados, o comentarista emprega argumentos
filosoficos ou pseudofilosoficos, xa que neles amosa influxos claros de Anaxagoras, Heraclito, os
atomistas e Dioxenes de Apolonia (BERNABE,2010:342). En cambio, parece ignorar
completamente a Platdn, circunstancias que levaron a datar o seu texto c.a. 400 a.C. Falamos, pois,
de tres datas: a primeira, a do poema orfico citado, arredor do 500 a.C.; a segunda, a do comentario,
que situamos arredor do 400 a.C. e a terceira, a da copia do texto que nos foi transmitido, isto ¢, o
soporte do papiro, que datamos entre o 340 e 320 a.C. O comentarista, pola sta formacién e polo
seu xeito de expresarse, estd moi achegado aos primeiros presocraticos, ainda que ¢ moi complexo
determinar se se trata dalgin dos autores dos que temos nova. Téfiense feito propostas e
disquisicidns varias sobre o suposto autor ao que se lle atriblie este comentario, mais se ben a
determinacion da identidade do comentarista € unha angueira case que imposibel, o que si sabemos
¢ que representa unha lifa de traballo ainda activa en época de Platon, como podemos advertir en

diversos dilogos, sobre todo no Crdtilo e no Eutifrén (BERNABE,2010:343).

O autor €, ademais, un homo religiosus, un crente Orfico que se erixe en categoria de profeta e
espallador das verbas do mestre e do poeta divino Orfeo™. Unha das aportacions basicas do
coloquio de Princeton editado por A. LAKS e G.W. MOST (1997), ¢ ter demostrado que a alegoria
fisica esta no texto ao servizo dun discurso que é fundamentalmente relixioso e inicidtico, ainda
cando a formacién do comentarista faga que este opte mais por un corte filosofico e etimoloxico. A
aclaracion parcial deste problema ¢ un paso a favor de desbotar o anacronismo que a fundamenta,
xa que, no que vimos debullando dentro do contexto da poesia empedoclea e da poesia antiga de
caracter iniciatico, esta division entre fisisca e escatoloxia na Antigliidade non existe coma tal, de

feito ambalas diias son as correntes mais importantes que operan no marco da Hermenéutica Antiga.

Ao que contribue este documento ¢ a afirmar, por unha banda, o perogrullo xa obviado de que,
no ambito da eséxese, literatura e relixion estan ineluctablemente unidas, o cal ¢ un dos piares
fundamentais a hora de falarmos de Hermenéutica e de entender a determinado tipo de poetas, como
¢ o caso do autor de Derveni e de Empédocles, no seu propio contexto. Doutra banda, a
contribucion que xa foi engadida no que respecta as fronteiras entre fisica e relixion ou, noutras
palabras, entre cosmogonia e escatoloxia, merece unha aclaracion algo mais pormenorizada, ainda
que non definitiva, pois nos capitulos seguintes tentarase dar unha resposta mais sélida no que ao

ambito da poesia empedoclea respecta. Xunto coa intrinseca unioén entre literatura e relixion no

® Do mesmo xeito que Empédocles, o autor de Derveni aspira a levar unha vida de estudo e meditacion € a convencer

aos seus receptores para levaren unha vida semellante predicando co exemplo, caracteristicas propias dunha relixién
intelectual, conxugando mysterium e studium. En vocablos gregos, seria traducido como a conxuncion de dpdpeva
e Aeyoueva, e dicir, a preocupacion de practicar o rito pero sen esquecer a reflexion sobre o mesmo, ou sexa, o seu
estudo, o seu razoamento (BIERL,2014:189).
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ambito da esexese antiga, compre ter tamén moi en conta esa aportacion recollida por LAKS e
MOST (1997) xa que, como vimos, 0 comentarista para levar a cabo a sua esexese alude tanto aos
presupostos da escatoloxia coma 6s da fisica, as diias grandes correntes da Hermenéutica antiga, en
principio entendidas coma dicotomicas, que resultan ser en realidade dias caras da mesma moeda, o
que nos leva a romper a barreira entrambalas duas posturas e a pensar nesa 'antiga liorta' entre
fildsofos e poetas, referida no seu dia por Platon”, que ao noso comentarista parece non importarlle
moito ou, mais ben, deberiamos dicir que nesta época poesia e filosofia non son entendidas a unha
sen a outra, nin a filosofia atopara por aquel enton un medio de expresion canonizado.

Moi ao contrario, o autor conxuga métodos estritamente filoso6ficos con outros estritamente
lingiiisticos ou poéticos, o que nos leva a concluir, de novo, que este documento representa un
momento crucial na historia intelectual. Marca, por unha banda, a transicion entre mito e relixion
-representado aqui polo movemento Orfico- e, por outra banda, entre a ciencia e a filosofia
-representada polo pensamento presocratico-. No que a isto respecta, Empédocles non foi
convenientemente interpretado até que o estudo da stia persoa e da sia obra non comezou a ser
abordado co rigor que merece, ao ser el mesmo obxecto das mesmas proxeccions anacronicas, no
que respecta tanto as stias ideas coma ao medio de expresion das mesmas, e 4 suposta incoherencia

entrambalas.

E pois neste apartado no que compre facer unha semblanza que se preste a recoller algo mellor
as analoxias entre o autor de Derveni e Empédocles, no que respecta as suas facetas como esexetas e
a4 sua concepcion da linguaxe. Os exegetai na Antigiiidade eran asistentes ou consultores relixiosos
aos cales a xente acodia en caso de dubida. Eles tifian autoridade abonda para cuestionar e
interpretar as leis sagradas e para dar consellos ou opinions sobre as actividades cultuais, coma os
sacrifizos e as purificacions rituais (BETEGH,2004:359). O esexeta estd dotado dunha sabedoria
especial, pouco comun, e s6 fala para os iniciados -non para os Béfniot-, € dicir, s6 para aqueles
integrados e cofiecedores dun determinado culto. Asemade, a posesion desta sabedoria ¢ resaltada a
través de varios topicos, tal e como se apreza no autor de Derveni, Heraclito, Empédocles e nos
Presocraticos en xeral, xa que o autor de Derveni resalta a prominencia da sta sabedoria especifica
perante a ignorancia que asolaga & maioria, privada deste saber (BETEGH,2004:360).

Ora ben, esta sabedoria pode chegar a acadarse, mais isto esixe un gran esforzo na aprendizaxe.
Esta cuestion do iepdg Adyog ou texto canodnico divino orfico que estamos a encetar, e sobre a que
iremos afondando sobre a marcha, ¢ crucial neste apartado, xa que, presisamente, este iepdg Adyog

debe ser interpretado coma a palabra divina e sagrada dun oraculo, un oraculo cuxas profecias son

" makond pév Tig Srapopd @hocoeiot TE Kai momTikL -existe unha antiga liorta entre a filosofia e a poesia-

(PLR.607b).
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intencionadamente enigmadticas e cun caracter velado intrinseco.Tratase de enigmas que contefien
grandes verdades e revelacions sobre o k6opog, sobre como este foi creado, cales son os seus
compofientes ou principios rectores, cal ¢ a verdadeira natureza da divindade e cal € o destino das
almas no entramado do xo6cpoc e despois del (BETEGH,2004:364). Mais estas verdades ou
revelacions non son evidentes nin estan ao alcance de tddolos seres, sendn que permanecen ocultas:
son vmovoal, referencias veladas que, ao seren percibidas coma verdades complexas e ocultas, asi
mesmo son expresadas, nunha linguaxe consonte & sua natureza: enigmatica. Estas son, pois, as
verdades que subxacen ao cosmos, as grandes verdades que Orfeo encriptou en adivifias ou riddles
na sua Teogonia (BIERL,2014:190), aos cales, se somos quen de lles dar unha correcta
interpretacion, seremos quen de entender as pristinas verdades neles agochados. Este é, por

antonomasia, 0 esquema de interpretacion propio dos oraculos.

Sabemos da gran popularidade dos oraculos no mundo grego polas numerosas anécdotas
transmitidas por autores coma Herddoto. Unha das mais famosas € o caso do oraculo que tivo lugar
cando Xerxes estaba invadindo Grecia*’, o cal comezaba referindose a Salamina coma divina, en
troques de a describir coma funesta, engadindo que ia dar morte aos fillos das mulleres, o cal deu
lugar a confusion, aproveitando a natureza ambigua e ambivalente da linguaxe. Nestes exemplos
aprézase como o exercicio do desciframento de oraculos era unha practica comun no mundo grego,
os cales so eran consultados cando unha situacién de especial perigo asoballaba aos seus cidadans e
estes non eran quen de a resolveren por si mesmos (BETEGH,2004:365). No que respecta aos
parangdns pertinentes ante o exposto para coa figura de Empédocles, deben ser tidos en conta varios
aspectos: a figura de Empédocles, ao emerxer dos seus propios poemas e relatos transmitidos pola
Antigiiidade, amosa trazos comunmente asociados coas actividades dos Oppeotedotal, ou cregos
espalladores da doutrina orfica (RIEDWEG,1995:39-40 ap.BETEGH,2004:370), pero, asemade,
coa propia figura de Orfeo: un poeta que canta sobre os deuses € o mundo, que, mais que mortal, ten
un status de deus -cuxa voz ten propiedades maxicas (BETEGH,2004:370;WRIGHT:1981)-; ¢
capaz de curar enfermidades, ¢ pavtig e iatpopdvtig, propagador de ritos telésticos e catarquicos,
vexetariano que condena o derramamento de sangue, capaz de traer de volta do Hades unha alma
roubada (vid.n.37), e ¢ tamén capaz de lle transmitir todas estas ensinanzas ao seu mellor discipulo
(BETEGH,2004:371).

Nembargantes, estes trazos non estan so asociados coa figura de Orfeo, sendn tamén con outros
personaxes cubertos dunha auréola mitica como Epiménides, Pitagoras ou Museo (vid.cap.IL.II).
Ambolos dous autores amosan especial interese polo destino das almas, encauzando o seu relato

cara o kocpog, cara os dominios da @voig (BETEGH,2004:372). Ora ben, a diferenza mais

8 Heroddoto, 7.140-45.
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salientdbel estriba en que, namentres o autor de Derveni ¢ un mpogpetg da doutrina sagrada,
Empédocles aspira ao status da divindade en si mesma: reclama a autoridade do propio Orfeo
para si (BETEGH,2004:372). E pois, neste sentido, no que podemos afirmar que Empédocles da un
paso mais ald en comparanza co autor de Derveni. Porén, ante o dito, non debemos pasar por alto

algunhas aclaracions requeridas e pertinentes 4 propia OG1c € 4 sua relacion coa lingua poética.

IV.I. A lingua sagrada e o cofiecemento divino:

Tendo, pois, en conta o anteriormente exposto xunto coas aportacions do achadego papiraceo de
Estrasburgo, ¢ mester seguir afondando en como ligar fisica e escatoloxia, cuxas barreiras sabemos
son difusas e case que inexistentes ao falarmos de Hermenéutica antiga, posto que non estamos ante
un problema illado que debamos analizar soamente en Empédocles, senon que se trata dunha
problemadtica subxacente a todo o marco mistico literario antigo. Non obstante, si que se poden
esclarecer certos puntos tomando como obxecto de andlise xa non s6 o marco ritual, sendon tamén o
propio concepto da linguaxe neste tipo de poesia. E para entender, pois, como isto opera en
Empédocles, debemos seguir facendo mencion a ese discurso sagrado ou igpd¢ Adyog, que € a lingua
de Orfeo e tamén a do agrixentino, o cal non sé aspira a ser divino, senén tamén a cofiecer a
divindade en si mesma e a rescatar o que denominaremos 'lingua das orixes', aspiracion moi

conscientemente empregada por Empédocles para artellar a construcion da sua propia divindade.

Tal e como se foi precisando ao longo do presente traballo, o concepto de ciencia natural ¢ un
concepto que permanece esfarelado e ecléctico no marco da poesia presocratica. No canto de
procurar unha mera dAAnyopéoig na stia poesia, empregando unha linguaxe escura e inaccesibel, a
pretension final destes poetas-filosofos vai alén diso. Tanto Heraclito coma Parménides e
Empédocles estan a falar en adiviias, en enigmas poéticos, o cal converte o rexistro destes autores
nalgo tan complexo de entender. E o que ¢ mais importante, estes filosofos non empregan a poesia
ou a natureza coma un artefacto ou envoltorio cunha pretension meramente cientifica, senon que a
natureza en si mesma é parte do discurso mistico e escatoloxico, o cal, como xa foi abondo
advertido, opera neste marco poético.

En que consiste, pois, esta lingua sagrada? Pois €, nin mais nin menos, que a lingua dos deuses,
a lingua dos profetas que cofiecen a divindade coma Orfeo e Empédocles, a das orixes, a da
condicion divina, a lingua mais alta non suxeita a 0go1g ou convencion imposta, senén a @voic,
na que se expresan os significados verdadeiros (BETEGH,2004.370-372). Un dos problemas
mais grandes 4 hora de abordarmos correctamente o estudo desta lingua, ¢ o filtro de certos

filésofos xa definidos coma tais -pois o seu medio de expresion estaba xa daquela definido,
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sistematizado e canonizado- como Aristoteles, porque para el esta lingua de innuendos, copfola e
adivinas contradi o principio de claridade instrinseco a aqueles que desempefian o exercicio da
filosofia, do Adyoc, tal e como el mesmo afirma en Meteorologica 357a24-23, atacando o estilo
metaforico e oracular -aquel estilo cuxos trazos distintivos son dwicoesOat e os aueifoia-, propio
dos poetas, non ¢ axeitado para aqueles que mpoOg o 10 yvodvor Vv eVowv. Incide, de novo,
Aristoteles na Retorica en que, para falar correctamente coma filésofo, non se deben usar 'palabras
ambiguas':

O terceiro requisito (para falar correctamente) é non usar palabras ambiguas, de non ser que se pretenda o
contrario, que € o que se fai cando non se ten nada que dicir e se finxe dicir algo. A xente desa clase obra
de tal xeito na stia poesia como fai Empédocles, pois ese uso que fai a eito dos circunloquios desacouga
aos seus ointes, quen experimentan o que a xente do comun cos adivifios (Retorica, 140732 ss).

Asi e todo, o xenio de Empédocles non deixa indiferente a Aristoteles, quen tamén recofece a sua
mestria coma poeta, ainda que insistindo en que o seu estilo non é o axeitado para posibilitar o
cofiecemento da natureza:

Do mesmo xeito que tamén ¢ chocalleiro se alguén di que o mar ¢ 'a suor da terra', ¢ pensa que dixo algo
claro, coma Empédocles, pois para unha obra poética quizais falou con competencia (pois a metafora é
propia da poesia), pero non para o cofiecemento da natureza (Meteorol.357a 24-8).

Consonte 0 dito, unha vez queda claro que a imbricacion da escatoloxia ten que ver coa propia
estrutura da obra Empédoclea asi como coa natureza das suas ideas, tal ¢ como xa amosou, en parte,
o papiro de Estrasburgo, e asi como unha vez temos comprendido que a fronteira entre fisica e
escatoloxia na Antigiiidade ¢ vaga, xa non s6 tendo en conta o marco ritual, senén tamén a propia
concepcion da linguaxe de Empédocles -a cal fomos analizando ao abeiro da lingua de Orfeo-,
debemos comprender tamén como funciona este sistema alusivo de apropiacion de textos divinos ou
textos base. En definitiva, noutras palabras, debemos esclarecer cOmo funciona o sistema alegérico

neste marco poético.

IV.II. O sparagméds literario ou apropiacion do texto base:

Dixose que a finalidade desta lingua que chamamos divina, dotada de tipicos trazos oraculares
procedente dun substrato indoeuropeo moi antigo (WILLI,2008:221), ¢ aspirar ao cofiecemento da
divindade. Tanto para Empédocles como para o autor de Derveni o problema fundamental da
comunicacion e do cofiecemento parece ter a sua raigame no uso errado que os humanos fan da
linguaxe cando lles dan nomes s cousas ou as realidades, problematica sistematicamente abordada
por vez primeira no Crdtilo de Platobn. Mais se aspiramos a acadar un estadio de lingua
notoriamente mais elevado, unha lingua superior mais achegada a lingua das orixes, poderase

acadar o cofiecemento superior ou divino que a lingua das orixes mantén fechado. Isto é parte da
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iniciacion nos misterios dos cultos coma os orficos, en cuxos circulos os iniciados eran dirixidos
a través de igpor LoyoL, cvvOfqpata e ooppfora cara a cognicion divina (BIERL,2007:124) -na
propia formula dos B£pniot vemos a inclusion e exclusion nestes-. E dicir, a esexese de textos e o
desciframento de adiviiias era unha parte importantisima nestes cultos, xa non unha parte calquera,
senon o garante para poder acadar a salvacion na outra vida, despois da morte. Isto non debe
ser entendido coma algo baladi, xa que pode darnos unha clave determinante para poder
comprender por que o papiro foi achado na tumba dun defunto, coma se fose o seu Unico garante
para guialo no outro mundo®.

Namentres que os pensamentos dos homes fluctlian e erran ao nomear a realidade, os deuses
mailas autoridades divinas coma Orfeo (e, como non, coma Empédocles) posuen a 'lingua
verdadeira', a lingua pertencente ao ambito de Onuic, a orde divina (BIERL,2014:191). Noutras
palabras, e como xa precisamos nos apartados precedentes, as significacions € os nomes que 0s
homes outorgan 4 realidade que os rodea son soamente Becic ou vopog, € dicir, pura convencion,
mentres que as palabras divinas que designan as verdades son pura QVGIg

(BIERL,2014:190;BETEGH,2004:370-372).

Agora, o obxectivo que nos ocupa ¢ analizar, subrepticiamente, como se artella o método
alegérico que opera neste tipo de textos e cales son as suas implicacions relixiosas e ideoloxicas.
Dixemos que nas palabras divinas achase o cofiecemento da divindade, pero para chegar a ela hai
que pasar a proba de desencriptalas, pois non son palabras claras, sendn enigmaticas, ¢ dicir non
estan circunscritas 4 poética da claridade, sendn 4 poética do enigma (STRUCK:2004). O que nos
compre responder agora ¢ cal e como € o proceso de encriptacion destas palabras do texto base, o
cal consiste no desciframento dun texto enigmatico base, logo de atopar nel o seu significado
verdadeiro e orixinario, para despois encriptalo en novos enigmas mediante alusions que s6 os
receptores ideais e verdadeiramente 'iniciados' na materia seran quen de captalos.

Este método de aludir a un texto canonico base ten que ver coa concepcion que o propio poeta
ten de si mesmo coma ultimo elo da cadea dunha sabedoria pristina e antiquisima, mais
verdadeira, pero corrompida pola linguaxe dos homes, ¢ vese a si mesmo na obriga de
transmitila criticando o modelo, imitandoo e trascendéndoo. Ao ser a palabra poética concibida
coma unha palabra sagrada ou 1epdg Adyoc, accesibel sé a partir do conlecemento da divindade, a stia

interpretacion e a stia explicacion non poden facerse en palabras mundanas. Vimos que Empédocles

81 Ténase presente este factor como algo neuréalxico no que ao orfismo se refire, pois as Laminas 6rficas de ouro, que

no seu momento mencionamos, foron achadas nas tumbas dos defuntos, xa que funcionaban coma salvocondutos
que guiarian aos mortos no outro mundo, dandolles unha serie de instrucions para se poderen reunir con Perséfone e
co resto de iniciados, do tipo 'cando as moradas infernais arrives, non bebas da lagoa, senén da fonte de Memoria',
'cando che pregunten os gardians dilles que ti es Asterio, fillo da terra ¢ do ceo estrelado'.
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se eleva a si mesmo ata a mesma figura de Orfeo e que, do mesmo xeito que Orfeo guiou a
expedicion dos Argonautas polo ancho Ponto de cor vifio cos seus cantos, asi Empédocles coas stias
palabras divinas e sandadoras era quen de guiar & xente polo bo camifio, se nelas crian e por elas se
guiaban.

Porén , o sistema hermenéutico que opera neste tipo de tradicion poética € o que autores como
BIERL denominaron two-tier riddling ou riddles over riddles, e que consiste en despezar o texto
base mediante un omapaypog literario, esgazandoo, descontextualizandoo do seu sentido
orixinario, descifrando os enigmas nel presentes e volvéndoo a encriptar con novos enigmas noutro
texto que aspire a revelar, coma o texto base, 'grandes verdades a través de enigmas'
(DERVENI,co.VII). Doutra banda, o que convén resaltar é que este método non é ningin
fenémeno marxinal, per contra, tratase dunha corrente esexética moi poderosa. Dela deriva, a
todas luces, a creacion como disciplina auténoma da propia Hermenéutica que os antigos atribuen,
na sua primeira manifestacion, a Theagenes de Rhegium (s.VI s.C.), o primeiro en ler a Homero
alegoricamente. Xa, pois, en época cldsica, un factor importantisimo que nos permite ser
conscientes do alcance que esta corrente tifia ¢ o propio afan que autores coma Herddoto ou Platon
facian por separar o o6rfico de Homero ou Hesiodo, ou, incluso, a deconstrucion platdénica dos

métodos hermenéuticos, especialmente no Crdtilo (GARCIA LOPEZ,2011:3,n.16).

IV.III A lingua das orixes:

'Early names are still with us but usually

in a corrupted form'

D.SEDLEY, Plato’s Cratylus (2003)

Este ¢ un tema poetoloxico, e non de pouca entidade, na Antigiiidade en xeral e nas liortas

literarias e eruditas alexandrinas en particular. Sobre a cuestion da lingua das orixes pivota unha das
duas grandes correntes da critica literaria antiga, aquela que se achega 4 poesia do pasado co
obxectivo de atopar as pegadas dunha sabedoria dos tempos remotos da humanidade, xa que
se cre na existenza desa sabedoria porque se cre, a sua vez, nunha lingua primordial que era capaz,
por si mesma, de revelar a esencia das cousas, a pura VG1g que o iepdg Adyog agocha. STRUCK
(2004) bautizou esta corrente co nome de 'poética do enigma' en oposicion 4 'poética da claridade', a
cal define moito mellor este fendmeno poético que as etiquetas tradicionais de 'alegoristas' e
'antialegoristas'. En calquera caso, forma parte desta poética calquera texto que, como € o caso de
Empédocles e do autor de Derveni, plantexe a relacion entre lingua orixinaria e lingua poética,

ainda que non todos os textos deste tipo parten dunha mesma concepcion sobre a natureza desta
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lingua® primitiva (GARCIA LOPEZ,2011:296).

Dentro desta concepcion da linguaxe, na que se aspira a atopar nos versos dos poetas os
vestixios dunha sabedoria primixenia corrompida pola lingua dos humanos e¢ o furacan dos
séculos, existe, pois, unha tendencia inherente a asociar o mais antigo co mais verdadeiro, por
estar asi mais achegado 4 lingua das orixes. No marco do panhelenismo grego non hai discrepancias
sobre quen ostenta ese titulo de poeta pristino, mais si hai outras voces que alegan outros nomes que
deben ser tidos en conta, o cal ten unha correspondencia directa con como se concibe a lingua, con
que tipo de esexese se traballa, para quen se escribe e dende que optica: se dende unha Optica acorde
coa relixion oficial, ou ben dende unha Optica 'marxinal' ou, en todo caso, non oficial. Segundo

certas fontes como a de Sexto Empirico 1.202-206:

A poesia de Homero € o texto mais antigo e recofiecido coma valido, pois non chegou até os gregos
ningiin poema mais antigo que os versos daquel. Por tanto, conversaremos seguindo o uso de Homero.
Sen embargo, hai quen di que Homero non € o poeta mais antigo, senon Lino, Orfeo, Museo e unha longa
de ristra de nomes.

Asi pois, ¢ Homero o poeta mais antigo cofiecido ou, polo menos, o mais antigo conservado, por
tanto tamén lexitimado historicamente ao ser tomado como base para o EéMAnviopog. Non € o
EMviopog, dende logo, o trazo distintivo da poesia empedoclea nin o da sua(s) Musa(s), como se
vera.

Antes de seguir afondando na dptica dende a que escribe o agrixentino, unha vez que o tema
que estamos a encetar ¢ o que atinxe & lingua primixenia, non debe ser pasada por alto unha obra
capital que trata directamente o asunto que nos ocupa, e que foi anteriormente aludida. Esta obra € o
didlogo platonico do Crdtilo, cuxo tema central ¢ a discusion sobre se a lingua xorde por natureza
(pvoel) ou ben por imposicion (Bécel), o que en terminoloxia moderna viria a resumirse no binomio
natureza versus convencion. No Crdtilo a postura que se critica ¢ a de Hermoxenes,
convencionalista, aquela postura que defende que o cddigo lingiiistico dunha comunidade xorde por
pacto ou por convencion, a cal se pon en contraste -e ¢ duramente criticada- coa de Socrates e o
propio Crétilo:

HERMOXENES: Socrates, aqui Cratilo afirma que cada un dos seres ten o nome exacto por natureza, non
que este sexa o nome que alguns impofien chegando a un acordo para nomear e asignandolle unha
fraccion da sua propia lingua, senoén que gregos e barbaros tefien a mesma exactitude nos seus nomes

(383-384c ).

E dicir, a postura que aqui se pon de relevancia ¢ que un vopoBétng ou, o que ¢ o mesmo, un

2 Unha das discrepancias fundamentais era se a lingua naceu ou non coma forma de comunicacion enigmatica.Este &

un criterio bastante esfarelado na discusion actual, debido, en parte, a que o groso da bibliografia se concentra nos
estoicos. Diriase que a aparicion da etimoloxia e alegoria estoicas trouxo consigo a desaparicion dos promotores
tradicionais desa vision da poesia, os orficos e pitagoricos ou, coa designacion mais xeral, misticos (GARCIA
LOPEZ,2011:297).
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lexislador de nomes, lle asigna un concepto a unha realidade acorde coa natureza primordial desta,
precisamente porque este vopo0£tng participa do cofiecemento da divindade, da lingua sagrada, e ¢
quen de nomear as cousas acorde & o1, que por si soa se revela. Tendo isto en conta, Empédocles
¢ un vopobétmg que compdn acorde coa divindade, coa @uoig, non coa 0écig. A relevancia do
Cratilo ¢ tal nesta disciplina que certos estudosos coma SEDLEY (2003) chegaron a teorizar sobre o
asunto partindo da base de tomarse en serio as etimoloxias que se discuten no Cradtilo,
argumentando a sta hipdtese a partir dunha especie de teoria de acronimos. E dicir, para rescatar
esta lingua primixenia agochada nas verbas dos poetas, hai que chegar ata elas ben desencriptando
os enigmas tanto da etimoloxia coma os da alegoria, xa que dmbalas disciplinas tefien unha orixe

moi semellante, por non dicir comun. Tal € como o propio Sedley (2003) afirma:

The early names are still with us, but usually in a corrupted form, so that recovery of their original form
and meaning requires expertise. Only by the appropriate expertise can names be successfully analysed as
the coded descriptions of their nominata that they undoubtedly are.(...)Before the rise of comparative
philology in ora round the early nineteenth century, the Cratylus etymologies were regularly assumed to
be serious.

Un exemplo concreto que ilustre esta teoria equipardbel ao proceso da alegoria seria o caso da
etimoloxia proposta no Crdtilo para vBwpmog, que seria o suposto acronimo de avodpév & dmone. E
isto, pois, de importancia superlativa para reafirmar a presuncioén de Sedley de que os nomes antigos
seguen ainda entre nods, pero corrompidos na forma, o cal nos serve, unha vez mais, para entroncar
coas pretensions dos nosos hermeneutas de chegaren ao saber primixenio que as verbas agochan
nese grao de lingua superior. Asi pois, existia tamén a crenza na Antigiiidade de que os nomes dos
deuses, do mesmo xeito que a sua lingua, eran os menos corrompidos (SEDLEY:2003), ¢ aqui pois
onde a analoxia entre etimoloxia e alegoria cobra sentido. O Unico que haberia que facer para
descifralos ¢ chegar ao razoamento lingiiistico dos nomes dos deuses. A testemufia desta concepcion

témola no propio Cratilo e tamén en Homero:

SOCRATES: Asi pois, o seu lado verdadeiro ¢ liso e divino (o da linguaxe), e mora arriba, antre os
deuses; en cambio, o seu lado falso reside abaixo entre as masas dos homes e ¢ aspero e cabuxo, xa que ¢
eiqui, en torno & vida traxica, ¢ onde xorde a maior parte dos mitos e as mentiras. (455-460).
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V. Nestis

Falouse, nos capitulos precedentes, de como a eséxese mistica emprega como estratexia
fundamental a comparanza cos cultos, -sobre os cales seguiremos a afondar no capitulo que nos
ocupa- ¢ de como, ineludibelmente, este tipo de esexese estd vencellada ao orfismo, cuxos trazos
especificos analizamos no presente estudo dentro da peculiar e xenuina figura de Empédocles.

Até o de agora insistiuse abondo en como neste eido eséxese e cultos estan instrinsecamente
unidos na Antigliidade e como, tal e como se veu demostrando, a oposicion entre Fisica e
Escatoloxia non ten razon de ser nun tipo de poesia como ¢ a oOrfica. Para xustificar isto, falouse de
como a personalidade de Empédocles combina trazos propios dun xamén, de mago, taumaturgo e
filésofo; fixose fincapé na tese, apoiada polos avances do Papiro de Estrasburgo, de que a
demonoloxia empedoclea ten unha correspondecia directa innegabel co ciclo cdsmico e insistiuse
tamén, por ultimo, en como neste tipo de poéticas a concepcion da linguaxe estriba na crenza dunha
sabedoria primixenia e orixinaria , cuxo parangon mais achegado seria a lingua dos deuses, que se
atopa pecha nas verbas dos poetas. O correcto desciframento destas 'palabras sagradas' ateigadas de
aiviypota que son pura @voilg hanos posibilitar o cofiecemento da divindade e, incluso, chegar a
recuperar a divindade que se tifa en orixe, a través dunha vida de contemplacion e de estudo.
Compre, pois, chegados a este punto, analizar que tipo de esexese fai Empédocles da poesia
homérica, como reelabora o €&moc e que trama velada subxace ao mesmo a través do emprego de
imaxes concretas. Noutras palabras, o que se pretende dilucidar aqui ¢ como repercute o encadre de
Empédocles na Hermenéutica mistica 4 hora de describir as stias relacions co texto homérico.

Na sua reelaboracion dos motivos homéricos Empédocles xoga con tddolos niveis de lingua, e
inserta no material homérico caracteristicas intrinsecamente xenuinas da sua Sicilia natal, de ai que
certos estudosos como WILLI (2008) apunten que Empédocles se define por un premeditado
owkeMopog fronte a un EAAnvioudg dominante. Entre estes trazos propios esta o recurso persistente,
con pretensions claramente enigmadticas, 4 sia Musa, a cal, como veremos, pouco ten que ver co
coflecemento e inspiracion que patrocinan as Musas panhelénicas de Homero ou Hesiodo, xa que
detras dela atopdmonos cun apaixoante entramado onde se descobre toda unha serie de implicacions
cultuais que contradin, expresamente, o cofiecemento que predica a relixion oficial.

E pois un trazo gloriosamente definitiorio de Empédocles a sua proclamada rebeldia para coa
oficialidade ao ser a stia poesia unha voz que fala dende o marxinal, dende o colonial, non
dende a supremacia hexémonica de Atenas. A negacidén expresa de Empédocles a identificar beleza
estética e verdade ¢ un bo exemplo disto, e inico en toda a poesia grega (NUNLIST,2005:81). O seu

imaxinario € outra constatacion de que, en troques de acadar a beleza e o deleite do seu auditorio, o
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que procura Empédocles ¢ arrepialo e instruilo, pondolle os terrores do Hades a través da figura do
daipov diante dos ollos (GAGNE,2006:91). Os Ka@dppoi son unha proba irrefutabel do dito, e o
desexo de Empédocles por compracerse evocando seres imposibeis doutros tempos, androxinos
primixenios de naturezas confundidas, ¢ unha evidencia mais da sua diferencia e rareza como poeta.

Para dilucidar de que xeito inserta Empédocles a sia Musa mediante novos enigmas e desafios
dentro do material homérico, antes compre que a presentemos. Nun dos mais inclitos fragmentos de
Empédocles, o 6 D-K, que versa sobre as 'catro raices' ou elementos de cuxa mestura se obtefien
todolos seres, atopdmonos cun enigma que encripta os elementos en nomes de Deuses, o cal € un
desafio para o receptor, pois sO a través do correcto desciframento do enigma o receptor sera quen
de descubrir como € que os elementos se artellan:

Téooapa yap navtov pridHoTo TpOToV GKOVE.

Ze0g apyng, “Hpn 1€ pepéoProg ' Aidwvedg
Nnortic 0', 1] dakpbdoig téyyetl kpovvoua Ppdtelov

Primeiramente escoita cales son as catro raices

que todalas cousas conforman: Zeus resplandecente,
Hera portadora de vida, Aidoneo ¢ Nestis, quen
coas suas bagullas enchoupa as fontes dos mortais

Namentres que 4 hora de dilucidar se Zeus se corresponde co lume ou ben co aire, se ben
Hera ¢ un trasunto do elemento terreo ou se Aidoneo, outro nome para referirse ao Hades, estd a
agochar ben o lume ou o éter ¢ ainda unha candente discusion, toda a critica asume, sen oposicion,
que a Nestis empedoclea ¢ un trasunto do elemento acuoso, xa que ela é a que 'enchoupa coas stas
bagullas as fontes dos mortais'. Para poder, pois, explicar que implicacidns ten esta deusa na poesia
empedoclea, debemos escaravellar até ver que hai detras dela, e sera unha vez mais o marco cultual
na Magna Grecia o que nos dea a clave. Nunha importante ainda que esquecida nota,
KRETSCHMER (1923:278, ap. KINGSLEY:1995) chama a atencion sobre determinadas probas que
demostran coémo o sufixo -#i € a terminacion -tis eran frecuentes en nomes indoeuropeos e pre-
gregos de deusas de Sicilia e do sur de Italia. O mesmo Kretschmer serviuse destas probas para
confirmar a auténtica orixe siciliana da Nestis empedoclea. Noutras palabras, a orixinalidade de
Empédocles non consistiu en dar co nome, sendn en extrapolalo e aplicalo ao identificalo cun dos
seus elementos nun novo enigma, tal e como antes fixera con Zeus, Hera e Hades.

Hai outro factor que debemos ter en conta no caso de Nestis. Tratase do fenomeno, cofiecido
na Sicilia antiga, que consiste en aludir a recofiecidos deuses e deusas do panteén grego con
denominaciéns locais e como tais pouco frecuentes, como consecuencia da asimilacién por parte
dos colonos gregos da stia propia relixion as tradicions da illa. Sobre a deusa panhelénica coa que se

identifica a Nestis parece que a critica dos ultimos dous séculos coincide (KINGSLEY,1995:459).
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No Fragmento 6, as dias divindades citadas ao comezo son marido e muller. Dende o punto de vista
formal, e tal e como vén a confirmar despois a hipdtese do matrimonio cuaternio plantexada por
JUNG (1968), isto incentiva a sospeita de que Hades e Nestis forman outra parella divina. O nome
de Nestis, moi conscientemente empregado por Empédocles en débeda coa tradicion siciliana para
manter un certo sentido de exclusividade relixiosa, seria asi unha denominacion local de Perséfone
(KINGSLEY,1995:459), atopandonos asi ante un enigma formado polo dobrete da parella olimpica
Zeus-Hera e a parella ctonica Hades-Perséfone.

Como sabemos, na poesia empedoclea achamos unha continua interaccion entre a xeografia e
mitoloxia de Sicilia, e en particular, entre a xeografia da illa e os seus misterios. No que respecta aos
misterios de Nestis-Perséfone, ¢ menester sublifiar o papel do xaxtn e, sobre todo, o das fontes. En
grego a palabra Nestis significa, efectivamente, xaxtin. Tendo en mente o dobrete matrimonial
Hades-Nestis, a idea do xaxtin non ¢ en absoluto estrana. Non ¢ tampouco fortuito que o xaxun e un
festival de xaxin denominado, precisamente, Nesteia, constituiran unha parte importantisima do
ritual e da mitoloxia asociados cos misterios de Perséfone. Temos tamén novas disto a través do
Himno homérico a Deméter e grazas tamén a outros textos, e idéntica relacion entre Perséfone e
practicas de xaxun aparece mencionada, asemade, nas laminas orficas atopadas en Turios, a colonia
suritalica, asociacion particularmente significativa dada a estreita relacion existente entre as ldminas
e Empédocles (KINGSLEY,1995:460). De feito, o xaxtin constituia un elemento importantisimo nos
misterios de Perséfone, tanto en Eleusis coma no Occidente grego. O seu rapto a mans de Hades e o
posterior enlace con este provocan o xaxun na terra, na sua nai Deméter e na propia Perséfone.

Malia isto existe outro factor que debe ser tido en conta e que ten a sua pertinencia coa
descricion empedoclea de Nestis como a Deusa que 'enchoupa as fontes dos mortais coas stas
bagoas'. As fontes, a dioiva e os pozos desempefiaron un papel fundamental, xa dende a primeira
Antigiiidade, nos misterios de Perséfone. En Eleusis o seu culto estaba estreitamente asociado &
fonte e s correntes: o culto que medrou arredor dela fixoo tamén arredor 'da fonte e da espenuca’
(RICHARDSON:1979,18-19 ap. KINGSLEY:1995).

En Siracusa, dacordo coa tradicion local, Perséfone desapareceu con Hades na fonte chamada
Kyane. No ritual, os vencellos entre esta fonte e a propia Perséfone eran, tamén aqui, moi estreitos:
cando se arrebolaban animais 4 fonte coma vitimas, a ofrenda ia dirixida a Perséfone. Toda unha
serie de escritores posteriores ofrece un amplo abano de historias nas que a fonte aparece
personificada coma unha ninfa de nome Kyane, que se transformou en auga mentres intentaba evitar
que Perséfone fose raptada por Hades. Tamén aqui topamos coa idea de que a fonte foi creada coas
bagullas de Perséfone (KINGSLEY:1995,464). Converter no elemento auga as bagoas dunha

divindade ¢ unha idea sorprendente que tamén nos outorga un vencello posibel co pitagorismo
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(entre outros moitos, como se sabe). A analoxia mais achegada neste sentido na literatura grega
arcaica ¢ a idea que se atopa na maxima pitagérica segundo a cal O mar son as bagullas de
Cronos®, unha analoxia mais achegada ainda se se pensa que tanto Cronos coma Perséfone eran os
deuses subterraneos por antonomasia. Outro dato que tampouco debemos obviar € que, como di
Pindaro, Sicilia foi o agasallo de vodas que Zeus entregou a Perséfone™. A illa era de feito cofiecida
polos festivais que nela se celebraban en honra da unién de Hades con Perséfone. Ademais, segundo
parece, era en Acragante, cidade natal de Empédocles, onde dita union se celebraba con maior
fervor (KINGSLEY:1995,466).

Xa temos o trasunto de Nestis descifrado e sabemos, grazas aos estudos recentes de PICOT
(2009) e RASHED (2007), cuxas propostas seran resumidas neste capitulo, até que punto Nestis non
¢ simplemente un modo exdtico ou estrafio de denominar o elemento auga, sendn que se trata da
verdadeira Musa de Empédocles. Entendendo, pois, a Nestis coma o enigma que representa o
elemento acuoso, trala cal se agochan implicacidns teoloxicas de tan profunda raigame, dbrese unha
nova perspectiva para o poema de Empédocles no seu conxunto. Aparece asi unha dimension
propriamente pragmatica na medida na que a teoria fisica dos catro elementos € presentada coma
eséxese teoloxica dun culto centrado sobre unha deusa da auga (CERRI,2000:603-19). Mais compre
ir uns pasos alén do dito. Unha das peculiaridades mais xeralizadas da relixion da Magna Grecia ¢ a
sua estreita asociacion cultual entre Afrodita e Perséfone, os dominios do amor e da morte, trazo
que se estendeu, posteriormente, a outros pobos italiotas. Non ¢ isto baladi para Empédocles, pois
no seu imaxinario as duas deusas chegan a formar unha unidade, ata tal punto que se confunden
nunha soa. A conxuncion de elementos amorosos e escatoloxicos, ¢ dicir, o cumprimento dun
esquema dunha viaxe & morte con retorno da mesma xunto cunha peculiar mestura de elementos
eroticos, xoga en Sicilia un atipico e importante rol no camifio cara o cofiecemento, rol no que as
figuras femininas tefien unha importancia decisiva®. O feito de que o reinado de Afrodita estea
por riba da soberania de Zeus e de que sexa a mesma Afrodita a que cree coas suas propias mans os
seres mesturando os elementos ¢ un exemplo moi elocuente disto. Isto non ¢ algo illado, xa que en
Empédocles as imaxes de Afrodita e de Perséfone van sempre acompanadas de simbolos moi

concretos, e de novo estamos ante unha particularidade rechamante, xa que esta combinacion das

8 PORPH.VP 41. 'Por exemplo, ao mar chamabao 'bagoa', 4s osas 'as mans de Rea', 4s Pléiades 'lira das Musas', aos
planetas 'os cans de Perséfone' e ao son que se produce ao facer chocar dous instrumentos de bronce ' a voz dun tipo
de demon que esta engaiolado dentro do bronce'.

¥Pi.Nem,1.13-14.

% Non ¢ isto en absoluto un fendmeno marxinal, pois de grande sona é o exemplo dunha das voces da poesia ritual
feminina na colonia dos Locrios Epizephyrios: Nosis, autora de epigramas eroticos, dos cales s6 se conservan doce.
Parte desta literatura foi creada no marco dos ritos prenupciais que, dentro desta comunidade, estaban integrados no
culto a unha deusa de ascendencia oriental, orixe inequivoca pola presenza da chamada "prostitucion sagrada’, ¢ dicir, a
ofrenda da virxindade antes da union co noivo 'lexitimo', un rito que se espalla polo Mediterraneo da man da Dea Syria,
Astarté ou, xa na version grega, Afrodita Urania.
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duas deusas reflicte un universo relixioso que non se corresponde co que Atenas tende a impor coma
panhelénico.

Tendo isto presente, ¢ mester afondar en como esta Musa de Empédocles, Perséfone, ten unhas
implicacions moi importantes que nos axudaran a esclarecer o papel do culto en Empédocles a luz

da relacion que este ten con Homero.

V.I. O fragmento 84 e a reescritura de Odisea V:

No fragmento 84 describese a producion dos ollos mediante o simil dunha lampada. Afrodita
estd a crear un o6rgano sensorial complexo a partir de materiais sinxelos, cuxo proceso creador xa
cofieciamos polo fr. 86. RASHED (2007) reconstruiu o fragmento B84 resolvendo as suas
dificultades de sintaxe e sentido. A solucion consistiu en editar o antigo fragmento B86 entre os
versos 7-8 de B84; dende sempre se soubo que ambolos textos falan do mesmo: a xénese dos ollos a
cargo de Afrodita (a artesd de todolos Organos a cargo de Empédocles)®. A nova version permite
incorporar 4 fisioloxia do ollo un elemento que, loxicamente, debe formar parte del®’. Mais Rashed
foi alén disto, amosando o trasfondo homérico do fragmento en cuestion, crucial para a sia correcta

interpretacion. Veleiqui o texto en cuestion:

g &' e TIg TPOOJOV VOEMV GTTAICGATO AVYVOV,
YEWEPINV 016 VOKTO TLPOS GéAaAG aibopévoto,
Geag TovToioy AvEpmV AoUTNPOg Gpopyons,

oi T' avépmv pév mvevpa SoKLOVACLY GEVIMV,
oG 0' £Em dabpdoKkov, HGoV TaVODTEPOV TiEV,
Adumeokev katd PnAdv dtelpéoty AkTivesoty.

&g ' ToT' &v unviyEwv Eepyuévov @ydyov mTup
Aemtow T 006vnoL kox(xgsrosg KOKAOTTOL KOVPNV.
ol &' bdartog pév Bévbog dméotepyov appviovTog,
wop &' EEm dlleokov HGOV TAVODTEPOV TiEV.

Como cando alquén que se dispon a ir embora se arma dunha ldmpada,
resplandor de lume ardente en noite treboenta,

despois de tela armado con lanternas, a proba de moitos vendabais,

as cales amainan o bruar dos ventos que zoan,

nementres que a luz salta fora delas, en tanto que ¢ mais fina,

faiscando pola solaina con indomabeis raios,

asi tamén o lume primixenio estivo préso nas membranas

cando <Afrodita> deu a luz 4 redonda meniia, con finos e delicados tecidos.

8 Xa Gallavotti na sua edicion incorporara B87 a B84, pero nunha posiciéon que non resolvia as dificultades do texto.

No mundo de Empédocles todolos seres son unha combinacion dos catro elementos, en proporciéns variabeis. Pero
sendo a auga un elemento simbolico tan importante no seu poema dende o punto de vista da simboloxia relixiosa, e
sendo o ollo tamén un elemento cun especial relevo, seria estrafio que non tivese resaltado a presenza (obvia) do
elemento acuoso nese organo. Sen a solucion de Rashed, os intérpretes vianse forzados a ler, coma un mesmo
referente, dyOylov mop e kOkAoma koOpnv, identificando o material constitutivo da pupila s6 co lume.

E importante resefiar a disputa que ten suscitado este verso entre os estudosos, pois segundo se entenda 'lume' dentro
da sintaxe do verso poden resultar distintas traducioéns. Durante longo tempo hai quen creu que 'o lume primixenio'
era o suxeito do verbo Aoyaleto -de feito, estudosos coma BERNABE (2010) asi o admiten na sta traducion-. Isto
non cadraria en absoluto se temos en conta que Empédocles expresa moi claramente no seu fragmento 86 que
Afrodita ¢ a responsable da producion dos ollos. A alternativa seria, pois, supor que o suxeito do verbo non é wop
senon Afrodita, tal e como xa suxeriu BURNET (1892), o cal gafiou o apoio dun gran nimero de intérpretes.
(RASHED:2007).

87

88
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Estes protéxena da profundidade da auga que corre arredor dela,
mailo lume pasa ao seu través, en tanto que é mais fino.

A dificultade que neste fragmento se nos plantexa ¢ un enigma agochado nun xogo de palabras
que nos dara a clave para a stia correcta comprension: KOkAloma koOpnv. Existe aqui un dobre
sentido que tamén se emprega en galego, e que ten que ver tanto cunha 'menifia’, rapaza pequena,
coma coa 'menifia do ollo'. Ante a sospeita de que kOKAoma koVvpnV estea construida en aposicion a
@yvylov Tup, de novo as probas apuntan a que non estamos ante calquera rapaza, senon 'a rapaza', a
Musa Empedoclea, ¢ dicir, Perséfone (RASHED,2007:30). Esta ¢ a mesma que, como sabemos,
baixo o nome de Nestis representa o elemento acuoso no fr.6 e a cal recibe a designacion de Kobvpn
a partir do século VI en avante. Malia que esta designacion nunca foi empregada por Homero e
Hesiodo, si que existen testemufias arqueoloxicas e historicas que amosan que esta designacion
estaba bastante espallada na época de Empédocles® (RASHED,2007:30,n.52).

Para poder entender como reelabora Empédocles o material homérico codificdndoo en novos
enigmas a través de sutilisimas alusions & stia Musa, ¢ importante ter en mente que o .84, no que
Afrodita constriie un ollo humano, é unha reescritura dunha crucial pasaxe do libro V da Odisea
(247-259), cando Odiseo constriie na illa de Calipso unha nave que o levara de volta a ftaca:

tétpnvev &’ dpa TavTo Kol fippooev aAANAo1GL,
yoppoiowv &’ dpa TV ye Koi appovino dpnpev.
6660V Tig T’ £30p0G VIOG TOPVAOGETAL AVT|P
Qoptidoc gvpeinge, eV £ldaC TEKTOGLVAWY,
t6c00V €M’ gvpeiay oyediny momoat’ 'Odvecels,
ikplo, 8¢ otnoag, apapmv Bopést GTAUIVEGGL
TOlEL, ATOP LOKPTIOW EMNYKEVIOEGTL TEAEDTO,
€v &’ loToV molel kai Emikplov dpuevov avTd,
7pog 8’ Gpa TnddAov Tocoto, 6ep’ iBHvot,
Ppbice 8¢ W pimecoty Sapmepic oicuiviot
KOpaTog ethap Epev moAAY 8’ émeyxsvato DAV
Toppa 6¢ pdape’ Everke Koloydm, dla Bedov,
iotio momoachat . . . |

Fendeu o heroe todalas pezas que despois uniu,
suxeitandoas con cravos e con caravillas,
e asi como de ancho ¢ o fondo dun cargueiro,
que espelido carpinteiro desefiou,
asi de grande fixo Ulises a stia balsa.
Labrou despois a cuberta, 4 medida de grandes trabes
e dandolle remate cun piso de longas taboas;
puxo no centro un mastro, coa sila correspondente verga,
e despois fabricou o leme, para gobernar a xangada.
Protexeuna por tédolos recunchos con vimes entretecidos,
que os salseiros desafiasen, ¢ lastrouna con madeira 4 manchea.
Entrementres Calipso, a divina antre as Deusas,
tréuxolle lenzo para as velas.

(version galega de Evaristo de Sela, 1990)

¥ Para o nome de Kovpn, especialmete no Himno a Deméter, ver RICHARDSON (1974:140 e 294,
ap KINGSLEY:1995).
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As semellanzas entre esta pasaxe homérica e o fragmento de Empédocles son innegébeis, como xa
amosou convincentemente Rashed (2007). Xa non é soamente o tema da construcioén dun artefacto o
que os conecta -de feito ambolos insisten na idea de ensamblar elementos con xeito, con harmonia,
sendo Harmonia un dos nomes que Empédocles da a Afrodita -, senon tamén tres dos termos
usados:

tétpnvev/tetpnarto (0Od.247 e fr.84,v.11)

YOLQPOLGL (0d.248 e 11.84,v.7a, ambolos na mesma posicién no verso)

€xe0aTO (0d.257 e 11.84,v.8, se a sua lectura ¢ aceptada)

Os tecidos e velas que Calipso entrega a Odiseo (cf.pdapea v.258 e iotia v.259) anticipan os
tecidos das membranas '606var’ do ollo que Afrodita crea. Igualmente BévBog no verso 10 do
fragmento empedocleo suxirenos unha metafora maritima. Por se quedasen dubidas ao respecto,
Empédocles chama claramente a nosa atencidon evocando esta pasaxe da Odisea cunha alusion clara
no verso 7 a través de ayvywov mop, pois Oxixia ¢ o nome homérico da illa de Calipso
(RASHED,2007:34). A pregunta que nos roe o siso a continuacion € por que Empédocles fai tanto
fincapé nesta alusion, e a resposta ten que ver, por suposto, con como Empédocles interpreta a
Homero e cunha profunda conexion entre a cosmoloxia e a demonoloxia empedoclea. Unha vez
mais, demostrase que fisica e escatoloxia operan en Empédocles en todolos niveis de lingua, pois o
acragantino fai cadrar a sia Musa, Perséfone, a través de refinadisimas alusions nos procesos
corporais dos seres, € dicir, na Physis.

Antes de concretar mais a resposta, ¢ mester facer mencion a até que punto as andanzas de
Odiseo son materia predilecta dos misticos, pois xa non ¢ s6, simplemente, que estas constituan
unha alegoria das aventuras e transmigracion das almas, senon que as aventuras da alma e do
késmos van a par nos Misterios (HERRERO,2011:29). A viaxe 4 morte con volta & vida que
proporciona un conecemento da reencarnacion por adiantado € o piar sobre o que se vertebra esta
concepcion, que poderia definirse coma un continuo estado de 'vida-en-morte'. O episodio de
Calipso ¢ un dos que proporcionan unha version do esquema ctonico mais obvia, pero ademais € o
mais sinxelo de interpretar segundo o modelo mistérico mais especifico no que o tema xeral do
saber/renacer pasa por unha guia iniciatica feminina que outorga cofiecementos tanto eroticos
como técnicos (GARCIA LOPEZ,2011:4). Na presente pasaxe da Odisea esta peculiar conxuncion
de elementos faise patente na relacion erdtica entre Calipso e Odiseo e na axuda que Calipso lle
presta para construir a chalana que o ha levar de volta a ftaca.

O episodio de Calipso constitue, como sabemos, a derradeira viaxe nas andanzas de Odiseo, a
unica que verdadeiramente o ha levar de volta cara a sta ribeira nativa, acorde co solemne decreto

dos deuses. Sabendo que o fragmento 84 deberia ser reemprazado, segundo certos estudosos, ao
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comezo da zoogonia de Amor, deducese que s6 cando Neikog ten perdido a sia posicion
hexemoénica no cume do ciclo e vai finalmente descendendo até perder a sua supremacia, pode
Afrodita volver atopar a sua posicion no cume, € dicir, pode voltar ao seu lugar orixinario no
Yoaipoc, do mesmo xeito que Odiseo pode voltar a {taca (RASHED,2007:35). E esta, pois, a razon

crucial para entender a énfase que Empédocles pon na construcion do ollo por Afrodita.

V.I. O fragmento 100 e o simil da Clepsidra:

Existe, porén, outro fragmento neuralxico co que poder respaldar esta explicacion e que nos
axuda a ver até que punto Perséfone esta sutil e maxistralmente implicada nos procesos fisicos, xa
que Empédocles, a través desta lectura en clave da figura da sua Musa, quere ensinarnos a ler certos
simbolos que estan presentes na natureza (PICOT,1998:59). Facendo de novo un interesante simil
dunha rapaza que estd a xogar cunha pipeta de bronce, enchéndoa e baleirandoa de auga, describe

Empédocles o proceso de respiracion dos seres no fr.100 D-K, vss. 6-9:

§vlev Emeld' omotav pév anai&n tépev dipua,

aifp Tapralov kataiooeTol oidpaTt pipymt

gbte d' Avabpdiokn Tol Exmveel, domep dTov Taig
Khey0dpnt Tailovoa diemetéog ydAKoo.

Cando o tenro sangue sae cara fora,

irrumpe fervendo o éter nunha furibunda marexada.

Mais cando o sangue salta cara arriba, o animal espira.

Do mesmo xeito que unha menifia

que cunha pipeta de bronce resplandecente esta xogando.
De novo atopamonos aqui cunha enigmatica nena coa que Empédocles fai unha insoélita
comparacion. Os seres inspiran e espiran, debido 4 distinta combinacién e movemento de sangue e
éter, do mesmo xeito que unha rapaza dispon, ao seu albedrio, unha pipeta na auga e despois a
baleira. De igual maneira que no .84 nos topamos cunha Kobpn que non era calquera outra senon
' T . . .
a Kovpn', ¢ dicir, Perséfone, existen probas concluintes de que neste fragmento non estamos ante
calquera Ilaic, sendn ante 'a Ilaic', ¢ dicir, a filla de Deméter (RASHED:2008). Sébese por
testemufias como as de Pausanias e Andocides que Perséfone era cofiecida no territorio heleno como

901

'a filla'; Andocides emprega, de feito, a expresion "¢ Mntpog kai ¢ Ouvyotpoc ™ e Herddoto outra

moi semellante 't petpi koi ™ Kopi®'. E moi probabel, asemade, que a designacion de ITaic fora o
circunloquio empregado nos Misterios eleusinos para se referiren a Perséfone, no marco dese
silencio sagrado (RASHED,2008:457,n.30). Asemade, o elemento da clepsidra evocaria no receptor
unha fonte sita en Atenas chamada, precisamente, Clepsidra, a cal non estaba lonxe de Eleusis nin

tampouco do templo de Deméter e Perséfone, cuxo templo foi construido sobre unha corrente que

YANDOCIDES, Sobre os Misterios, 124.
*' HERODOTO, 8.65.4.
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recibe o nome dunha ninfa acuatica chamada Empedo (PICOT,2009:20).

Munich, vaso n° 2243, baixo a autorizacion des Staatliche Antikensammlungen und Glyptothek. Nesta ceramica pode verse a
Empedo en primeiro lugar comezando pola esquerda.

Respalddndonos con esta informacion e valéndonos dunha afirmacion un tanto de perogrullo,
constitie dende logo un feito axiomatico que de novo estamos ante unha misteriosa 'menifia' cunhas
implicacions teoloxicas moi concretas que esta de novo inserta nunha simboloxia na que a auga
estd de baixo continuo. Isto foinos dando cada vez madis pé a concluir que non estamos ante casos
illados, sendn perante unha corrente esexética moi potente na que cada simbolo foi moi
conscientemente premeditado.

Existe ainda un elemento final que nos dara a clave determinante para vislumbrar ata que lonxe
leva Empédocles a figura de Perséfone. Esta Ilaig ¢é, coa sia propia man, quen de manexar a
clepsidra permitindo que o aire saia ou entre no seu interior segundo a sua vontade. Este
movemento seria, asi, un equivalente da funcion que desempefia o diafragma (mpamidec), cuxo
organo ¢ esencial para levar a cabo a actividade respiratoria (PICOT,2009:20). E precisamente nas
nponideg ou diafragma divino no que reside a verdadeira sabedoria, onde o cofiecemento da
divindade ten lugar, de ai que o emprazamento de Perséfone neste simil non sexa en absoluto
fortuito (MAKRIS ¢ SKARSOULL2012:364). E mais, desempefia o papel fundamental que
posibilita o cofiecemento do divino e, por tanto, de aprender a inmortalidade (ROSENFELD-
LOFFLER,2006:101-131), consecucion de cuxo obxectivo, Iémbrese, logrou transmitir Empédocles
4 posteridade a través do seu célebre choupo no Etna para asi probar a sua condicion de Deus
inmortal. As mpanidec son o lugar no que Pausanias debe reter os cofiecementos que lle transmite o
seu mestre (B110 D-K,vss.1-3), e son sobre todo, como se dixo, o lugar onde reside o cofiecemento
dunha sabedoria divina, que permite albergar a sabedoria acumulada en dez ou ata en vinte

xeracions de homes, tal e como narra Empédocles no 1.129 D-K:

v 0€ T1g &v Keivoloy avnp TePIGLa. EI0MC,
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8¢ 01 UNKIoTOV POTIBMV EKTNGATO TAOLTOV,
TOVTOI®V T€ LAAMGOTO GOQMY EMMPAVOS EPYOV.
‘Onrdte yap maonow opeifato Tpamidecoy,
PELA YE TOV GVIOV TAVTOV AEDGGECKEY EKAGTO
Kai Te 0k’ avOpdT®V Kol T' €lkocty aidveSay.

Habia entre estes un varéon de saber pouco corrente,

que fora quen de gardar moi dentro do peito

un gran caudal de multiples cofiecementos,

e posuia 0 maximo dominio dos mais variados saberes practicos,
pois cando despregaba toda a sabedoria que tifia no peito
facilmente acadaba co seu ollar cada cousa de todas cantas hai,
en dez ou incluso en vinte xeracions de homes.

Ante o dito ¢ obrigatorio concluir que, moi contrariamente ao presuposto constante das lecturas
aristotélicas, incluidas as modernas, non seria unha esaxeracion argumentar que non hai
expresamente unha bioloxia en Empédocles, sen6n unha escatoloxia permanente que recoiiece, no
menor fendmeno bioloxico, unha parcela do destino do mundo (RASHED,2008:464). A solucion a
este problema acharémola cando o papel de Nestis sexa pormenorizadamente definido e analizado
na filosofia empedoclea pero, de momento, o que si queda claro é que esta deusa representa algo

mais que un elemento fisico.
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VI. Homero e os codigos misticos

Queda por analizar un apartado de importancia decisiva para acabar de entender o alcance
innegabel desta corrente esexética, o cal ¢ elemental para darlle peso 4 tese que neste traballo se
pretende defender, e que ten por obxecto explicar por que se comezaron a facer estas lecturas dos
textos poéticos e con que obxectivos, algins deles xa aducidos polo camifio, pero entre os cales
prima o da procura dun saber divino e primordial nas verbas dos poetas. Entre eles esta,
obrigatoriamente, Homero, quen non era dende logo alleo a estes codigos, como aqui pretendemos
defender, ¢ mais: lonxe de permanecer ignorante desta concepcion oOrfica, Homero esta a escribir
dende unha 6ptica deliberadamente anti-orfica e en competicion coa mesma. Un exemplo que nos
dard unha proba concreta deste tratamento ¢ a andlise do ultimo libro da //iada, no que, como se
verd, Homero pode estar a facer un tratamento dun dos motivos literarios por antonomasia da

poética mistica: unha catdbase ou descenso aos infernos.

O alcance deste motivo poético non &, en absoluto, baladi. Analizamos anteriormente o exemplo
da catabase no fragmento 111 de Empédocles, coma actividade imprescindibel de todo xaman que
se prece (DODDS:1951). Unha figura no que as catabases respecta e da que neste traballo se ten
falado abondo ¢, como non, Orfeo, quen tamén baixa aos infernos para recuperar unha alma
roubada®”, motivo, como xa dixemos, recorrente nos poderes atribuidos aos chamans
(vid.cap.ILIII,n.55), e motivo no que a tradicidn persevera, como vimos, coa transmision da morte
mais comunmente aceptada de Empédocles no Etna, o que o propio Empédocles forxa nos seus
fragmentos e nos simbolos poéticos por el empregados.

Repasamos, brevemente, como no que nos contan as testemuias sobre a morte de Empédocles
podemos ler, atendendo &s claves cultuais e rituais, e sempre analizando estes exemplos ao abeiro
da tradicion pitagorica, un esquema que se repite. Lémbrese a conexidn entre a sandalia de bronce
de Empédocles e a coxa de ouro de Pitagoras (vid.cap.Il.IV). Con case a mesma seguranza, como
dixemos, a sandalia e a coxa, tendo presente o alcance e o significado do seu simbolismo, poden
remontarse a un contexto iniciatico de morte, descenso ao inferno e desmembramento ritual do

corpo que volve, posteriormente, xuntarse” e rexenerarse (KINGSLEY:1995).

2 Deste mito consérvanse diias versions, unha delas que remata coa consecucion feliz do obxectivo de Orfeo -¢ dicir,

rescatar a Euridice das gadoupas do rei das sombras- ¢ a mais difundida, que remata en fracaso e na imposibilidade
de traer 6 seu amor do Hades.

Tense suxerido que este patron de desmembramento ritual do corpo € unha alusion ao mito 6rfico da orixe da
humanidade: as cinsas dos Titans, os cales foron castigados co lostrego de Zeus por teren cometido o crime de
asasinar a Dioniso (SEAFORD,1986:5). A antigiiidade destas interpretacions do omapaypog ou despezamento ritual
de Dioniso esta indirectamente apoiada pola interaccion entre fisica e escatoloxia no discurso orfico. Tanto o Papiro
de Derveni coma os fragmentos de Empédocles deixan claro que isto era xa un principio fundamental nos primeiros
estadios do Orfismo (BETEGH,2007:347-54 en GARCIA LOPEZ,2011:121,n.84).
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O que interesa resaltar, porén, ¢ que a vivencia cume do mysterium antigo parece consistir nun
cofiecer e experimentar a continuidade da vida a través dun proceso de morte e resurreccion,
proceso circular que € o substrato de todo o misticismo antigo. Plutarco di, de forma moi concreta,
que a iniciacidn garante cofiecer a palinxenesia por adiantado e aprender a evitar o yboupo
(ALBINUS,2000:129). Esta viaxe mistica de desmembramento a través dos elementos
(SEAFORD:1986) analizdmola xa de xeito pormenorizado na demonoloxia empedoclea, tamén no
contexto dunha viaxe 4 morte, pero con volta, posto que a clave do misticismo antigo, polo menos
aquel do que bebe Empédocles, radica en ter a voug e o cofiecemento suficiente para asi ser quen de
voltar do Hades e de rescatar unha alma do limiar dos mortos (vid.Fr.111 D.K).

Vimos tamén que, para un tratamento obxectivo deste tema, compre ter en mente varios textos
como as Laminas orficas de ouro para comprender o esquema das viaxes & morte co obxectivo de
reunirse con Perséfone, xunta os iniciados. Ora ben, nementres que na literatura e concepcion
orficas o iniciado aspira a poder zafarse da morte, recuperando asi a divindade que este tifia en orixe
logo dunha longa vida dedicada ao estudo, conxugando Aeyopeva e dpmdueva’™, en Homero o
iniciado sofre unha variacion importante: en Homero non se volve da morte. Sera, pois, este
forxamento dun novo heroismo sen retorno posibel do Hades xunto coa analise exhaustiva de
determinados simbolos e formas lingiiisticas no libro XXIV da Iliada o que nos permita, porén,
reafirmarmonos na tese de que Homero cofiece xa esta tradicion, que revirte e cuestiona no seu

poema de forma consciente.

VL1.1. A catabase en lliada XXIV:

En /I. XXIV Priamo entra no campamento aqueo para recuperar o cadaver do seu fillo Héctor,
non lacerado polas feridas por graza dos deuses. O esquema da pasaxe en cuestion comeza coa
saida de Priamo de Ilion, en cuxa partida Hermes ¢ o seu guia no encontro con Adquiles,
representado coma o mesmisimo Sefior da Morte (HERRERO:2011).

Priamo entra, figuradamente, no limiar da morte en 77.24,349-53. Os elementos da Noite, o Rio
-fronteira entre os vivos € 0os mortos- € a presenza de Hermes coma guia e psicopompo entran no

patréon do modelo catabatico:

018’ émel obv péya ofjua mapsé Thoto Eacoav
otiicav Gp’ NoOvovg te Kai itmovg depa miotev
&v motap@d- o1 yap Kol €mt kvépoag fHAvbe yolav.
Tov 8’ € ayyoroto idav Eppaccato Kijpué
‘Epueiov.

E, cando eles enton mais ala chegaron

da grande tumba de Ilos, pararon pois

as mulas e os cabalos para os abeberaren

no rio; pois xa tamén a escuridade sobre a terra chegou.

* Como vimos, trazos caracteristicos dunha relixién intelectual.
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Mais enton o arauto, véndoo de preto, distingiu
a Hermeias (trad. de EVARISTO DE SELA,1990)

Ao chegar ao campamento de Aquiles, este estd vixiado por uns gardians, as portas tefien cerrollos,
e a tenda de Aquiles parece o mesmisimo Hades. Estamos, asi pois, nunha atmosfera mais propia
dos sonos que da vixia (HERRERO,2011:8).

No tocante a certos aspectos morfoloxicos e lingiiisticos, ¢ especialmente salientabel que en
11.24.338 'TInAelovaode ikécbat' estamos ante o Unico caso na literatura prehelenistica grega no que o
sufixo lativo de direccion -6¢ € engadido directamente a un nome propio, neste caso engadido,
probabelmente, por asociacion directa con A136cde 'a casa do Hades' (BRUGGER et al.2009:124
ap. HERRERO,2011:11,N.31), o cal non semella banal.

Aquiles ¢ quen matou a Héctor, quen estd nun trono e quen se retira cara o leito acompanado de
Briseida cuxos detalles, todos eles tomados en conxunto, contriblien a pintalo coma o Rei dos
Mortos, acompanado de Perséfone. Per contra, a viaxe de Priamo ¢ representada coma unha viaxe
cara a mesmisima morte, en cuxa partida xa ¢ chorado coma se realmente estivese morto. Hécuba
emprega ao despedir a Priamo o verbo propio dos carpidos funebres: kokdm (24.200). A accion
heroica de Priamo reside en baixar até a morte simbolicamente e voltar dela para asi darlle ao seu
fillo un enterramento digno. Incluso Priamo di que baixard ata o mesmisimo Hades se fai falla para
recuperar ao seu fillo, o cal non deixa de transmitir tamén certa ironia traxica:

'Bainv 06pov Aidog élcw' 11.24.246.
'kotoioetonr Aidog iow' 11.24.424-5.

Iris dille a Priamo que non tema porque Aquiles non o vai matar. En concreto dille que tefa
afouteza e coraxe 'Odpoet’: Odpoet, Aapoavion [plape, ppeci, undé T tapPet (171) -acouga o teu
animo, Dardanida Priamo, e non tefias medo-. Este 0dpoet aparecera despois en moitos epitafios, e
nods atopamolo aqui coma unha féormula mistica para afrontar os perigos do mais ald (SIMON:1936
ap. HERRERO,2011:15). Priamo e Aquiles rematan reconciliandose e admirandose o un ao outro
despois de chorar, cear e durmir, despois de se desatar todo un trebon de sentimentos moi fondos e
fortes.

Ainda que Priamo sente arrepio e medo por atreverse a baixar ao 'Hades', consegue sen embargo
voltar exitoso de tal fazafa, xa que foi quen de facer 'o que ningun outro mortal sobre a terra ousara
antes’: 505. ol o® nd Tig &myOovIog Ppotd EALOG -eu ousei 0 que ninglin outro mortal na terra
ousou-; cf. 565: o0 yép ke TAain Bpotodg EAOEUEY -ningun outro mortal a vir se atreveria-. Esta ¢
tamén unha formula recorrente nas Laminas orficas: OF 487.3: ydaipe mabBadv 10 ndnua 10 &’ odnm
poch’ émemdvOeic-. Porén, outra semellanza importante entre as Laminas e a pasaxe que estamos a

comentar, ¢ que nas Laminas aparece unha serie de instruccions que a Memoria (Mnemosyne) lle da
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4 'alma' do iniciado para que este saiba por onde ir, que palabras pronunciar ante os gardians, que
auga non beber. Do mesmo xeito Priamo mantén unha conversa con Hermes na que este lle di como
chegar ata Aquiles, como falar e que preguntar.

Outro aspecto ao que compre facer alusion € a como Priamo lle ofrece a Hermes un obxecto
que ten unha significacion especialmente importante: ofrécelle unha copa (429.31), o cal evoca, en
certa medida, a Caronte, a ponla dourada de Eneas ou as Laminas en si mesmas
(HERRERO,2011:58), obxectos que se ofrecen ante outra persoa capaz de mediar entre este mundo
mailo outro, cualidade de Hermes por antonomasia -sen esquecermos a importancia dos obxectos de
bronce no mundo infernal-. O feito de que Priamo viaxe totalmente s6 mentres o resto dos mortais
dorme, facéndose especial énfase na sua soidade, fai pensar en como neste tipo de rituais e
experiencias mistéricas s6 uns poucos 'escollidos' son aptos para estas viaxes. O descenso cara o
Hades describese nas Laminas do mesmo xeito: unha alma en soidade descende cara o Hades onde
se reunira cos demais iniciados.

E, pois, neste punto no que non debe deixar de sinalarse algo neuralxico: Priamo ao baixar ao
Hades esta a facer o que sempre lle dixo ao seu fillo que non fixese, € dicir, neste sentido pai e fillo
volvéronse un, o cal non deixa de asociarse a este tipo de experiencias nas que duas almas se

confunden nunha soa e nas que 'o home se confunde coa divindade' (HERRERO,2011:25).

VLII. Un novo heroismo:

Un home vello, eivado e feble, remata facendo 'o que ningun outro mortal sobre a terra ousou
antes', e non matando a un terribel inimigo, senén bicando as mans do mesmisimo asasino do seu
fillo -mans que son referidas por un epiteto de morte, avépopovol, asasinas de homes (71.479)-. O
amor polo seu fillo morto deulle 'un corazén de ferro', que o converte tanto nun home capaz de ter a
afouteza abonda para se enfrontar con Aquiles como nun ser sen compaixén pola suia propia
esposa’. Priamo encarna, asi, un novo heroismo xa non voltando da morte, senén asumindo
que da morte non se ha voltar nunca.

Dada a posibel relacion etimoloxica entre voug e vootog € dado que o sentido orixinario de
véoTog ten que ver cun retorno da morte, o feito de que Homero mencione o vovg catro veces na
pasaxe de //.24 dénos de novo unha evidencia de que estamos nun contexto catabatico
(HERRERO,2011:25). Non ¢ abondo, pois, con ser un bo guerreiro para voltar da morte, hai que ter

tamén vovg como tivo Odiseo para poder asi voltar 4 sta ribeira nativa. Importante ¢ tamén sublifiar

% "H yap ool ye 618gpoc &v ppeot Bupdg (de ferro tes o corazén). Esta espresion é empregada tanto por Hécuba (205)

como por Aquiles (521), pero cun significado moi diferente. Para Hécuba significa non ter compaixéon nin
sensibilidade ante o temor; para Aquiles significa posuir unha afouteza sen parangon. Esta variacion ¢ especialmente
representativa do cambio profundo no interior de Priamo (MACKIE,2005:52 ap. HERRERO,2011:25).
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o feito de que nin Aquiles nin Priamo volveran ser iguais despois do seu encontro: os dous son
capaces de manterse en silencio, de admirarense o un ao outro (629-31:0a0p0l’ ... Badpalev) e da

comprension mutua. Os dous son igualados polas bagoas.
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VII. Conclusion

A divindade de Empédocles artéllase, como sabemos, non s sobre os seus poderes maxicos
atribuidos, senon tamén sobre as tradicions das que bebe. Para facer unha andlise fidedigna da stia
poesia ampardmonos en varios documentos capitais na historia da Hermenéutica, primeiramente nas
Laminas Orficas de ouro, nas cales se apreza 4 perfeccion esa funcion primixenia e maéxica da
poesia que consiste en guiar aos mortos no limiar de Proserpina. S6 apods pasar por un proceso de
desmembramento ritual, reencarnacions e rexeneracion a través dos elementos que culmina cunha
apoteose, despois de moito saloucar e padecer, seran quen, 4 fin, da ver &4 Deusa e de se reunir cos
demais iniciados. Constancia se deixa, asi, de como estes aspectos de ven reflectidos na poesia
empedoclea.

Como vimos, non ¢ esta unha Deusa calquera, sendn a Deusa dos infernos por antonomasia:
Perséfone, 4 cal non ¢ casual que Empédocles aluda de multiples, sutis e maxistrais xeitos na sta
poesia. Analizamos tamén como ao abeiro desta Deusa fomos quen de descifrar o enigma dos
deuses, trasuntos de elementos fisicos, centrandonos no culto teoldéxico de devandita deusa a que
Empédocles lle d4 unha denominacion local, Nestis, constituindo este factor un dato clave para
reafirmarmonos, unha vez mais, na interdependenza de escatoloxia e fisica neste tipo de poéticas.

Asemade fomos vendo como o proceso catabatico de baixada aos infernos parece ser a vivencia
cume do mysterium antigo, que ten a siia raigame nun proceso de cofiecemento € experimentacion
da continuidade da vida a través da morte ¢ a resurreccion, motivo recorrente nas Laminas e motivo
que se ve, de xeito palmario, no fragmento 111 D-K, o cal estd 4 sua vez presente no substrato de
todo misticismo antigo. Respaldando, pois, a nosa pretension de analizar a poesia de Empédocles en
clave orfica e mistérica, analizouse o libro XXIV da Illiada atendendo ao seu especial simbolismo
coma unha catabase de Priamo aos infernos, partindo da base de que Homero vulgariza e subvirte as
promesas Orficas de salvacion despois da morte cunha nova version dun heroe, vello e feble, que
asume con resignacion que da morte non se ha voltar nunca e que os mortos non han volver 4 vida.

A luz do Papiro de Derveni tentamos esclarecer como a poesia empedoclea non debe ser lida
en termos de coherencia estritamente filosofica, senon mediante a interpretacion de toda unha rede
de simbolos que alude, maxistral e veladamente, a un entramado complexo, no que filosofia, poesia
e relixion confluen, idea sobre a que se foi facendo especial fincapé ao longo do traballo e resumida
coma a interaccion das suas grandes correntes da Hermenéutica antiga, anteriormente mencionadas,

Fisica e Escatoloxia.
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Todo isto ten a stia pertinencia entendendo a poesia empedoclea xa non s6 cunha finalidade
didactica inherente, sen6n tamén coma unha negacion expresa a identificar beleza estética e
verdade. Recalcamos, atendendo a este punto, que a poesia de Empédocles alberga unha voz que
fala dende o marxinal e colonial, que conxuga caracteristicas locais propias en directa relacion cos
Misterios de Sicilia, cuxos aspectos pouco tefien que ver cos métodos de cofiecemento que
promulga a relixion oficial panhelénica.

Lidas todas estas peculiaridades en conxunto, entendendo até que punto o xenuino da sta
personalidade esta en total interdependenza coa sua obra, a borraxeira que cobre de mestas néboas a
realidade empedoclea comeza a esvaecerse. Empédocles foi, ante todo, un poeta que cantou ao
Amor, que escolleu a Afrodita coma artesd do seu mundo e dos seres que nel habitan, seres que s6
cando Amor esta no cume son quen de ensamblaren, 4 fin, todalas stias partes e naturezas. Até tan
lonxe leva Empédocles a sua rebeldia que Afrodita xa non ¢ s6 a demiurga do cosmos, senon que ¢
0 principio rector, a voz Unica e lexitima que nin Zeus nin Poseidon poden contradicir. Non en balde
a cultura siciliana caracteriza as figuras femininas cunha especial e insdlita conxuncién de
elementos erdticos e técnicos, nas cales o cofiecemento se revela a través da experiencia amorosa,
aspecto que, indubidabelmente, plasma Empédocles no seu poema. Quéirase crer ou non que a
xente acodia a el en moreas na procura da palabra sandadora ou que era ou non quen de traer de
volta do Hades a alma dun home morto, pero que non se dubide de que nos seus versos Empédocles

chegou a ser inmortal, de mortal que era.
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