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Habra que reconocer que, ante un titulo como el presente, quedan justificados el asombro y la
extrafieza. Cualquier estudioso o buen conocedor del Estoicismo sabe perfectamente que, del
conjunto de fragmentos recogidos y ordenados tematicamente por Hans von Arnim en sus
Stoicorum Veterum Fragmenta,® hay pocos que hagan referencia a éros. Por otro lado, la
discusién que abren gira en trono a la ya clasica polémica —en ocasiones pintoresca- sobre la
homosexualidad real o imaginaria de los padres del Pértico, o, lo que es lo mismo, sobre la
condicidn de hijo tardio que el éros estoico tiene del éros platénico. Y, por si fuera poco, a nadie
se le escapa que la presencia fisica del término éros esta garantizada en unos fragmentos -
¢cestrictamente platonizantes?- sobre la pedagogia de la virtud, pero ¢;qué ocurre, en cambio,
cuando seguimos el rastro de su incidencia en la Fisica Estoica? Exactamente lo contrario: éros,
no sélo no aparece, sino que, si lo hace, no es para erigirse en base sobre la que asentar una
teoria, sino como simple expresion del “deseo” y permitiéndonos a duras penas sospechar el
importante papel que el Estoicismo Antiguo le otorgd. Intuimos, pues, que la investigacion que
ahora se inicia ira por caminos de trazado dificil, aunque lo importante sea la meta final y ésta —
espero poder demostrarlo- nos depara la solucién de una antigua incégnita.

Hechas, por tanto, las advertencias oportunas y pese a circunscribirme al primer Estoicismo,
comenzaré remontandome a un texto de época imperial, el Boristenitico de Dién de Prusa. Este
es en realidad el unico que hace referencia explicita a la funcidn de éros en el conjunto de la
Fisica Estoica y, por consiguiente, dadas las coincidencias existentes entre la alegoria del mito de
los Magos del Boristenitico y la de las Cartas Eroticas de Crisipo -mucho mas sucinta, por
cierto, y parca en informacion- puede ser Gtil elegir la primera como punto de partida. Sélo me
resta esperar que el analisis que en ella comienza consiga interpretar un acto erético parecido al
descrito por Dion en lo tocante a sus protagonistas, Zeus y Hera, pero distinto en cuanto a la
forma, una fellatio.

Pocos han sido los estudiosos que han hecho mencion de las deudas contraidas por el
Boristenitico con las Cartas Eréticas, en concreto Max Pohlenz* y David E. Hahm®, pero
ninguno de los dos intenta descubrir el porqué de una fellatio. Este olvido no resta por supuesto
mérito alguno a sus importantisimas investigaciones, pero yo osaria advertir que, si como parece,
las imagenes alegoricas utilizadas por la Estoa, incluso las mas escabrosas, hallan justificacién a
la luz de su aficion por las etimologias fantasticas, no es logico que algunas no reciban la
atencion que merecen. No quisiera avanzar, empero, mis conclusiones, de modo que ahora
corresponde hacer una primera y breve incursion por las influencias estoica e irania en el
Boristenitico, sin olvidar, sin embargo, que incluso para quienes la segunda prevalece sobre la
primera, la herencia del Pértico es clara e inequivoca.

Efectivamente, después de diversos capitulos donde ya se adivinan elementos estoicos, Dion
introduce el mito que los Magos cantan en sus ritos secretos, el mito del “primer y perfecto
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auriga del carro mas perfecto” (téAeov te kai mE@TOV 1ViOXOV TOL TEAELOTATOVL &Qpafcog)s.
Como es ldgico, Hans von Arnim cita s6lo aquellas lineas que reproducen mejor la teoria estoica
de la diakosmesis u ordenacion del universo después de la ekpyrosis o conflagracion mundial,
pero merece la pena presentar un pequefio resumen de los parrafos anteriores.

En opinion de los Magos, el carro de Helios, aunque son muchos quienes lo han visto cumplir
su ruta diaria, es reciente en comparacion con el de Zeus. El primero goza de una gran reputacion
entre la humanidad, porque los poetas han hablado siempre de su cotidiano ascender y
descender, mientras que no sucede los mismo con el segundo, que nadie ha cantado, ni tan sélo
Homero o Hesiodo, excepcidn hecha de Zoroastro y los hijos de los Magos. Los Persas cuentan
que Zoroastro, por un deseo vehemente de sabiduria y justicia, abandond a sus compafieros y se
dirigié a una montafia. Alli, en la cima, tomé una Ilama de fuego que bajaba de lo alto y ardia
incesantemente. Los mas notables de los Persas y su rey acuden, pues, a orar al dios, al tiempo
que Zoroastro, saliendo ileso del fuego, se les muestra benévolo y les ordena ofrecer sacrificios a
la divinidad agradeciéndole su presencia en el lugar. Por lo demés, Zoroastro no se relaciona con
todos, sino con quienes estan capacitados para entender a Zeus y a la Verdad, esto es, con los
Magos. Ellos son quienes tienen a su cargo la cuadriga con que él, Zeus, el auriga mas diestro y
poderoso, conduce sin cesar el mundo entero, a diferencia de Selene y de Helios, cuyos
movimientos, en la medida en que son parte del universo, son mas perceptibles por la
humanidad’.

En relacién a los caballos que integran la cuadriga, huelga decir que el méas grande, bello y
rapido esta consagrado a Zeus. Se trata de una criatura alada y brillante, de quien Helios y Selene
son estrellas destacadas. Lo forman también otras estrellas, pero éstas giran con él en algunas
ocasiones y, en otras, no. Zeus (el fuego)® ocupa, pues, el primer lugar. Le sigue el caballo de
Hera (el aire), inferior en fuerza y rapidez, una de cuyas partes es negra, mientras que la otra,
iluminada por Helios, brilla. Viene después el caballo de Poseidén (el agua)®, todavia mas lento
que el segundo, y, en Gltimo lugar, el de Hestia (la tierra)?, firme e inmévil*".

Los Magos aseguran que la paz y la amistad reinan normalmente entre ellos, pero, en una
ocasion, en el pasado, durante un largo espacio de tiempo y muchas revoluciones del universo, la
crin del primero inflamo a los otros y, especialmente, al dltimo, incendiando no sélo su crin sino
todo el universo. Como vemos, no querer ver en esta circunstancia el reflejo de una teoria tan
estoica como la ekpyrosis o conflagracion universal seria cerrar los 0jos a la evidencia, pero hay
mas elementos todavia que nos reafirman en este sentido. En efecto, los hombres creen que estos
extrafios incidentes no guardan relacion alguna con el orden y la razon interna del universo, pero
no es asi, ya que forman parte de los planes del gobernador y salvador del mundo. Es algo
parecido a un auriga que usa la violencia con un caballo para hacerle volver a la ruta
preestablecida -aunque, por descontado, el uso de la violencia no implica destruccion. Este es,
sin embargo, un tipo de movimiento o conduccion; hay, empero, otro que supone movimiento y
metamorfosis de los cuatro caballos hasta llegar a convertirse en un ser Unico. Los Magos lo
comparan de nuevo con la conduccion de un carro, pero Dion no duda en afirmar que, al hacerlo,
necesitan ya imagenes complicadas que invalidan en cierto modo el simil elegido: es como si, al
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modelar caballos de cera y extraer un poco de cada uno para formar otro, al final, después de
agotarlos y crear uno nuevo, resultara un solo caballo de todo el material®.

Tampoco ahora podemos dejar de pensar en la teoria de la evolucion de los cuatro elementos,
del fuego a la tierra (fuego > aire > agua > tierra) y de la tierra al fuego (tierra > agua > aire >
fuego), en que éste ultimo queda como garantia de una nueva y futura regeneracion universal,
aunque, de momento, estemos en el segundo de los procesos, de la tierra al fuego, con
independencia de que éste es el que inflama a todo el resto en el mito de los Magos. A nosotros,
en cambio, nos interesa el primer movimiento, del fuego a la tierra o, mas concretamente, del
fuego al agua (esperma), sin cuyo andlisis, paso a paso y explicando todos sus resortes, no sera
posible despejar la incdgnita de la fellatio. Veamos, pues, en qué términos lo presenta la alegoria
del matrimonio feliz de Zeus y Hera del Boristenitico:

“Llegados a este punto del mito, se hallan en la dificultad de dar nombre a la naturaleza
del ser de su propia invencion. Dicen, pues, que en este momento él es sencillamente el
alma del auriga y sefior 0, mejor dicho, su intelecto y guia. (Asi efectivamente llamamos
también nosotros al mas grande de los dioses cuando lo honramos y veneramos con
buenas acciones y palabras respetuosas). Subsistiendo sélo su intelecto y llenando con su
propio ser un espacio inconmensurable, en la medida en que se ha vertido por igual por
todas partes y no queda en él nada compacto, sino que impera un rarefaccién completa —
momento en que alcanza su mayor belleza-, adopta la naturaleza purisima de una luz
transparente (v kabaowtdtnv Aapwv avyng aknedtov pvowv) Y, acto seguido, siente
deseos de una nueva existencia. En efecto, con un deseo apasionado (¢owrtcar) de aquella
conduccion, gobierno y unién de las tres naturalezas, la del sol, la de la luna y la de los
astros, y con deseo de todos los animales y plantas, empieza a crear (yevvav), a distribuir
(dtxvépewv) cada cosa y a modelar (dnuwoveyeiv) el cosmos de esta ocasion, mucho
mejor y mas espléndido porque es nuevo. Lanzando un rayo no desordenado ni horrible
como el de las tormentas cuando las nubes se mueven con mas energia que la usual, sino
puro y desprovisto de cualquier oscuridad, se transforma facilmente junto con su
inteligencia. Acordandose de Afrodita y de la generacion, se calma y se apacigua v,
extinguiendo gran parte de su luz, se convierte en aire ardiente de dulce fuego (kai oAV
TOL PWTOG ATOORETAS €lg Aépar MLEWDN TEéMETAL MLEOG NjTtiov). Se une entonces con
Hera y, después de tomar parte en un lecho nupcial perfecto, emite finalmente el semen
del universo (trv maoav ad tov mavtog yoviv). Este es el feliz matrimonio de Zeus y
Hera que los hijos de los sabios cuentan en sus ritos secretos. Convertida la totalidad de
su esencia en liquido (Oyoav 8¢ moujoag v GANV ovoiav), en esperma unico del mundo
(8v oméoua tov mavtds), él mismo, extendiéndose por él como espiritu modelador y
demiurgo en germen (kaB&meQ €v yovn mvebpa TO MAGTTOV Kal dnpiovgyovv) Y €on
una constitucion muy parecida entonces a la de los demas animales, ya que no sin razén
podria decirse que consta de alma y cuerpo, modela y da forma facilmente al resto, y
esparce comodamente a su alrededor su esencia suave, blanda y flaccida. Una vez
construido y acabado este cosmos reciente, lo muestra extraordinariamente hermoso y
bello, mucho mas espléndido, por cierto, que el que ahora vemos™*.

Como apuntaba ya, se trataria de ver si la influencia irania que el mito evidencia anula la
estoica o si, por el contrario y sin negar la primera, la segunda es también incuestionable'®. La
razén principal para remitirnos a fuentes persas seria la voluntad de Dion de referir doctrina

12 parrafos 47-53.
13D, Chr. Or. XXXIV 54-58. SVF 1l 622 —la traduccion es mia.
1 Cfr. Pohlenz, op. cit., 1, pp. 79-81.



especificamente irania®®, de tal suerte que Cumont'® sostiene que seguimos muy de cerca un
himno de los misterios de Mitra y que, por tanto, es un testimonio de gran valor para su estudio y
conocimiento. Aun asi, ésta seria la afirmacion solemne; poco después, en cambio, Cumont se
muestra mas cauteloso y aclara que no se trata de negar el caracter estoico de la narracién, sino
de remitirla a la fuente, la religion de Mitra, la cual, en sintonia con el espiritu sincrético de la
época, habria absorbido elementos estoicos. Con todo, parece que le falte conviccion ya que,
como sefiala Pohlenz, hay un deseo evidente de infravalorar todo lo estoico y relegarlo a un
segundo plano, incluso alli donde no hay razén alguna que lo justifique. Al principio Cumont
creia, por ejemplo, que la parte final del parrafo 55 era genuinamente estoica, puesto que nada
tiene que ver con la religion de los Magos, pero, afios después, creyd hallar en el parrafo 56
alusiones a un segundo himno mitraico cuyo tema era la hierogamia divina'’. Ahora bien,
incluso al plantear esta hipdtesis reconoce que el zoroastrismo ortodoxo no tiene conocimiento
del matrimonio de un dios supremo con la hermana (Zeus y Hera, fuego y aire, los dos elementos
activos y mas parecidos), mientras que el hieros gamos de Zeus y Hera representa un capitulo
importante de la religion griega, objeto de representacién en numerosos ritos mistéricos.

En resumen, los argumentos a favor de una paternidad exclusivamente irania son mas que
dudosos incluso para quien apuesta por ella. Por su parte, Pohlenz*® no se siente satisfecho con
estas precisiones de Cumont, sino que para €l la alegoria del matrimonio de Zeus y Hera, a la que
recurre Didn, deriva de la doctrina de los spermatikoi 16goi; es mas, coincide demasiado con el
pensamiento de Crisipo (SVF Il, 1971-75) como para no pensar en el uso directo de una obra
estoica, las Cartas Eroticas, antes que en el de misterios religiosos de un pueblo extranjero. En
lo que a mi respecta, coincido con Pohlenz, si bien precisaria que Dion no “copia” la alegoria de
Crisipo por la sencilla razon de que prefiere un coito normal a la fellatio, y ésta ultima, al margen
de haber despertado o no su curiosidad -o la de Hahm-, encierra algun secreto. Otra cosa €s, Y yo
asi lo creo también, que las intenciones de Didn y Crisipo coincidan; es mas, espero poder
demostrar que el segundo se sirvio también de éros para reconstruir el cosmos cada vez que el
fuego del mundo se convertia en holocausto.

La finalidad ultima del mito es, por consiguiente, la de representar la diakdsmesis estoica, es
decir, la regular sucesion de los periodos cosmicos, la alternancia destruccion-renacimiento,
ajena por lo demas a la religion persa. Dion ha recurrido a una cosmogonia estoica y, en todo
caso, la cuestion estriba en saber cuél es el modelo elegido. Pohlenz opina que su autor es
Cleantes o, mejor dicho, lo que parece afirmar es que nos hallamos ante un relato ecléctico, un
gran namero de elementos del cual han sido tomados de Cleantes. Sea como fuere, le reconoce
personalidad propia, pues Pohlenz no desconoce que el uso de viejos mitos fue habitual en el
Pértico, una escuela filosofica que gozaba explicando y razonando lo que los poetas ya habian
dicho antes de forma enigmatica’®.

Evidentemente, son muchos los temas que ahora deberia abordar en relacién al pasaje del
Boristenitico recogido por Hans von Arnim, tales como la explicatio fabularum y la enodatio
nominum estoicas, la teoria de los elementos y los principios, el spermatikos 16gos, el pnelima,
etc., etc. No obstante, siendo el objetivo de mi andlisis la interpretacion de la fellatio de las
Cartas Erdticas de Crisipo, prefiero seguir un orden légico y coherente de exposicién, no sea
que el acopio precitado de datos haga ininteligible lo que en realidad no lo es. Empezare, pues,
introduciendo algunas consideraciones sobre la vision biolégica del origen del cosmos.
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Cuando Dion, cuando los estoicos en general, nos explican el origen del cosmos mediante la
imagen de un acto reproductivo en que fuego y agua juegan un gran papel, no hacen sino retomar
antiguas teorias®’. Su misién parece centrarse en la puesta al dia de teorfas en decadencia, aunque
las adapten, naturalmente, a sus propios fines. Ellos pueden, sabeny se creen en la obligacién de
explicar el mecanismo que da origen al mundo y consideran que la teoria bioldgica les es dtil.
Elegido, por consiguiente, el instrumento, la primera operacién, tal como asegura Hahm, consiste
en definir con exactitud la naturaleza de la semilla o esperma del universo. Se trata para ellos de
un elemento liquido y a la vez vivificador en cuyo seno se halla la fuerza de la reproduccion; es,
en suma, un elemento invadido de pneiima, de alma, de aliento vital, de calor temperado:

“El fuego inicial es en verdad como una semilla que posee todas las razones y causas de
todo cuanto ha existido, existe y existird” (to pévrtol mpwrtov o elvar kabameel Tt
OTEQUA, TWV ATIAVIWV £XOV TOUG AOYOUS Kal TAG AITlag TWV YEYOVOTWV Kal T@v
YIyVopévay kai tev écopévev —la traduccion es mia)?.

En consecuencia, si para Zenon y Crisipo, el semen humano es pneuma mezclado con humedad:
“Zenodn dice que el esperma, el que emite el hombre, es pneuma con humedad” (to d¢ oméoua
dnoiv 0 Zivwv eivar, 6 pedinow &vBowmnoe, mvebua ped’ vyoob -la traduccion es mia)®, y
este pneuma (el fuego atenuado de la cosmogonia de Di6n) es un fragmento del alma del padre®,
concluimos que el esperma cosmogadnico no es sino la aplicacion a un campo concreto de las
teorias bioldgicas mas o menos cercanas en el tiempo sobre el semen humano.

Las indagaciones sobre la naturaleza del semen eran corrientes en el mundo filos6fico griego
del siglo V a. C**. Hahm recuerda® que, en el siglo de Pericles, el pitagérico Hipon habia
establecido ya la naturaleza himeda del semen, hasta el punto de que el alma o fuerza vital del
que estd impregnado se entiende como humedad o agua®. Lo mismo puede decirse de
Hipocrates, quien afirma que el semen es la humedad del cuerpo convertida en espuma por la
accién del movimiento del pene?’, y también hay quien, segin Arist6teles, sostiene que la
respiracion o pneuma es la causa de la emision de semen®.

El Estoicismo, por tanto, incorpora a su teoria cosmogoénica los resultados de las
investigaciones sobre la naturaleza del semen humano, y decide que la hierogamia divina de
Zeus y Hera se convierta en el factor desencadenante del spermatikos 16gos, el cual aparece
revestido, pese a su mision singular, de las mismas caracteristicas que el semen de cualquier
hombre: humedad, calor (pneuma) y vida.

Con todo, éste es sélo uno de los aspectos destacables del spermatikos 16gos estoico. Hahm
rastrea la huella real de Arist6teles”. Para empezar, no existen diferencias en cuanto a la
composicién del esperma y sus dos elementos basicos, calor (pneuma, aire caliente) y agua™;
pero, ademas, cuando Aristoteles mantiene que el calor del semen se debe al calor interior del
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cuerpo emisor®!, convendria recordar que para Dién Zeus es el fuego y posee todo el calor y la
vida del nuevo mundo. Es mas, poco antes de depositar su esperma en Hera, “extingue gran parte
de su luz y se convierte en aire ardiente de dulce fuego”, atenuando asi el inmenso poder que ya
no necesita después de la ekpyrosis y adquirir, en cambio, el mas suave y vivificador del
pneuma. ¢Hera es realmente pasiva en todo este proceso? Hahm opina que si*?, pero, en mi
opinion, si no cuestiona la composicion fuego-aire del pneuma estoico (kai y&o &épog xai
TdS DbioTavTar TV ovaiay éxewy o Tvedpa)®, no es ldgico que el papel de Hera se reduzca
a recibir el esperma vivificador o “pneumatico”, compuesto también de aire —no olvidemos la
identificacion Hera = aire y Zeus = fuego.

Hahm considera que otro de los rasgos de la teoria bioldgica presente en la cosmogonia
estoica es el papel del agente i el de la materia, los archai estoicos**. En principio, fuego y aire
tienen la misma relacion que agente y materia. Dios actla sobre la materia y la adapta a la
generacion:

“Son una sola cosa lo divino, la mente, el destino y Zeus; recibe asimismo otras muchas
denominaciones. Asi, pues, existiendo desde el principio por si mismo, cambia, por
mediacion del aire, toda la substancia en agua (kat’ &oxag pév odv kad” avTtov Ovia
Toémey TV Taoav ovolav d &éog elg KdwE) Y, asi como en el semen se encuentra la
simiente (év ) yovn 1o omtéoua megiéxetar), asi también el 10gos espermatico, semilla
del cosmos, permanece como tal en la humedad (¢v T vyo) y adapta a si mismo la
materia para la creacion de lo que viene después (evegyov avt@ mowtvTa TtV VANV
TOg TV TV ¢ENg yéveow). En primer lugar, crea los cuatro elementos, fuego, agua,
aire y tierra. Zendn habla de ello en el Todo, Crisipo en libro primero de su Fisica y
Arquedemo en algun lugar de los Elementos. Elemento es aquello de donde primero surge
lo creado y donde finalmente se consume. Los cuatro elementos juntos son la substancia

incualificada o materia”®.

Hahm cree, pues, que el texto reproduce la biologia aristotélica, segun la cual la hembra
aporta la materia (hyle, en este caso la sangre menstrual) al embrion, mientras que el varon le da
forma y movimiento —es decir, al igual que el Zeus del mito de los Magos, demiourgei*®. No
obstante, opino que Hahm se equivoca en esta ocasion. Como €l mismo afirma, no hay
discrepancias entre Aristoteles y los estoicos en lo que tocante a otorgar el papel activo al varon,
pero si las hay cuando comparamos la funcion que uno y otros atribuyen a la hembra. A su
entender, la discrepancia principal seria el papel que los estoicos asignan a la hembra. “En los
pasajes anteriores (SVF 1l, 580 y 622), la materia himeda sobre la cual actta el agente es el
elemento liquido del semen masculino; no la aporta la hembra, como en Aristételes. En la
cosmogonia estoica, la hembra (Hera) es sencillamente un agente que provoca la emision del
esperma™’. Hahm precisa igualmente que la alegoria del Boristenitico entronca directamente
con la de las Cartas Erdticas de Crisipo, y que los estoicos “intentaron introducir en su
cosmogonia no s6lo los mitos relacionados con Zeus y Hera, sino también la conexion
etimoldgica Hera (Héra) y aire (aér)”. El resultado fue que los estoicos dieron una interpretacion
inconsistente a Hera. En sus testimonios sobre cosmogonias, la posicion de Hera viene

3! Arist. GA. 735b 33-34.
%2 Op. cit., pp. 71-72.
33 Alex. Aphrod. Mixt. 224, 32. SVF 11 310 y 442; Gal. De plac. Hipp. Et Plat. V 3. SVF 11 841.
34 .
Op. cit,, p. 71.
% D. L. VIl 135-37. SVF 11 580,
% Arist. GA. 1 20, 729a 22-31; | 21, 730a 26-28; 11 4, 738b 11-14; 4, 771 b 18-23; 4, 772b 27-34.
" Op. cit., p. 71. Cfr. Igualmente p. 62.



determinada mas por su etimologia que por la teoria bioldgica, pero la interpretacion de los mitos
de Zeus y Hera en un contexto no cosmogonico (se refiere a los fragmentos en que se habla de
una fellatio y donde Crisipo afirma que Zeus es dios y Hera la materia o hyle) ponen de
manifiesto la teoria aristotélica segun la cual la hembra aporta la materia. En consecuencia,
incluso el papel de la hembra no contradice una influencia aristotélica en la teoria bioldgica que
se esconde tras la cosmogonia estoica”®.

Por una vez, el profesor de la Universidad de Ohio puede ser victima de los frutos de su
propia investigacion. Es l6gico que en una obra titulada The Origins of Stoic Cosmology quiera
presentar las fuentes a las que remitir los principios rectores del funcionamiento del universo
estoico. En este sentido, su celo por revelar todo lo que la Estoa debe a Aristdteles es
encomiable, pero puede no acertar cuando decide unir esta deuda a aspectos muy concretos de la
filosofia aristotélica, incluidos aquellos que piden establecer una frontera clara entre Estoicismo
y Aristételes. No es cierto, por ejemplo, que el papel de la hembra (hyle) evidencie influencia
aristotélica, porque, como él mismo afirma, el elemento humedo lo aporta el esperma de Zeus,
pero no Hera. El papel de Hera como hyle evidencia, si, influencia aristotélica, pero aristotélica
lato sensu, es decir, la clasica dualidad materia-forma de que nos hablaba poco antes Didgenes
Laercio y que convertia a los cuatro elementos en substancia incualificada o principio pasivo
ante el activo o dios, no influencia aristotélica en los términos bioldgicos mencionados por
Hahm. Por otro parte, no hay dato alguno que permita suponer que la alegoria de las Cartas
Erdticas sea extrafia al contexto cosmogonico, ya que, dado el papel de éros en el relato de Dion,
es probable que en las Cartas, siquiera indirectamente, se hiciera mencion del renacimiento del
mundo y su diakdsmesis. En cualquier caso, me alineo con quienes admiten la interdependencia
de las imagenes de ambas obras y, por tanto, no me parece coherente que en un lugar Hera sea la
materia o hyle y, en el otro, un simple “elemento de provocacion”. Me pregunto, ademas, si no
sera verdad, segun su propia tesis, que la posicion de Hera en el ambito cosmogonico estad mas
determinada por su etimologia que por la teoria bioldgica. Hahm sabe perfectamente que una de
las propiedades del aire es su naturaleza fria® y que, poco antes de unirse con Hera para
introducirle el spermatikos 16gos, el Zeus del mito de los Magos “extingue gran parte de su luz y
se convierte en aire ardiente de dulce fuego”. ¢{No serd, por consiguiente, que esta extincion se
produce en contacto con el elemento frio, y que el “aire ardiente de dulce fuego” no es sino el
resultado de mezcla del fuego caliente con el aire frio, es decir, del feliz matrimonio de Zeus y
Hera? ¢No sera que son ambos quienes crean el elemento vivificador o “pneumatico” del nuevo
mundo? ;Qué importa que Crisipo dijera que Zeus era dios y Hera la materia? Si se tiene
presente, y Hahm asi lo recuerda, que la cosmogonia estoica “implica mas que una simple
transformacion de los elementos™® y que éste es precisamente “el Ginico proceso utilizado para
explicar el origen del cosmos”*, ¢no hay que abandonar ya la oposicion radical Zeus / Hera
(théos / hyle) y admitir por contra la fraternidad de los “dos elementos activos”, el fuego y el
aire, los mas parecidos e integrantes del alma o pneuma del universo? ¢No sera que, lejos de ser
un sencillo elemento provocador, Hera comparte con Zeus el privilegio de contribuir a la vida?
¢No serd, finalmente, que la fellatio, la boca y el aliento guardan alguna relacion con todo ello?
Yo creo que si, y espero que las paginas que siguen puedan demostrarlo.

Ahi queda la sugerencia, al tiempo que sefialo la similitud entre la alegoria del Boristenitico y
la de las Cartas Erdticas. Con todo, cumple ahora leer los fragmentos que hablan de la fellatio, y
lo cierto es que provoco escandalo y rechazo. Ni Diogenes Laercio, ni Clemente | de Roma, ni
Tedfilo de Antioguia, ni tampoco Origenes estan dispuestos a admitir que la alegoria no debe
conocer limites; antes al contrario, en todos ellos se adivina el mismo pensamiento: unas

% Op. cit., p. 72.
% Después comentaré detalladamente este aspecto.
0 Op. cit, p. 59.
1 Op. cit., p. 58.



imagenes pueden ser aprovechadas para representar lo que se le antoje a cualquier filésofo
ocurrente, pero es intolerable que, tratdndose de una diosa —incluso griega-, sea precisamente su
boca, y no su vagina, la que acoja el esperma del marido. Por descontado que no se trata de un
esperma normal, sino del spermatikos 16gos que contiene las razones y causas de todo lo que ha
existido, existe y existira, dispuesto a modelar el mundo tras la Gltima ekpyrosis, pero este detalle
no importa a nuestros criticos, como tampoco les importa que aquel esperma necesite algunas
“sofisticaciones” para adquirir la naturaleza pneumatica, mezcla de fuego y de aire, que es la que
en definitiva insuflara vida a la nueva maquina césmica. Un acto reproductivo, parecen decir,
debe cumplir reglas y canones especificos, y, aunque la Fisica Estoica decidiera utilizarlo para
explicar un tipo muy especial de alumbramiento, no tiene ningun derecho a prescindir de ellos y
seguir otros directamente proporcionales a la complejidad de sus principios; en suma, no hay
razon alguna para abandonar el campo de la sexualidad y entrar asi caprichosamente en el de la
pornografia.

He aqui, pues, los datos que poseemos, en el mismo orden en que nos lo presenta Hans von
Arnim. Abre el turno Didgenes Laercio:

“Hay quienes hablan mal de Crisipo porque ha escrito muchas cosas en forma vergonzosa
e indecible, ya que en su obra Sobre los antiguos fil6sofos de la naturaleza reelabora la
historia de Zeus y Hera, diciendo en seiscientas lineas lo que nadie podria decir sin
ensuciarse la boca. Efectivamente, convierte —dicen- esta historia en algo muy indecente y
mas propio de prostitutas que de diosas, aunque lo apruebe en la medida en que se
relaciona con su doctrina fisica” (Eioi 8¢ ol katateéxovot toY Xouoinmov @ MoAAX
AOXOWS KAl agoNTws dvayeyoadotos. Ev pév yao t@ moaol twv  doxaiwv
GLOOAGYWV CLvyYRARMAaTL aloxows T mepl v ‘Hoav kat tov Ala avamAdartrel,
Aéywv kata Toug EEakoolovg oTixovg & UNDdELS NTUXNKWS HOAVVELY TO OTOHA ElTtoL
AV. aloXQOTATNV YAQ, Pact, tavtnV avanAdttel iotogiav, el kal ématvel wg Guokny,

xapautonae paAdov moémovoav 7 Ocoic... —la traduccion es mia) .

Segun Didgenes, Hera queda rebajada al nivel de una prostituta por obra y gracia de Crisipo
de Soles; a nosotros, en cambio, lo que nos importa es el analisis de los datos indispensables para
el esclarecimiento de sus “ocurrencias” y, en este sentido, no debe pasarnos por alto que el
filésofo de Soles extrema su imaginacion, si, pero en su tratado Sobre los antiguos filosofos de la
naturaleza. Por tanto, las imégenes de este tratado—coincidentes con las de las Cartas Erdticas-,
molesten o no al lector, hallan su explicacion en el contexto de la Fisica Estoica. Crisipo
reelabora la historia de Zeus y Hera y da nuevas formas a la hierogamia divina*®, pero no por
capricho sino por el deseo, tan comun y enraizado en el Estoicismo, de demostrar que los
conceptos fisicos de que habla se escondian ya en los relatos antiguos, y que su misién ha sido,
exclusivamente, la de sacarlos a la luz. Con ello se persigue, ademas, otra finalidad, esto es,
conseguir gque las nuevas “verdades estoicas” reciban el aval de las viejas tradiciones y leyendas,
puesto que éstas Ultimas no se ven desplazadas por las primeras, sino simplemente
reinterpretadas y reincorporadas. ¢Llegd Crisipo al extremo de autoproporcionarse fuentes
artisticas a las que poder remitirse en busca de la sancion de sus tesis? Es imposible saberlo con
seguridad, pero, en cualquier caso, la tradicion nos dice que las relaciones de Zeus y Hera fueron
siempre “candnicas” y sexualmente “normales”. Dion, por su parte, vuelve al coito clasico
después del paréntesis de Crisipo, y Didgenes, por Gltimo, no duda en afiadir: “... no se halla,
ademas (la historia “vergonzosa” de Zeus y Hera) entre quienes escribieron sobre pinturas, ni en

42D, L. VII 187. SVF 11 1071.
3 Loc. cit.



Polemén, ni en Hipsicrates... sino que la ha inventado é1™*. El texto hace referencia a pinturas
cuyo contenido alegorizd, pero es imposible asegurar, repito, si en verdad existieron o fueron
fruto de su imaginacion interesada.

No obstante, eso es todo lo que puede decirse de momento, ya que aun no se ha especificado
qué es lo que llega a degradar tanto a la esposa del “padre de los dioses y de los hombres”.
Clemente | de Roma nos es muy util al respecto:

“Y qué? ¢No eligieron también los sabios mas famosos el placer y mantuvieron
relaciones sexuales con las que quisieron? El primero de ellos (Socrates), maestro de la
Hélade, de quien el mismo Febo dijo: de todos los hombres Sdcrates el mas sabio, ¢no
propuso que en la ciudad mejor regida, en Esparta, las mujeres fuesen comunes y ocultd
bajo su manto al bello Alcibiades? El socratico Antistenes, por su parte, escribio sobre la
necesidad de que el llamado adulterio no fuera rechazado. Pero, ademas, su discipulo
Didgenes, ¢no mantuvo relaciones con Laya libre y pablicamente? ¢No eligio Epicuro el
placer? ;No se entregaba Aristipo, todo perfumado, a Afrodita? ;No dice Zendn, dando a
entender que es indiferente, que lo divino se halla en todos a fin de que los inteligentes
comprendan que, sea quien sea con quien se mantienen relaciones sexuales, es como
tenerlas con uno mismo, y que es inatil proscribir los llamados adulterios o las relaciones
con la madre, la hermana o los hijos? Crisipo, asimismo, en las Cartas Er6ticas menciona
la pintura de Argos, y coloca la cara de Hera junto a las vergtienzas de Zeus (rpog @ tov

A10g aidoiw dpvpwv s "Hoag 1o mpdowmov —la traduccion es mia)”45.

Estamos ya en otro contexto o, dicho de otro modo, la critica tiene ahora unos matices muy
concretos: se trata de anatematizar el placer (hedoné) y a todos cuantos fueron sus esclavos.
Pronto se ve, sin embargo, que, a los ojos del pontifice romano, Grecia es un arsenal inagotable
de desenfreno y bajas inclinaciones. Las hay para todos los gustos: comunidad de mujeres,
adulterio, incesto, homosexualidad, y hay hombres también de todo tipo y adscripcién: Sécrates,
Antistenes, cinicos, epicureos e incluso estoicos. En cualquier caso, es facil comprender que los
o0jos de un pontifice romano no puedan leer sin sobresalto una justificacion tan insultantemente
“légica” del incesto*®. Evidentemente, a Clemente I no le interesa presentar los atenuantes de un
panorama moralmente tan relajado, pero conviene precisar que las palabras de Zendon forman
parte del conjunto de argumentos destinados a justificar teéricamente, y sélo teéricamente, el
tipo de relaciones que serian validas en una polis ideal: la comunidad de mujeres, por ejemplo,
pero no en la pdlis diaria en que le toco vivir, donde los hombres no han aprendido todavia que
lo Gnico importante es la areté y que la sexualidad no pertenece al campo de lo bueno o lo malo,
en suma, de lo ético, sino que es indiferente (adiaphoron). Lo mismo podria decirse del incesto,
justificado tan sélo en el caso de que un sabio y su hija, extinguido el género humano, se vieran
obligados a perpetuar la especie, o de la homosexualidad estoica, que se cifie a unos casos
aislados y que conviene matizar mucho*’. Con todo, habréa que reconocer que el rétulo de “sélo
para inteligentes” es altamente provocador.

Pues bien, pese a todo, Zenon no detenta en solitario la supremacia de la “perversion”, sino
que se ve obligado a compartirla con Crisipo de Soles, quien, poniendo adecuado punto final a

* Loc. cit.

** Cle. Rom. Homil. V 18. SVF 11 1072.

8 El hecho de que todo lo relacionado con la sexualidad sea separado del campo de lo ético —bueno o
malo- via indiferenciacién no significa que el Estoicismo deseara llevar a la practica este tipo de
relaciones —pese a los atrevimientos tedricos de sus RepuUblicas-; las justificaciones forzadas del incesto,
la antropofagia, etc., nos inducen a pensar justamente lo contrario.

4 Cfr. P. Gilabert. Plutarco. El Erético. Dialogo filosofico sobre Eros o la confrontacion de los amores
pederastico y conyugal. Barcelona: PPU, 1991.



una lista de “depravados”, nos explica que la cara de Hera se aproxima a las vergiienzas de Zeus.
Por supuesto, Clemente prefiere hablar de cara (présopon) que de boca (stéma), pero eso no hace
sino confirmar que conoce perfectamente cual es la “infamia” de Hera. En suma: Crisipo
alegoriza el tema de una real o supuesta pintura de Argos y, lo que es mas importante, los
términos en que lo hace parecen coincidir con los que ya utiliz6 en su tratado Sobre los antiguos
filosofos de la naturaleza. Independientemente, pues, del contenido erético de las Cartas
Eroéticas, lo méas probable es que en ellas el filosofo abordara de nuevo la cuestion de las
sucesivas regeneraciones del mundo posteriores a las ekpyrdseis y la funcion que desempefiaba
éros en todo este proceso —las Cartas Eréticas no serian, por tanto, contrariamente a lo que
afirma Hahm, extrafias al contexto cosmogonico. No es necesario forzar la imaginacion para
suponer que todo sucedia de una manera parecida a como nos lo transmite Didn, puesto que,
como muy bien sugeria Pohlenz, es dificil creer que éste Gltimo no se haya basado, ademas de en
Cleantes, en alguna obra de Crisipo.

Detengdmonos ahora en Teo6filo de Antioquia. Las aguas parecen volver a su cauce. En todo
el Ad Autolycum se respira un aire mas sosegado, hasta el punto de que en el libro tercero
confiesa que solo tiene la intencion de contrastar la futilidad e inconsistencia de los poetas,
historiadores y fil6sofos griegos con la consistencia y alta moralidad de la ley, los profetas y los
evangelios:

“Asi, pues, conviene prestar atencion y comprender lo que se ha dicho mediante el
examen critico de lo que los filésofos y el resto de poetas cuentan. Después de negar la
existencia de los dioses, de nuevo la reconocen y dicen que llevan a cabo actos impios. Y
el primero de quien los poetas cantan con voz més firme sus actos perversos es Zeus. Por
otro lado, ¢como es posible no reconocer que Crisipo dice muchas tonterias, si explica
que Hera mantiene relaciones con Zeus por su boca infame? (onuaivew v "Hoav

oTOpATL Lae@d Ly yiveoOar o Ali -la traduccion es mia)™®.

Como era previsible, Antioco no puede admitir que imperfeccion y divinidad vayan cogidas
de la mano. En su opinion, los poetas han perdido un tiempo precioso cantandonos los actos
impios de los dioses, y lo han perdido de una manera especial cuando ni tan sélo han sabido
mantener al margen al dios supremo: Zeus. Los filésofos, por su parte, son incluso peores que los
poetas, y Crisipo sobresale de entre ellos. Sin embargo, ahora la critica es mas benévola. No se
trata ya de un indecente, sino de un charlatan que habla de forma alocada, de un phlyaros. Su
especial version de las relaciones de Zeus y Hera asi lo demuestra y, al margen de que el examen
critico del obispo de Antioquia quede para mejor ocasion, ya que tampoco él se pregunta el
porqué de una fellatio, lo cierto es que nos proporciona la palabra clave: stoma. En realidad, todo
parece girar alrededor de este término, pero su andlisis es imposible sin cubrir antes algunas
etapas previas. Una de ellas, y de las mas importantes, es el capitulo de las alegorias y las
etimologias fantasticas. Origenes nos informa al respecto, y es interesante destacar que por
primera vez leemos a alguien que no tilda a Crisipo ni de indecente ni de charlatan, sino
sencillamente de personaje irrespetuoso con los dioses, en la medida en que, al interpretar mitos
y ficciones y otorgarles el sentido que €l cree que en verdad poseen, no libra a aquellos de
cometer actos indignos:

“A continuacion, (Celso), totalmente entregado a su aversion y odio a la doctrina de
judios y cristianos, dice que también los mas razonables de ellos explican alegéricamente
estas cosas y que, en la medida en que no se avergiienzan de ello, se refugian en la
alegoria. Aun asi, si realmente conviene llamar dignas de vergiilenza en su primera

*® Theoph. Antioch. Ad Autolycum 111 8. SVF 11 1073.
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acepcion a las doctrinas de los mitos y ficciones que han sido escritas en sentido figurado
o de cualquier otra forma, se podria contestar: ¢a qué historias conviene llamar asi sino a
las griegas? En ellas los dioses hijos castran a los dioses padres; los dioses padres devoran
a los dioses hijos; la diosa madre da una piedra al padre de los dioses y de los hombres a
cambio de un hijo; un padre mantiene relaciones sexuales con la hija y una mujer
encadena a su marido teniendo como complices al hermano del encadenado y a su hija.
¢Es necesario que enumere las historias de los griegos sobre sus dioses, absurdas y, por
tanto, vergonzosas y explicadas de forma alegorica (dAAnyogovuévag)? Porque al menos
Crisipo de Soles, de quien se considera que ha honrado a la Estoa con numerosos e
inteligentes tratados, interpreta la pintura de Samos en que Hera comete un acto obsceno a
Zeus (év 1) addnromoovoa 1} “Hoa tov Ala éyéyoarto). Dice el ilustre filosofo en sus
tratados que la materia, una vez recibido el 16gos espermatico, lo retiene en su seno para
la ordenacion del mundo. Hera es, por consiguiente, la materia en la pintura de Samos y
Zeus dios (tovg omeguaticovg Adyoug o Beol 1) VAN mapadeEapévn éxet v éaut)
elg kataxoounow v OAwv). Precisamente por esto, por mitos de esta naturaleza y
muchos otros, no queremos, ni tan sélo de palabra, llamar a Zeus dios supremo, sol a
Apolo, ni luna a Artemis, sino que, con una veneracion pura hacia el creador y
enalteciendo sus bellas obras, no manchamos lo que es divino... y hacemos nuestras las
palabras de Platon en El Filebo cuando no quiso aceptar el placer como dios... Asi, pues,
nosotros tenemos un respeto auténtico hacia el nombre de dios y sus bellas obras, de tal
suerte qge ni con la excusa de que se trata de un lenguaje figurado no aceptamos mito
alguno™™.

He aqui a Origenes dispuesto a no ceder ante las acusaciones de Celso. Ni los judios ni los
cristianos =y mucho menos los mas razonables (epieikésteroi)- se refugian en la alegoria.
“Refugiarse” es propio de quien se defiende o se avergiienza de algo, pero judios y cristianos no
tienen de qué avergonzarse. En cambio, quienes si deberian hacerlo son los griegos, cuyos mitos
y ficciones —que nadie niega que puedan estar escritos en un lenguaje figurado- constituyen un
buen muestrario de atrocidades. Todas, sin excepcion, son absurdas y, por descontado, no
merecen disculpa alguna por el hecho de estar escritas en forma alegoérica. Crisipo llega incluso a
interpretar (parermenedei) la pintura de Samos, pero ¢es esto lo que preocupa realmente a
Origenes? ¢Puede preocuparle que Zeus sea dios y Hera la materia? ¢Acaso no es légico que,
tratandose de una cosmogonia y sin olvidar que existe siempre “lo que crea y aquello de lo que
se crea”, Hera acoja el spermatikos 16gos de su marido para la regeneracion del mundo? Que los
griegos conciban el origen del cosmos en términos de biologia humana, evidentemente, le
molesta, pero no es esto lo que consigue irritarle, sino el hecho de que sea la boca, la boca y no
la vagina —aunque él s6lo habla de acto obsceno y no de fellatio-, la que reciba el esperma.
¢Seria tan severa la critica si, en lugar de crear una Hera obscena, Crisipo se hubiera limitado a
reproducir las palabras de Zendn: “A través de la substancia el 16gos corre de una lado a otro,
igual que el esperma en el Utero, y algunos lo llaman destino” (dwx tavtng d¢ drabetv TOV TOL
Tavtog Adyov, 6v éviol elpuaguévny kadodowy, olovreg kal év T yovi 10 oméoua —la
traduccié és meva)?*’. En absoluto. A Origenes le ocurre lo mismo que a Dién:; si hay que pensar
en una hierogamia divina, prefiere imaginarse a Hera, la materia, acogiendo el 16gos que ha de
fecundarla del mismo modo que la vagina acoge el esperma, pero no esta dispuesto a aceptar que

* Origenes. Cels. 1V 48. SVF 11 1074.
%0 Stob. Ecl. I, 11. 5a, p. 132, 26 W, SVF | 87.
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éste Gltimo termine en la boca de la diosa®. Y es que Origenes se hace eco tan sélo de una parte
de la interpretacion, la estrictamente cosmogonico-bioldgica; es decir, Zeus fecunda y Hera es
fecundada, él es el principio activo y ella el pasivo. Ahora bien, como ya he sefialado, conviene
tener presente que todo este proceso es visto a su vez en términos de transformacién elemental y
que, incluso para formar el spermatikos 16gos que actuard sobre la materia incualificada, se
necesita que el fuego caliente se convierta en agua por mediacion del aire frio, y que ésta, el agua
0 esperma adquiera vida 0 pneuma; necesita, en suma, formarse en la boca de Hera.

Origenes ha hecho en verdad un esfuerzo interpretativo y sus palabras recuerdan o, mejor
dicho, casi reproducen literalmente las de Didgenes Laercio:

“Afirma que los principios (&oxac) del universo son dos, el activo y el pasivo (to motoov
Kol to doxov). Asi, pues, el pasivo es la substancia incualificada, la materia (tr) &mowov
ovaiav, v VAnv); el activo, en cambio es la razon (Adyov) que hay en ella o dios
(6e6v), ya que, en la medida en que es eterno, modela (dnuwoveyetv) cada cosa a lo largo
de toda la extension de la materia (dwx méong avtng). Esta doctrina la establece Zenon de
Citio en su tratado Sobre la substancia (neoi ovoiag), Cleantes en Sobre los &tomos (rteot
tov atopwv) Y Crisipo en el libro primero de su Fisica hacia el final (¢v ) modrtn v
LoV oS T TéAer)"? —la traduccion es mia.

Pero no tiene en cuenta que aqui se habla de principios, y que Crisipo lo hace hacia el final de su
Fisica. ¢(No sera, pues, que al principio, ocupandose exclusivamente de la teoria de la
transformacion de los elementos, no hablaba ain de Zeus y Hera como “dios y materia”, sino
como “los dos elementos activos” por excelencia, parecidos en constitucion y naturaleza?

La lectura —indispensable- de los textos anteriores nos ha abierto el paso hacia una meta cada
vez mas previsible, pero también nos ha marcado el Gnico camino a seguir: el sistema alegérico y
la etimologia fantastica (explicatio fabularum et enodatio nominum) de los Estoicos. Podriamos
contentarnos -¢por qué no?- con los informes de Origenes y aceptar sin mas que todo el
escandalo se reduce al hecho de que, vista la necesidad de que la materia sea informada y
cualificada por el principio activo o dios, Zeus y Hera deben hacer el amor para que el primero
pueda depositar su spermatikos 16gos en la segunda -un esperma que contiene la semilla del
nuevo mundo. ;Como olvidar, no obstante, la etimologia de stbma? ¢Habrd que continuar
pensando, como lo hace Hahm, que el papel de Hera se reduce a provocar el derrame
espermatico de su marido? A mi entender, no, puesto que Crisipo escoge unas imagenes
concretas —quizé incluso las inventa- con una finalidad que hay que descubrir; en caso contrario,
es inevitable la sensacion de que, por un lado, se atribuya al Estoicismo una decidida voluntad
exegeética y, por otro, se le niega tal capacidad.

El De natura deorum de Ciceron es ahora el texto clave. Se nos dice en él que Zendn,
Cleantes, Crisipo y los estoicos en general no fueron poetas, sino filosofos. Como tales
comprendieron y revelaron el verdadero significado de los mitos y leyendas creados por los
poetas™. La fabula es un relato cuya tradicién se respeta, pero con la Gnica intencién de
proclamar al mundo que el patrimonio mitico de los griegos no sélo no invalida sus ensefianzas,
sino que incluso las confirma. Lo que en realidad seduce a la Estoa es la idea de una divinidad
unica -¢por qué no Zeus?- y es urgente ensefiar de una vez por todas que los dioses no son sino
expresiones diversas de una Fuerza Unica que se despliega a lo largo y ancho del Todo. Con esta

*1 Origenes sdlo nos dice que Crisipo interpreta la pintura de Samos, pero, en cualquier caso, es
improbable que sus imagenes, con independencia de que existieran o no, fuesen diferentes de las de
Argos habida cuenta de que su tematica es la misma (cfr. Hahm., op. cit., pp. 84-5.)

*2D. L. VII 134. SVF 11 300.

>3 Cic. ND 11 24, 63. SVF 11 1067 y | 166.
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intencidn recurren a las etimologias (la relacion Hera-aire de que nos hablaba Hahm) y asocian
igualmente los elementos con el dios que tradicionalmente ha “reinado” en ellos (Poseidon-agua,
por ejemplo). Si hay que inventar una etimologia, se inventa. No importa; lo que de veras
conviene es que la multitud lo entienda todo tal como es en realidad, si es necesario con sus
dioses, imégenes y mitos, pero debe “entender” al fin. Al pueblo cumple respetarle sus
tradiciones, pero a la vez hay que rebatirlas con argumentos validos: “Zendn, al explicar que
Juno es el aire, Jupiter el cielo, Neptuno el mar, Vulcano el fuego y al ensefiar del mismo modo
que el resto de los dioses del pueblo son elementos, refuta a la multitud e impugna su error”
(Idem (Zeno) interpretendo lunonem aera, lovem caelum, Neptunum mare, ignem esse
Vulcanum, et ceteros similiter vulgui deos elemento esse mostrando, publicum arguit graviter et
revincit errorem —la traduccion es mia)™**. Por supuesto, el sistema de interpretacion elegido no
estd exento de peligros. Es evidente que el celo exegético de los padres del Pértico cuando
adaptan las fabulas griegas a los dictados de su teoria fisica nos llevaria a pensar que los poetas
que las crearon fueron miembros ya de pleno derecho de la escuela estoica, pero esto seria sin
duda el “virtuosismo” de una “préctica necesaria”>.

Con todo, la explicatio fabularum no forma parte de un sistema interpretativo que descansa en
un unico pilar, sino en dos perfectamente sincronizados y complementarios como la explicatio
fabularum propiamente dicha y la enodatio nominum o interpretacion etimoldgica de los
nombres. Y, si bien en el mito de los Magos la fabula del matrimonio perfecto de Zeus y Hera
parece encubrir una simbologia concreta sin intervencion de elemento adicional alguno, no
sucede lo mismo con el “acto obsceno” de las Cartas Erdticas donde, con independencia de que
la simbologia sea la misma, es obvio que interviene un factor nuevo e importante, la fellatio, esto
es, la boca (stdbma) de Hera. Personalmente no acierto a comprender por qué se ha omitido
siempre este detalle, ya que no es logico que se admita sin mas que fue la imaginacién de Crisipo
la que se excedid y no el espiritu critico de sus censores.

De nuevo el De natura deorum de Ciceron pone en evidencia la petulancia ridicula de quienes
creyeron poder descubrir el origen de una palabra a partir de una sola letra®. Lo que resulta
intolerable —parece afirmar Cicerdn- es que, con un tono académico propio del sabio que no lo
es, aseguren que ellos si estan en condiciones de explicar el porqué del nombre de cada cosa a
base de “Saturno porque se satura de afios (saturat), Mavors porgue subvierte lo que es grande
(vertit), Minerva porque disminuye (minuit)”, etc., etc. De aqui al “mas dificil todavia” s6lo hay
un paso, y los estoicos ciertamente lo dan, puesto que, si son capaces de afirmar que Neptuno se
Ilama asi por obra y gracia de nare, nadar, no hay un solo nombre que no sea susceptible de ser
reconducido a sus origenes.

El sistema de interpretacion etimologico de los estoicos, pues, es insostenible en multitud de
ocasiones™’, pero ello no obsta para que, en otras, la Estoa fuera extremadamente “cuidadosa”.
En el caso de Zeus y Hera, por ejemplo, no s6lo no parte de cero en la explicacion de sus
nombres, sino que inauguraron otra enodatio nominis, la de stdma con plena conciencia de lo que
hacian, derivandolo de donde realmente deriva y relacionandola con la teoria del pneuma. Zeus y
Hera, como asegura Crisipo en las Cartas Erdticas, son dios y materia, pero quiza no lo son
desde el principio. En efecto, ¢qué es Zeus en el conjunto de la Fisica estoica? Para la Estoa Zeus
es cielo, éter y fuego®®. Al éter le corresponde por derecho propio el titulo de dios supremo y
sefior de la razén que todo lo gobierna®®. Sobre él recae el peso de la providencia, cuando,

> Min. Felix. Octav. 19, 10. SVF | 169. Cfr. igualmente Lactancio. De ira Dei 11. SVF | 164 y Cic. ND |
14, 36. SVF 1 165y 167.

*> Cic. ND | 15, 39. SVF 11 1077. Cfr. Pohlenz. , op. cit., p. 96.

%6 Cic. ND 111 24, 62, 63. SVF 11 1069.

" Macrobius. Satur. 1 18, 14. SVF | 546. Plu. Amatorius 757B. SVF 11 1094.

8 D. L. VII 147. SVF 11 1021; Phld. Piet. 11. SVF 11 1076; Cic. ND | 15. SVF 11 1077 y SVF 11 1067.

% Cic. ND 1, 36. SVF | 154; Acad. Priora. 11 126. SVF | 154,
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llegada la hora de la ekpyrosis y muerto el cuerpo pero no el alma del universo, Zeus se repliega
en si mismo para perdurar y posibilitar la regeneracion de un mundo nuevo (Didn nos decia que,
fundidos todos los caballos de la cuadriga de Zeus hasta crear uno solo, él mismo y el “al alma o
intelecto” del auriga se confunden)®®. Dotado de una naturaleza tan trascendental para la
conservacion de la vida y la generacion de un nuevo cosmos, el éter es, sin duda, el mas puro, el
mas nitido y el que tiene mayor movilidad (como sucede con el divino auriga del mito de los
Magos, el cual habia llenado con su propio ser un espacio inmensurable, dado que,
extendiéndose por igual por todas partes, nada compacto quedaba en él, sino que imperaba una
rarefaccion completa)®™. Pero las prerrogativas del éter no acaban ahi, sino que es también “hogar
y representacion” de la providencia y padre de la diakosmesis, ya que, al igual que el
spermatikos 16gos, posee el origen de los cuatro elementos (el Zeus de Dion poseia también,
“deseaba apasionadamente” el origen de las tres naturalezas, la del sol, la de luna y la de los
astros, asi como la de todos los animales y plantas)®.

Y en lo tocante a la etimologia de Zeus, la precision del Portico no es menor. Zeus esta
obligado a ser, y es, causa primera y total de la vida, de tal suerte que el resto de las divinidades,
cuyos nombres se relacionan también con el elemento que representan, no son sino
manifestaciones diversas de la divinidad Gnica de la que todo surge y a la que todo ha de
volver®. Este propagarse de Zeus encuentra adecuada expresién en un pasaje de Di6genes
Laercio, segun el cual la razén se extiende por el universo como el alma por nuestro cuerpo. El
principio rector de este universo, un ser vivo al fin y al cabo, no es otro que el éter -merece la
pena subrayar, ademas, la concepcion del mundo como un animal dotado de vida y razén (zbéion
émpsychon kai logikon), pues, como veremos al analizar el término stéma, su “animalidad”, su
“vida” y "alma” (psyché) la recibe precisamente del fuego convertido en pneuma en virtud del
enfriamiento y la atemperacion que el aire (Hera) ha ejercido sobre é1°.

Eter y fuego —el éter que en ocasiones es visto como “ardor Gltimo que se extiende y lo
envuelve todo”®- se identifican. Dién, por ejemplo, asegura que la Estoa llamé con frecuencia
fuego al éter®. El fuego tiene la clave de la creacién, él es también el esperma que la materia
acoge tras la ekpyrosis, “informandola” a su vez y causando la diakésmesis®’. El fuego es
“esperma”, es “vida”, es “dios artesano” que avanza hacia la génesis del cosmos (al igual que el
Zeus del mito de los Magos, convertida la totalidad de su esencia en liquido, en esperma Unico
del mundo, se extendia como espiritu modelador y demiurgo en germen)®. Sélo resta afiadir,
pues, que, si el éter era uno de los elegidos para identificarse con Zeus y, por tanto, quedaba
automaticamente elevado a la categoria de dios, lo mismo ha de suceder, y sucede de hecho, con
el fuego, su hermano gemelo®.

Por lo que hace a Hera, la Estoa se limita a repetir lo que dice El Cratilo de Platon:
“Llamamos Hera (Héra) al aire (aér) de forma disimulada, poniendo el principio del nombre
(aer) al final (era)”™. Aun asi, para poder otorgarle el papel activo que Hahm le negaba en sus
relaciones con Zeus, es particularmente util verla hermanada con é€l, habida cuenta de que los

% Min. Felix. Octav. XI1X 10. SVF 1 532; Plu. De com. not. 1077E. SVF 11 1064.

%1 Ar. Did. Epit. Phys. Fr. 29 D. DG p. 465. SVF 11 642; D. L. VII 137. SVF |1 644.
%2 Servio. Ad Aeneid. X 18. SVF 11 1061.

3 D. L. VII 147. SVF 11 1021.

% D. L. VII 138. SVF 1 634.

% Cic. ND I 14, 37. SVF | 530.

® D. Chr. Or. XL 37. SVF 11 601.

%7 Eus. PE XV 18, 3. SVF 11 596.

% Aet. Plac. | 7, 33. SVF 11 1027, 774, 1133, 1134 y | 171.

% San Agustin. De civ. Dei VII 5. SVF 11 423; Adv. Acad. 111 17, 38. SVF | 157. Aet. Plac. | 7, 23. SVF |
157.

0P|, Cra. 404c.
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elementos que representan, fuego y aire, son por su sutileza los mas analogos. Naturalmente, eso
no quiere decir que el Estoicismo rompa con la imagen de Hera como esposa de Zeus; antes al
contrario, pese a ser su hermana por las razones antes aducidas, Hera continda siendo su esposa
y, como tal, ocupa la esfera celeste que esta jerarquicamente por debajo de la de aquél (la del
fuego)™. Sin embargo, el papel activo del aire no se deduce tan sélo de su parecido con el fuego,
sino también de su oposicidn radical, representando uno el calor y el otro el frio. En efecto, la
visién del aire como elemento frio es, a mi entender, capital para entender la pintura de Samos -
o la de Argos y la hierogamia divina de Zeus y Hera en el mito de Dion. El fuego (el calor) -
Zeus- necesita el aire —Hera- para poder crear el agua —esperma- que antes o después surgira por
el contacto con su naturaleza fria via vapor. Y yo afiadiria que este vapor (aliento, boca, fellatio)
es “vital”, esto es, “insufla pneuma” al liquido que surge. Fuego y aire ciertamente se parecen y
uno es contiguo al otro, pero, con todo, necesitan oponerse para no detener la cadena de la
transformacion elemental. Es cierto que la confusion aire-vapor de agua fue presumiblemente
una constante en la Estoa, pero este hecho no priva al primero de su naturaleza fria, sino que
revela tan s6lo la importancia extraordinaria que en la Fisica estoica tuvo la mezcla fuego-aire,
calor-frio -es decir, el pneuma- hasta el punto de considerarlo el quinto elemento’.

La confusion aire-vapor de agua la facilita el simil elegido, a saber, el agua hirviendo y el
vapor que ésta despide, lo que recuerda el proceso de transformacion elemental que va de la
tierra al fuego de la ekpyrosis. Didgenes Laercio habla de dos procesos: uno de génesis (fuego >
aire > agua > tierra) y otro de disolucion del cosmos (tierra > agua > aire > fuego) mantenidos
por Zendn, Crisipo y Posidonio”. En cualquier caso, aunque los Estoicos centraran a menudo su
atencion en la mezcla fuego-aire y no en el aire solo —lo que es comprensible dada la alta mision
del pneuma-, el rasgo del Gltimo es siempre el frio™. Plutarco rinde tributo también al quinto
elemento, al pneuma’, en su De primo frigido, pero, aunque sus doctrinas creen confusion y el
aire sea visto como vapor de agua, éste Gltimo es una mezcla de frio y oscuridad’®.

En suma, para la interpretacion de la pintura de Samos —o de Argos- deberemos tener presente
que: a) Hera representa el aire y su caracteristica principal es el frio; b) Zeus es el fuego y tiene
el monopolio del calor; ¢) Zeus necesita a Hera para convertir su propia esencia en agua —
esperma-; d) la funcion del spermatikos 16gos es crear y dar vida al nuevo cosmos; e) Hera
colabora activamente en este proceso creador enfriando el todavia indomito fuego de la ultima
ekpyrosis; f) la boca de Hera tempera y acoge en su seno el vapor que su propia unioén con el
fuego esta creando (me permito recordar una vez mas que, en el mito de los Magos de Didn,
Zeus, momentos antes de unirse con Hera, “extingue gran parte de su luz y se vuelve aire
ardiente de dulce fuego” -resulta evidente, pues, que Didn no puede asignar a la vulva de Hera el
papel que Crisipo asigna a su boca-), y g) el vapor, el pneuma, el aliento en definitiva, signo
inequivoco de vida, se instala en el agua —esperma- que deriva de sus gotas dotandolo del gran
requisito para que su trabajo sea eficaz. Una vez convertido el fuego en esperma, Zeus y Hera
dejan de ser hermanos y se convierten, tal como asegura Origenes, en dios y materia, en esposo y
esposa.

Cumple abordar ahora, por consiguiente, el anélisis del esperma cosmogonico y la teoria de la
transformacion elemental. Coincido con Hahm’” en que es falso que la doctrina de los principios
sea previa al resto de doctrinas cosmogonico-cosmologicas. Esta creencia obedece sin duda a
una practica extremadamente grata a la doxografia helenistica, pero la verdad es que Didgenes

™ Servio. Ad. Aened. 1 47. SVF 11 1066.

"2 Cic. ND 10, 27.

" D. L. VI 142. SVF | 102.

" Plu. De primo frigido. 17, 952¢c. SVF 11 429.

> Plu. De primo frigido 951c, d, e.

"6 Plu. De primo frigido 948d. SVF 11 430; De Stoic. repug. 1053f. SVF 11 429.
" Op. cit., p. 29.
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Laercio, y sin dar muestras de vacilacion alguna, asegura que, si bien Zenoén, Cleantes y Crisipo
mantuvieron que los principios del universo son dos, el activo y el pasivo (t0 poioln kai to
paschon), entendiendo el pasivo como substancia incualificada o materia (&poios ousia, he hyle)
y el activo como la razén o dios que hay en ella (ho en autéi 16gos, ho theds), Crisipo hablé de
todas estas cuestiones hacia el final del libro primero de su Fisica. Habréa que concluir, por tanto,
que, por mas importante que sea la doctrina de los principios, no parece haber sido anterior al
mismo enunciado de la cosmogonia, sino, en todo caso, simultanea o algo posterior, teniendo en
cuenta que, como ya he dicho en diversas ocasiones, el origen del cosmos se explica en términos
de transformacion elemental. He aqui, pues, como tiene lugar esta transformacion:

“Dice, en efecto, en el libro primero de Sobre la fisica: el cambio del fuego es el
siguiente: por medio del aire se transforma en agua y, una vez asentada la tierra que
contiene el agua, surge aire en forma de vapor, y, una vez sutilizado éste, el éter se
esparce en circulo” (Aéyet ya &v 1o mowte mepl @Voews “ H d¢ muog petafor) éott
ToLVUT) Ol A€Og €ic VOWQE TEéTETAL KAK TOUTOL YNG VPLOTAUEVTS ATNe dvabvpatar
AeTTUVOUEVOL DE TOD G€Q0S, 6 alOf Tepuyeita kKA —la traduccion es mia)™.

A partir de este momento y no antes entra en juego la teoria de los principios, ya que el origen
del mundo se atribuye a la accion de un agente sobre su paciente. Ahora bien, el primero es
comparado con el esperma humano y, antes de que “entre en accion”, hay que conseguirlo.
¢Cémo? Por el mismo proceso que obtenemos el liquido por excelencia, el agua. ¢(Cémo
conseguir la materia? Pues bien, en vista de que la transformacion del fuego en agua ha sido
simplemente una estratagema para obtener el spermatikos 16gos y éste a su vez no es sino el
fuego que ha de comenzar de nuevo su obra, los cuatro elementos juntos, los que crearan el
nuevo mundo a partir de la metamorfosis del primero, se convierten ahora en materia o
substancia incualificada. En resumen: antes de hablar del principio activo o dios —el esperma-
gue “actua sobre” e “informa” la materia, hay que crearlo por medio de la transformacion
elemental. Ahora si, ahora Crisipo puede hablar con toda tranquilidad de principio activo y
pasivo como Aristételes lo hace de forma y materia. ¢Por qué? Porque, pese a que el Estoicismo,
como todos los fisicos jonios antes de Parmeénides, explica el origen del cosmos a partir de una
Unica substancia -el fuego-, ha incorporado también el hilemorfismo al sistema, haciendo del
elemento inicial la formay de su transformacion posterior la materia en que actua.

Y, por ultimo, he aqui la etimologia del término stdma, deducible de unos textos que hablan
del alma (psyche). En efecto, asi explica Crisipo, segun testimonio de Plutarco, su aparicion en el
feto de los animales:

“(Crisipo) juzga que el feto en la matriz es alimentado por la naturaleza como una planta;
pero, cuando es dado a luz, el pneuma, al enfriarse y temperarse por obra del aire, se
transforma y adquiere naturaleza animal, por lo cual y no sin razén el alma se llama asi
por su enfriamiento. El mismo, por otra parte, considera a su vez el pneuma mas delicado
y sutil que la naturaleza” (To Boédog év T yaotol toédeobat vouilet kabame GuToOV*
Otav d¢ tex01), Puxouevov DO TOL AEQOG Kl CTOUOVUEVOV TO TTVELHA HETABAAAELY
Kal yweoBat Loov. 60ev ovk ano tedmov v YuxTv wvopdobat tapa v Yo&wv —la
traduccion es mia)’®.

En consecuencia, si para la Estoa el alma se llama asi, psyché, por el enfriamiento y
atemperacion que el pneuma o calor innato del feto sufre en contacto con el aire frio del exterior

"8 plu. De Stoic. repug. 1053a. SVF 11 579.
® Plu. De Stoic. repug. 1052f. SVF 11 806.
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cuando nace, ¢qué impide que la boca se llame asi, stdma, porque es en ella donde tiene lugar la
atemperacion (stomosis) del calor interno del cuerpo con el aire frio del exterior -aire que
inhalamos y que a su vez exhalamos caliente y temperado?

En realidad, el reconocimiento de la funcion refrescante del aire inhalado se retrotrae a
Arist6teles® y es posible, ademas, que comporte toda una teoria de la respiracion, segtn la cual
el aire enfria el calor interior del cuerpo®. Pero no es sélo el nacimiento del alma el Gnico detalle
importante a destacar, sino el hecho de que, gracias a su aparicion, el feto deja de ser alimentado
en la matriz como una planta y adquiere, esta vez si, naturaleza animal. ;Qué ocurre con el
cosmos cuyo origen explican el mito de los Magos y las Cartas Eroticas? Que también él es un
animal o ser vivo dotado de razén (z6ion émpsychon kai logikon), y que un dia dejé de estar
refugiado en el elemento himedo del spermatikos 16gos para convertirse en lo que es hoy, un
mundo o cosmos dotado de vida o psyché (émpsychon) porque el fuego del que proviene fue
enfriado y vivificado a su vez por el aire o aliento vital, por el pneuma®.

En cualquier caso y volviendo de nuevo al término stdma, lo Gnico que podemos afiadir es
que los tres fragmentos de los SVF que hablan de él no hacen sino inclinar la balanza a favor de
una enodatio nominis como la que acabo de sugerir. En efecto, el alma surge en el feto -se nos
dice con muy pequefias variaciones-, cuando, al nacer, el pneuma entra en contacto con el aire
frio del exterior, se hace més sutil y cambia de vegetal en animal por obra de una atemperacién
(stomosis):

“Su explicacién de la génesis del alma contiene una demostracién que contradice la
doctrina, ya que dice que el alma llega a existir cuando el feto es dado a luz, al
transformarse el pneuma como por obra de una atemperacién causada por el
enfriamiento” (6 meot Yuxng vevéoews avtw AGYog Haxouévenv €xet meog to ddyua
v anodellwv. T'tveoOat pev yao ¢not tév Ppovxny, 0tav to Peédog amotexOn),
Kaecé(gch otopoel ) meeupvéel Tod mvevpatog petaBaidvrog —la traduccion es
mia)™’.

“Los estoicos dicen también que el pneuma del cuerpo del feto es temperado por el
enfriamiento (y que, cambiando de naturaleza, deviene alma” (Oi d¢ Ltwikoi kai to
TIVELDHA Aéyouolv &V Tolg Oowpaot twv Poedwv T meoupvéel otopovobal kai
HeTtaBaAAov ¢k duoewe yiveoOar huxrv -la traduccion es mia)®,

“...el alma es sin duda lo mas caliente y lo mas sutil (y) la obtienen por enfriamiento y
condensacion del cuerpo, como si transformara su pneuma por atemperacion, de vegetal
en animal” (to Oeoudtatov meoubVEeL Kal TUKVAOEL TO AETTTOUEQETTATOV YEVVWVTEG.
N yao Yuxn Oeouotatov €ott dNMOL KAl AEMTOUEQETTATOV: TOLOVOL O QUTIV TN
mteQupVEEL KAl MTUKVWOEL TOV OWHUATOG, OOV OTOUWOEL TO TIVEVUA HeTaBAAAOVTOG, €k
duTIKoD YooV Yevopevov —la traduccion es mia) ®.

% Arist. GA. | 1, 642b,

81 Cfr. Hahm, op. cit., p. 100.

825, Sambursky en Physics of the Stoics, Londres, 1931, p. 2 afirma: “... la respiracion es un signo
caracteristico de la vida... su identificacion con el aliento y el alma en los organismos vivos condujo a la
teoria estoica de la composicién del pneuma, que se suponia que era una mezcla de aire y fuego. Esta
composicion era plausible por la analogia del pneuma con el soplo calido del aliento”.

8 Plu. De Stoic. repug. 1052d. SVF 11 806.

8 Plu. De primo frigido. 946C. SVF 11 806.

8 Plu. De com. not. 1084e.SVF 11 806.
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Ni que decir tiene que lo que el alma es para el animal lo es el pneuma para el mundo —con
independencia de que el mundo es también un zdion émpsychon-, pero, si preferimos descansar
en la evidencia, no faltan tampoco los testimonios que confirman que el alma y el pneuma son lo
mismo: “Zenén de Citio (dice)... que el alma es pneuma caliente (pnelima énthermon)”®. Es
mas, pneuma (spiritus), alma (anima) y vida (vita) son idénticos entre si:

“Crisipo dice asimismo: sin duda respiramos y vivimos por obra de una y la misma cosa.
Respiramos por obra del aliento natural, ergo vivimos también por obra del mismo
aliento. Pero vivimos por obra del alma: asi, pues, el aliento natural sucede que es el
alma” (item Chrysippus: una et eadem, inquit, corte respiramus et vivimus. Spiramus
autem naturali spiritu: ergo etiam vivimus eodem spiritu. Vivimus autem anima: naturalis
igitur spiritus anima esse invenitur —la traduccién es mia) ®'.

Esta es la informacion a nuestro alcance y, a partir de aqui, la interpretacion de la fellatio es, a
mi entender, perfectamente posible. EI panorama no es ya el mismo, puesto que ahora no es el
calor del feto el que entra en contacto con el frio del aire exterior, sino el calor de Zeus el que
encuentra o busca el frio de Hera. En cualquier caso, el proceso es practicamente el mismo: la
boca de la fria Hera enfria y tempera (psychroi kai stomoi) el pene del ardiente Zeus, y alli, en su
seno, se produce el aliento vital o pneuma a fin de que el esperma cosmogdnico que brotara de
un momento a otro se convierta en verdadero principio activo capaz de informar la materia.
Cuando esto suceda, Hera sera la esposa del “padre de los dioses y de los hombres”, pero antes
ha sido su hermana e intima colaboradora.

% D. L. VII 157. SVF | 135. Cfr. igualmente Gal. Phil. Hist. 24. SVF | 136; De plac. Hip. Et Plat. Il 8.
SVF | 140. Nemesio. De nat. hom. 2, 38. SVF Il 773; D. L. VII 156. SVF Il 774; Gal. De simpl. medicam.
temp.. et fac. SVF Il 777.

87 Calcidio. Ad Timaeum 220. SVF 11 879.
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