El asilo (asjylos) parmemdeo

Hzla’a de Femdna’ez

Elmundoactual es un mundo sin sacralidad. Los espacios sacros hansido
clausurados por el hombre. Es mas, se ha perdido el sentido mismo del
espacio. ;Se “sabe” hoy qué es un remplum, fisicamente como lugar
tangiblemente sacro, poetlcamente como espacio del decir sagrado simbo-
licamente, como espacio del existir de lo sagrado?

El hombre ha elegido el camino de la Noche. Ha pisado unpunemente
((,xmpunemente?) la intocable diafanidad de la Luz. Ha vuelto la espalda a
la Luz. Pero el mundo venidero jes posible sin Luz?

Parménides, plantea en el Proemio de su poema, la necesidad de transitar
dcsde la Noche hacia la Luz. Pero, en el mundo histérico de Parménides, la
Luz era nombrable, el espacio estaba abierto. La Luz 1lum1naba, como el
sol al mundo.

- Hoy, no transitamos lo abierto, hemos perdido la dimension delo sagrado .
¢Estanochees deﬁmtxva? Anhelamos que no, decxmos no, pero nece51tamos
un punto de emersion, un recuperar la Luz.

Rever el poema de Parménides no es erudicion historicista, no es mero
+ congcimiento de épocas pasadas Repensar el poema es abrir el ‘espacio

sacro para el mundo que viene. Porque el poema es en-si unespacio sagrado,
porque muestra lo sagrado y el camino de ascenso hacia Em'é"el ’
“es cobijo, es asilo del hombre.

May_emaddel.ser se puede pensar la esenciade
~ lo sagrado (lo que posee Gracia). Solo a partir dela esenciadelo ¢~
sagrado se puede pensar la esencia de la Divinidad, Séloalaluz "~ ¢
de la esencia de la Divinidad se puede pensar y decir lo que
significa la palabra ‘Dios’. ;O no debemos primero poder enten-
dery oir cuidadosamente estas palabras, si, como hombres -esto es: _
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como seres existentes-, hemos de tener el privilegio de experimen-
tar la relacién de dios al ‘hombre?

¢(C6mo podra el hombre de la actual historia mundial preguntar
seria y rigurosamente si el dios se acerca o le escapa, cuando el
hombre omite el paso previo de ingresar por el pensamiento en la
dimensién inica donde esta pregunta puede ser preguntada? Esta,
empero, es la dimensién de la Gracia, que aiin como dimension
queda cerrada si lo abierto del ser no es despejado y en su despe-
jamiento no le esta cerca al hombre. Quizas consiste lo distintivo
de esta edad mundial en la cerrazon de la dimension del agraciar
(sanar). Quizés es ésta la nica desgrama”‘

“Proemio” del poema. Visién luminosa.

El proemio del poema p&rmenideo ha recibido interpretaciones gnoseo-
logicas, las cuales consideran las figuras miticas que en €l aparecen como
modos figurativos de expresar ciertas condiciones humanas y determinadas
caracteristicas del pensar. Por ejemplo, segin Sexto Empirico, las hehades
simbolizan la vista, la justicia (dike), el pensar infalible, etcétera.

Contemporaneamente, defensor de una tesis en este sentido es Frankel
para el cual las heliades serian el constituyente lumlnoso del pensamiento
mismo del filésofo.

Enestas interpretaciones el caminode la Noche hacia laLuzesun metodo
racional, la descripcion del pértico y su pasaje es el momento culminante en
el que el filosofo accede a la verdad despues de sortear grandes dxﬁcultades
y obstaculos.

La conclusion, en estas formas de ver el proemio, es, de una u otra
manera, la afirmacion de la necesidad de la adopcién, por parte de
Parmemdes de una apariencia mitica, para lograr una suerte de relevancia
y mayor posibilidad de ser escuchado, dado su pensamiento puramente
racional, en un mundo histdrico no-racional, religioso?.

Frente a esta posicion se coloca Jaeger, para el cual el proemio constituye
una forma de “experiencia individual de lo divino”, una suerte de religion
intelectual. ' '

“Nadie que estudie esta sobrenatural obertura podrl'a nunca
suponer que el propdsito del fildsofo en este pasaje haya sido
. simplemente €l de montar una escena impresionante. La misterio-




sa vision del reino de la luz que alcanza el poeta es una auténtica
experiencia religiosa”.

Parménides plantearia, segiin Jaeger, una suerte de iniciacién, similar a
la de los misterios, pero de indole individual y filoséfica, una forma
secularizada de lo religioso. El hombre que conoce, el fildsofo, es el que
participa de un conocimiento superior, como el iniciado de los ritos
religiosos. Por ello, el filésofo se distingue de los demas hombres, como el
iniciado del no iniciado. De aqui el profundo significado de via o camino,
como camino de salvacion que lleva al verdadero conocimiento?.

Disandro, partiendo de Jaeger, va mas alla; dice del poema:

“Siendo este lenguaje la caspide de Ia racionalidad helénica, es
al mismo tiempo el principio de toda profericion mistica (por lo
menos al nivel greco-occidental). Tal es la gran paradoja del
poema parmenideo. Pues aquélla cispide ingresa en un nuevo
myein que es el reposo de la'mente griega en la entrafia de la
mismidad. Aqui /egein y myein se identifican, logos y mithos
retornarian a la raiz de la mismidad™. ' '

El Proemio seria Justamente el myem es declr lanueva vision 1Iummat1va
dada a través de una expenencxa mistica.

En este sentido, el camino que “abandona la morada dela noche y marcha
hacia la luz” (1,9-1,10), es el camino hacia la visién de la Luz, hacia la
sublime epoptia, hacia la experiencia real, mistica de la Luz. El camino que
culmina en la suprema synousia®.

Es evidente el trasfondo 6rfico-pitagérico del proemio:

Las heliades, son las kotrai heliades (1,9), kourai® se emp]ea para
desxgnar las doncellas virgenes custodias de lo sagrado, heliades son las:
hijas del sol, las hijas de la Luz, que mientras llevan al fildsofo de la Noche
ala Luz, se quitan los velos para asi acostumbrar al contemplante a la Luz
intensa enceguecedora, que es aquello que vaa contemp]ar el4 gathon lo
que mas brilla. ‘

El camino esta sefialado exphcxtamente como el ir de la Noche a la Luz.
¢ Por qué Parménides no querria haber dicho precisamente esto?

Dike polypoinos (1,4) (la justicia vengadora o de los miltiples castigos
en las traducciones corrientes), es una forma 6rfica de designar a las sacer-
dotisas que guardan la puerta de los santuarios. Dike es la vengadora de los
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que violan el umbral pero da paso a aquél que puede contvmplar aquel que
. es llevado por las hijas de la luz.

Parménides es llevado, arrastrado, conducido por las hl_]aS de la Luz,
hacia la contemplacién de lo sagrado (1,1-1,4).

No es, un destino funesto, moira kaké, (1,26) el que ha llevado a
Parménides a este Ambito sacro, es thémis y diké (1,28) (derechoy Justicia,
en las traducciones usuales)’, thémis es 1o establecido como norma por los
dioses, y ello es lo justo, es un designio divino el que ha llevado al pocta-
filésofo al final del camino donde la deidad espera y habla (1,22).

"La expresién hexamétrica y la composicidn elaborada depen-
den de la raiz que ha producido en el eledtico la abismacidn en el
misterio del ser; o, en todo caso; el poeta-filosofo del ser intenta
develarnos una condicion intrinseca a tal abismacion: el descubri-
miento de una nueva sacralidad, sin la cual el famoso ontismo
parmenideo no pasa de ser (en el mundo helénico) una reiterada
tautologia [...]. No hay filosofia del ser separada de aquélla
abismacién; y si el mundo contempordneo parece practicarla,’
exponerlay profundizarla (con total prescindencia del acto parme-
nideo) es porque se conserva comodo en el ambito de la tautologia
y mds comodo aiin en el ejercicio del espiritu critico. Ni una cosa:
ni la otra pueden aplicarse a Parménides y.su texto venerable™.

Ser-Pensar-Palabra.
Identidad originaria mistérica.

Lo contemplado es el corazon inconmovible de alétheia (1,29), el
corazon de lo que se manifiesta, €l corazén de lo que se muestra. El
inconmovible, afremes (imperturbable, en las traducciones usuales), el
inmutable, el Sereno. : -

Es la serenidad de lo mismo, queen lo mismo permanece, que yace sobre
si mismo (8,29). Es la presencia absoluta de lo que es ahora todo a la vez
(8.,5). Contemplar es abismarse en la presencia mistérica, entrar en ella,
- hacerse uno con ella. Es epoptia-synousia. : o :

“En la comunicacién abismal con los misterios del ser se

adivina el trasfondo de la vida pltagonca que siendo-al parecer
" unificacién mistica prepara el fervor parmenideo de la Unica
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patencia del ser... Parménides no escribe un tratado, comunica la
comunion con el ser’™, :

Entrarenlamismidad es pensar y decir, porque la mismidad se manifiesta
como ser, pensar y decir. Ser, pensar y decir son rasgos de la mismidad, elIa
se muestra en este triple despliegue (3,1).

"Pensar para Parménides es instalarse en la mismidad™".

No hay pensar y decir humano sin uni6n con el pensar y decir ongmano
(8,34-36).

La mismidad originaria que es identidad anterior a Ia diferencia de ser,
pensar y decir, es necesariamente (4nanké la encadena) Uno y Todo, no es
indigente de nada (8,34), ese es su destino (Moira,8 37) su men omai, lo
que le toca.

“El ser es determinado desde una Identidad, como un rasgo de
esta Identidad. Por el contrario, la Identidad pensada postenor—
mente en la Metafisica, es representada como un rasgo del ser”.

“Pues lo mismo es pensar como asi también ser. La pregunta
por el sentido de este mismo, es la pregunta por la Identidad™!!.

El hombre es, en tanto y en cuanto pertenece a la Mismidad, en tanto y
en cuanto ésta se manifiesta como ser, pensar y decir en este ente hombre,
en su pensar y decir. , :

El pensar y el decir del hombre no son meras facultades humanas, son el
ambito de patencia de lo Mistérico.

El nombrar el ser no es una cuestion subjetiva, tampoco dialéctica, ni
depende de una abstraccion, nitampoco €s un proceso psiquico, es la
presencia que se patentiza, que entra en estado de alétheia. Y el hombre en
tanto acoge la presencia es hombre'2,

“La esencia y la modalidad del ser humano sélo se puede
determinar a partir de la esencializacion del ser”'3.

El entrar en la Mismidad, el acogerse en el asylon (ihvioiable, en la

traduccion corriente) (8,48), el estar astlado en lo sacro hace al hombre lo
que es. El Ser es asilo inviolable. :
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Las tres vias-Ser y apariencia.

" Lo mismo es Uno y Todo. Se muestra en el aparecer, en la totalidad de
lo que aparece. Se manifiesta en el emerger'?, se hace presente, se offece,
esta abierto a la marufestacxon se da, se otorga, se descubre a si mismo
(aletheza) en el aparecer y en contra del mismo. Pues el aparecer también
encubre, aparenta ser lo que no es, aparenta ser e] mismo lo constante la
presencia.

Parménides aparta la apariencia, pero no como algo subjetn'o 0 1o
existente, sino en su caracter de encubridor, de lo que aparenta ser.

Los hombres han decidido un nombre para cada cosa, han decidido que
las cosas nacen, crecen y mueren, que cambian delugary alteran de color,
pero el nacer yel morir, en tanto los entes “son puestos en su su . no ) €s.
(7,1-5 8,38-41 19,1). '

“Por ello, en los origenes de la filosofia, es decir, en la primera
manifestacion del ser del ente, el esfuerzo pnncxpal del pensar
debid consistir en refrenar la penuria del ser en la apariencia, en
distinguir el ser de Ia apariencia...Puesto que el ser se diferencia de
lo otro, y tiene que fijarse como Physis, se cumple la diferencia
entre el ser y el no-ser) al mismo tiempo, entre el no-ser y la
apanencxa :

...El hombre debe aceptar su existencia dentro de la cldndad :
del ser, tiene que darle constancia; tiene que mantenerlo dentro ¥
contra la apariencia; al mismo tiempo debe arrebatar, tanto a la-
apariencia como al ser, del abismo del no-ser”".

Por ello, el hombre debe conocer todo: el corazon sereno de alétheia, las
opiniones de los mortales, y cémo es necesario que las apariencias sean
(1,29-32).

El hombre debe tener presente los tres caminos, aquél que descubre que
permite la patencia de lo Mismo (2,3-4), aquél engaiioso, que transita la
mayoria, opinando esto o lo otro, inmersos en la apariencia que encubre
(6,4-9), y aquél intransitable que debe ser eludldo porqueno es asxlo no es
cobuo es destruccnon (2,5-8).

“...El hombre verdaderameme sabio no es aquél que persigue a
ciegas una verdad, sino aquél que conoce constantemente esos
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tres caminos: el del ser, el del no-sery el de la apariencia. El saber .
meditado -y todo saber es meditacidn- solo le es dado al que haya
experimentado el alado impulso del camino hacia el ser, al que no

le haya sido extrafio el espanto del segundo camino hacia el abismo

de Ia nada, y al que haya aceptado, como constante necesidad, el
tercero, el de la apariencia™'.

El camino de alétheia, es peitho (2,4) en un doble sentido: Como deidad
que seglin su origen es vinculo arménico entre cielo y tierra. En este caso,
es kéleuthos peithous, €l camino que une la tierra y el cielo (1,5-11-27), el
camino indicado por las hijas de la Luz, el camino apartado de la’ plsada de
los hombres, el camino que devela la unién sacra de tierra y cielo.

Como certeza de la develacion del ser en su patencia en el pensar y el
proferir, absoluta evidencia del estf, inico camino posible para el pensar y
decir humano (2,4). Es el tnico decir fidedigno (8,50)(17).

El camino es la via, la unica posible via es el camino. El camino hacia
arriba y hacia abajo es uno y el mismo. .

Lo Mismo, serenoe inviolable en su sacralidad, cobua alhombre, el \inico
camino del hombre es entrar en el cobqo en el templum que lo aSII

EZ‘ asylos parmema’eo.

El cobijo del hombre sigue estando alli, donde las primeras palabras del
pensamiento lo sefialaron, en el esti inengendrado (agéneton), indestructi-
ble (andlethron), intacto (oulomelés), sereno (atremes) inconfi gurado
(ateléston) (8,3-4).

‘Es la tinica posibilidad que tenemos como lo que somos, es el destmo del
hombre. El hombre contemporaneo debe “lanzarse” al destino, a lo que
como hombre le toca, y en el cumplimiento de ese destino, en el “nuevo
asilo”, en el “nuevo cobijo”, volveran a unirse cielo y tierra '%.
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Notas

‘Heldegger Martin, Carta sobre el humamsmo ed. Huascar, Bs. As., 1972, p.
106.

2Cfr. Untersteiner; Mano, Parmenide-Testimoniaze e Frammenti, Editrice La
Nuova’Italia, Firenze, 1958, p. 64, Frinkel, Hermann, Dichtung und Philosophie
des friihen Griechentums, New York, 1951, p. 165. Y Parmenidesstudien, NGG.
1930, p. 454. Inclusive de esta vision puramente racional del poema surge 1a tesis
de la pobreza poética de Parménides: Disandro, Carlos, Trdnsito del mithos al
Logos, ed. Hosteria Volante, 1969, La Plata, p. 288: “Baste examinar el decisivo
librode Reinhardt, Parmenidesund die Geschichte der griechischen Philosophie
(1916) para advertir a la distancia de medio siglo las consecuencias complejas,
ocasionadas por el planteo de Remhardt Reinhardt apoyandose en Dxels da por
resuelta la precariedad poética de Parménides, concepto difundido 1uego vasta-
mente y con diversa fortuna... Reinhardt no considera para nada el proemio, ¥
apenas cita aquéllos pasajes del mismo que puedan mteremr a la cuestién
primera. En otras palabras, una de las consecuencias del planteo de Reinhardt fue
eliminar lisa y llanamente la consideracién del texto proemial. ;Cémo podria
entenderse entonces desde el estricto punto de vista del texto parmenideo la
cuestion de su estructura? ; Y cémo podria esclarecerse el ritmo del pensamiento,
al olvidar el signo cabal de su itinerario? También Nota 5, Cap. X, refiriéndose
a Joély Frankel. G.S. Kirk y J.E. Raven, Los filésofos presocriticos, ed. Gredos,
Madrid, 1969, p. 376 y ss. Apoyandose en Bowra, Kirk afirma que Parménides
toma “prestada la forma alegérica para preparar de antemano una respuesta asus
posibles criticas”. La postura racional gnoseoldgica de Kirk es evidente cuando
hace girar el sentido de est solamente en su nivel predlcam'o yde alli lotraslada
al ontolégico. En contra de esto Disandro, op. cit., justamente. a la inversa
postula en Parménides una gran pericia poética, donde por éjemplo la reiteracion
de términos es conSlderada ‘ahondamiento y despliegue de la meditacién”, p.
288 y ss. N ' '

3Jaeger, Werner, La teologia de los primeros filésofos griegos, F.C.E, México,
1977, p. 99. Jaeger coloca a Parménides, op. cit. pp. 109 y 110, en la misma
posicién de los pensadores anteriores que igualan el primer principio con lo
divino. En este sentido se daria un ineludible enlace ‘con lo religioso. No
identifica, segin Jaeger, el ser con Dios, pero indudablemente se puede hablar en
Parménides de un misterio del ser. .. El elemento religioso estd mds en la forma
en que al hombre le ha afectado su descubrimiento, y en su firme y resuelta
manera de tratar la alternativa de la vefdad y la -apariencia, que en ninguna
clasificacion del objeto de su indagacion como divino”. “Alalarga, noobstante,

36

- Ui



un griego sentiria que la verdadera base de esta actitud religiosa del “hombre que
conoce' no puede menos de residir en el valor y significacion de lo conocido".

Desde aqui enfrenta también la postura de Reinhardt, p. 93 y ss. Para el
problema de la relacion Ser-Divinidad, también Disandro, op. cit., pp.306-307.
Segun Disandro el pensamiento cristiano ha aplicado los constitutivos parmeni-
deos del ser a Dios, como atribufos. El pensamiento post-renacentista, hasta
Marx, los ha atribuido a la natura o a la materia. "La reflexion de Parménides es
un prvote insoslayable del pensamiento occidental(...)resta siempre la-cuestion
de saber en qué medida el eledtico estd al margen de toda reflexién sobre la
divinidad, o mis concretamente sobre Dios. Tal vez haya que separar la
experiencia de la mismidad (que tiene ciertos caracteres misticos, derivados del
contexto pitagorico) y el esflierzo analitico del "ser" que conduce a una determi-
nacién de su patencia abstracta: en la primera hallariamos las motivaciones de
una exultante admiracion de caracteres religiosos; en el segundo un despliegue
delaracionalidad helénica, que se expresa al nivel del lenguaje por el predominio
del logos™. De aqui nace, segiin Disandro, tanto la “via apofitica especulativa”
como la “profericion apofética del lenguaje mistico™; esto estd demostrando*la
compleja significacién de su riguroso poema (riguroso no solamente en el
andlisis abstracto, sino también en sostener esa interna referencia entre divini-
dad y ser’)”. En cambio Gigon, Olof, Los origenes de la filosofia griega. De
Hesiodo a Parménides, ed. Gredos, Madrid, 1985, pp. 302-303. postula que
Parmeénides a “plena conciencia, ha suprimido todos los aspectos teolégicos del
ente... que esta concebido con pura objetividad”, lo que supone un pensamlemo
metddico riguroso. (Ver mds abajo nota 12). ‘

“Disandro, Carlos, op. cit., p. 286. :

3 Utilizamos términos platénicos, epoptia-synousia, mis adelante agathon
porque consideramos que dichos términos tienen su raiz en este poema y'a su vez
desde ellos, desde Platdn, se puede comprender quizas en una mejor perspecnva
el poema parmenideo.

$Montero Moliner, Fernando, Parménides, ed. Gredos, Madrid, 1960, p. 31y
ss. Montero Moliner analiza algunos de estos términos, pero los considera mas
bien alegorias, para seiialar, nouna iniciacién (que al'contrario es dejada de lado;
como parte de lo realizado por el comiin de los mortales) sino una “ci'erla
similitud realmente secundaria entre su actitud y la-de esos mov imientos
religiosos” (p. 55). Estaria inscripto Parménides, en este sentido, en el “proceso
que lleva del Mito a la Verdad lograda en-y por el Logos™ (camino lento y
penoso); en Parménides se daria, segun Montero Moliner, un *“paso gigantesco
enlalucha contra el Mitos” (p. 58). Loselementos arcaicos darian aentender“la
irrupcién del Espiritu en la claridad de la Verdad”(p. 64). Untersteiner, Mario,

“op. cit., p. 63 y ss. También Untersteiner analiza diversos términos del proemio.
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" Montero Moliner, Fernando, op. cit. pp. 39-44. La justicia para Montero
Moliner, significaria el reconocimiento a los méritos del pensador que por su
noble esfuerzo cruza el pértico, superando asi los obstaculos quele lmpedman el
hallazgo de la Verdad. Es mas, segin la mterpretacmn de este autor la aparicion
nuevamente de diké en el tema confirmaria “una finalidad ulterior a la SmeIe
presencia estética: represento la invocacién dentro de un escenario alegérico de
lo que luego seria el simbolo'del rigor propio del pensamiento que tiene por ObJetO
al ser”(p. 116). También Gigon, op. cit., (Ver mis abajo nota 12).

8 Disandro, Carlos, op. cit., p. 289. No obsta, sin embargo que a partir de
Parménides sea posible la dlsynncmn entre myein y logos, es decir que pueda
darse la filosofia como obra pura y exclusiva de la razén humana, en la medida
queseexcluyala abismaciénenla Mlsnndad Justamente que se tome como punto
de partida el tema del poema y solo el tema, esto no se da en Parmemdes pero
es posible a posteriori, por Parmemdes (Ver Disandro, op. cit. p 317yss.)..

SIdem, p. 277. : .

W Idem, p. 296.

”Hexdegger Martin, /dentidady di ferenc:a Revlsta de Fllosof’ a, Santlago de
Chile, Dic. 1966, Vol X111, Nro. 1, Trad. de Oscar Mertz, pp. 84y 91. También
La constitucion onfo-teo-légica de la Metafisica, Rev. de FI[OSOf a., cit; p: 97.
“Pero lo mismo no es.igual. En lo 1gual desaparece la dlversxdad En Io mismo
aparece la diversidad”.

1De Anqum Nimio, De las dos mhabztacmnes enel Iwmbre Fac. de Fxlosof ia
y Humamdades de la Univ. Nac. de Cérdoba, Bs. As., 1971,p. 12y ss. ... el Ser
es descubierto como esencia ontoldgica, primeray absoluta, como arkhé; poruna
especie de abismamiento afortunado en la conciencia del hombre mhab1tada por
aquél huésped... Es decir, que como garantia de esta presencia no hay un razo-
namiento... sino la presencia misma del ser en el hombre. No se trata de declarar
la existencia del ser por virtud de una deduccidn... tampoco de afirmar un ser
‘veritativo’... con una problematica de tipo gnoseolégico... sino de una Presencia
pura... El Ser es, pues, mostrable, no demostrable™. En cambio Gigon, op. cit.,
p. 281y ss. “En Parménides aparece por primera vez no sélo el concepto de ser,
sino también... un método filos6fico de pensamiento y demostracién... El
procedimiento de Parménides de llegar a la verdadera por eliminacién de las
demds posibilidades|...]supone que Parménides ya conoce un método formal de-
terminado de demostracién antes de ponerse a aplicarlo al ser”. Incluso de aqui
deduce Gigon, que el concepto de Necesidad (relacionado con el de Justicia).no
tiene nada que ver con el Hado, sino que es una necesidad l6gica, la necesidad del
rigor argumental. Gigon extiende esta idea a Platén inclusive (p. 299), porello
cuando establece por ejemplo la relacion Luz-Ser enun semldo platomco le da
un alcance distinto al que nosotros le damos

33



BHeidegger Martin, Introduccion a la Metafisica, Edit. Nova, Bs. As., 1969,
p- 177. También De Anquin, op. cit., p. 7, “el hombre, o sea la conciencia del
hombre, es como una casa que espera siempre un huésped. El hombre no puede
vivir sin el huésped que es el sostén de la casa, o sea que es la razon de la casa.
Sin el huésped no se explica la casa, es decir, no se explica el hombre.

“Heidegger, Martin, /dem, p. 138 y ss. En este sentido, el ser es Physis, lo que
emerge, aparece, sale del estado de oculto y entra en el desocultamiento
(alétheia), pero el aparecer ofrece “aspectos y pareceres”, estd en “la posibilidad
de tener un aspecto que encubra y oculte”. También La consitucion onto-teo-
logica de la Metafisica, cit., p. 108. “Ser, que cs lo ente. El "es’ habla aqui
transitivamente, transitando. Ser esencia en el modo de un transito a lo ente. Sin
embargo, el ser no transita hacia lo ente abandonando su lugar, como si lo ente
perdiera, estando antes sin ser, ser alcanzado por éste. Ser transita hacia (algo),
sobreviene desalbergando (algo), que recién por tal sobrevenir adviene como lo
desocultado desde si. Advenimientosignifica: albergarse en el desalbergamiento
y desocultamiento, por tanto, perdurar albergado”. '

SHeidegger, Martin, Introduccion a la Metafisica, cit., pp. 147-148.

1 Jdem, p. 151. '

' Disandro, Carlos, Filosofia v poesia en el pensar griego, ed. Hosteria
Volante, La Plata, 1969, pp. 212-213. Expone aqui esta doble dimensién de
Peitho, con mis detalles. Afirma que el contexto parmenideo no es el ético-
religioso de Hesiodo o Theognis (antecedentes que indaga en el uso del término),
pero los niveles miticos de Dike, 4létheia y Peitho representarian, tal vez, el
trasfondo pitagérico-6rfico (primera dimension), v los racionales einai o eén,
alétheia y pistis, el contexto conceptual construido por Parménides como
develacion del ser (segunda dimensién). En cambio Gigon, op. cit., p. 283,
relaciona Peitho con su concepcion de Necesidad y Justicia (nota 12), “sélo la
verdad puede ser demostrada convincentemente”, sélo de ella se puede persua-
dir.

8Pensar atremés como serenidad nos lleva a pensar en Heidegger, Serenidad,
enRev. dela Soc. Argentina de Filosofia, Afio V, 3, Cordoba, 1985, p. 118: “la
serenidad (Gelassenheit) ante las cosas y la apertura al misterio nos abren la
perspectiva de un nuevo arraigo. Este, incluso, podria un dia ser apropiado para
hacer retornar, con figura transformada, el antiguo arraigo que hoy desaparece
rdpidamente”. Y en este nuevo arraigo quizas tenga mucho que ver América. De
Anquin, Nimio, Ente y ser, ed. Gredos, Madrid, 1962, p. 67: “Pensar como
americanos significa filosofar auténticamente... La novedad de América nos
inclina a pensar en un presocratismo americano semejante al griego, aunque no
igual... y este presocratismo americano. sera al cabo, una contribucién efectiva
a la recuperacion del sentido greco-medieval del ser”.
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