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Resumen

En el Comentario al Timeo y en la XVI disertacién sobre la Repiiblica, Proclo hace Palabras clave

referencia a la solucién que él mismo ha dado al problema de la metensomatosis de etensomatosis

hombre a animal en su comentario a la Palinodia del Fedro, una obra perdida que se  hombre

remonta ciertamente a los afios juveniles. animal R
alma en coordinacién
alma en relacién

En este escrito, Proclo ha sostenido que el alma humana migra a animales privados

de razén sin por ello unirse realmente a sus cuerpos, apoyandose en la concepcién de

una doble alma: el alma en coordinacién (év katata&et) con el cuerpo y aquella en

relacién (év oxéoet) con el viviente. La primera da vida al cuerpo y forma con él el

viviente; por el contrario, la otra no se establece en los cuerpos, sino que se agrega “por

relacién” a aquella ya presente en el animal. Esta distincién permite conciliar los textos

platénicos entre si: el alma humana no entra en un cuerpo animal sino en un cuerpo ya

animado, de tal manera que no es ella quien da vida directamente al cuerpo del animal.

Sobre la base de una confrontacién con Hermias de Alejandria y con Teodoro de
Asine, se propone considerar esta tesis como una solucién personal de Proclo, ela-
borada a partir de la concepcién de Teodoro de Asine atestiguada en el testimonio 25
Deuse. Al mismo tiempo, se propone considerar auténtico este testimonio que Deuse
considera, en cambio, dudoso.

Abstract

In his Commentary on the Timaeus and in the 16th dissertation on the Republic, Proclus ~ Key wor ds
refers to the solution he personally provided for the issue of metensomatosis from  metensomatosis
man to animal in his commentary on the Palinode of the Phaedrus, a lost work which ~ man

animal
must date back to the author’s early years. soul in coordination

soul in relation

* Este texto, presentado a la ISNS International Conference que tuvo lugar en Cagliari (20-24 junio de 2012), es parte
integrante de una investigacién mas amplia sobre el tema de la metensomatosis en el platonismo de edad imperial
y retoma, aunque en perspectiva muy diferente y con nuevas conclusiones, un estudio anterior, “I limiti dell’'umano.
Proclo lettore della Palinodia del Fedro”, en L. Palumbo (2012: 865-878). Ambos trabajos se desarrollan en el marco
del proyecto cofinanciado PRIN MIUR (2009) Le filosofie post-ellenistiche da Antioco a Plotino.

** Dra. en Filosofia, docente de Storia della filosofia tardoantica en la Universidad de Roma Tor Vergata.
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1. C. Lunay A. Ph. Segonds (2007:
xxiv-xxvi) establecen con sélidos
argumentos la siguiente sucesion
cronoldgica de las obras de
Proclo: in Phaedr., in Tim., in Orac.
Chald., in remp. IV diss.; in remp.
XVl diss.; sobre la anterioridad
del in Phaedr. respecto del in
Parm. cfr. H.D. Saffrey, Introduction
in Proclus. Théologie Platoni-
cienne, IV, Paris 1981, p. XL.

2. Paralareconstruccién del
debate historiografico a propésito
de la dependencia o la autonomia

de Hermias respecto de Siriano,

vd. H. Bernard (1997: 5). A los

estudios aqui consignados se
suman ahora: A. Longo (2007:
partic. pp. 221-222); C. Moreschini
(2009: 563-572); N. D’Andreés (2010:
passim). Para la dependencia de
Proclo respecto de la exégesis

del Fedro propuesta por Siriano,
vd. H.D. Saffrey (1981: xxxvii-xliv);
A. Sheppard (2000: 415-423).

3. Un andlisis mas detallado en
D. P. Taormina (2012: 867).
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In this text, Proclus had argued that the human soul migrates into animals devoid of
reason without really uniting with their bodies by drawing upon the idea of a two-
fold soul: the soul in coordination (¢v katata&et) with the body and the soul in
relation (¢v oxéoet) with the living being. The former soul gives life to the body, thus
engendering the living being; the latter soul instead does not establish itself within
the body, but joins the soul which is already present within the animal “by way of
relation~. This distinction enables Proclus to reconcile Plato’s texts: the human soul
does not enter an animal body, but a body which is already ensouled; hence, it is not
the human soul which lends life to the body of the animal.

Based on a comparison with Hermias of Alexandria and Theodore of Asine, the paper
suggests that the above thesis represents an original solution which Proclus developed
starting from a view held by Theodore of Asine and attested in fragment 25 Deuse. At
the same time, the paper suggests we regard this fragment, which Deuse considers
to be of questionable authenticity, as indeed a genuine one.

En la disertacién XVI de la Repiblicay en el comentario al Timeo, Proclo nos trans-
mite la solucién que él mismo ha ofrecido al problema de la metensomatosis de
hombre a animal en su exégesis de la Palinodia del Fedro (Fedro, 245 A-256 B). La obra,
hoy perdida, se remonta sin duda a los afios juveniles del filésofo’ y fue redactada
antes del 437, ya que se la debe situar en relacion con las lecciones sobre el Fedro
dictadas por Siriano, a las que Proclo asisti6é conjuntamente con Hermias de Alejan-
dria. Estudios clasicos y otros més recientes han mostrado que los dos condiscipulos
tomaron del maestro niicleos tedricos esenciales, elaborados luego cuidadosamente
por Proclo en el libro IV de la Teologia platénica.

Estos elementos inducirian a suponer una dependencia de Proclo respecto de Siriano
incluso a propésito de la metensomatosis. Sin embargo, el analisis de los textos me
lleva a proponer una reconstruccion diferente, segin la cual el joven fildsofo habria
empleado un instrumento conceptual que, extrafio al maestro, habria que vincular
—por el contrario—con una concepcion prejamblica del alma. Tres indicios convergen
en tal direccién: 1. la afirmacién del propio Proclo segtin la cual é] habria elaborado su
exégesis del Fedro siguiendo las lineas de Teodoro de Asine; 2. La concepcién segtin la
cual en la metensomatosis estin comprometidas dos almas: una alojada en el cuerpo
y la otra externa a él; 3. La ausencia de rastros de tal concepcién en el condiscipulo
de Siriano en Atenas, Hermias de Alejandria.

La doctrina de la metensomatosis expuesta en el comentario a la Palinodia adquiere asi
notable relevancia desde el punto de vista de la reconstruccion histérica: por un lado,
proporciona algunas indicaciones sobre la formacién temprana de Proclo, de la que
muy poco se sabe; por otro, permite otorgar sentido a algunos pasajes fragmentarios
de otros autores que de otro modo serian dificiles de interpretar.

1. El alma “en relacion”y el alma “en coordinacion”

Los pasajes en los que Proclo retoma sintéticamente la tesis de la metensomatosis
expuesta en el comentario a la Palinodia son, por lo menos, tres:

1.in remp. Il pp. 309. 3-312. §
2.inremp. Il 339. 10-16

3.in Tim. lll pp. 294. 22-295. 144.3
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En estos textos, el fildsofo se atribuye a si mismo la tesis segin la cual el alma humana
migra hacia animales privados de razén, pero sin entrar realmente en sus cuerpos.*
Para apoyar tal afirmacién, alega una razén de orden ético, esto es “la semejanza de la
vida», ya invocada por Platén y recurrente en el debate tardoantiguo sobre la metenso-
matosis.” Sin embargo, apuntala este argumento, que se ha vuelto ya tradicional, con
nociones menos habituales, tomadas del ambito de la fisiologia y de la 16gica:

texto 1

Aéywpev d' odv 0T mavtws pev kata v IHA&twvog Pridov petiévat
Vv PuxnVv &g aAoya Coa dux TV opodtNTa TS Cwng Kol 1Uelg
dapev, AAA ovk EvolkiCeoOat Tolg Aoy avtv (At yaQ puokat
dLOQYAVOELS HAXOVTAL TIQOG TNV TOLAVTIV KATATAELY), €V OxEoeL
d¢ povn g Cwng ovvdelobat mEOg TNV Ekelvwv PuXTV TO OlkelOV
owpa Puxwoaoav, oLOEV TNG AVOQWTILVIG TTQOCDEOEVTV.

“(a) Decimos, pues, que también nosotros afirmamos que, sin excepcidn, segin
la opinidn de Platén, el alma pasa a animales privados de razén a causa de la
semejanzade lavida, (b) sin embargo, ellano se introduce en sus cuerpos, porque
las diferencias estructurales naturales se oponen a tal coordinacién, (c) sino que
solo enrelacién con lavida se halla ligada al alma de aquellos [i.e. de los animales
privados de razén] que ha animado al cuerpo apropiado, sin tener necesidad
alguna del alma humana”. (Procl. in remp. Il pp. 309. 27-310. 4 Kroll = Theod. test.
38, p. 51. 10-15 Deuse).6

El contexto del pasaje es exegético y Proclo procede en tres etapas. En primer lugar expone
la tesis: también nosotros decimos (a) como Platdn; luego justifica la tesis (a) sobre la base
de dos afirmaciones: la primera es negativa, no (b), la segunda es positiva (c).

En (a) Proclo retoma minimamente la opinién platénica y considera al alma humana
como el sujeto de un compromiso genérico con los animales. Es el alma la que ha
de cumplir un movimiento (pettévat) que la conduce al territorio de los animales
privados de razén (eic aAoya Cqar) y ello ocurre a causa de la semejanza (dux trv
opototta, cfr. Timeo, 42 C 2) entre su vida y la de tal género de animales.

A continuacién Proclo profundiza el punto y recurre a dos formas de relaciéon entre
el alma y el viviente: la coordinacion, esto es, el alojamiento del alma en el cuerpo,
katatalc, y la relacién entre el alma y el viviente, oxéoic.

En (b) explora la primera forma de relacion, la que se da entre el alma y el cuerpo, y
llega a excluir que el alma humana pueda alojarse en el cuerpo de un animal privado
de razén. La explicacion es de tipo fisioldgico y se construye con el auxilio de un voca-
bulario técnico.” Las puotkat diogyavaoels indican las conformaciones, las consti-
tuciones o las estructuras organicas aptas para desarrollar una funcién especifica.® En
la Suda el término se considera sinénimo de kataokevr), y es empleado por Proclo
para designar aquello que, necesario para la vida, confiere ciertas propiedades presen-
tes naturalmente en un cuerpo.’ También katdtaélg es un vocablo técnico. Encierra
laidea de una degradacion, de una caida hacia abajo (katc) peculiar del alma particu-
lar.'® El término con el que el alma se coordina es el cuerpo, esto es, un organismo
dotado de figura (oxfua) propia y de una estructura funcional precisa. En otros pasa-
jes, en efecto, Proclo explica que, cuando el alma se halla en coordinacion con el cuer-
po, llega a existir (YevéoBar) en é1'' y lo vivifica, pero al mismo tiempo especifica que
no cualquier alma entra (eiodVecOat) en cualquier cuerpo para coordinarse con él
(katatattecOat év avtolc) y constituir asi un viviente tinico (cupTTANEOUV LQOV
€v). A Puokal dDLOPYAVWOELS Y a katatal (g se afiade asiun tercer vocablo técnico,
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4. Vd. en especial in remp. Il
pp. 309. 28-310. 1 Kroll.

5. Como informa Proclo, in Tim.
1l p. 294. 22ss., la lectura de

Tim. 42 C2-4 sobre el descenso
de las almas en los animales
privados de razén ha dividido a
los intérpretes, dando lugar a una
importante disputa, en la que

un grupo de exégetas interviene
precisamente con el argumento
de la semejanza (Opowoeic) de
algunos hombres con los animales.

6. Para la doctrina aqui expuesta
y en particular para los efectos
que tiene en la definicién de
alma privada de razén, vd. el
importante estudio de ). Opsomer
(2006: 136-166; 150-151).

7. Esta explicacién se inserta en
la concepcién mas general de una
diversidad sustancial del alma
humana, a propdsito de la cual
vd. M. Perkams (2006: 167-185).

8. La expresion, rara, halla un
antecedente significativo en lambl.,
Protr. 21 p. 143. 9ss. des Places,
donde se dice que la pvotkn
dopyavwotg de los rapaces

estd hecha para asir rdpidamente

y con facilidad para no dejar
escapar lo que tienen aferrado.

9. Procl. in remp. Il p. 117. 2,
in Tim. 1 p. 173. 13. Cfr. Porph.
fr. 253. 56ss. Smith.

10. InTim. 1 p. 49. 26; 50. 3; 89. 13.
11. Inremp. Il p. 334. 18.
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12. Sobre el significado y el uso
de ouumAnEdw son atn del
todo validas las observaciones
de S.K. Strange (1987: 970-971).

ovUTANEOW, usualmente empleado por los platénicos tardios para designar aquello
que constituye esencialmente una sustancia y que es, por ende, un constitutivo insepa-
rable de la sustancia.'* El alma que no se coordina con un cierto cuerpo parece enton-
ces totalmente ajena a ese cuerpo, y ni hace existir ni define conjuntamente con él al
animal.

En (c) Proclo explora la segunda forma de relacién, la que se da entre el alma y el
viviente. Ella estd determinada por la oxé01g, la relacion. Se trata, sin embargo, de
una relacién débil, limitada a indicar una presencia del alma extrinseca al cuerpo del
individuo, no sustancial para la definicién de tal cuerpo y que halla su correlato en
el alma que ya ha vivificado a un cierto cuerpo. La cuestién de la que se parti6é queda
asi demostrada: el alma humana no puede estar en coordinacion con el cuerpo de los
animales privados de razén y, en consecuencia, no se instala en esa clase de cuerpos.
Ella solo estd en una relacién extrinseca con los animales no racionales ya dotados
de un alma propia que les confiere la vida.

I1. Proclo y sus fuentes: Plotino, Teodoro de Asine

Inmediatamente a continuacién del pasaje, Proclo indica las fuentes de las que ha
bebido. Son Teodoro de Asine y Plotino:

texto 2

TOUTO YAQ KalO Aotvaiog ®e0dwEog adTOG TOWTOS EMUBAAAWY KALTHAS
AvETELoE PQOVELV TE KALYQAPELV: CUVATITELY DE EKAOTNV TO TIROX ELQOV
niaOog ovvedeAkLOAEVOV TO TG PUXNS KUTOG &ig TV EavTtoD Cwiv
Kl OQUT V- TOUTO Y&XQ Katl 0 Héyag tkavag katedrjoato [TAwrtivoc.

“Y, en efecto, Teodoro de Asine en el momento en que él mismo afiadia esto por
primera vez, nos convencia también a nosotros de pensar y escribir esto [mismo]. Por
otra parte, [segun la opinién de Platén], dado que la afeccién habitual ha arrastrado
consigo el compromiso del alma (cfr. Plat. Tim. 44 A6), toda alma estd ligada a la
propia vida y al impulso. Esto, en efecto, lo ha establecido el gran Plotino”. (Procl.
in remp. Il p. 310. 4-9 Kroll = Theod. test. 38 p. 51. 15-16 Deuse).

Si se da crédito a esta informacién, Proclo habria combinado entre si elementos tomados
de Teodoro y de Plotino. Del primero habria tomado el tipo de vinculo que nos une a
los animales. El alma “en coordinacién, esto es, aquella que se aloja (évowkiCeoBat)
en el cuerpo y lo vivifica, cualifica a la clase de viviente en el que llega a estar: el alma
humana esté presente en el cuerpo humano y la animal lo esta en el cuerpo animal (p.
310. 15-17: €V ULV HEV YAXQ TIAQEOTLY T TIHETEQA YLXT) ONAOV C €V KATATAEEL,
Kat év tolg aAdyolc 1] év avtolc). La otra alma, “en relacién”, vivifica no al cuerpo
sino al animal, esto es, a un cuerpo especifico ya vivificado por el alma en coordinacién.
Proclo insiste particularmente sobre esta deuda para con Teodoro: “Y, en efecto, Teodoro
de Asine en el momento en que él mismo mismo (kat ... avTog) afadia (¢mPAAAWV)
esto (TovTo) por primera vez (TIQWTOG), nos convencia también a nosotros de pensar
y escribir esto [mismo]”. En este pasaje, ToUTO remite casi con certeza a todo lo prece-
dente (texto 1), en la medida en que (c) parece —como se ha visto- una determinacién
de (b). La expresién “afiadia... por primera vez” (Tio@tog €TBAAAwYV) pone sin duda
en relieve una innovacién exegética de Teodoro. Por otra parte, la expresién “también
a nosotros” (kat 1HAc) subraya explicita y fuertemente, mediante el kat inicial, que
Proclo depende de Teodoro; esta observacion se vincula, ademas, con el pasaje anterior
del texto 1 “también nosotros afirmamos que...” (ki UeLS Ppaptev), donde “también”
quedaria, si asi no fuera, en suspenso.
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De Plotino, luego, Proclo retoma el principio que rige en la metensomatosis. Asi, la
tesis general se especifica en el sentido de que el alma humana puede tener solo una
forma de relacién extrinseca con el animal privado de razén, relacién determinada
por su género de vida: “Por otra parte, el alma en nosotros, que de pronto llega a
estar en una relacién con la que estd en los animales, vivifica al viviente privado de
razon, instalandose fuera [de él], segiin el modo de la relacién” (Procl. in remp. 11 p.
310. 17-18: 1) D& &V MUV TQOG TNV €V €KELVOLS €V oxéoeL Yevopévn Puxol TO
aloyov EEwbev épeotwoa oxeTik@s). Los estudiosos, a partir de Kroll (ad loc.),
han identificado la doctrina plotiniana a la que Proclo hace referencia en el tratado
15 [III 4], 2. 10ss., alli donde Plotino enuncia e ilustra el principio que rige en las
reencarnaciones, segin el cual el alma humana migra en funcién de la facultad que
ha predominado en la vida anterior: todos los que han preservado la parte racional
se tornan, en otra existencia, hombres, mientras que los que han vivido para las
sensaciones se tornan animales.

Estos elementos no pueden ser pasados por alto. No obstante, su atendibilidad ha
sido puesta fuertemente en discusion.

II1. Proclo y Teodoro de Asine

El estudioso que ha puesto enérgicamente en discusion la veracidad de la exposicion
procleana es W. Deuse. Observa que en otros pasajes, y en claro contraste con cuanto
afirma Proclo, es “la vida en el cuerpo~ la que se dice “en relacion” (test. 20 = Procl. in
Tim. I1 p. 142. 24-27: Kol €L BOVAEL T TOV Yevvaiov Beodwov magaAapupavery
€V TOUTOLG, O HEV VOUG AOXETOG E0TLY, 1) O€ TEQLTO O Cwr) €V OXETEL HéoT
0& 1 Puyn), NUioXETOG TS ovoa.). Por eso Deuse sostiene que, aun admitiendo que
en la concepcidén expuesta en el texto 1 Proclo se apoye en Teodoro, los dos autores no
podrian ponerse en conexién. Proclo distinguiria el vinculo entre alma humana-cuerpo
(0 alma animal-cuerpo), el O katataLv, del vinculo alma humana-alma del vivien-
te, el év oxéoel. Teodoro, en cambio, reconoceria solo el vinculo entre alma y cuerpo
y, a diferencia de Proclo, no lo designaria mpog katatauy, sino év oxéoer.'3 13. Cfr. W. Deuse (1973: 160-161).

A este primer elemento de duda, Deuse afade luego que el término katata&ig no
esta atestiguado en ninguno de los demas testimonios cuya atribucién a Teodoro es
segura y aparezca certificada objetivamente por el nombre.

En realidad, empero, la distincion entre alma en coordinacién y alma en relacién
aparece en otro pasaje de Proclo, en el cual no puede excluirse una referencia impli-
cita a Teodoro:

texto 3

OTL 0& oUTe meQL MOAAWV Pux@V v tolg EUmEooOev avedidaokev,
WG elgnkaoty ol Aéyovteg 1o [scil. kepaAaov] pév mepl g ovoiag
™V [scil. Pouxnv] doxetov avte moaypatevecHat, O d¢ meQL TG
aguoviag v év oxéoel maQ' avTolg KaAovHévNy, TO O& TeQl TOD
OXNHUATOG TNV €V KATATAEEL OVTE...

“Por otra parte, que en lo anterior él [i. e. Platén] no haya proporcionado una
ensefianza sobre una pluralidad de almas, como han supuesto quienes dicen
que la seccion sobre la esencia trata, para Platén, [scil. del alma] sin relacién;
la seccidn sobre la armonia, del alma que ellos llaman en relacién; la seccidn
sobre la figura, del alma en coordinacién; ni...”. (Procl. in Tim. 1l p. 280. 5-8 Diehl
= Theod. test. *25 Deuse)
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14. Los pasajes porfirianos
invocados por W. Deuse (1973: 137)
son tres: 1) Porph. fr. 253. 113 Smith
(ap. Stob. | 49. 25a p. 354. 10), sobre

las actividades vitales atribuidas
al alma, pasaje en realidad proble-
matico en cuanto, aun queriendo
aceptar el texto de Usener, quien
conjetura katataéry en lugar del
kot téEwv de los mss.

(contintia en pdgina 12)

15. lambl. De anima V 25 p. 50. 11-15
Finamore-Dillon (= Stob. | 49. 38 p.
376. 2-7): Ot pév o piav ovoiav

™¢ Puxne aotOu@ Tépevor,
nAnBOvovteg (mss.; TANOVvVovTEg
Festugiere; mAnOvovoav Wa-
chsmuth) d¢ avtv, wg ApéAlog
oleta, oxéoeat Kat katataEeawv
... ETELTAL AVAOXEOVTEG ATIO TOD
nA0oug e 6ANG Emi v piav

PuXNV &ATo0eEVIV TAG OXETELS

Kat tag elg étegov Katataelc.
(contintia en pdgina 12)

16. A propésito de esta cuestion,
véase Theod. test. 12 Deuse, asi
como las observaciones de H.

D. Saffrey (2000: 106-108).
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Aqui Proclo se refiere a un grupo genérico de autores (ot Aéyovtec) y, aunque Festu-
giére en su traduccion del texto procleano (ad loc.) considerd probable una remision
a Teodoro, Deuse la excluye. En su Sammlung considera dudoso este testimonio pre-
cisamente sobre la base de lo inverosimil del uso del término katata& (g por parte
de Teodoro en nuestro texto 1.

Si se sigue este recorrido textual la conclusién de Deuse pareceria imponerse: Teodoro
no habria formulado la distincién entre el alma en coordinacién y alma en relacién.
Sin embargo, esta conclusién choca al menos con dos grandes dificultades. La primera
es el hecho de que la tesis de Deuse conduciria inevitablemente a considerar carente
de fundamento la afirmacién de Proclo, explicita y enfatica, con la que nos informa
que ha sido inspirado por Teodoro. Y esto parece mas bien inverosimil.

La otra dificultad: si en nuestro texto 3 (= Theod. test. *25, dudosos) Proclo no hace
referencia a Teodoro, ¢en quién estd pensando? Deuse trae a colacién una serie de
textos de Amelio y de Porfirio en los que figura el término katata&ic, pero no todos
son pertinentes. En Porfirio, en efecto, el término no aparece atestiguado en relacion
con el alma salvo en un solo caso, que es, sin embargo, problematico.'4 Parece apro-
piada, en cambio, la confrontacién con Amelio. En efecto, segiin una noticia doxo-
grafica redactada por Jamblico y preservada en Estobeo, en efecto, Amelio identifica
en las oxéoelg y en las katata&elc el factor de diferenciacion de las almas: la
esencia del alma, aunque numéricamente una, se pluraliza mediante relaciones y
coordinaciones (oxéoeoL Kal Katatd&eow), y viceversa, cuando ha rechazado
relaciones y coordinaciones respecto de otros (T&g ox£0€lC KAl TAS €ig €TeQov
Katatdéelc), vuelve a elevarse al alma que se ha vuelto a tornar una.'®

Ahora bien, este testimonio es particularmente interesante a los fines de nuestra
indagacién porque atestigua un uso diferenciado de los términos katata&ig y
oxéoelg en relacion con el alma ya antes de Proclo, y en un autor que Jamblico y el
propio Proclo consideran en estrecha dependencia precisamente de Teodoro.'® Estos
elementos combinados entre si conducen, de este modo, a no excluir que en nuestro
texto 3 Proclo esté haciendo referencia también a Teodoro.

IV. Proclo y Hermias

Para sortear las dificultades sefialadas por Deuse es necesario, no obstante, analizar el
problema de otro modo y valerse de elementos diferentes, externos a los testimonios
sobre Teodoro. Comenzaré recordando que, como se ha sefialado, el comentario de
Proclo a la Palinodia pertenece al periodo juvenil y, por lo tanto, a una fase en la que
el fildsofo era compaiiero de estudios de Hermias y ambos estudiaban bajo la direc-
cién de Siriano. Recordemos que de Hermias se conserva un comentario al Fedro que
muestra una cierta dependencia de Siriano. Por lo tanto, en él esperariamos hallar
una concepcién de la metensomatosis analoga a la expuesta por Proclo, que ambos
derivan del maestro que tienen en comdn. Sin embargo, no es asi. Hermias encara el
problema de la metensomatosis de hombre a animal en particular en la explicacién
de Fedro 249 B:

texto 4

‘Otur) avOpwmov Puxr) oUk elodveTaL €ic TO O1)QELOV T TOAAXKILG
elonTat Uv: AAA" 6tL ) dAGYw Puxn) Tov Onoiov ovverumAékeTal
1) AoYk1) 1) ToL dvOQWToL, Kol 0TS peT avtoL ToL Onpelov dokel
€v CQOV OULUATQODV.
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“Hemos dicho a menudo que el alma del hombre no penetra en el cuerpo ferino,
sino que al alma privada de razén de la fiera se le entrelaza el alma racional, la del
hombre, y asi conjuntamente con esta fiera parece constituir un viviente inico”.
(Herm. in Phaedr. p. 170. 16-19 Couvreur)

Propuesta ya en las paginas precedentes del comentario (p. 162. 12 e 24-25), esta es
la tesis a la que Hermias adhiere. Ella presenta analogias y diferencias respecto de
la expuesta por Proclo. Para ambos el alma racional no se une con un cuerpo animal,
sino con el alma irracional del animal. Esta tesis no se halla documentada en el deba-
te anterior sobre la metensomatosis de hombre a animal. De ello puede extraerse
una primera indicacién y proponer que esta concepcion es, con toda verosimilitud,
propia de la escuela de Atenas y que proviene, tanto en Proclo como en Hermias, de
la ensefianza del maestro de ambos, Siriano.

Sin embargo, en este asunto convergente se introducen diferencias no despreciables. Ante
todo, en Hermias no hay rastros del lenguaje técnico con el que Proclo diferencia las dos
almas, la que esta en coordinacién con el cuerpo y la que estd en relacién con el viviente.

Por lo demis, segtin Proclo, el alma que es constitutiva de un viviente tnico es la que

entra en el cuerpo y se coordina con él;'7 en Hermias, en cambio, el viviente Gnico  17. Cfr. Procl. in Remp. Il p.

parece constituido por el alma racional conjuntamente con el viviente. 334 12:13: katatarteotat
&v avtolg [i.e. oopaot] kai

TUUTANEODV LoV V.

Proclo, finalmente, subraya que el alma racional del hombre, afiadida “en relacién”

con el alma presente en el animal, solo se halla junto al animal desde afuera (é€wO¢ev),

mientras que Hermias no hace ninguna alusién a ese hallarse afuera y habla mas bien

de un entrelazamiento.

Dificilmente pueden imputarse estas diferencias a la concision de la exposicién de
Hermias, al menos por dos razones fundamentales. En primer lugar, la constitucién
sustancial del viviente tinico que él mismo describe no se concilia con la idea de un
alma racional en relaciéon con y externa al viviente. En el proceso de constitucién del
viviente Gnico, de hecho, Hermias atribuye al alma racional un papel fuerte y funda-
mental: ella se une al viviente y con él constituye en su sustancia el viviente Gnico.
De hecho, ese papel es incompatible con el otro, débil y limitado, que le atribuye
Proclo cuando la ubica fuera del viviente tinico ya formado y solo en relacién con él.

En segundo lugar debe observarse que otras noticias acerca del debate en torno a
la metensomatosis de hombre a animal, aunque extremadamente sintéticas, llegan a
captar la peculiaridad de la concepcién procleana.

Damascio, por ejemplo, subraya la discrepancia de interpretacién entre los platénicos
y pone en evidencia que algunos de ellos sostienen que en la metensomatosis el alma

humana acompana desde afuera (¢£w0ev) a los animales privados de razén.'8 18. Damasc. in Phae-

do | § 355 Westerink.

V. Observaciones conclusivas

Estos elementos, en su conjunto, llevan entonces a concluir que Proclo no ha tomado
del maestro Siriano la concepcién del alma en relacién y externa. Paralelamente,
ellos dan crédito a la hipdtesis segiin la cual Proclo ofrece una representacioén en
buena medida atendible de la génesis de su doctrina, es decir, que él efectivamente
ha tomado de Teodoro la idea de un alma coordinada con el cuerpo, que forma con
él el viviente, y de un alma externa al viviente ya formado. Pero, si esto es plausible, o
al menos aceptable, se torna también entonces del todo verosimil atribuir a Teodoro
el testimonio 25, al que Deuse consider6 dudoso.
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&3 Notas

14. Los pasajes porfirianos invocados por W. Deuse (1973: 137) son tres: 1) Porph. fr.
253.113 Smith (ap. Stob. 1 49. 25a p. 354. 10), sobre las actividades vitales atribuidas al
alma, pasaje en realidad problemdtico en cuanto, aun queriendo aceptar el texto de
Usener, quien conjetura katdta&wv en lugar del kot ta& v de los mss. (eleccidn
en si misma discutible), en las lineas siguientes del fragmento la expresion kot
oxéotv explica la relacion del alma con el cuerpo (en las lineas 114-116 califica el
tipo de vida que el alma tiene en relacién con el cuerpo, opuesto al que ella tiene
por si misma: dLtTg €TvoovEVNG TS PUXTS Kal €Xovomg TV Cwr]v, TV
e k' avTnV Kat TV kata oxéow; luego, en las lineas 116-117 explica que las
partes del alma subsisten en lavida en relacién con el cuerpo: év ) katax oxéowv
Cown) Odplotatae ta pégn), de modo que aqui, como en el caso del testimonio 20
de Teodoro considerado por Deuse, la oxéo1c caracterizaria el vinculo entre alma
y cuerpo, y no el vinculo entre alma y viviente como en Proclo; 2) Porph. fr. 268. 63
Smith (ap. Stob. 11 8. 39 p. 165. 26), donde el término no estd correlacionado ni con
el alma ni con el cuerpo, sino con las caracteristicas de los animales, las cuales son
o bien por naturaleza o bien dux katata&rv del amo; 3) Porph. ap. lambl. de myst.
1 8 p. 23. 9ss. donde katata&ig designa la adjudicacién o la pertenencia de los
géneros divinos a los diferentes cuerpos, o la pertenencia de Sécrates a su fratria.
(En pdgina 10.)

15. lambl. DeanimaV 25 p. 50.11-15 Finamore-Dillon (= Stob.149.38 p.376.2-7): Ot pev on)
oy ovolav g Puxng & tépevor, mAnBvovTeg (Mss.; TANOVVovTEg
Festugiére; mAnOvovoav Wachsmuth) d¢ avtv, g ApéAog oteta, oxéoeot
Kat katatafeorv ... Emeta avaox€ovtes amo tob mTAN0ovg T OANG émti
TV play PuxTv Ao EUEVIIV TAG OXETELS KAL TAS €lG ETEQOV KATATAEELC.
(continta en pagina 74)... “Some posit that the essence of the soul is nume-
rically one but then multiply it (as Amelius thinks by its relations and assigne-
ments ...then rise from the multiplicity of the whole to the one soul that has laid
aside these relations and locations relative to others...” (trad. Finamore). Segin
L. Brisson (1987: 843), Jamblico habria conocido directamente la doctrina de
Amelio, que estaria en la base de la jerarquia de almas evocada por Proclo, in
Tim. Il pp. 231. 9-214. 4. (En pdgina 10.)
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