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PRESENTACION

El presente libro titulado “Filosofia de la Educacion: de Homero a
Platén™ escrito con pulcritud y dedicaciéon por el Dr. Libardo Tristancho
Calderon, es una guia facil para adentrarse en la filosofia de la educacion en la
optica griega de los siglos octavo a cuarto antes de Cristo; del cual la
Universidad de La Salle en Bolivia se siente muy honrada en hacer la primera
edicion.

La presente obra nos sumerge de lleno, desde sus primeras paginas, en
la Paideia griega.

El libro se estrena con la epopeya épica de Homero en la Iliada y la
Odisea, donde la educacion se presenta como el deber ser de los hombres que
nacen libres, los ‘aristos’, pertenecientes a la clase social privilegiada, que cifran
su ideal de vida en la practica de la virtud; entendiendo ésta por las hazafas
bélicas que estan llamados a realizar, para alcanzar por medio de la destreza en
el uso de las armas y sagacidad de la palabra, la gloria y el honor del Olimpo.
De hecho, pocas veces ha influido un libro tanto como la Odisea en la educacién
de un pueblo.

Acto seguido hace un recuento de los sofistas, también llamados
mercaderes de la educacion, quienes, en un contexto mas de ciudad, se encargan
de educar a las personas que deseaban ser alguien en el demos ateniense; no
tanto por sus valores o sabiduria sino por su elocuencia en el arte de la oratoria.
El hombre educado ya no es tanto el que vive seglin el ideal de aristocracia, sino
la persona que se ha cultivado en el bien decir. Ante ellos surge la enigmatica
figura de Socrates, el hijo de la comadrona Fenareta, que no cobra por sus
ensefianzas, pero hace reflexionar indicando que la virtud esta en salir de la
ignorancia a base del saber indagar por las causas ultimas de las cosas y los
acontecimientos. El ‘sé que no s¢€’ se hace famoso en Sdcrates quien, por medio
de la may¢utica, nos invita a buscar el conocimiento en uno mismo por medio
de la rectitud del pensar y el obrar. Ese es el crimen que se le acusa al ilustre
pensador de Atenas, de hacer que la juventud piense activamente por si misma
y no en base a esquemas pasivos aprendidos y aceptados entre los sofistas. Asi
todos, tanto maestros como alumnos, estan llamados al conocimiento del bien y
a obrar en consecuencia. Libardo Tristancho concluye el capitulo tercero, con la
reflexion que ser educador desde la vision socratica “es la entrega de la vida
misma en pro de los otros”; el educador “es una persona dedicada a ensefiar a
los demas el oficio constante e irrenunciable de ocuparse de si mismo”. (pag.
54)



Platon, presenta para todo autor un desafio gigante, pues los escritos de
sus didlogos y su estilo dialéctico inconfundiblemente apuntan a la soberania
del alma sobre el cuerpo, del espiritu sobre la materia, de la inmortalidad sobre
la materialidad, del jinete sobre el caballo, de la luz del sol sobre la caverna...
Seglin Platon, el estado estd en buenas manos si los guardianes filosofos, los
aristos, los amantes de la sabiduria se responsabilizan de ¢, ya que ellos sabran
encontrar el ideal del Bien, de la belleza, en una vida de armonia, en equilibrio,
por la practica de las virtudes éticas de prudencia, justicia, fortaleza y templanza
que se encuentran desarrolladas en la Republica y que dan consistencia a las
distintas partes del alma y de las clases sociales en general.

La lectura del libro de Libardo Tristancho permite recrearse en aquello
que no estamos acostumbrados a hacerlo de continuo, que consiste en
‘filosofar’, buscar la sabiduria, preguntarnos por el modo de vivir y los ideales
perennes de la civilizacion, de ayer y de hoy; asi como la razon y justificacion
de la vida misma. Posiblemente este haya sido el mayor logro del autor, el volver
una vez mas sobre la importancia de la educacion de la persona en cuanto a su
racionalidad y el ejercicio de las virtudes; lo que le permite salir de su
inmanencia y remontarse hacia la trascendencia, al dejar de ser esclavos de las
sombras, la penumbra y la vida en la caverna, y encontrar la dicha de la felicidad
y la libertad.

Hno. Dr. José Antonio Diez de Medina, fsc.
Rector, Universidad La Salle
La Paz, marzo de 2011.



INTRODUCCION

Al momento en el que pensé escribir la introduccion de este texto vino a mi memoria
un didlogo con una amiga que empezaba a conocer cuando terminaba la carrera de
filosofia.

“;Qué carrera cursas? Filosofia, respondi. No, en serio, ;qué estudias? Filosofia, volvi
aresponder. Ya, /pero luego vas a estudiar algo que valga la pena?, porque no pensaras
tener como profesion “ser filésofo”, mientras yo soy doctora”.

Debo ser sincero y decir que el dia en que sostuve dicha conversacion tuve una serie de
emociones mezcladas que al final llevaron a reafirmar que la filosofia no era una
carrera, sino una opcion de vida. Lo malo es que mi amiga nunca lo entendi6. Hoy en
dia sigo escuchando preguntas del tipo: ;por qué lees autores clasicos?, ;para qué
estudias griego?, ;de qué te sirve la filosofia? Se pueden dar mil respuestas y hacer
razonamientos al respecto de cada cuestionamiento, pero los que no entienden lo que
es la pasion por algo no van a comprender por qué se escoge vivir en las artes, la
musica, la educacion, la literatura, la sociologia o la filosofia.

Tomando como punto de partida lo anterior, ;para qué un libro sobre filosofia de la
educacion? Esta pregunta me la formulé una noche, habiendo terminado de dar una
clase sobre antropologia de la educacion en la universidad, cuando pas6 por mi mente
escribir estas paginas. No tardé mucho en encontrar una respuesta. Los jovenes que
tenia como estudiantes estaban avidos de conocer sobre la educacion desde la filosofia,
pero tenian temor de enfrentarse a textos que les costaba trabajo entender, tal vez
porque no querian ser locos segin la definicion de Mafalda: “filésofo es el que da
discursos y escribe libros, y loco es el que los escucha o los lee”. Surgid, entonces, el
deseo de presentar un texto que fuera sencillo y practico al momento de tocar los
lineamientos filosoficos educativos centrados en la Grecia Clasica. Y eso es lo que
pretende este texto, ser un acercamiento a los primeros pensamientos que moldearon
diferentes formas de entender la filosofia de la educacion; algo basico, hecho para
principiantes que desean conocer y adentrarse en este fascinante mundo, sin que por
esto se pierda el rigor minimo de un texto de investigacion. Si este objetivo se logra me
doy por bien servido.

En primera instancia queria desarrollar solamente la idea de educacion en Platon, pero
la perspectiva se fue ampliando poco a poco en la medida en que leia e investigaba al
respecto.

Me di cuenta que era necesario hablar de Socrates, porque habian puntos de conexion
entre el pensamiento de estos dos filosofos que no podia pasar por alto. Para acercarme
de mejor manera a la propuesta platonica, debia tratar las ideas que se creen fueron



desarrolladas por Socrates. Luego, como cadena causal, llegd a mi cabeza la intencioén
de desarrollar, en lineas generales, el pensamiento de los sofistas y el de Homero,
porque éstos dan luces para comprender y aclarar muchos elementos del ideal educativo
en Platon.

El libro empieza, en el capitulo I, con un acercamiento a lo que se puede deducir, en
la Iliada y la Odisea, como perfil educativo en Homero. Lo que se pretende desarrollar
en este apartado es la idea de para quién va dirigida la educacion y como ésta es una
forma de vida que se debe presentar y defender en lo publico.

En el capitulo II me ocupo de los sofistas, presentando la idea del relativismo, la
dialéctica y la retorica, en Protagoras y Gorgias, como nuevas formas de comprender
la educacion y al ser humano.

El capitulo III aborda el “programa educativo” socratico. Se realiza un acercamiento al
ideal del filosofo diferenciandolo del presentado por los que se hacian llamar sabios,
indicando al primero como el amante constate del saber y a los segundos como los
anquilosados que creian saberlo todo. Luego se pasa a comprender el sentido de la
ignorancia y la propuesta del conocimiento de si que realizaba Socrates a cuanta
persona se encontraba en su camino. Y, para terminar, se desarrolla un analisis del
método educativo implementado por el filosofo en cuestion: la mayéutica.

En el capitulo IV se expone la propuesta educativa en Platon. En un primer momento
se aclaran algunos aspectos que son importantes para comprender el sentido de la
educacion Platonica, a saber: el alma, la inmortalidad, la muerte, las ideas. Después, en
un segundo momento, se desarrolla la concepcion de los dos mundos, la relacion de
alma y estado, la busqueda de la raza perfecta y la entrega del poder a los filosofos.

Antes de concluir es bueno hacer una serie de aclaraciones atingentes a la forma en que
se desarrolla el texto. Es muy comun escuchar que los pies de paginas ya estan pasados
de moda: porque son una forma en la que el autor orgullosa y arrogantemente se
presenta, queriendo vender la idea de que sabe y el que lee no tanto; o porque hace
perder el hilo conductor de la lectura, que seria, desde otra mirada, “como tener que
bajar las escaleras para abrir la puerta mientras estas haciendo el amor”. Reconozco que
para muchos es insufrible ver tantos pies de paginas que quiza ni van a leer, pero mi
mala mafa de decir de quién son las ideas y no hacerlas pasar como propias, de mostrar
de donde saqué lo que presento e indicar donde se puede ahondar en un tema, entre
otros, es lo que me lleva a seguir siendo un anticuado al respecto.

Por ultimo, se van a encontrar al inicio de algunas citas unos nimeros romanos que van
a llevar, al final de cada capitulo, a un fragmento en griego. ;Por qué citas en griego?
Porque ha sido un esfuerzo del autor de este texto ir a la fuente misma y traducir lo
que le interesaba para el desarrollo de este escrito. Si alguien quiere cotejar la
traduccidn con otra, o con una propia, tiene los fragmentos para que pueda hacerlo, vy,
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por otra parte, para los que no saben griego clasico, es una invitacion a introducirse en
el maravilloso mundo de esta lengua. En este punto debo agradecer al Doctor Mario
Frias Infante, quien, con su extenso saber en el idioma griego y a pesar de sus miltiples
ocupaciones, me sugirio, indico y reviso las traducciones realizadas en este escrito.
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I. EDUCACION EN HOMERO

1. (IDEAL EDUCATIVO EN HOMERO?

Unas de las fuentes con las que contamos hoy en dia para entender la cultura, religién
y pensamiento del pueblo griego en la antigiiedad son los textos atribuidos a Homero:
la Iliada y la Odisea. Estas obras nos permiten develar, entre otras cosas, el modus
vivendi, la religiosidad y los lineamientos educativos que se tenian nueve siglos antes
de Cristo.

En estos escritos se puede ver un ideal educativo a seguir, propuesto como el debe de
serde un grupo de hombres que pretendian conformarse con unos estandares sociales
y politicos establecidos

i Zeus y demads dioses, concededle, enteramente, también a este nifio mio,
nacer exactamente como yo, distinguido por los troyanos. Asi también, la
fuerzay lo bueno, y reinar con poder a Ilion; y un dia alguien diga exactamente,
volviendo de la guerra habiendo matado al varén enemigo, ese es mucho mas
bueno que el padre, y alegrara el alma de su madre.'

Partamos afirmando que en Homero la educacion es simplemente clasista porque era
reservada para una clase social que sobresalia por encima de la masa que ocupaba
espiritual, politica y economicamente escalas inferiores. Este grupo selecto era la
sociedad aristocratica, los buenos en grado sumo, pero no en un sentido moral como se
podria entender desde una vision cristiana (quien vive haciendo el bien), sino en la
direccion de ser excelentes, aristos (&piotog?), de ser muy “habiles para”. La posicion
de este grupo superior, al que llamaremos de aqui en més aristos, estaba basada en la
vida misma de los dioses, la cual era un isomorfismo del estar y el ser aristocratico:
bebian, comian manjares, se reunian a deliberar algunos asuntos de importancia,
jugaban, tocaban musica, mantenian relaciones sexuales, tenian discusiones y peleas

' HOMERO. Iliada VI 475-480.

2 La palabra aristos (&piotog) es el nominativo singular masculino superlativo de bueno (&ya06c),
calificativo aplicado a los varones buenos a nivel superior, los excelentes, los mejores. Ahora bien, la
palabra varén en griego, anér (Avrp), tiene mucha relacion con la virilidad o valentia, la andreia
(Avdpeia), por lo que la valentia es propia del vardn, es muestra de su virilidad, pero en este caso estd
referida al varon aristos.
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entre si y diferenciaban su estatus® divino de los demas seres que no lo tenian (la vision
de clase que imponen los integrantes del grado social mas alto).*

Los aristos, que conformaban un grupo pequefio en relacion a la masa de kakos
(kax0g®), al crear una diferencia social al mismo tiempo originaban una separacion en
cuanto a los valores que asumian como propios y que, por lo tanto, negaban a los que
no pertenecian a su clase.

Por esto, el lineamiento educativo Homérico esta dirigido a los aristos, con el caracter
de exclusivo, ya que son el grupo de los excelentes, los “superhombres”, los hombres
superiores que pueden encarnar el ideal de clase al que se aspira: la sociedad de los
excelentes. En este caso, “la educacion no es otra cosa que la forma aristocratica,

progresivamente espiritualizada, de una nacion”.°

La educacion que se proponia como imagen a seguir en el deber ser de los aristos estaba
basada principalmente en la areté (Gpety]). Esta era la otra cara de la moneda, lo que
daba sentido, sine qua non, a la existencia de este grupo de privilegiados, el correlato
del ser aristocratico; por este motivo la areté no se encontraba a disposicion de todos,
no se tenia acceso a ella por el simple hecho de nacer griego, era algo que se heredaba
y debia a la vez cultivarse y cuidarse. La perfeccion a la que se aspiraba tenia que

3 Zeus intenta salvar de la muerte a su hijo Sarpedon, a quien Patroclo persigue, pero la esposa del inmortal
lo detiene diciéndole que no puede intervenir en el destino porque al hacerlo alteraria el orden de las cosas.
(A qué orden se referia Hera? Al estatus de cada ser por el lugar de nacimiento. Sarpedén era un hijo
nacido de las tantas aventuras del gran dios olimpico con mujeres mortales, por lo que no detentaba el
rango de divinidad, no tenia la nobleza de la estirpe a la que pertenecian los habitantes de la inmortalidad.
Si Zeus salvaba al héroe que clamaba por su vida modificaria al instante lo establecido. Y lo sefialado era
que un dios tenia el caracter de tal y dicho nivel no podia ser compartido por quien nacia de un mortal.
Esta idea es la misma que tenian los aristocratas con respecto a los muchos (kakos). La procedencia en
cuanto al nacimiento decidia el rango, la importancia y el poder de una persona.

4 Los dioses homéricos eran el espejo de la aristocracia del momento y servian como sustento para
mantener el estatus de unos y las desgracias de otros. La vision de los dioses griegos permitia a los aristos
mantener su posicion sin dejar que ninguno de los kakos pudiera sublevarse o indignarse abiertamente ante
la nefasta situacion en la que se encontraba, pues el lugar que cada uno tenia lo habia determinado la Moira
(noipa). Esta era una potencia que marcaba tanto a los hombres como a los dioses. Nada se escapaba de
ella, y aunque era entendida como el lote que le correspondia a cada uno (por ejemplo, el aristos ser de la
clase alta y no un demos; Zeus el dios del trueno y no del hades), su cometido principal era marcar el
limite de todo individuo, colocando el linde de la existencia que no podia ser sobrepasado. Cada ser tenia
un final marcado por el decreto de la Moira y este término era igual tanto para hombres como para dioses.
Dice Castoriadis que ni con stplicas se podia postergar el designio de la Moira. Esta al ser una potencia, y
no un dios, imposibilitaba desde todo punto de vista cualquier suplica (como en el caso de Héctor quien al
ver venir la muerte pide a los dioses que lo salven, pero ellos no podian hacer nada porque ante la Moira
no tenian poder alguno). La Moira era esa potencia que daba al aristos el lugar que tenia y la que marcaba
los limites del ser humano, incluyendo aquel del que nadie podia escapar: la muerte. CASTORIADIS,
Cornelius. Lo que hace a Grecia. De Homero a Heraclito. México : Fondo de cultura econémico. 2006.
Pp, 127-136.

5 Por kakos (kok0g) se conocia al cobarde, malo, al que tenia un puesto inferior en la escala social debido
a su origen humilde.

6 JAEGER, Werner. Paideia: los ideales de la cultura griega. Tomo 1. México : Fondo de cultura
econdémico. 1946. P, 20.
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encarnase en varones que pudieran alcanzarla y como lo igual se relacionaba con lo
igual, por equivalencia, la areté era de los aristos. Si se hablaba de excelencia humana
¢ésta necesariamente debia ser en exclusiva para los supremos representantes del género,
en este caso “los mejores” (ot dpiotor).

El hombre comun y corriente estaba desposeido de la excelencia, por lo tanto los ideales
educativos homéricos no lo alcanzaban. Pero, ;qué era la areté? La podemos entender
como la virtud, traducciéon que quedaria corta frente a la idea que manejaban los griegos
en tiempos Homéricos. La areté era el dinamismo propio del hombre que por su
destreza, tenacidad y excelencia, descollaba por encima de los demas, mostrando el
poder y la perfeccion propia de los aristos,” reflejada en la fuerza guerrera.® Es decir,
los mejores tenian de suyo, en su ser, el poder para sobresalir, imponerse y ser, desde
la perspectiva de todos, los héroes.

La educacion en tiempos homéricos se basaba en el ideal de superioridad a imitar. La
perfeccion la podia alcanzar aquel que perteneciera a la clase de los aristos, ya que los
kakos solo tenian por cometido la sumision. Los mejores debian sobresalir por su
heroismo y grandeza ante la virtud y el honor que habian heredado por derecho de
cuna. La obligacion méxima era la de respetar y conservar el honor, a lo largo de toda
la vida, para poder mantener el nivel de excelente.

Lo importante para el aristos era ser visto y valorado por todos gracias a las proezas y
grandes hazafias que podia realizar, porque el héroe estaba ligado a su categoria.’ Este
era la cabeza soberana de una comunidad'’, y un territorio no tenia ningin poder ajeno
a él mismo que lo limitara. “El héroe de la sociedad homérica es, sobre todo, una figura

7 Areté significa que algo es bueno para algo, y era natural que un griego al oir esta palabra preguntase:
(la areté de qué o de quién? GUTHRIE, William. Los filésofos griegos. México : Fondo de cultura
econdmico. 1994. P. 15. Por esta razon Platon afirma en el libro primero de la Republica: “ovkodv Kkai
&petn Sokel oot etvat Ekdotm Qrep kol Epyov Tt tpoctétaxtar’. ¢ Pues te parece que hay la excelencia para
cada cosa en particular y que le ha sido asignada una funcién?

8 Fuerza guerrera que se demostraba en todo momento, tanto en tiempos de guerra como en los de paz.
Tengamos en mente cuando Odiseo fue interpelado por Eurialo a mostrar su fuerza de héroe en los juegos,
presentandolo mas como capitan de traficantes que como un hombre excelente. Este pasaje tiene como
final la demostracion de fuerza de Odiseo al lanzar el disco mas alla de los mejores registros realizados
por los mas grandes competidores Feacios.

% Desde esta vision se entienden los diversos relatos en los que un éristos, que por naturaleza era guerrero,
debia ser el primero en el frente de batalla. La virtud inherente a su estatus lo colocaba como primero entre
pares e impares (entre aristos y kakos), lo cual era un signo de valor personal frente a todos los demas.
STRUVE, V. Historia de la antigua Grecia. Tomo 1. Madrid : Sarpe, 1986. p, 84.

19 Dentro de la vision homérica no hay leyes impuestas por los dioses, éstas eran decretadas por cada rey
en su comunidad. El aristos que tenia a cargo una comunidad era la ley, su parecer era norma frente algin
tema. La decision del gobernante estaba amparada por la divinidad inspiradora de lo que se decretaba; en
este sentido los dioses daban las leyes y por eso debian ser cumplidas (pero nunca porque los dioses
hubieran entregado una normativa politica o moral a la manera de las religiones que manejan la idea de la
revelacion, en donde la normatividad es dada heterbnomamente). Ahora bien, a partir del estudio de Pedro
Rivas se puede afirmar que en Homero no existian leyes escritas lo cual no llevaba a que no tuvieran
normas que guiaran el vivir de una comunidad, porque si las tenian, pero éstas partian de las costumbres y
de los usos establecidos por los aristos en su calidad de excelentes. RIVAS, Pedro. Justicia, comunidad,
obediencia. Navarra : Eunsa, 1996. Pp, 37-43.
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ligada a su estatus, el de una aristocracia regia y militar, su ejemplaridad no vale
evidentemente para todos. Su emulacion estara permitida a aquellos que posean un
estatus similar”.!! En este sentido se puede entender con facilidad el momento en el que
Odiseo'? al escapar del ciclope Polifemo, habiéndolo cegado, le grita de forma
aclaratoria que su nombre era Odiseo y no “nadie” (Ovt1g), como le habia hecho creer.
Digo que se comprende con mayor claridad porque cualquiera podria suponer que si el
rey de Itaca se marchaba en silencio, Polifemo acusaria a “nadie” como aquel que lo
cegd y Poseidon no hubiera podido desatar su ira contra “nadie”. Esto no sucede asi
porque el sentido de aristos reclamaba mostrar a todos la victoria sobre un ser que lo
sobrepasaba en tamafio y fuerza, no en inteligencia. Odiseo es el ejemplo del varon
excelente que en su areté exige para si el triunfo heroico que van a valorar y respetar
por generaciones y generaciones.

Para mantener su estatus el aristos tenia que cultivar la areté. Esta en la sociedad
homérica se circunscribia, en un principio, a la capacidad guerrera, a la bravura y la
fortaleza militar.

Desde tal perspectiva para los hombres que ostentaban el mas alto grado social regian
una serie de normas que hacian al ser del nivel que ocupaban, perfilando, a la vez, el
ideal educativo que se perseguia en la visiéon homérica.

El deber era una de las normas que el aristos tenia grabado dentro de si. Un excelente

no se podia entender fuera del deber atingente a su categoria, no habia escape, bajo
ningin punto de vista, a esta exigencia normativa que no era algo impositivamente
exterior, sino “genéticamente” intima; por esta razon se preferia la muerte a no hacer
lo que era propio de la dignidad que se ostentaba. Cuando un héroe iba a la lucha lo
hacia impulsado por todo lo que implicaba la posicion que tenia: hacer algo que le
competia tunica y exclusivamente en su rango de héroe. Es asi como la victoria no era
simplemente el sometimiento del adversario, sino, por encima, el cumplimiento de la
obligacidn, el cultivo de la areté.

Siguiendo a Jaeger, aunque la areté en principio era directamente proporcional a la
capacidad guerrera del héroe, no tuvo ningun problema en ir aceptando la nobleza del
espiritu, por lo que la relacion entre estas dos pasoé a ser el ideal educativo, la imagen
de hombre a seguir en la conformacion de la sociedad de los excelentes.

11 VEGETTI, Mario. La ética de los antiguos. Espafia : Editorial sintesis, 2005. P, 42.

12 En una de las clases de griego a las que asisti, por algiin motivo que no recuerdo, llegamos al relato de
la Odisea y el profesor Mario Frias afirmé que los romanos habian cambiado el nombre del Odiseo por el
de Ulises, desvirtuando de cierta manera el sentir mismo del texto y su personaje principal. La pregunta
que surgio6 al instante fue la de, ;por qué sucedia esto si era simplemente el cambio de un nombre? Odiseo
(Odvooeng), es un nombre que proviene del verbo irritarse, enojarse (Odvocopar), lo cual da total sentido
a la epopeya, porque es el héroe protagonista quien irrita al dios Poseidén al haber cegado a uno de sus
hijos.
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Ya se dijo lo que era la capacidad guerrera, pero ;qué se entendia por nobleza de
espiritu? En forma clara y directa era el dominio de la palabra. La areté del aristos se
conformara tanto por la fuerza guerrera como por el poder de la palabra. Esta ultima
daba un lugar importante al aristos entre sus pares.

Un hombre que ostentaba la dignidad de ser “el mejor” no debia destacar solo en el
campo de batalla, también era de suyo hacerlo de igual forma frente a sus semejantes y
para lograrlo tenia la palabra como medio de persuasion. Al presentarse como fuerte
en el discurso, y no solo por la espada, un aristos podia dirigir las acciones a partir de
la capacidad que tenia de convencer a sus pares. El poder de la palabra era importante
para hacerse escuchar, respetar y guiar a un pueblo conforme a la idea de un héroe.
Esta, al igual que la guerra, permitia el reconocimiento del estatus al que se pertenecia.
Alguien que se imponia era bien visto y respetado por todos.

De lo anterior se desprende otra norma que el aristos debia ostentar bajo cualquier
circunstancia, tanto en su bravura militar como en la fuerza de su palabra: el honor. Lo
que daba carta abierta a la aprobacion frente a los semejantes, lo que hacia a un hombre
distinguido y respetado, un primus inter pares, era el honor. Debido al sitial tan
importante que ocupaba, cualquier ofensa debia ser inmediatamente saldada, caso
contrario se corria el riesgo de perder la aprobacion y el estatus. Este tipo de
aristocracia guerrera no podia entender a un hombre sin honor con el titulo de héroe.
El irrespeto al honor era directamente proporcional a despreciar la areté que hacia al
ser de la dignidad, por lo que el deber (del que antes se hablo) obligaba, al ofen

dido, a exigir la reparacion de la falta de la que habia sido victima.

El conocido impase entre Aquiles y Agamendn es una muestra de ofensa al honor del
guerrero y la debida reparacion exigida de forma publica. Agamenon comete un grave
error, impulsado por el deseo de sobresalir, al quitarle parte del botin'* que en derecho
le correspondia a Aquiles por la victoria obtenida, agravio directo a la areté del héroe
de los pies ligeros (mo6dag mkvg, calificativo con el que se conoce a Aquiles en la Iliada).
Esta fue la razon por la que el molesto guerrero, al exigir la reparacion del dafio, retira

13 Al exigir Crises la devolucion de su hija Criseida y al ver el castigo que Apolo daba por no obedecer a
la peticion del sacerdote, Agamenon se sinti6 en la obligacion de liberar a 1a mujer cautiva, pero en su furia
decidio tomar a Briseida, parte del botin de guerra que le pertenecia a Aquiles, lo que origind el malestar
con el que se inicia la narracion de la Iliada. Agamenon en su ser de aristos no quiere ver mancillado su
honor por lo que traza una estrategia en la que planea repararlo, atacando el honor de otro de sus iguales,
por eso afirma: éy®d 82 k* Sy®d Bpionida kaAlmépniov adtodg ibv KMoy 88 0 cov yépag dep” &b idfjig
boc0v QéPTEPOC €ipll 6é0s, oTuyént 8¢ kol dAloc Toov épol eacBon kai opotwdiuevol dvinv. Y yo
conduciria a Briseida, tu recompensa, la de hermosas mejillas, marchando yo mismo a la tienda tuya para
que veas bien cuan grande y mas fuerte soy que t, y otro tema también decir que es igual a mi y ser
comparado -conmigo- publicamente. HOMERO. Iliada II 185.
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a su ejército del campo de batalla, colocando en peligro el esfuerzo de tanto tiempo y
disolviendo el agora.'

Como la ofensa fue publica el reparo exigia ser de la misma manera, viéndose
Agamenon sin mas salida que la de entregar presentes tres veces mayores para subsanar
el dafio ocasionado.

El honor era la expresion mas alta del “yo”!?

guerrero. Todos los aristos lo deseaban y
buscaban por encima de cualquier cosa, no permitiendo caer en la verglienza de ser
deshonrados. La falta de honor era la pérdida del ser mismo aristocratico y la caida del
estatus privilegiado al que pertenecian. El “yo” era la distincion que se buscaba como
reconocimiento entre semejantes, encausado por el Unico camino que conocian los
excelentes: el honor. El “yo” regido por el honor, en su deber, llevaba a sacrificarse por
el amigo, la familia y la patria, entrega que se realizaba no por un acto de amor
desinteresado en el que se luchaba por el beneficio del otro (como se podria pensar si
se toma como referencia la parabola del buen samaritano, quien hace el bien sin el deseo
de ser alabado por su acto), sino por la pura y exclusiva valoracion de ese “yo” frente

a una sociedad que le recriminaria si no lo hiciera conforme a la exigencia de la areté.

i Hector, el de tremolante casco, otra vez dirigi6 la palabra: Oh mujer,
verdaderamente, todo esto me preocupa. Terriblemente siento vergiienza hacia
los Troyanos y Troyanas de largos peplos, si desde lejos como cobarde huyo
de la guerra y no manda a mi animo, puesto que aprendi a perseverar valiente
siempre y combatir junto a los Troyanos de primera fila, manteniendo el gran
honor de mi padre y también el mio propio.'®

El héroe que deseaba la absoluta aprobacion y veneracion en lo publico buscaba por
medio del continuo reconocimiento la superacion de los deseos que los demas aristos
tenian; por eso el “yo” de los guerreros homéricos no era compatible con el “que no
sepa tu mano derecha lo que hace la izquierda”, sino que ademads de la izquierda que lo

14 El agord (&yopé) puede significar la plaza publica o la asamblea del pueblo que se reunia para deliberar
algiin asunto especifico. El dgora era de mucha importancia para los griegos porque, entre otras cosas,
mostraba el grado de civilizacion de un pueblo, el cual podia discutir un tema apelando a la fuerza del
argumento. Tengamos en cuenta dos elementos para fijarnos en la importancia de la deliberacion publica:
primero, los dioses aunque con jerarquia y poderes también se reunian en agora para hablar sobre algunos
asuntos, y, segundo, los ciclopes eran vistos como bestias porque no tenian el dgora, ya que cada quien, en
su caverna, resolvia los problemas como queria.

15 Este “y0” no se debe entender desde un ser autonémico o como la aprehension en alto grado del si
mismo, se debe apreciar como la configuracion de elementos externos que desde una imagen de lo que
debia ser el aristos perfilaba su idea. El “yo” no tiene que ser visto fuera del honor, del deber o la cortesia,
caracteristicas de la areté propia del héroe homérico. Este “yo” se sostenia en la esfera publica, tinico lugar
en donde tenia importancia, debido a que no se valoraba por un acto de conciencia en el que el hombre se
veia a si mismo en su privacidad, sino que era apreciado por los otros, por los pares, en el reconocimiento
de quienes detentaban el mismo rango.

16 HOMERO. Iliada V1 440-445.
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sepa todo el mundo. La humildad en sentido cristiano no era una virtud para el griego
homérico. “Acérquese el que haya de llevarse la copa de doble asa, pues no creo que
ningin aqueo consiga la mula, si ha de vencerme en el pugilato. Me glorio de
mantenerlo mejor que nadie...lo que voy a decir se cumplird. Al campeodn que se me
oponga le rasgaré la piel y le aplastaré los huesos; los que de ¢l hayan de cuidar
quédense aqui reunidos, para llevarselo cuando sucumba a mis manos”."”

La vida no tenia ninglin sentido si no se enmarcaba en la maxima valoracion del “yo”,
en el honor que debia tener un aristocrata, llegando a ser una mejor opcién la muerte a
deambular en el deshonor, en la vergiienza. El aristos amaba estar en este mundo, pero
tenian claro que su existencia debia estar guiada bajo el valor supremo de la areté, y,
aunque no queria morir,'® anteponia el honor a la vida misma, prefiriendo dejar de
respirar para siempre a ser sefialado como un varén que no cumplié con su deber o no
dejo ningun acto heroico para narrar. Una muerte que permitiera marcar el nombre del
héroe con gloria entre los mortales lo llevaba mas alla de la simple mortalidad, lo
transformaba en un inmortal, extendiendo su excelencia al futuro, a las generaciones
que lo verian como un modelo a imitar por sus actos llenos de honor y gloria;'? por esta
razon los guerreros sabian que dificilmente tendrian longevidad (como el caso de
Aquiles). “He aprendido a ser valiente en todo momento, dice Hector en dialogo con
su mujer Andromaca, para vencer la siniestra premonicion de la muerte. El héroe no
dice que el también teme la muerte, pero que la asume para defender a su familia. El
honor de su rango lo obliga a temer mas que la muerte el que sus conciudadanos puedan
tenerlo por cobarde”.?

Resumiendo lo dicho hasta aqui se puede afirmar que el buen guerrero no solo debia
aprender el arte de la guerra, sino que debia tener la capacidad de ser escuchado en el
agora y hacer que su palabra se respetara. El héroe que dejaba pisotear su honor lo
tenia perdido todo, porque la ética del guerrero debia estar unida a la ética del honor.?!

Para entender la areté¢ homérica de forma mas grafica, y de esta manera también ver el
sentido del deber y del honor dentro de la educacion, se tiene el famoso caso de Tersites

17 HOMERO Iliada XXII 670-675. Trad. Luis Segala. Espafia : Brugueras, 1967.

18 & mémov, &l p&v yop mdAepov mepi tOVSE QUYOVTE odel 31 uEAAoey dyfpm T dOavite... oh amigo mio,
en efecto, ojala huyendo de esta guerra aplazaremos siempre la vejez o la muerte...HOMERO. Iliada XII
325.

Y pav domovdl ye xol drkheidg dmoloiumv, GAAD uéyo péfag T1 kai €ocopévorst mubécOar.
“ciertamente, que me muriera, al menos no sin lucha y sin gloria, sino haciendo algo grande y oyendo
decir...” La muerte en un acto glorioso permitia al héroe coronar todo por lo que habia vivido: el
cumplimiento del deber y el honor. En alguna medida atin seguimos, hoy en dia, con la idea de glorificar
a aquel que por haber sido consecuente con algiin ideal muere con honor (casi siempre asesinado).

20 HERBIG, Jost. La evolucion del conocimiento: del pensamiento mitico al pensamiento racional. Herder
: Barcelona, 1996. P, 81.

21 El aristocrata debia bajo todo punto de vista hacer respetar su timé (tyuri-honor), el reconocimiento de
su estatus, sus riquezas y proezas guerreras. Cuando alguien era humillado por otro del mismo nivel, debia
rapidamente, el humillado, reparar la falta para mantener intacta su timé frente a los ojos de sus iguales y
subditos.
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descrito por Homero en la Iliada. Tersites es un hombre comun y corriente, un no
aristos, personaje que es descrito por Homero como el mas feo que llegé a Troya, bizco,
cojo, encorvado, de cabeza puntiaguda y sin gracia alguna (rasgos que debian
caracterizar a las personas que no pertenecian al selecto grupo de los mejores, ya que
a éstos se les denomina con adjetivos sublimes y hermosos: el mas bello de los
hombres, el mas esclarecido de todos los ciudadanos, divinal hombre). Este hombre
tomo la palabra en el agora para recriminar a Agamendn por el sentido de la batalla,
pues si las arcas del rey ya estaban llenas no encontraba razon alguna para emprender
una guerra. Tersites al ocupar el puesto de un aristos, tomando la palabra que no le era
concedida, estaba usurpando la virtud del héroe y ofendiendo la areté propia de quien
tenia tan alta dignidad, que era la defensa con la espada y la palabra. El deber llevo
inmediatamente a Odiseo, quien agarraba en su mano el cetro, a exigir el respeto al
honor; no podia pasar por alto el reproche surgido de uno que no compartia su misma
posicidn social (alguien a quien se le era negado, por su nacimiento y condicion, el
poder de la palabra). Por este motivo el atrevido Tersites recibe un golpe; Odiseo le
pega con el cetro®? como ejemplo ante los demas de quién tenia el poder (de la fuerza
y la palabra®®). A partir de lo sucedido “Tersites, no puede, no se atreve a replicar, llora
de dolor mientras la multitud se rie cobardemente del espectaculo que da este pobre
hombre”.*

El ideal educativo en Homero, que estaba basado en la areté, traia consigo la imagen
del aristos, hombre fuerte en la guerra y la palabra, quien aferrado al deber y al honor
se presentaba como excelente por las formas y maneras distinguidas en las que trataba
a sus semejantes y a los kakos.

Dentro del “modelo” de educacion homérico el aristos se diferenciaba también de la
masa ingente e ignorante por la calidad del trato fino y elegante con el que se manejaba,
reafirmacion del estatus social al que pertenecia y presentacion del mas alto nivel de
cultura y buenas costumbres hacia los que se pretendia llegar. Los modales y el respeto
por las costumbres representaban la superioridad y dignidad del aristos frente a los
demas. Este no es un cualquiera, es alguien que ha interiorizado la areté propia y la
muestra como carta de presentacion de la excelencia de su humanidad frente a pares y
no pares.

22 El cetro era ademas de un simbolo de autoridad, “una varita mégica que hacia al orador fisicamente
inviolable”, ademas de ser lo que ordenaba el procedimiento oratorio, por lo que era dado a cada orador
en turno en una asamblea. En el caso de Tersites por no tener derecho al cetro, al poder de la palabra, no
le fue dado en la mano, sino en la espalda con un golpe. FINLEY. El mundo de Odiseo. México : Fondo
de cultura econémico, 1961. Pp, 89- 125.

23 La odisea, en el canto IX, nos muestra como el protagonista de este poema estuvo a punto de dar muerte
a su deudo Euriloco cuando contradijo las indicaciones del Héroe e incit6 a los demas a desobedecer lo
que se les mandaba con respecto a la entrada al palacio de Circe. Atrevimiento que no llegd a mayores
porque el hijo de Laertes fue calmado por sus compafieros de desventuras, quienes rechazaron las palabras
de Euriloco y se sometieron al parecer y la fuerza de la palabra de Odiseo.

24 Op. Cit., Castroriadis. P, 127.
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El aristos es la persona que actua de acuerdo a su posicion social y, por lo tanto, quien
nunca puede deslindar su forma de vivir con la manera de comportarse. Jaeger nos
presenta este ideal llevado al extremo en el caso del odio entre Telémaco y los
pretendientes de Penélope (su madre), pues aunque existia el deseo de muerte desde
ambas partes, jamas se muestra en el escrito a los pretendientes fuera de sus estatus; es
decir, el trato no fue vulgar y rastrero entre el hijo de Odiseo y los pretendientes de su
madre, sino que a pesar de lo que estaba sucediendo se dirigian la palabra con adjetivos
calificativos propios del ser aristocratico: “ilustres pretendientes” -pvnotipeg dyavoi-
(podria esperarse un mal trato o un tratamiento grosero y degradante por parte de
Telémaco, quien ve que los pretendientes abusan de los bienes que dejo su padre,
comiendo, bebiendo,? y queriéndose apoderar del trono de itaca por medio de la unién
en matrimonio con la esposa “viuda” del rey). Esta cortesia dentro de las costumbres
propias de personas del mas alto estatus presenta el nivel de educacion propia de una
clase privilegiada, un indicativo de quién vive en la excelencia y quién no.

La conducta digna de los tenidos por excelentes se daba principalmente, por un lado,
por la influencia de un ayo, alguien cercano a la familia quien velaba porque el joven
de cuna noble se apropiara del ideal de ser humano que perfilaba la areté propia de esa
clase social, reflejo de la sociedad a la que pertenecia. En la odisea se ve claramente la
imagen del ayo en el momento en el que la diosa Atenea toma la figura de Mentor, rey
de los Tafios, viejo amigo del gran Odiseo, y con varias palabras de amonestacion y de
incitacion guia a Telémaco a emprender el camino del deber que corre por su sangre.
Mentor muestra al joven la direccion que debe seguir, invitindolo a dejar de ser nifio y
hacer honor a su linaje, por medio de la expulsion de los pretendientes y la busqueda
de noticias de su padre. Esto mismo se puede observar, también, en la Iliada, cuando el
anciano Fénix recuerda a Aquiles que la gloria adquirida se debe en gran parte a la
influencia educativa que ejercid, por encargo de su padre, sobre él, convirtiéndolo en
un gran orador y un realizador de hazafias. Esta realidad se la presenta Fénix a Aquiles
cuando afirma:

ii El viejo auriga Peleo a ti me enviaba el dia cuando te manda desde Pthia a
Agamenon, niflo, sin conocer todavia- lo que es- la semejante guerra ni de
hablar en la asamblea, a donde van los varones ilustres. Por eso me envid para
ensefiar todo esto: ser orador de discursos y hacedor de obras.?®

El comportamiento se ensefiaba por medio de la fuerza del ejemplo de los grandes
héroes merecedores de imitacion. Los hombres que habian sobresalido por su fuerza e

25 Comer y beber en abundancia, a diario, no tenfa ningin problema, eso era lo que hacian los aristocratas.
El conflicto estaba en que comian y bebian siempre de lo que no era de ellos, de la herencia de Telémaco.
La costumbre era que cada aristocrata invitaba a banquetes, todos daban de lo suyo, pero en este caso no
sucedia conforme a lo acostumbrado porque los pretendientes habian tomado posesion de los bienes de
Odiseo. Op. Cit. FINLEY. P, 57.

26 HOMERO. Iliada IX 440.
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interiorizacion del ideal aristocratico eran modelos que presentaban en su grado mas
sublime el deber, el honor y la cortesia, y por lo tanto referentes a seguir. La educacion
del joven aristocrata estaba guiada por dos caminos: el de los consejos de una persona
mayor, quien podia transmitirle el ideal de areté propio de su clase, y los ejemplos de
los ilustres personajes que por sus grandes obras eran dignos de imitacion.?’

2. CITAS EN GRIEGO.
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27 Dentro del cristianismo se habla mucho de la imitacién de Cristo; es decir, de asumir su ética, sus
principios, su ideal de vida, su proyecto de reino. De igual manera las comunidades religiosas catolicas
pretenden que sus integrantes vivan a imitacion de sus fundadores, bajo las directrices que éstos
propusieron como ideal de vida (tomemos como referencia a los Agustinos quienes tienen como modelo a
seguir al gran maestro de occidente, San Agustin de Hipona). Esta idea de imitacion llevémosla al ideal
homérico y se entendera el porqué la educacion del aristos estaba guiada bajo la emulacion de los grandes
héroes.
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II. LOS SOFISTAS Y LA EDUCACION

1. EL SOFISTA: ;MERCADER DE LA EDUCACION?

Después del siglo VI a.c., Atenas se ve envuelta en una profunda transformacion social
debido a la paulatina expansion de la democracia (3fjpog- kpdroc?®), lo que reflejaba la
creciente fuerza que tomaba el demos (6fjpLog) en relacion a la lenta caida de los valores
aristocraticos. El despliegue de la democracia aboc6, como consecuencia, a que la
educacion tradicional no fuera suficiente para cubrir las expectativas de los hombres
que deseaban destacarse en la vida ptblica, ya fuera en el ejercicio del poder o en los
negocios. El ciudadano libre podia bajo este nuevo sistema de gobierno tener acceso a
un cargo dentro de la polis (t6Ac?), y para hacerlo era absolutamente imprescindible
poseer una cultura que lo condujera de la mejor manera por el sendero del quehacer
politico. Se necesitaba de una instruccion superior que cumpliera con los requisitos que
la vida en democracia exigia, creciendo la idea de que la areté no venia por derecho de
cuna como se pensaba en tiempos de Homero, sino que era algo a lo que se podia llegar
indistintamente de la clase social en la que se hubiera nacido. Esta areté era la que
decian ensear los sofistas: la areté politica.

El ideal de educacion, de areté dirigida a lo politico, tenia su punto de partida en las
necesidades del estado. (Las exigencias de la Grecia del siglo V a.c., estaban en el orden
de lo democratico, principalmente en Atenas). El saber pasaba a ser la fuerza eficaz que
se precisaba para formar a las nuevas generaciones en aquel proyecto impulsado por el
demos, y para lograrlo el modelo de areté guerrero y agonistico ya no servia en la
consecucion de dicha empresa (sin que éste fuera borrado del todo).

Ante el decaimiento del prototipo aristocratico Homérico, el paulatino asentamiento en
el poder del demos, la propagacion de la idea de que la areté podia ser ensefada, el
cansancio de los jovenes ante las costumbres ya desgastadas, el agotamiento de la
filosofia de los fisicos y la imperiosa necesidad de un tipo de educacion que
respondiera a las exigencias de los vientos de cambio que soplaban en las almas de las
nuevas generaciones, aparece la figura de los sofistas, hombres que van a cambiar el
panorama de la educacion en Atenas, transformando la areté guerrera de los tiempos

28 Kratos (xpéroc) se puede entender como fuerza, poder, dominio, soberania y demos (3fjpoc) como el
pueblo. La democracia es el poder o soberania del pueblo.
2 Polis (noMg): ciudad, estado, patria. Tengamos presente que la época a la que hace referencia la polis es

de ciudades estados independientes. “La palabra “ciudad”, polis, tiene ya en Homero tres sentidos
diferentes. Designa a veces la aglomeracion urbana, a veces la unidad politica que constituye un Estado, a
veces el conjunto de los ciudadanos considerados como un cuerpo; tres sentidos que seran traducidos
respectivamente por las palabras latinas urbs, civitas y cives”. CHAMOUX, Francois. La civilizacion
griega. Espafia : optima, 2000. P, 205.
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Homéricos en areté politica. “En la ciudad-estado griega, y en Atenas mas que en las
restantes, era imposible abrirse camino como hombre publico si no se sabia hablar con
elocuencia. Los sofistas hacian profesion de ensefiar el arte de la palabra, de instruir y
educar en la virtud politica por excelencia, en la “virtud” de la nueva aristocracia del
talento y la habilidad”.*

El hombre griego con aspiraciones politicas debia ser una persona cultivada, lo cual
hizo que desde la aparicion de los sofistas la educacion pasara a ser la “tarea que el ser
humano tenia para consigo mismo”. La areté ya podia ser alcanzada por medio de la
formacion y la instruccidon, transformando la educacion en algo permanente que
buscaba la apropiacion del ideal que se queria lograr, sin necesidad de pertenecer a una
selecta clase social.

“La palabra sophistés (sofista), derivada del adjetivo sophds (sabio) y directamente del
verbo sophizomai (idear, inventar), designa originalmente, mas o menos a toda persona
que ha llegado a destacarse en algun ramo de actividad. Tan asi es que se da este nombre
a grandes poetas, a filosofos eminentes, a musicos de renombre y a aquellos hombres
publicos y particulares que, debido a sus profundas sentencias, se han hecho famosos
bajo el titulo de los siete sabios”.’! A partir de lo anterior se puede afirmar que el
calificativo sofista (co@iotnic), sabio (co@dg), no era exclusivo de este grupo de
pensadores surgidos en el siglo Va.c., sino que era un rétulo que se daba desde la
antigiiedad a hombres célebres.

Los sofistas no fueron un grupo constituido como una escuela tinica y compacta, por el
contrario, eran individuos que actuaban por separado y que hacian de su profesion de
maestros su sustento de vida. Estos hombres se autoproclamaban como portadores de
los métodos, técnicas y conocimientos propicios para el ejercicio de la politica tan
apreciada en la Grecia democratica. Son los sofistas los que al ofrecer una educaciéon
superior ¢ indispensable para el futuro de las jovenes generaciones hacen de la
enseflanza una profesion, un trabajo lucrativo (ya que los honorarios** que cobraban
por sus enseflanzas eran muy altos y, a pesar de ser asi, sus servicios eran muy
requeridos por los frutos sociales que rendian).**

30 COPLESTON, Frederick. Historia de la filosofia: Grecia y Roma. Tomo 1. Espafia : Ariel, 2004. P, 97.
31 GOMPERZ, Theodor. Pensadores griegos: de los comienzos a la época de las luces. Barcelona : Herder,
200. P. 445

32 Los que podian pagar los servicios de los sofistas eran las personas con dinero, lo que hacia de este tipo
de educacion algo exclusivo soélo para una élite.

33 Los sofistas reunian en rededor a sus estudiantes a los que llevaban de ciudad en ciudad para mostrar la
calidad de su ensefianza, con lo que conseguian reclutar mas jovenes interesados en esta educacion. Para
evitarse problemas con la liquidacion de sus honorarios los sofistas exigian la cancelacion de todos sus
servicios en una Unica paga que se debia hacer al principio del proceso formativo.
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Los sofistas nunca ocultaron ser educadores sabios, como decia Protagoras: v “Yo
ciertamente he llegado a ser lo opuesto de estos, y reconozco ser sofista y educar a los
hombres”.3* Ni disimularon su deseo de vivir de muy buena manera de la labor que
realizaban, por lo que afirmaban abiertamente que el dinero estaba bien como

contraparte de lo que ellos daban: la ensefanza de la areté misma.

En el Hipias mayor encontramos un ejemplo claro de la altisima valoracion que tenian
los sofistas del dinero. Llegados a un momento del didlogo Socrates muestra a Hipias
que habia una diferencia enorme entre ellos y los antiguos sofistas. Estos nunca
juzgaron conveniente cobrar dinero como remuneracion, ni hacer exhibiciones de su
sabiduria ante cualquier clase de hombres; no alardeaban de lo que sabian, ni cobraban
por ensefiar. A lo que el sofista en cuestion, sin ningln reparo, contesta que tomar
dinero a cambio de educar esta bien y no ve nada malo en eso, por el contrario le provee
de una muy buena vida, le da estabilidad y prestigio.

v En efecto, oh Socrates, no has visto las cosas buenas de esto. Si vieras cuanta
plata he producido yo, te asombrarias. Omitiré también otras, pero una vez
habiendo llegado a Sicilia, alli mismo estaba, siendo estimado, el viejo
Protagoras, siendo yo mucho mas joven, y estando poco tiempo alli, me hice
mas de ciento cincuenta minas...*

Hipias est4 equiparando el ser sabio con tener dinero, aspecto que al parecer desconoce
Sécrates, de lo que se desprende que los otros sofistas no eran del todo sabios porque
nunca sacaron provecho de lo que sabian, en cambio ¢l -Hipias- si era totalmente sabio
porque podia vivir de su saber sin perder su conocimiento. Con base en esta relacion
dinero-educacion se abre el cuestionamiento de si los sofistas pueden ser calificados
como mercaderes de la educacion. A los ojos de Socrates y Platon irremediablemente
si (aunque no por el solo hecho de cobrar), pero quizd a los ojos de una sociedad
capitalista, como la nuestra, que todo lo vuelve mercado, incluida la misma educacion,
una actitud como la planteada por el sofista no tendria mayor reproche.
Desgraciadamente hoy en dia se ha caido en la idea de que si tengo que ganar plata soy
capaz de ensefar lo que sea (total leyendo un par de libros basta), con la diferencia de
que esos autoproclamados sofistas eran personas cultas, pero los que hoy en dia venden
su alma al diablo por dictar cualquier catedra, /se encontraran en la misma situacion de
aquéllos?

Esta relacion entre educacion y dinero que instauraron de manera profesional los
sofistas les trajo la mala reputacion que hasta hoy en dia han abonado, principalmente
por dos razones: la primera porque los griegos, al nunca abandonar del todo el ideal
aristocratico homérico, no dejaron de aborrecer las labores en las que se tenia que

34 PLATON. Protagoras 317 b.
35 PLATON. Hipias mayor 282 e.
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ocupar la vida para ganarse el sustento y la manutencion de la misma; y, la segunda,
porque muchas personas los veian como estafadores, embaucadores que robaban a los
jovenes y corrompian a la misma polis. Los sofistas al asegurar que podian ensenar de
todo, porque eran sabios (sofistas), abrian lugar a la sospecha desde la aplicacion del
mas lato sentido comun. La logica mandaba que alguien no podia saber de todo, ya que
o era un dios o era un mentiroso, como lo afirmé Sdcrates en “el sofista”: vi«;y qué?
El que dice que sabe todo y ensefiaria esto a otro de poco y en poco tiempo, ;acaso no
se debe pensar que es un juego?” En este mismo didlogo Socrates define a los sofistas
como cazadores, por salario, de jovenes adinerados, mercaderes de los conocimientos
del alma.

No fue gratuito el ataque feroz que el Socrates platonico y Platon emprendieron en
contra de este grupo de pensadores, gracias a que veian en ellos la corrupcion del saber
mismo y la degeneracion del alma, el lugar que se alimenta de toda ensefianza (esta
idea sera desarrollada cuando se toque el pensamiento de Platon).

En este sentido es de tener en cuenta la interpelacion que Socrates hace a Hipocrates,
quien emocionado por la llegada de Protagoras a Atenas deseaba unirse a ¢l como su
discipulo, sin analizar o juzgar qué tipo de persona era un sofista y cual era su verdadera
labor:

vi -Entonces, oh Hipocrates, ;quién es el sofista? jEs un traficante o
comerciante de mercancias, por medio de las que el alma se alimenta? En
efecto, para mi, parece que es algo asi.

-Pero, oh Socrates, ;de qué se alimenta el alma?

-Sin duda de conocimientos, dije yo. Oh compaiiero, y por lo menos que no nos
engafie el sofista que vende alabanzas, como el traficante y el tendero con
respecto al alimento del cuerpo.’

(Por qué Socrates pide a su amigo que se cuide de caer en manos de los sofistas a los
que en este didlogo del Protagoras relaciona con el traficante o el tendero? 3" La
respuesta esta en la idea que tiene Socrates del alma y de lo que se le brinda a ésta como
alimento. El alma es la persona misma, por lo tanto lo que se le dé a “comer” es lo que
le va a ayudar en el futuro a estar en el vicio o en la virtud. En consecuencia, la
educacion moldea a la persona para bien o para mal.

Los sofistas afirmaban poder educar a los jovenes porque lo sabian todo y no tenian
ningln problema en ensefiar a defenderse en cualquier circunstancia y bajo el parametro

36 PLATON. Protagoras 314 c, d.

37 Lo que diferencia al traficante y al tendero es que el primero vende al por mayor toda la mercancia y el
segundo al por menor. Lo que los une es que tanto al uno como al otro no les importa la mercancia que
venden, lo que les interesa es vender; un dia pueden vender una cosa y al otro dia otra muy distinta.
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que se necesitara. Tal postura levantd la sospecha de que lo impartido como
conocimiento, por parte de estos personajes, no era la verdad misma, sino algo que se
presentaba como verosimil porque servia para convencer, pero no por esto lo “si
mismo”, lo verdadero. A decir del Socrates de los dialogos platdnicos, los sofistas eran
solo instructores de la imitacion, no de la verdad. En el didlogo Hipias Mayor, el
maestro de Platon devela a los sofistas como personas diestras en el arte de dar
discursos, sin que por ello supieran de lo que hablaban; por eso pregunta enfaticamente:
“;como se puede ensenar un discurso bello si no se sabe lo que es la belleza?” Para
explicar de forma mas sencilla lo dicho vamos a enunciarlo en otras palabras, pese a
que suene un poco a trabalenguas. El imitador hace lo que la misma palabra dice: imita.
Lo imitado es distinto a lo que se imita, porque la copia por mas perfecta que se presente
no es el original, aunque alguno la compre creyendo que si lo es. El sofista es un
imitador y al imitar no dice la verdad o, ;acaso la imitacion de un cuadro de Picasso
es una obra salida de la mano del artista espaiiol?

La sofistica es pues una educacion que parte de una valoracion: lo bueno
son tales y tales cosas, lo malo tales y tales otras. La educacion debe
consistir en hacer creer que son ciertas las buenas, sin hacer creer que
son falsas las malas.

Lo falso y lo cierto no existen, pero si existe la creencia de que tales y
cuales cosas lo son. La moral de la sofistica consiste en imponer por
medio de discursos, una valoracion que precede a todo orden de verdad,
y en procurar una aceptacion por verosimilitud, de lo que previamente se
declara bueno y en un rechazo por inverosimilitud, pero no por falsedad,
de todo aquello que previamente se declard malo. El arte de la educacion
consiste en hacer que creamos verdaderamente bueno lo que nos han
dicho que es bueno, sacandonos de un estado en el que no lo
considerabamos verdaderamente bueno, que procede como tal, como
valoracion, a todo discurso, es el efecto que busca la sofistica. Podemos
observar entonces que en la vida cotidiana en general, no solamente en
la escolar, estamos muy lejos de haber abandonado o superado la
sofistica.’®

Si el alma no es alimentada con la verdad y la educacion de los sofistas solo conduce a
la verosimil, a la imitacidn, de suyo, para Socrates y Platon, es una estafa, un robo y
ademas, por qué no decirlo, un acto que raya en lo “criminal”, porque se realiza en
contra de las almas que se estan formando, para el vicio en este caso. “Una vez instalado
en el alma lo que se aprende la persona se retira dafiada o beneficiada”.

38 ZULETA, Estanislao. Logica y critica. Medellin : Fundacion Estanislao Zuleta, 2005. P, 70.
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Por otra parte, para Sdcrates, diferente a lo que pensaban los sofistas, la areté no podia

ser enseflada. La vision de la educacion socratica llevaba a que el conocimiento no era
posible traspasarlo de una cabeza a otra, a la manera como pretendian los sofistas, y,
sin ir muy lejos, de la forma como muchos docentes queremos hacer, cayendo en el
error de llevar la educacion a un acto en el que el estudiante debe imitar lo que se
ensefa en el aula.

2. EL RELATIVISMO DE PROTAGORAS.

El programa educativo de los sofistas, que vendria siendo, trasladado a la actualidad, la
instruccion educativa universitaria, se dirigia a formar la personalidad de los futuros
lideres de la polis, por lo que su estudio se centraba en el hombre mismo y su actuar en
la sociedad. Los autoproclamados sabios hacen un viraje en la direccion educativa
griega, la centran en el hombre mismo. Con los sofistas se inicia la educacion humanista
que pretende hacer que el hombre valore su maximo potencial y valga tanto como pueda
valer; el sofista es un entendido en “el arte supremo de hacer mejores a los hombres™’
por medio del aprendizaje. Es este grupo de hombres el que mejora la educacion,
proponiendo a los jovenes nuevos métodos y pedagogias acordes a las necesidades
historicas de su tiempo.

El objetivo principal de los sofistas era educar en el arte de la politica para la
conduccion de los asuntos del estado. Esta, desde la vision de los maestros en cuestion,
no necesitaba de especulaciones, a la manera de los filosofos Jonicos,* precisaba de
resultados concretos, convenciendo a los demas a partir de las propuestas que se
presentaran. Para lograr dicho cometido la persona debia mostrarse como duefia de la
razon en cualquier circunstancia (por lo tanto los argumentos no tenian necesariamente
que ser verdaderos, si verosimiles). Ahora, si la educacion sofistica estaba encaminada
a la formacion de los politicos ocurria de hecho que, aunque el ideal de areté estaba
abierto a todos los ciudadanos libres, unicamente las personas con buen dinero podian
pagar las clases de estos sabios itinerantes. Solo un reducido grupo de hombres eran los
que podian tener acceso desde su formacion, luego, a la conduccion de la polis. No
imaginemos a los sofistas como personas caritativas que ensefiaban a quien se le
acercara, por el contrario su profesion hacia de la educacion un elemento para una clase

39 GARCIA-BARO. Miguel. De Homero a Sécrates. Salamanca : Sigueme, 2004. P, 124.

40 En lineas anteriores habia nombrado escuetamente a los filosofos Jonios, pero aqui se hace necesario
una aclaracion al respecto para comprender lo atingente sobre los sofistas. (Cudl fue la importancia de
estos primeros pensadores presocraticos? Su relevancia estribaba en la busqueda del arjé (épyn), principio
creador desde donde surgio todo, la esencia original y originante (ovcia). Para ejemplificarlo, y salvando
las distancias, el cristianismo se refiere a Dios como principio creador al cual tienden y deben volver todas
las cosas, el alfa (o) y la omega (®), (primera y ultima letra del alfabeto griego). Tales 1llamo a dicho
principio el agua, Anaximenes el apeiron y Anaximandro el aire.
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privilegiada (exclusion de los demas, que aun hoy en dia sigue siendo latente), ya que
daban, ensefiaban, la virtud a cambio de dinero.

Los sofistas dentro de su “curriculum” utilizaban dos elementos sin los cuales no se
podia adquirir la destreza de un buen politico, a saber: la dialéctica impulsada por
Protagoras de Abdera y la retorica empleada por Gorgias.

Protagoras de Abdera fue uno de los sofistas (si no el mas) célebres dentro del
movimiento sofistico. Su renombre llegaba a todas partes de Atenas y fue tan
importante que el mismo Platon bautizé uno de sus didlogos con el nombre de este
pensador. Son muy pocos los testimonios que tenemos de este sofista,*! pero basté con
una sola frase para quedar en la historia del pensamiento, maxima que a decir de Reale
y Antiseri* es “la carta magna del relativismo occidental”, a saber: “el hombre es la
medida de todas las cosas, de las que existen porque existen y de las que no existen
porque no existen”.*

Para aproximarnos a una* explicacion de la frase con la que inicia Protagoras su libro
perdido “verdad o los discursos demoledores”, nos acercaremos desde la lectura de
Platon, quien, a decir de Gomperz, al estar en el tiempo mas cercano al sofista ha debido
leerla directamente de su obra.

vt Y0, efectivamente, digo tener la verdad como he escrito: en efecto, la medida
de cada uno de nosotros es lo que es y lo que no es, ciertamente es
inconmensurable pasar de uno a otro esto mismo, que lo que para unos es y se
muestra, para otros es diferente. Estoy lejos de decir que no existe la sabiduria
y hombre sabio, sino a esto mismo también digo sabio, el que alguno de
nosotros, para lo que se muestra y es malo, realice un cambio mostrandose y
siendo bueno...lo que come el enfermo le parece y es amargo, pero para el sano
es y se muestra de forma contraria. ¥

41 Los sofistas, al deambular de ciudad en ciudad con sus estudiantes, no abrieron escuelas fijas, por lo que
no tuvieron epigonos que se preocuparan en conservar sus escritos y ensefianzas.

42 REALE, Giovanni y ANTISERI, Dario. Historia del pensamiento filosofico y cientifico. P, 78.

43 Hegel afirma que esta frase es equivoca porque, en un primer momento, puede interpretarse como si
cada individuo, “este hombre fortuito”, fuera la medida de todas las cosas (algo es asi porque a este hombre
le a-parece asi); pero, en un segundo momento, también puede ser que la razoén consciente de si misma,
que hay en el hombre, sea la medida de todas las cosas. Hegel se inclina por esta tltima. F. Hegel.
Lecciones sobre la historia de la filosofia II. México : Fondo de cultura econémico, 1995. Pp, 29-30.

4 Digo una porque algunos autores como Gomperz, uno de los mas grandes estudiosos del pensamiento
griego antiguo, afirma lo contrario a la interpretacion que Platon hace de la maxima protagorica. Para el
autor en cuestion esta frase no revela ningun tipo de relativismo, el problema esta en que ha sido mal
interpretada a través de la historia por los ataques mismos que Platon ejecut6 en contra de Protagoras. Para
Gomperz las palabras de Protagoras no pretenden colocar al hombre particular como la media de las
cualidades de las cosas, si esto fuera asi el plano de la objetividad desapareceria; entonces, el hombre al
que se refiere el sofista no es a este o aquel, al hombre individual, sino al hombre en general, por lo que el
hombre no es erigido como juez de las cualidades, pero si de la existencia de las cosas.

4 PLATON. Teeteto 166 e.
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Protagoras presentaba, por una parte, al hombre como la medida de las cualidades de
las cosas, de lo dulce y amargo, de lo bueno y lo malo, de lo honroso y deshonroso, y,
por otra parte, mostraba su pensamiento como la transparentacion de la no existencia
de absolutos capaces de discriminar entre el ser y el no ser, entre la verdad (ser) y la
falsedad (no ser). Por consiguiente, para este sofista, el hombre y sus juicios son el
resultado de la propia forma de ver y entender el mundo, de sus impresiones, cada uno
esta en su verdad. Las cosas son para cada quien segin como éstas se les aparece, /,cOmo
negar que para alguien que estd enfermo la miel sabe amargo,*® mientras que para una
persona sana ésta es dulce?

Para tratar de entender de mejor forma lo que se dijo en el parrafo anterior vamos a
suponer el caso hipotético del encuentro de dos amigos en un bar, uno es inglés y el
otro argentino; y también supondremos que se encontraron alli para ver un partido de
futbol por lo que el tema de conversacion recurrente es dicho deporte. Llegados a un
momento de la conversacion, los dialogantes rememoran el partido del mundial México
86 cuando los dos equipos de la nacionalidad de cada uno de los contertulios se
enfrentaron. Y, claro, viene inmediatamente a la mente de ellos la forma como la
seleccion de Argentina gano ese partido con el gol de Maradona, anotado con la mano.
Tenemos un mismo hecho, meter el gol con la mano, un acto ilicito dentro de este
deporte, pero al mismo tiempo vamos a tener dos miradas distintas. Para el inglés ese
gol debid ser invalidado porque fue con la mano. El equipo rival gano el partido a partir
de una maniobra deshonesta, llevando a que ellos, los ingleses, vieran frustradas sus
pretensiones de seguir avanzando en el campeonato y a sentirse robados por la forma
en la que perdieron. Eso por el lado del hombre nacido en Inglaterra. Pero el argentino
no lo ve tan asi, para él la “picardia” hace parte del deporte, el mas “vivo™* se llevo la
mejor tajada, por lo que si se pudo ganar de esa forma se gan6 y cuento acabado. Es
mas, avala ese momento, que para el otro es reprochable, por medio de una
divinizacion: “la mano de dios”; presentando de forma indirecta a su oponente la idea
de que la divinidad fue la que intervino y, ;/quién puede ganarle a “dios”?

Desde el punto de vista de Protagoras cada quien esta en su verdad, los dos contertulios
son la medida de las cosas en cuanto que son y en cuanto que no son. Los hombres del
ejemplo, que son amigos, tienen su verdad en un momento determinado, lo que no
quiere decir que por ser verdad en ese momento sea para siempre. Es posible que el
inglés o el argentino, con el tiempo, cambien de parecer, pasando a ser otra su verdad.
(Como se puede observar con el ejemplo, este tipo de pensamiento podia llevar a que

46 TOMAS, San. Suma Teoldgica. Parte I. Tratado del hombre. Cuestion 75, articulo 2. Madrid : BAC,
2006. P, 674.

47 Argumento que sustentan muchos jugadores. La declaracion del arquero titular de argentina, Romero
(mundial 2010) es un claro ejemplo. Al preguntérsele por la inclusion de la tecnologia en el futbol debido
a que el primer gol que hizo Argentina contra México fue en un grosero fuera de lugar, afirmé que estaba
en desacuerdo con la inclusién de medios tecnologicos “porque el futbol era de vivos”.
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la gente sospechara que la sofistica avalaba de igual manera lo justo y lo injusto,
llegando al punto de que se podia presentar lo injusto como justo).

Esta vision del ser humano puede parecer a simple vista una invitacion a realizar
cualquier barbaridad sopesada en el razonamiento de que se hace bajo la propia
percepcion de la verdad, y como cada quien tiene su verdad nada es reprochable (por
ejemplo, si soy racista, esa es mi verdad, puedo matar a quien no sea de mi “color”);
pero hacia ese lado no apuntaba el sentido del relativismo sofista. Este no era un
relativismo que permitiera que cada quién hiciera lo que quisiera, no era un
pensamiento que esgrimiera la apologia a la destruccion de toda ley y de toda forma
de convivencia social; por el contrario, visto desde hoy, era una forma educativa que
ensefaba la valoracion y el respeto por lo y el otro, pues aunque cada quien tiene una
cultura, religion y vision del mundo propia, éstas no son las unicas. Existen otros seres
humanos alrededor con diferentes formas de darle sentido al mundo, por lo tanto el ego
no puede enseforearse como duefio y amo de todos los demas. Mi verdad, en cada caso
particular, no es la verdad universal que rige, desde el fondo del yo, como imperativo
categorico universal. Por ejemplo, desde esta vision, “los conquistadores” de nuestras
tierras no fueron sofistas. Estos llegaron con la idea de una verdad tnica, una cultura
superior, una sola religion que salvaba, una lengua que realmente comunicaba, la de
ellos. Es decir, se colocaron, como dice Santiago Castro Gomez, en la hybris del punto
cero,”® punto inobservado de observacion desde donde ordenaban a las pobres
“criaturas barbaricas” que habian descubierto y a las cuales debian desarrollar —desde
dispositivos civilizadores*- segtin su verdad.

A partir de la vision educativa del relativismo propuesto por Protagoras cada grupo
social tiene su religion, sus leyes y costumbres, producto de la elaboracion humana, de
las condiciones y de las diversas cosmovisiones, ninguna mejor en comparacion a otra.
En consecuencia, ni las leyes, ni las religiones son absolutas, son construcciones que
ordenan la vida de los hombres en sociedad. Con esto Protagoras no elimina ni las leyes,
ni la religion, las valora desde otra perspectiva: la construccion en puntos de acuerdo
intersubjetivos.

Volviendo al ejemplo del partido de futbol, para que no quede inconcluso, la normativa
que intersubjetivamente se planteod, por el ente regulador de dicho deporte, dice que
cualquier jugador, a no ser el arquero en sus limites, que empuje el balén con la mano
debe ser sancionado. Entoces, aunque los dos contertulios tuvieran puntos de vista
distintos, si habia una normativa que impedia el libre arbitrio sobre esa accion. (No era

48 La Hybris (8Bp1g) se puede entender como la soberbia o el exceso, y aplicado al planteamiento de Castro
es la soberbia del europeo colonizador quien al creerse superior llega al exceso de despojar a Dios de su
puesto, ubicandose en él. CASTRO-GOMEZ, Santiago. Decolonizar la Universidad, la hybris del punto
cero y el didlogo de saberes. En: SAAVEDRA, José¢ Luis. Educacion superior, interculturalidad y
descolonizacion. La Paz : PIEB, 2007. 364, pp.

4 TRISTANCHO, Libardo. Temas de historia inmediata. La violencia epistémica y sus dispositivos
eurocéntricos: una mirada desde la teoria de la decolonizacion. CEPAA : Bolivia, 2008. Pp, 10-16.

31



el “codigo” de viveza el que debia primar, sino el de honestidad con respecto a las
reglas de juego).

IX...mas que todo, lo que una ciudad se establece habiendo creido lo mismo,
eso también es justo para los que lo establecen, mientras esté establecido. ..

El pensamiento de Protagoras fue trabajado como un método para ensefiar a los jovenes
la elaboracion de discursos, dependiendo de las circunstancias y necesidades de cada
ocasion.

Las antilogias, recurso que se basaba en la dialéctica,’! era una forma pedagogica que
permitia al estudiante tener la capacidad de esgrimir argumentos sobre un mismo tema,
con la misma intensidad, en pro o en contra segln la exigencia del momento.* Los
argumentos no se median por su verdad o falsedad, sino por lo utiles* o perjudiciales
que fueran, porque si cada uno era la media de todo no podian existir los absolutos de
verdad y falsedad, pero si existia, llamémoslo asi, la idea de “verdades relativas” que
eran mas sanas, oportunas y utiles que otras. Se debe explicitar de forma clara y
contundente que el ideal educativo sofistico no contemplaba educar en “la Verdad”, ni
transparentar la busqueda del ser, pero si ensefiar la excelencia humana “en la medida
en que es tarea de la educacion ayudar al desarrollo de los gérmenes de formacion que
estan presentes en el educando, al modo como el jardinero consigue con su cuidado que
las semillas de las plantas lleguen a desarrollarse”.>* La practica de la dialéctica tenia
como positivo el dirigirse no solamente a “sopesar el pro y el contra de cada cosa, sino
también a ponerse en el lugar del adversario, a comprender mejor sus razones, a ser
mas abiertos y tolerantes, e incitar a la busqueda de soluciones intermedias que

satisfagan diversas exigencias”.>®

50 PLATON. Teeteto 177 d.

5! Era un tipo de dialéctica distinta a la usada por Socrates. Este sometia a su interlocutor a una rafaga de
preguntas y respuestas breves lo cual se prestaba a develar las contradicciones o confusiones en las que se
podian incurrir. En cambio la dialéctica de Protagoras eran discursos extensos que se seguian para
refutarse.

52 Este método descansaba sobre lo que Protagoras llamaba la antilogia: proponer argumentos en pro y en
contra sobre cada tema para volver mas fuerte el argumento mas débil.

33 Si todo se guiaba por la medida de cada ser humano, y no habia verdad alguna, se podia caer bajo el

dominio de un estado salvaje en el que cada uno hacia lo que se le daba la gana, primando la ley del mas
fuerte. Por este motivo para Protagoras, aunque no existian verdades universales, si existia la diferencia
entre lo que era mas util y oportuno en un momento indicado. Se podia vivir en sociedad, desde recursos
oratorios y no de violencia, dando razones de lo mas conveniente y dejando que toda persona sabia
diferenciara aquello relativo que era mas util. La polis podia llegar a acuerdos respecto a lo que mas le
convenia.

3 NESTLE, Wilhelm. Historia del espiritu griego. Barcelona : Ariel, 1975. P, 125

55 ABBAGNNANO, N y VISALBERGHI, A. Historia de la pedagogia. México : Fondo de cultura
economico. 2005. P, 60.
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Para Aristoteles el campo de la dialéctica no era la ciencia porque ésta versa sobre
principios irrefutables, y si tiene tal cardcter no se presta a discusion. Este método servia
para razonar sobre problemas®® que tuvieran como punto de partida cosas plausibles,
aquello que puede ser de una manera o de otra. Por medio de la discusion se podian
presentar diversas razones y, a partir de ellas, escoger la mas aceptable, que en este
caso seria la que tuviera el parecer y la aprobacion de una mayoria.

3. GORGIAS Y LA RETORICA.

Si la dialéctica tenia como cometido buscar los mejores argumentos para persuadir, ésta
debia estar acompafada del arte del buen hablar, de lo cual se encargaba la retorica (no
hay persuasion sin habla).”” En palabras de Perelman, el objetivo de toda buena
argumentacion es provocar o acrecentar la adhesion a las tesis presentadas para su
asentimiento; una argumentacion eficaz es la que consigue aumentar esta intensidad de
adhesion de manera que desencadene en los oyentes la accion prevista (positiva o de
abstencion), y para esto es indispensable las buenas formas en cuanto a la palabra.

Entre los sofistas el que ensefio la retérica en mayor grado fue Gorgias. Para este
maestro de la oratoria la educacion no tenia como finalidad impartir conocimientos de
caracter objetivo.

Lo que se pretendia era ensefar dicho arte en su forma eristica, que consistia en expresar
verosimilitudes de manera convincente. Con base en lo anterior la base filosofica de la
oratoria de Gorgias la podamos relacionar con el nihilismo.

En los fragmentos que quedan de la obra “sobre la naturaleza o sobre el no-ser”, del
sofista Gorgias, encontramos estas sentencias:

1. El ser no existe.
2. Si existiera el ser no podria ser cognoscible.
3. Si fuera cognoscible, el ser permaneceria inexpresable.

36 Los problemas dialécticos pueden ser aquellos sobre los que no se tiene ninguna opinidn, o existen
opiniones diversas o encontradas.

57 (Rétor -prjtop-orador) Mientras la dialéctica se utilizaba como un método para hacer del argumento mas
débil el mas fuerte, la retdrica era el método que ayudaba a teorizar, lo necesario en cada caso, para
convencer. Uno de los argumentos con mayor peso que formulaban los detractores de la dialéctica
protagorica era el que ésta, al hacer del argumento mas débil el mas fuerte, podia servir para trastocar los
valores que se tenian. Por ejemplo, hacer de lo moralmente malo algo bueno. El deseo de vencer, en el
caso que se estuviera defendiendo, era el camino de posibilidad del enceguecimiento frente a la verdad o
la justicia.
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Para comprender de forma ordenada las implicaciones de las sentencias Gorgianas es
necesario remitirnos a los fragmentos dos y tres del poema de Parménides, y desde
ellos contextualizar lo que se quiere analizar en este punto:

x Fragmento 2:

Pues bien, yo diré, y ti que escuchas cuida el relato,
precisamente los Ginicos caminos de indagacion para pensar son:
por una parte, que esy también que no es el no ser.

Es el camino de la persuasion- pues acompana la verdad.
Por otra parte, que no es y que es necesario no ser,
precisamente completamente prevengo ser este el camino:
pues nada conoceras por lo que no es- pues no es posible-
ni lo mencionarés.>®

x Fragmento 3:

...pues es lo mismo pensar y ser.

En la primera tesis (el ser no existe), Gorgias es consciente de que las definiciones que
se habian hecho sobre el ser no tenian puntos de acuerdo, debido a que algunos
afirmaban que el ser era uno (Parménides), y otros que era multiple (Heraclito). Si era
uno, no era multiple; si era multiple, no era uno (lo que hacia que el ser anulara el ser).
Ademas, si el ser es y el no ser no es, al decir que el no ser “no es”, ya se le esta dando
el carécter de ser algo, de ser no ser.

El no ser existe. Si el no ser existe, su contrario, que es el ser, no existe. Por
consiguiente, o no existen el ser y el no ser, llegando a la nada, o los dos existen,
quedando anulada la diferencia entre el ser y el no ser.

En la segunda tesis, Gorgias afirma que en el caso remoto de que existiera el ser éste
no podria ser cognoscible. Para Parménides solo hay dos caminos que la diosa indica
en el poema: el primero que el “ser es” y que es imposible que “no sea” (el gato es gato
y es imposible que no sea gato) y, el segundo, que el no ser no es y es imposible que
sea (el no gato, no es gato y es imposible que sea gato). El fragmento dos lleva de
inmediato al tres, no dejando mas posibilidad que pensar lo que es: lo que pienso es,

58 Para la traduccion de estos fragmentos tomé como punto de partido el analisis filologico realizado por
Nestor Luis Cordero en su libro “Siendo, se es”: la tesis de Parménides. CORDERO, Nestor. Siendo, se
es: la tesis de parmenides. Buenos Aires : Biblos, 2005. 242, pp.
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tiene ser (pienso lo que es: la silla, el perro, la flor. Ellos son, por eso los pienso). Solo
puedo pensar lo que es, simplemente porque sobre lo que no es, no puedo pensar nada.

Lo que Gorgias presenta es la imposibilidad de saber como es el ser atn en el caso de
que éste existiera. No hay forma de saber que el ser de una cosa es de una manera y no
de otra, no hay ninguna garantia que nos permita conocer el ser, porque, entre otras
cosas, los sentidos nos engafian y no son fuente de conocimiento exacto; el
pensamiento, a su vez, puede representarse cosas falsas, no siendo base para un
conocimiento sin error; y el acuerdo entre los hombres no es prueba que se conozca el
ser. En este punto entra el tercer fragmento parmenideo para englobar la segunda
sentencia de Gorgias, a saber: “es lo mismo pensar y ser”’. Una cosa “es” porque puede
ser pensada, no pudiéndose pensar lo que no es. Por ejemplo: yo pienso a mi esposa
furiosa. Porque ella es, se la puede pensar en tal estado de animo. Pero mi esposa, que
es, tal vez se me ocurre pensarla dando catedra de matematicas en el fondo del mar a
un par de tiburones avidos de conocimiento. En consecuencia, por una parte, lo que no
es, no queda reducido al no ser, porque fue pensado y expresado por medio del lenguaje
(aunque sea un error); y, por otra parte, si existiera el ser, no podria ser cognoscible
porque se puede pensar lo que es como lo que no es.

La tercera tesis afirma que en el supuesto caso de que fuera cognoscible el ser, éste no
podia expresarse. Existe una limitante entre lo que es y lo que puede expresarse por
medio del lenguaje. No hay forma de que el lenguaje abarque el ser de una cosa porque
éste solo puede enunciarse por medio de palabras, las cuales limitan. Si yo trato de
mostrar con vocablos el ser de una cosa a alguien, no hay forma alguna que garantice
que esa otra persona captd lo que yo aprehendi como ser de la cosa, porque no estoy
expresando el ser por el ser mismo, sino por medio de un vehiculo que no puede
abarcarlo en su totalidad: el lenguaje.

Pero acababamos de volver, traiamos con nosotros nuestra memoria, nuestra
experiencia totalmente vivay sentiamos un deseo frenético de decirla con
pelos y sefiales. Sin embargo, desde los primeros dias, nos parecia imposible
colmar la distancia que descubriamos entre el lenguaje del que disponiamos
y esta experiencia que, para la mayoria de nosotros, continuaba en nuestro
cuerpo...”

Si la palabra no puede expresar el ser queda desvinculada de éste, por consiguiente de
la verdad misma. (Si se mantiene que el “ser es”, por ende el ser es la verdad. Al no
existir el ser, no existe tampoco la verdad como absoluto). La palabra es portadora de
persuasion no de verdad, ésta no existe. Por via contraria a lo que se expuso, si existiera
el ser seria expresable, si se pudiera expresar seria cognoscible y si sucediera lo tltimo

3 ANTELME, Robert. Experiencia y pobreza, Discursos interrumpidos I. Madrid : Taurus, 1989. pp, 167-
168. En: MELICH, Joan Carles. Filosofia de la finitud. Barcelona : Herder, 2002. P, 84.
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no habria ninguna duda sobre “lo en si”, la verdad misma. Gorgias llega hasta la
eliminacion de la verdad, del ser, aunque muchos pensadores han visto en ello una
contradiccion 16gica.’’ Si se afirma que la verdad no existe, de suyo, ya existe una
verdad: “la verdad no existe”. Por lo tanto, al final de cuentas, si llegaria a existir la
verdad.

Retomando a Gorgias, el momento en que la palabra se desconecta de la verdad para
ser persuasion es el preciso instante en el que cabe la retorica, la que podemos definir
como el arte de hablar para persuadir®!. Seglin Ricoeur, “cuando Gorgias se establecio
en Atenas, la retérica fue la techne que hizo al discurso consciente de si mismo y
convirtié la persuasion en una meta clara, alcanzable por medio de una estrategia
especifica”.%? Para Foucault, con la eliminacion de la verdad en el discurso, los sofistas
dan paso al surgimiento del discurso estratégico. Se hace una estrategia en el campo de
batalla para ganar la guerra, se planea una estrategia en el futbol para ganar un partido
y luego el campeonato. La estrategia muestra la forma como se van a mover las fichas
del equipo propio anulando, al mismo tiempo, las del oponente. Si se plantea un
discurso estratégico se esta hablando de un discurso para con-vencer; la persona
examina, valora, mide, pesa, y se lanza al ataque por medio de la palabra que debe
llevar, irremediablemente, a la victoria propia y a la declinacion del otro (o a su
contrario). Los sofistas utilizan este tipo de razon, la estratégica, porque han eliminado
la verdad del discurso. Lo importante es ganar desde lo verosimil, separando, como nos
muestra Foucault, la politica de la verdad. El arte politico, del que decian ser maestros
los sofistas, no buscaba la verdad, sino llevar al poder por medio de la fuerza del
discurso. Para los sofistas, “la practica del discurso no esta disociada del ejercicio del
poder. Hablar es ejercer un poder, es arriesgar un poder, conseguirlo o perderlo todo”.%*
La retorica era absolutamente necesaria para todo el que deseara presentar y llevar a la
aceptacion un argumento frente a la asamblea de ciudadanos; se cambiaba, de forma

% DE CRECSENZO, Luciano. Historia de la filosofia griega: los presocraticos. Barcelona : Seix Barral.

1988. P, 101.

61 La retorica no se circunscribia inicamente al lenguaje oral, también se relacionaba con el escrito. Se
debia estudiar muy bien la gramatica, la composicion y la invencion (buscar ideas apropiadas para una
situacion concreta). La persuasion es presentar un argumento para que sea admitido como creible y lo que
es creible lo es a razon de su verosimilitud (llevara a una mayoria a creer que es lo mas apropiado).
Tengamos en cuenta que en los litigios, hasta el siglo V, las partes interesadas no podian traer un orador
para que defendiera su caso, sino que cada parte debia hablar por si misma, por lo que el escritor de
discursos (logografo) “componia por escrito discursos para las partes, que éstas se aprendian de corrido y
recitaban ante el tribunal”. Burckhardt. Historia de la cultura Griega. Tomo 3. p, 442. En este tenor es
bueno acotar la aclaracion que hace Pereleman quien afirma que “para aquel que se preocupa por el
resultado, persuadir es mas que convencer, al ser la conviccion la primera fase que induce a la accion...
pero aquel que estd preocupado por el caracter racional de la adhesion, convencer es mas que persuadir”.
PERELMAN y TYTECA. Tratado de la argumentacion: la nueva retorica. Gredos : Espaiia, 1989.Pp. 65-
66.

©2RICOEUR, Paul. La metafora viva. Madrid : Ediciones Europa, 1980. P, 18.

93 FOUCAULT, Michael. La verdad y las formas juridicas. Espafia : Gedisa, 1992.P, 155.
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radical, la espada de hierro por el sable de la palabra. Si un aspirante a la politica no
tenia la elocuencia y la finura en el habla para expresar sus ideas de manera tan pulcra
que fueran aceptadas,* su carrera politica estaba acabada antes de empezar. El poder
de la palabra era lo que daba alas para que una persona fuera escuchada y tenida en
cuenta dentro de la vida democratica.

-Es verdad que las palabras dan alas.

- Tenlo por seguro. La palabra eleva el alma hasta el cielo. Transporta al
hombre. Por este motivo quiero con buenas palabras, prestarte alas y llevarte
hacia un empleo mas conveniente.®

Por otro lado, “el programa educativo” de Gorgias llevaba a que los estudiantes
entendieran la relacion entre la palabra y el alma, ;jpor qué no decirlo?, que
comprendieran sobre psicologia. Antes de cualquier recurso retorico se les ensefiaba a
conocer los tipos de almas dispuestas en un momento particular, la preparacion y la
situacion de los oyentes (su contexto). Si una persona conocia el alma, el ambiente, la
atmosfera de su auditorio, podia influir sobre ella por medio de las palabras, contando
con una ventaja al saber la situacion social, cultural, politica o religiosa de quienes iban
a escucharlo. Desde esta perspectiva, quien “observaba” psicologicamente a su
auditorio podia utilizar los tiempos adecuadamente para tratar cada situacion en el
momento oportuno. A esta relacion entre palabra y alma es a lo que Ricoeur llama “la
dimension intersubjetiva y dialogal del uso publico del discurso”.%

Para Aristoteles la retorica como argumento no solo tenia que habérselas con el grado
de verosimilitud, sino también con la persuasion que es lo que afecta al didlogo en su
dimension intersubjetiva. El poder persuasivo de la retorica se centraba en el cuerpo de
la prueba, el entinema, la fuerza de la argumentacion. Argumentar es encontrar las
pruebas, y la prueba es lo que lleva a persuadir a un auditorio.

xu ;Entonces, ciertamente, toda la retdrica seria un arte de conducir las almas
a través de la palabra, no solo en tribunales de justicia como otras reuniones
publicas, sino también en las privadas, lo mismo acerca de las pequeias y de
las grandes, y nada mas preciado que producir, por lo menos, lo justo acerca
de lo serio o lo insignificante??’

%4 Para Aristoteles existian tres clases de pruebas que se podian utilizar para persuadir: las concernientes a
las del talante del que habla, otras referidas a la capacidad que tiene el orador en predisponer a sus oyentes
y la ultima centrada en la fuerza del discurso mismo. Retorica 1356 4.

%5 Aristofanes, aunque detractor del movimiento sofista, sabia con toda claridad, en su calidad de escritor
de comedias, el poder que la palabra encerraba. Aristofanes. Las aves. Iberia : Barcelona, 1965. P, 44.

% Qp. Cit. Ricoeur. P, 49.

67 PLATON. Feddn 261 a-b.
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Aunque son los sofistas los que impulsan la retérica como parte de un programa de
estudios, es Aristoteles quien elabora un discurso sistematico sobre la misma,®®
partiendo del conocimiento de que ésta era una de las herramientas mas poderosas que
tenian para la construccion de la polis. La retdrica valia para el discurso politico, en el
que se trataba de convencer a la asamblea del pueblo sobre la utilidad de una propuesta
para los asuntos publicos. También servia para los discursos forenses dentro de los
litigios, pues al estar los tribunales conformados por personas del pueblo habia que
tener el poder de la palabra para convencerlos. Y, por ultimo, se utilizaba en lo que se
conoci6 como discursos epidicticos, los cuales consistian en una muestra de habilidad
retorica, desarrollando un tema cualquiera. El tipo epidictico estaba muy relacionado
con el forense, se practicaban casos fingidos que servian para que los estudiantes
desarrollaran el poder de argumentar en cualquier circunstancia.

Para el estagirita, la retorica permitia la produccion de razones que llevarian a persuadir
y encaminar a los ciudadanos a una accion en particular. “La palabra se vuelve
instrumento para ser utilizada en la solucion de problemas que surgen en la vida
cotidiana de la polis. Por medio de ella se resuelven litigios, se delibera, se toman
decisiones, se promueven valores, se construye comunidad”.®’

Volviendo a los sofistas,’® y para finalizar sobre el aporte de estos grandes educadores,
es bueno decir que el calificativo sofista fue cambiando su significado de uno que
representaba honor a otro que presentaba deshonra. Este hecho se dio, en palabras de
Gomperz,”! principalmente por cuatro factores: primero porque los sofistas al someter
a discusion el conocimiento sobre los dioses’” llevaron a que muchos pensaran que ellos
sembraban la duda sobre la existencia y creencia en los seres supremos, lo que movio,
bajo un manto de indignacion, los hilos de la religiosidad de muchos hombres. Segundo
porque los griegos nunca pudieron soltarse totalmente del sentido de vida aristdcrata;
toda actividad lucrativa contaba con un bajisimo prestigio social, no importando si ésta
era de caracter intelectual. Tercero, los sofistas crearon un radio de rechazo y
animosidad surgido de las personas que carecian de bienes para pagar las altisimas
sumas que pedian estos maestros ambulantes; las familias de bajos recursos econdmicos

8 Aristoteles refiere tres tipos, géneros, de retorica: la deliberativa utilizada en la asamblea para aconsejar
sobre lo bueno y lo malo; la judicial en la que se discute lo justo o injusto de una accidn; y la epidictica en
la que se debate para alabar o censurar sobre lo honroso y lo feo de acciones realizadas en un presente,
buscando a partir del mejor argumento un comportamiento considerado como el mas apropiado.

% CARDENAS, Gloria y FALLA, Luis. En didlogo con los griegos. Bogota : San Pablo, 2007. P,351

70 La sofistica sigue siendo tan vigente que hoy en dia se habla de los neo sofistas. Para un acercamiento a
este tema en: PADRON, José. La neosofistica y losnuevos sofismas. Revista Electronica de Epistemologia
de Ciencias Sociales Facultad de Ciencias Sociales. Universidad de Chile. No. 8. Septiembre 2000.

I GOMPERZ, Theodor. Pensadores griegos: de los comienzos a la época de las luces. Barcelona : Herder,
2000. Pp. 446-448.

72 Seglin Gomperz con la frase “en lo que se refiere a los dioses, no puedo saber ni que existen, ni que no
existen; porque muchas cosas impiden saberlo, ante todo la oscuridad del asunto y la vida humana que es
demasiado breve”, Protagoras no pretendia negar la existencia o la creencia en los dioses, s6lo deseaba
mostrar la imposibilidad del conocimiento cientifico y racional sobre estos seres supremos.
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se veian limitadas, excluidas y en inferioridad de condiciones frente a otros que si
habian podido disfrutar de los beneficios de la “educacion sofistica”. Y, por ultimo,
gran parte del desprestigio que tomo el calificativo de sofista se debio al ataque sin
cuartel que emprendié Platon en varios de sus didlogos, dejando grabada una mancha
en la vision que gran parte de la historia cre6 en torno a la escuela sofisitica.

A pesar de la carga historica negativa que occidente ha colocado en la espalda de los
sofistas, desde hace algunas décadas se ha iniciado una tendencia reivindicativa con
relacion al gran aporte que hicieron en diferentes ramas del saber. La macula heredada,
como pecado original, se esta limpiando y se los valora, cada vez mas, como los grandes
educadores que fueron, aquellos que pusieron al ser humano como centro y eje de toda
educacion.

4. CITAS EN GRIEGO.
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Ap’ odv, ® Tnmdkpatec, 6 GoPIGTIG TVYXAVEL BV Eumopdg Tig T KAmnAog TdV dywyinwy,
ae’ MV yoyn Tpépetar; eaivetol yop Epotye To10dTOG TIC.

Tpépetat 8¢, ® TOKPATES, Yuym TivL;

Mabipocty dymov, v 8 &y®. kol 8mwg ye un, & £T0ipe, 6 GOPIOTHC EMav@dY O TOAET
éEamatnon Nudg, domep ol mepi TV 10D cOUATOG TPOPNV, O Eumopog Te Kol KATNAOG.

VII Ap” obv, & Tnndxpoteg, 6 GOPIGTIC TUYXGVEL MV EUTOPOC TIC T KATNAOC TMV
dyoyipov, 4" OV yoyn tpépetat; aivetal yop Epotye To100Tog TIC.

Tpépetar 8¢, ® TOKPATES, Yuym TivL;

Moffpacty dmov, v 8 &yd. kol 8mwg ye i, @ £T0ipE, 6 GOPIGTNG EMOVAY 6 TOAED
éEamatnon Nudg, domep ol mepi TV 10D cOUATOG TPOPNV, O Eumopog Te Kol KATNAOG.
VIII &y yép e pév tv aAf0eio Exetv OC YEYpopo: LETPOV Yap EKAGTOV UMY ELvoL
TV 1€ OHVTOV Kol Un, popiov pEvtot Slapépety ETepov ETEPOL QTR TOVT®, OTL TG HEV
dAlo 0Tl TE Kol QaiveTal, T & GAA. Kol copiay Kol ooV dvdpa ToAAOD dE® TO N

@avat givat, AL odTOv TodToV Koi Aéym Goeov, O¢ &v TV U@V, @ eaivetal kol EoTL
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KaKkd, peTaBaAlov mowon yadd eaivesoi te kai etvor. .. 8Tt T Pev dodevodvTt mkpd
eaiveton o éobiel kai €ott, T ¢ VyaivovTt Tdvavtio £oTL Kol paivetat.

IX ...0¢ mavtog paldov & v Oftar ToAg d6&avTa T, TovTa Kol 0Tt dikoua Tfi Oepévy,
EOOTEP dV KENTAL. ..

X Fragmento 2:

Eid" ay” éyav épéo, koot 0 ov pudbov dkovcac,
ainep 0001 povval 01lnoidg giot vofjoar:

1 pév 8mmg EoTtv T& Koi Og oVK 0Tl PNy £ivad,
[Te1Bol¢ o1t kéAgLOOC - AAnOein yop ONOET -,
[5]1 & 6 0Ok 0TIV TE KOi O YPE®V £GTL Uf) Eivol,
NV 01 o1 Ppal® TavamevBia Eppey dTapmdv:

ovte yap av yvoing té ye ur €0v - ov yop avuotdv —
olte ppacoc:

XI Fragmento 3:

... TO yap aTd VOglv éoTiv Te Kai eivol.

XII ap’ oby o 1O pév dAov 1 pPnropikn dv e Téyvn yoyoyoyio Ti¢ S1é Adymv, 0d pdvov
&v dikaotnpiolg kai Hoot dAAOL MOS0l GOAAOYOL, AAAA Kol £V idi01g, 1) AT GHIKPOY
TE KOl PEYOA®V TEPL, KOl OVOEV EVTILOTEPOV TO YE OpOOV TEPL omovdaia 1 mepl PodA
YyvOLEVOV;
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III. LA EDUCACION EN SOCRATES

1. ;COMO ACERCARNOS A ALGUIEN QUE NO ESCRIBIO
NADA?

La labor de presentar el pensamiento de este autor ha sido histéricamente escabrosa
por la razén de que no dejo ningin documento escrito en el que mostrara de forma
directa su pensamiento filoso6fico.”> Por este motivo se ha tenido que extraer dicha
reflexién de lo que otros autores hablaron acerca de ¢€l, lo cual abre la sospecha de si en
realidad lo que dicen que es su pensamiento lo es a ciencia cierta. La duda sobre una
filosofia de Sdcrates se afianza mas cuando repasamos la historia y vemos que los que
se han conocido como sus “discipulos” no abrieron escuelas con la misma linea
filosofica, o no escribieron sobre este personaje con una gran similitud de ideas; todo
lo contrario, cada uno sigui6 su propio camino y redactd lo que mejor le parecio del
filésofo en cuestion. Un ejemplo en el que se presenta la diferencia radical en la
apreciacion de este personaje se encuentra en el Socrates de Aristofanes y en el de
Platén: para uno el gran maestro sofista y para el otro el verdadero detractor de este
grupo de sabios.

Tanto se acomodo lo que se creia era el pensamiento de Socrates, a las filosofias que
afirmaban detentar algo de ¢l, que hasta la primera comunidad de intelectuales
cristiana’ 1legé a ver en la figura de Socrates un precursor de los martires cristianos,
y en su pensamiento la voz que allanaba el camino de la fe que se abriria con Jesucristo.
“Como no tenemos libros escritos directamente por ¢l cada uno tomo lo que mas le
gustd de este filosofo y es asi como sus discipulos abrieron escuelas de diferentes
puntos de vista, pues cada uno establecio el fin de Socrates en donde mejor le parecio,
de aqui la diversidad de opiniones y el no tener certeza de la ipsissima verba
Socrates™.”

Rodolfo Mondolfo, al tenor de este problema, presenta que la sospecha sobre una
verdadera filosofia de Socrates ha llegado a tal punto que hasta algunos autores han
negado la existencia historica de este personaje. “E. Dupréel sostuvo que Socrates era
una mera ficcion literaria del nacionalismo ateniense de Platén y de los llamados
socraticos, que habrian inventado la existencia, la ensefanza, las vicisitudes, la
condena y la muerte del imaginario maestro para disimular con esa ficcion su propia

3 De lo {ico que se tenia referencia como redaccion de Socrates, en el libro el Fedon 60 d, son unos
poemas compuestos mientras estaba en la carcel.

74 Jasper, Karl. Los grandes filosofos. Los hombres decisivos: Socrates, buda, Confucio, Jests. Tecnos,
Madrid, 2002. P, 131.

75 San Agustin. Ciudad de Dios. VIII, III.
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esterilidad especulativa y para apropiarse de las doctrinas de los sofistas extranjeros:
2 76

Protagoras, Gorgias, Prédico, Hipias™.
Ahora bien, para extraer las ideas sobre una filosofia de la educacion en Socrates se
tendran como referencias los escritos de Platon, Jenofonte y Aristofanes, teniendo como
mas cercanos los del primer autor citado, por ser ése el que mas luces brinda sobre la
idea educativa de este pensador, ademas de ser la fuente mas cercana que se tiene sobre
el filoésofo en cuestion.

2. SOCRATES: ;EL GRAN SOFISTA?

Al igual que los sofistas, Socrates deja de lado la filosofia que lo antecedia, la que se
preocupaba por la buisqueda del principio creador de todo, y se encamina en la
indagacion de lo que hace que el hombre sea hombre, se inclina por la investigacion
del problema del ser humano, ;qué es el hombre? Con Sdcrates, propiamente, se
consolida la educacion humanista, ese tipo de formacion que tiene como eje central de
su quehacer la pregunta por el ser del hombre.

El Socrates de carne y hueso del que sabemos que ataco a los sofistas, desde la lectura
de Platon, porque contaminaban las almas de los jovenes, fue acusado por algunos de
sus conciudadanos de ser aquello que tanto rechazaba: un sofista. Pero, ;qué razones
tenian algunos atenienses para creer que este pensador era uno de los tantos sofistas
que existia en Grecia?

Una razon es que confundian el arte dialéctico socratico con el de los autonombrados
sabios. Mientras a éstos les interesaba dar discursos largos que llevaran a convencer a
un auditorio presentandose siempre como duefios de la verdad sin nunca explicitarla,
porque no les interesaba, la dialéctica socratica estaba basada en el arte de la pregunta
y respuesta, del intercambio de ideas en busqueda de la verdad que ain no se poseia,
pero que se podia llegar a tener. Esta diferencia esencial entre una y otra forma de
enfrentar la dialéctica como método se encuentra bien ilustrada en el Protagoras. En
este dialogo Socrates afirma ser un desmemoriado, que no puede seguir con facilidad
los razonamientos largos, por lo que pide a su interlocutor —quien es el mismo
Protagoras- cambiar el método que se lleva, pasando al que pretende Socrates de
preguntas y respuestas breves. Dicha peticion surge porque el maestro de Platon se
presenta como ignorante en el arte de hablar prolongadamente, mientras que el sofista

76 MONDOLFO, Rodolfo. Socrates. Buenos Aires : Eudeba, 1996. P, 9.
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al afirmar que es capaz en su sabiduria de mantener coloquios, en largos discursos o
en breves frases, es el indicado para aceptar el cambio.”’

El que tuvieran como similar el arte de la dialéctica (aunque no en el mismo sentido,
finalidad y forma), llevo a que muchos vieran en Socrates a alguien que embaucaba con
las palabras, una persona que podia defender el argumento mas débil y, por lo tanto,
estar en cualquier caso a favor de lo justo o lo injusto. El mismo Sécrates en su defensa
tuvo que mostrar coOmo esto era una mentira que habia pasado de boca en boca sin ser
debidamente sopesada ante la verdad de los hechos.

xm Pero mayormente admiré entre lo mucho que ellos mintieron, eso en lo que
decian que ustedes necesitaban precaverse no fuerais engafiados por mi, puesto
que soy habil para hablar.”®

xiv Que hay un Sécrates, varon sabio, que por una parte medita sobre las cosas
del cielo y por otra parte investiga todas las cosas de debajo de la tierray hace
de la palabra mas débil la més fuerte.”

Ademas de la aparente semejanza en cuanto a la dialéctica, lo tenian por sofista
porque al igual que éstos compartia el deseo de educar a los demas, aunque la educacion
entre los dos sea diametralmente opuesta en su forma y en su esencia. Como se dijo en
lineas anteriores, los sofistas consideraban la educacion una labor que les permitia vivir
comodamente, y a varios de ellos hasta enriquecerse, no viendo ningun problema entre
educar y cobrar. El Filosofo no entiende la educacién como una mercancia, la ve como
un mandato divino que debe cumplir a favor de su polis y de si mismo. Sécrates no
cobra, no tiene por qué hacerlo, lo que permitid, como lo expresa Jenofonte, el ataque
de otras personas que se dedicaban a vivir de la educacion. Es desde este punto de vista
que Antifon® lo denomina “maestro en la infelicidad”, argumentando que un seguidor
siempre quiere imitar a su maestro por lo que si los discipulos de Sécrates lo veian
comiendo y bebiendo de lo mas pobre posible, con el mismo vestido en verano e
invierno, sin cobrar nada que le diera posesiones y una vida mas agradable, por
consiguiente lo que aprenderian era el camino a la infelicidad.

Es de suyo que el sentido de felicidad al que se refiere Antifén no es el que Socrates
concibe, por lo que para aquél es una vergiienza que éste, al ser educador, no demuestre
su sabiduria por medio del dinero. Muy a pesar de esto, de aclarar en la praxis misma
que no sacaba provecho de los que se acercaban a escucharlo, es tachado por Meleto y

77 PLATON. Protagoras. 344 d- 345 a.

8 PLATON. Apologia. 17 a-b.

7 PLATON. Apologia. 18, b.

80JENOFONTE. Memorables. Trad. Juan David Garcia. México : Secretaria de educacion de México.
1945. P, 9.
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Anito®' como sofista, lo que traia consigo la idea de un comerciante de la educacion.
Todo este mal entendido obligd a Socrates a mostrar, en defensa suya, la pobreza misma
en la que vivia. Al respecto decia Socrates: xv “En efecto, no hay nada de eso, si de
alguien habéis escuchado que yo intento ensefiar a los hombres y trabajo por dinero,
eso no es verdad”.®

A diferencia de los sofistas que cobraban por educar a un reducido grupo de personas,
Sécrates entiende que la educacion es publica, gratuita y que debe llegar a todo aquel
que tiene deseo de encontrarse con ella. Los sitios en donde predilectamente desplegaba
su ser de educador era el agora y el gimnasio, lugares a donde concurrian ricos, pobres,
mercaderes, etc. Para el hijo de la partera, a diferencia de los sofistas, las cosas
materiales no eran el fundamento de la vida, por eso cuando veia los objetos que se
vendian en publico se decia a si mismo: “cudnto hay que no necesito”.®® El ideal de
vivir segun lo necesario, dicho sea de paso, se ha perdido en medio del marketing de la
sociedad de consumo a la que no le interesa que la gente piense, sino que compre;
sociedad que se enmarca en el “Just do it”: no razones, no pienses, ‘“‘simplemente

hazlo”.%

Todo lo expresado esta enmarcado en cuanto a la forma de la educacion entre unos y
otro (sofistas y Socrates), porque en lo referido a su esencia la diferencia es alin mas
abismal.

Aunque el sentido de la educacion en Socrates se tocard mas adelante, aqui basta con
decir que a un traficante de la educacion lo tinico que le interesa es vender como sea su
producto, no toma cuidado si su labor es buena o mala. En via opuesta, un verdadero

81 Taylor muestra como la acusacion de corromper a la juventud estaba ligada a la relacion entre Socrates,
Alcibiades, Critias y Carmides, y podia ser un “ajuste de cuentas” referido a lo que estos tltimos hicieron
en contra de la vida democratica ateniense. Alcibiades fue acusado de burlarse de algunos cultos religiosos
del estado, razon por la que fue sentenciado a la pena de muerte; pero este personaje no se presenté como
hombre sumiso antes las leyes para aceptar su castigo, sino que se escap0, tomando como excusa el haber
salido a una expedicion, y se fue a prestar sus servicio al mayor enemigo de Atenas: Esparta. Este
acontecimiento lo coloco, ademas de un fugitivo sentenciado a muerte, como el peor de los traidores.
Critias qued6 como uno de los jefes mas severos del grupo que paso a la historia como los treinta, quienes
se encargaron de matar arbitrariamente y de expulsar a los que apoyaban la democracia; y Carmides era
uno de los colaboradores principales de este grupo oligarquico. El problema se cifraba en que Socrates
habia sido muy amigo de ellos, de donde se dedujo que éstos eran sus estudiantes o por lo menos que
habian atendido a algunas de las ideas enunciadas en alguna de tantas charlas que sostuvieron. Una vez
instaurada de vuelta la democracia los que lucharon por ella sospechaban de Socrates como el autor
intelectual que estaba tras el accionar de aquellos hombres. Pero como con el regreso de la democracia se
implement? el indulto a crimenes realizados con antelacion a dicha re-instauracion, entonces no se le podia
juzgar a Sdcrates por la posible relacion “maestro-estudiantes”. De aqui que se adujera el cargo de
corruptor de la juventud, el cual era ubicado después de la amnistia. TAYLOR. El pensamiento de Socrates.
México: Fondo de cultura econdémica, 1961. Pp, 79-85.

82 PLATON. Apologia 19 e.

8 LAERCIO, Dibgenes. Vida de filosofos. Barcelona : Iberia, 1962. P, 60.

8 MO SUNG, Jung. Educar para reencantar a vida. Brasil : Editora Vozes. 2006. 173, pp.
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educador lo que quiere es que cada persona emprenda la busqueda de ese saber que
necesita, acompafia en el camino educativo sin embaucar.

Por ultimo, muchos consideraban a Socrates en la linea de los sofistas por los ataques
publicos que varias personas hicieron en contra del filésofo, haciéndolo ver, ante
hombres que no se detenian a observar ninguna diferencia, como un sofista, un
charlatan, un timador mas. Aristofanes es uno de los encargados de hacer circular esta
mala y errénea reputacion sobre Socrates, idea de la que ¢l mismo se queja en la
apologia. El escritor de comedias present6 una obra llamada “las Nubes”, en el afio 425
a.c., en la que se muestra como a Estripsiades, un hombre acorralado por las deudas, se
le ocurre entrar a una escuela de sofistas para aprender el arte de hacer del discurso mas
débil el mas fuerte, y, de esta manera, por medio de la palabra, librarse de todas sus
deudas. La escuela a la que acude, y a la que luego manda al hijo en su remplazo, esta
dirigida por Sécrates, a quien Aristofanes presenta como el mas nublado de los sofistas.
De ese “instituto” salen embaucadores en el arte de la palabra y jovenes corrompidos
por la ensefianza de este maestro (imputacion bajo la cual llevan a juicio al Socrates de
carne y hueso), y la muestra de eso recae en Fidipides, hijo de Estrepsiades, quien,
cuando termina sus estudios, se niega a ayudar a su padre a salvarse de las deudas y no
contento con eso le pega y le da razones de por qué, como hijo, esta en todo el derecho
de golpearlo.

Estrepsiades.-Miserable! Te mandé a una buena escuela para que aprendieras a
reconocer a la justicia, en cambio, te propones demostrarnos que es justo y
hermoso que el padre sea golpeado por sus hijos.

Fidipides.- Contéstame: ;no es justo que yo manifieste hacia ti el mismo amor
y que te pegue, ya que pegar y desear el bien es la misma cosa? ;Por qué
motivos esta tu cuerpo exento de golpes y el mio no? ;No naci también libre?
Los nifios gritan debido a los golpes, ;y quieres tu que no grite el padre? Me
dirds que, segln la ley, esa es la dote del nifio, pero yo te contestaré que los
viejos son dos veces nifios, y es justo que se les pegue mas que a los jovenes,
puesto que sus faltas son menos excusables.®

Aristofanes presenta a Socrates, ante la multitud que va a ver la obra, como un gran
sofista que corrompe los cimientos de la sociedad, un individuo que subvierte los
valores de la polis, induciendo en los muchachos ideas extrafias a las costumbres
mismas. La imagen que queda, en la retina de los espectadores de “las Nubes”, es la
de alguien que estafa a todos los que van a recibir una educacién como la que el fil6sofo
imparte. Esto lo grafica Aristofanes en la obra en cuestion al mostrar cémo

85 ARISTOFANES. Las Nubes. Barcelona : Iberia, 1957. Pp. 110, 112.
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Estrepsiades, quien va a la escuela de Socrates para aprender a hacer injusto, termina
robado, volviendo a su casa sin el vestido con el que habia salido.

Socrates fue acusado, sentenciado y ejecutado porque muchos distorsionaron la
realidad e hicieron ver lo que querian mostrar, a la manera de un contagio mimético®
en el que los que sentenciaban veian lo que los acusadores querian que ellos vieran:
presentarlo como el mas grande de los sofistas. Asumieron que el ser sabio que se le
imputaba a Socrates era a la manera de los sofistas y debido al desprestigio de éstos
(en un sector de la sociedad ateniense) no hubo mayor problema en seguir una cadena
de causas y efectos a los que les continud el corromper la vida de la polis y su futuro,
influyendo a los jovenes con turbias ideas como la de no creer en los dioses de la
ciudad. Pero, ;por qué ocurrid esto?, ;por qué ciudadanos de la talla de los atenienses
sentencian a un hombre injustamente? Y una posible respuesta, diferente de la del odio
que muchos hombres sentian hacia Socrates por haberlos puesto en “ridiculo” en algiin
encuentro dialdgico, es la de que nunca se sentaron a pensar que su ser y actuar no era
el de un sofistas, sino el de un filoésofo.

3. EL FILOSOFO: UNA BUSQUEDA SIN TERMINO.

Querefonte, amigo de Socrates, va a consultar el oraculo®” de Delfos para tener claro
si habia en Atenas alguien mas sabio que el hijo de la partera, obteniendo como
respuesta una negativa. Este suceso, desde la apologia misma, abre toda la busqueda de
Sécrates en su ser de filosofo; posibilita el despliegue de aquel amante de la sabiduria
(P116- 6000g), quien al no tenerse por sabio (co@og) se ve turbado ante las palabras del
oraculo, la vos del dios Apolo, porque la divinidad en su ser no podia mentir. En
consecuencia, Socrates si debia ser sabio; pero si el maestro de Platon se tenia por un
no sabio se entraba en una disyuntiva, a saber: o el oraculo mentia, cosa imposible en
un dios, o Socrates estaba engafiado.

A partir de esta contradiccion entre ser visto como sabio y no sentirse como tal, Socrates
se ve impulsado a indagar cudl de los dos estaba errado: el oraculo o ¢l. Empieza una
busqueda exhaustiva en toda Atenas con miras a encontrar alguna conclusion
satisfactoria. El filosofo desea refutar el oraculo para demostrar que existia
concordancia entre lo que sentia y vivia, no creerse sabio, y la mejor manera de hacerlo

86 Para un estudio del contagio mimético en: GIRARD, René. Veo a Satan caer como relampago del cielo.
Barcelona: Anagrama, 2002. 249, pp.

87 Para un estudio sobre los ordculos en: BURCKHARDT. Historia de la cultura griega. P, 416. Este autor
sospecha abiertamente sobre la intervencion directa o indirecta de la presencia de Querefonte en el oraculo
de Delfos, dejando entrever que lo mas probable es que el mismo Socrates lo haya mandado o por 1o menos
que tuviera su anuencia para realizar la pregunta que formul6 en el templo del dios Apolo. Para Burckhardt
la sorpresa de Socrates frente a la respuesta del oraculo es algo poco digno de crédito.
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era la de ir por todo lugar posible en la polis, buscando a los que se tenian a si mismos
por cultos en una “ciencia” o arte. Al encontrarse con cada uno de los “sabios”,
Socrates tenia la posibilidad, en un didlogo, de demostrar que habia alguien con un
mayor conocimiento y de esta manera probar que el ordculo estaba errado en la
aseveracion dicha a Querefonte.

En primera instancia se dirigio a algunos politicos que se tenian a si mismos por sabios
y en la estima general se los apreciaba de la misma manera, pero al dialogar con ellos
facilmente se devel6 el manto de apariencia en el que una cosa es creer ser algo y otra
muy distinta serlo en verdad; los politicos suponian saber, pero no sabian. xvi “Y

entonces intentaba mostrar que €l se crefa ser sabio, pero no lo era”.®

Luego de esta primera decepcion Socrates se enfocd en los poetas y tomando sus
poemas les interrogaba sobre lo que querian decir, no logrando éstos dar razones de los
mismos. El filésofo indagador descubrié que los poemas eran mas fruto de alguna
inspiracion divina que de una propia sabiduria. xvi “En efecto esos dicen también

muchas cosas bellas, pero no saben lo que dicen”.%

Por ultimo, se encamind hacia los artesanos y en ellos encontrd bellos conocimientos.

Descubri6 que sabian lo que hacian y por qué lo hacian, pero not6 que al conocer sobre
su arte pensaban que sabian de todo lo demas, opacando la sabiduria que tenian. Como
el relato que nos ha llegado de Apeles en el que se narra que este pintor solia exponer
sus cuadros en la plaza para que los que pasaran dieran su parecer, escuchando las
criticas de forma directa.

Una de esas tantas ocasiones en la que presentaba un retrato de un personaje importante,
un zapatero, viendo la obra, hizo algunas observaciones sobre la forma de las sandalias
de la persona pintada. Apeles notd que la critica era totalmente acertada por lo que se
llevé el cuadro e hizo los ajustes correspondientes. Después que el pintor volviera a
exponer el cuadro, el zapatero se percatd de que sus juicios habian sido atendidos y se
crey6 con autoridad para criticar el resto del cuadro, ante lo que el pintor, después de
escucharlo, le dijo: zapatero a tus zapatos.

En este corto resumen del inicio de la primera parte de la defensa de Socrates se puede
deducir aquella diferencia que se dejo sin presentar al final del anterior capitulo, el
contraste entre el sofista y el filosofo. El sofista, el que fuera, al escuchar que el oraculo
afirmaba que era el mas sabio, lo habria dado por sentado porque se entendia como tal;
la afirmacién provenida del templo de Apolo no seria mas que algo evidente de suyo,
la confirmacion de lo que el sofista creia ser. En cambio, la actitud de Socrates es

88 PLATON. Apologia 21 d.
8 PLATON. Apologia 22 c.
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totalmente distinta a la que se podia esperar de alguien que pretendiera conocer de todo,
a saber: se conmueve ante tal afirmacion, no la encuentra en linea directa con lo que ¢l
es, y no sale a pregonar a todos los vientos que es el mas sabio” de Atenas, dicho nada
mas y nada menos que por el dios Apolo.

Este no fue el caso, decidiéo emprender una investigacion para ver qué era este saber del
que hablaba el oraculo y si alguien lo poseia.

De esta forma, el “sabio” lo es porque “todo lo sabe”. No necesita averiguar sobre
ningun asunto, ya que quien tiene dentro de si todo el conocimiento, ;qué le hace falta?
En cambio, el amante de la sabiduria (O1A6- Gogog) va en la bisqueda incesante del
aprender continuo, no se detiene ante nada, su amor por el deseo del conocimiento lo
impulsa cada vez mas y mas a averiguar lo que ignora, y en este caso Socrates
desconoce si el oraculo esta en lo cierto. El “sabio” lo comprende todo, razén suficiente
para no tener que impresionarse ante nada, pero, diametralmente opuesto a éste, el
filosofo es el que por su deseo de conocer se admira frente a todo lo que va des-
cubriendo. El amante de la sabiduria, que en este caso es Socrates, educa en la
pedagogia del asombro a la manera del nifio que se siente conmovido frente a lo que se
le manifiesta y su rostro muestra la fascinacion del descubrimiento. Esta idea la repite
Socrates en varias ocasiones para dejar claro que “eso que llamamos la admiracién es
muy caracteristico del filésofo. Este y no otro, efectivamente, es el origen de la
filosofia”.”!

Debemos tener en cuenta que filésofo no es solo el que estudia las ideas o la historia de
esta ciencia, sino que todos somos amantes de la sabiduria (®1A6- Go@og) por
naturaleza.”

El filésofo educa en la idea de siempre buscar para encontrar y encontrar para seguir
buscando, no se ufana de lo poco que tiene como conocimiento, ni permite la
vanagloria de lo que se ha conseguido; no deja que los jovenes, o adultos, se sienten
en el pedestal del conocimiento adquirido, ni permite que el ego se ensefioree ante los
demas desde lo poco que sabe.

Es de tener en cuenta el relato del génesis, en el antiguo testamento, en donde se
describe como gran pecado el haber comido del arbol del bien y del mal, del fruto que
daba la total sabiduria® y colocaba a los hombres al nivel de Dios; gran error el de
Adan y Eva, quienes al verse desnudos se percataron de que los habian engafiado. Por
otra parte, y al tenor de lo que se quiere expresar, no debemos olvidar que las sirenas

%0 La palabra sabio (co@dc) tiene como superlativo sofotatos (copdtotoc) que significa el més sabio, el
muy sabio.

9 PLATON. Teeteto 155 d.

92 HEIDEGEER, Martin. Introduccion a la filosofia. Madrid : Catedra, 1999.

93 “De ninguna manera moriréis. Es que Dios sabe muy bien que el dia en que comiereis de él se os abriran
los ojos y seréis como dioses, conocedores del bien y del mal”. Gen. 3, 4-5.
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no ofrecian en sus cantos, a Odiseo, ni tesoros, ni lujuria, ni tierras, sino el
conocimiento, tentacion en la que no cayo el héroe por estar amarrado a un mastil,
aunque pedia a gritos que lo desataran para ir tras lo que las sirenas prometian.** El
filésofo, en Socrates, no pretende dar el conocimiento absoluto, quiere ensefar a
caminar en la busqueda del saber, lo cual es parte fundamental del ideal educativo del
fendmeno pedagdgico mas formidable de occidente.”

Este sentido de ser filosofo conduce a Socrates, como se relata en la apologia, a buscar
a todos los que decian ser sabios: politicos, poetas y artesanos. Los primeros se
consagraban a la politica sin saber qué era eso a lo que se dedicaban, por lo que no
podia ser sabio aquel que hacia algo sin conocer la esencia de su quehacer. Los
segundos no daban razén de lo que escribian porque al ser inspirados por algiin don
natural eran medios de lo que decian y no la fuente misma del decir, a la manera de los
adivinos que recitan los oraculos. Y los terceros, aunque sabian sobre lo que hacian, se
creian sabios con respecto a todo lo demas, velando la sabiduria que tenian.

De esta indagacion Socrates saca como conclusion que todos los que se hacian llamar
sabios creian saber, y que muchos a su alrededor pensaban lo mismo, pero en realidad
no sabian. En esto eran iguales todos los indagados con respecto a Sdcrates mismo: ni
ellos, ni ¢l sabian. La diferencia esencial estribaba en que aquéllos creian saber lo que
en realidad no sabian, en cambio €l no sabia y tampoco creia saber lo que no sabia.
Sumando y restando terminaba Sdcrates siendo mas sabio que todos ellos, porque sabia
que no sabia y no creia saber lo que no sabia.

En oposicion directa a los sofista, quienes se presentaban como amos de la verdad
(aunque esta fuera relativa) y por lo tanto del auténtico saber, Socrates se mostraba
como el duefio del no-saber;’® su saber era el no-saber, el reconocerse ignorante frente
a la inmensidad del conocimiento. Todo lo dicho hasta aqui se puede resumir con las
palabras de Festugiere: “Socrates, por lo menos, sabe esto. Sabe ¢l que las razones que
se dan no son las verdaderas razones luego, el sabe y no sabe. El sabe que no es esto o
aquello que se dice, sino otra cosa. Sabe también que ¢l no sabe esa otra cosa y
finalmente sabe, o mejor, ¢l cree que esa otra cosa puede ser hallada. He aqui por qué

¢l busca”.”’

%4 “Nadie ha pasado en su negro bajel sin que oyera la suave voz que fluye de nuestra boca; sino que se
van todos después de recrearse con ella, sabiendo mas que antes. HOMERO. La odisea XII. Trad. Luis
Segala. Espafia : Brugueras, 1967.

% JAEGER, Werner. Paideia: los ideales de la cultura griega. Tomo II. México : Fondo de cultura
econdmico. 1944. P, 30.

% No se puede pensar de manera ingenua que Socrates no supiera nada de nada y que fuera esto la base de
su no saber. Se presume que sabia de matematicas, cosmologia, que habia tenido contacto directo con las
ideas de Parménides, Zendn, Anaxagoras y Arquelao, por lo que el no saber no se cifraba en una cabeza a
la manera de una tabula rasa, sino en el no saber del saber de lo que es fundamental en el ser humano,
frente al cual todo otro saber es menor en grado de importancia.

97 FESTUGIERE. A. Socrates. Buenos Aires : Vida del espiritu, 1943. P, 100.
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Segun Garcia-Baro, Socrates sabia que la sabiduria humana es un no saber frente a la
sapiencia divina. En consecuencia, no se revelaba como el duefio del no-saber de
manera socarrona o burlesca, sino con un firme convencimiento de lo que eso
significaba. “La sabiduria socratica...consiste en conocer la distancia entre lo que sabe
el hombre y lo que sabe, quiza, el dios”.”® El filosofo se acercaba a los que afirmaban a
viva vos, y con la boca llena de orgullo, poseer un cierto tipo de saber, porque si ellos
lo tenian y €l tenia el no-saber, entonces, lo logico era indagar sobre el saber que decian
poseer. Esto al final provocaba una inversion en los papeles: el que no sabia, sabia,
porque sabia que no sabia, pero el que “sabia”, no sabia, porque no sabia que no sabia.
Resumiendo el vericueto anterior digamos que “saber que se ignora es un modestisimo
saber; pero ignorar que se ignora es un pozo de ignorancia”. %’

Llegados a este punto nos tropezamos con otro de los elementos importantes dentro
del sentido de la educacion en Socrates: la ignorancia.

4. EL PROBLEMA DE LA IGNORANCIA: LA MUERTE DEL
ALMA.

Se puede inferir que en Sécrates la “esencia” del hombre debia ser explicitada para de
esta forma saber hacia doénde se dirigian todas las armas educativas y es en el desarrollo
de esta concepcion en donde se devela su profundo sentido de lo humano. En el
pensamiento del gran filosofo de occidente el varon y la mujer no son otra cosa que su
alma, entendiendo ésta como la razon en donde se encuentra el pienso y las operaciones
¢ticas. Si el hombre es su alma, la labor de toda educacion se debe centrar en proteger
las almas; el educador debe ensefiar a su educando el cuidado de su propio ser, que es
el cuidado de si mismo, porque el hombre es su alma.

Recordemos el pasaje del Protagoras en el que Socrates interpela a su amigo Hipocrates
preguntandole si es consciente de lo que va a hacer al querer desesperadamente tomar
las clases del sofista Protdgoras. La interrogacion pasa a ser un cuestionamiento muy
profundo porque el filésofo sabe a ciencia cierta que la educacion hace mejores o
peores a los hombres. Por eso insiste en que debe tener cuidado con el tipo de ensefianza
(mondein'®?) que reciba, ya que ésta, en los conocimientos que imparte, es el alimento
del alma (tpoen'®!), yel alma es el mismo ser humano. Por consiguiente, si el alma

98 GARCIA-BARO, Miguel. Filosofia socratica. Espafia : Salamanca, 2005. P, 38.

9 GARCIA-BARO. Miguel. De Homero a Sécrates. Salamanca : Sigueme, 2004. P, 171.

100 E] vocablo Paideia (mondeia) viene de pais (moic) que significa nifio, por lo que la paideia en un primer
momento fue entendida como la educacion de los nifios, pero luego paso a significar la educacion en un
sentido mucho mas amplio.

101 Trofé (tpo@n) significa alimentacion, alimentarse, pero también se usaba como sinénimo de educacion,
por la simple razén de que los griegos veian la educacion como sostén de vida que se daba a la persona. Si
el alimento era malo el sujeto tenia muchas posibilidades para estar en el vicio, pero si el alimento era
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es mal nutrida se va a arruinar, lo mismo que un cuerpo que no recibe los alimentos
necesarios y balanceados para ser cada dia mejor, y si se dafia no es que se acabe solo
el alma, porque en Socrates no existe la separacion entre estos dos elementos, es que se
echa a perder el hombre en si mismo.

Por lo que hemos visto en lineas anteriores sabemos que Socrates emprendid la
busqueda de aquel que fuera sabio para demostrar que el oraculo se equivocaba al
momento de afirmar que el mas sabio de toda Atenas era ¢l. Conocemos, de igual
manera, que en esta indagacion se encontrd con todos los que decian poseer la sabiduria,
pero que al final de cuentas se sinti6 defraudado al encontrar que los que decian ser
sabios en realidad no lo eran, y lo peor se cifraba en que los mismos no reconocian
que no sabian, sino que creian saber lo que no sabian, ignoraban que no sabian.

La ignorancia (dpodia'®?) es comiinmente conocida como no saber algo porque se
carece de eso que se desconoce, pero es de suyo evidente que las personas con las que
Socrates emprendia el arte dialogico eran individuos que afirmaban saber; personajes
que tenian un conocimiento determinado y la certeza de éste como para afirmarse
publicamente dentro de la categoria de sabios. Ahora, la definicion de ignorancia
presentada no concuerda con el tipo de personas “sabias” con las que Soécrates
intercambio palabras para demostrar que el oraculo estaba errado, las que decian saber
y no sabian. Estas no se proclamaban maestros en la ignorancia, sino sabios porque
creian saber (y en el caso de los sofistas no solo sabios, sino educadores), por lo que el
sentido de ignorancia en Socrates es preciso entenderlo desde otro enfoque.

Para el hijo de la partera la ignorancia no es la carencia, sino la hartura, la llenura de
algo sobre lo que se cree tener una total certeza, sin saber que eso que “se sabe” no es
un verdadero saber, solo son opiniones, flatus vocis, con las que se ha llenado el alma.
Un ejemplo podria ser el globo de dulce que se comen los nifios en los parques; a
simple vista el globo es grande y relleno, perspectiva que cambia radicalmente al ser
llevado a la boca (momento en el que se descubre que no es mas que una ligera capa
de dulce que engaia a la vista).

La ignorancia es como el que come cualquier cosa hasta hartarse y se enferma por haber

consumido demasiado; por lo tanto, lo que receta el médico para la curacion (iotpdg'®)

bueno lo que vendria de suyo era la virtud. Este punto hay que tenerlo muy en cuenta para comprender el
actuar pedagégico de Socrates. Tpépetol 8¢, ® Zdkpateg, yoyh Tiv; Madiuacty S1mov.. Pero, oh Sécrates,
(de qué se alimenta el alma? Sin duda de conocimientos.

102 Cornford dice que “épodia no es ignorancia en el sentido de una ausencia total de conocimiento, que
se remedia con la adquisicion de informacion. Se debe a la presencia real de la creencia falsa que ya
conocemos o entendemos. El descubrimiento de Sdcrates consistio en formular que la verdadera educacion
moral debe comenzar con la eliminacion de las creencias populares acerca de lo correcto y de lo incorrecto
que hemos aprendido de nuestros padres y maestros”.

103 T a educacion (nondeia) es entendida como un alimento (tpo@t]) que se le da al ser humano, maracando
a la persona de por vida. Pero un alimento puede caer bien o mal por lo que es necesario la aparicion de
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no es que siga comiendo, sino que haga lo necesario para eliminar eso que tragd y lo
indigesto. El que ignora esta llen6 de ideas falsas y al creer que son verdaderas cae en
un grave error. El ignorante es el que no busca mas, no ausculta, no indaga, no
pregunta, porque se conforma con el saber que tiene, juzgando, en su ignorancia, que
ya sabe lo que tiene que saber y no puede conocer mas.

xvim Extr- Precisamente hay esas dos, como se muestra en los origenes mismos
de los males, de una parte a la que todos llaman el vicio, siendo la enfermedad
mas evidente.

Teet -si.

Extr- Y, por otra parte, la que llaman ignorancia, la misma que no estan
dispuestos a aceptar que, sola, resulte ser el mal para el alma.!%

Desde esta perspectiva la educacion es una de las tareas mas dificiles. Si la ignorancia
solo fuera la carencia de algo el tratamiento no tendria mayores inconvenientes; habria
que darle a la persona lo que necesita para llenarse, y con eso bastaria para que en la
sociedad siempre existieran jovenes muy bien educados. Pero Socrates la entiende
como la hartura de un “saber” que no es un saber. Por esto mismo, la educacion debe
trabajar primero en extraer'® todo de lo que se esta llen6 y que indigesta al alma, para
luego si empezar a dar el alimento necesario, que es el saber propiamente, y de esta
manera encaminar al alma, que es el individuo particular en cada caso, hacia la
busqueda siempre continua de la verdad. La educacion tiene un papel preponderante
dentro del pensamiento socratico, es el remedio que se puede utilizar para sacar de la
ignorancia a las almas; aunque se debe tener en cuenta que no solo es la cura, también
puede ser su contraparte: la fuente de la enfermedad, cuando es una mala educacion la
causante de la ignorancia en una persona (la que se expresa en estar llenos de lo que
se cree saber, sin saber que no se sabe).

xix Extr- Por lo menos pienso ver una forma grande de ignorancia también
dificil de separar, de igual importancia que todas las partes de la misma.
Teet- ;De qué clase exactamente?

Extr- Creer saber algo que no se sabe: en consecuencia es probable que todo
cuanto erramos en el pensamiento sea por todo esto.

un regulador del alimento: el médico (iotpoc). Este es el educador honesto que ayuda a recetar los buenos
conocimientos para el alma.
104 PLATON. Sofista 228 .
105 “Esta dificultad se encuentra ya en la propia palabra “educacion”, cuya raiz etimoldgica proviene del

verbo Educo-educare, que significa “alimentar”, o proviene de otro verbo Educo-educere, que significa
“extraer” o “sacar de dentro a fuera”. COLOM, Antoni y NUNEZ, Luis. Teoria de la educacion. Espaiia
: Sintesis, 2005. P, 16.
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Teet. Verdad.

Extr- Y asi pues también creo que solo a esta ignorancia la denominan con el
nombre de falta de conocimiento.

Teet- ciertamente

Extr- Pero (qué parte de la ensefianza, entonces, se debe afirmar es la que
libera de esa? (De la ignorancia).

Teet- En efecto creo, oh extranjero, que otras son las ensefianzas concernientes
a las artesanias, y a esa aqui, por lo menos nosotros, la hemos llamado
educacion. '%

Socrates detecta la “infeccion”, pero va mas alla y define también su remedio: la
enfermedad es la ignorancia, la cura es la educacion. Para sanarse de este mal que
aqueja a las almas de los seres humanos es necesario emprender un camino que no es
nada facil, y la pregunta que surge es, ;cOmo tratar a una ignorancia que se ignora a si
misma? La experiencia dicta que es muy dificil que alguien que ha creido saber acepte,
sin ningin problema, que su “saber” no es mas que una ilusion, que no sabe lo que cree
saber, ya que sigue creyendo que ese falso saber es verdadero. Tengamos en cuenta que
el falso saber es al fin de cuentas un cierto saber, conciencia de algo, que aunque errado
es de algo, como el que apunt6 sus flechas y no pegé en el centro del poligono, pero
cree que su tiro fue certero.

Un sacerdote amigo, acabando de concelebrar una eucaristia de un conocido, me conté
mientras compartiamos una cena en Bogota, que se habia sentido un tanto
escandalizado al escuchar como habia empezado el sermon el padre que presidia la
ceremonia, y la razén de ello se centraba en las palabras iniciales de la prédica. El
ministro habia invitado a los contrayentes a separarse ante el primer problema con el
que se encontraran. Esto habia dejado a mi amigo un tanto choqueado porque no eran
palabras acordes a la enseflanza de la iglesia para un sacramento tan importante, por el
contrario si a algo invita el catolicismo es a lo inverso de lo manifestado por el
sacerdote: vivir unidos para siempre en el amor. La cosa se aclard, y mi amigo volvid
a estar tranquilo, cuando el padre siguid su sermén y esclarecidé la invitacion a
distanciarse. Esta no estaba dirigida a la separacion de cuerpos y el abandono del
matrimonio ante la primera dificultad, sino a alejarse inmediatamente del hombre y la
mujer que habian creado dentro de la ilusion de lo que pretendian, cada uno, que el otro
fuera; a abandonar la ilusion, para asi poner los pies en la tierra y sentirse
acompanados de verdad, cada uno, por el ser de carne y hueso con quien se habian
comprometido. Lo que pedia el sacerdote era no dejar que el alma se llenara de
falsedades, que no fueran ignorantes y se enfrentaran siempre caminando con
direccion a la verdad.

106 pL ATON. Sofista. 229 c,d.
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San Agustin, siglos después que Socrates, afirmaba que “la ilusion es el castigo del
alma, la verdad su premio”.!"” Por lo tanto, como vivir en la ilusion, en la ignorancia,
era el mal del alma, Socrates se encamina a tratar de curar la mayor cantidad de almas
posibles desde la conciencia absoluta de que un alma que vive en la ignorancia corre
peligro de muerte.

5. EL CONOCIMIENTO DE Si: LA EDUCACION DEL ALMA.

En la apologia Platon nos cuenta como Socrates emprende el camino de cura de almas
(woyig Bepameia), de médico de las almas que navegan en la ignorancia, y ademas nos
aclara que este actuar no era algo que se imponia desde fuera, a partir del cielo
estrellado sobre la cabeza, sino que venia de adentro mismo, como un mandato que
surgia en lo mas profundo del ser.

Sécrates sabe que el conocimiento le hace bien al alma, es el nutriente que la llena y
fortifica, por lo que su cura de almas estd en hacer que las personas encuentren este
alimento, el conocimiento que necesitan para salir de la ignorancia: el conocimiento
de si mismo.

No es de admirarse que Sdcrates se extraiie de como muchas personas van por la vida
buscando conocer como hacer mas dinero, tener mayores propiedades, mas fama, o ser
mas importantes, pero sin procurar el verdadero conocimiento, el que funda la esencia
del ser humano. El filésofo se sorprende de que los hombres y las mujeres se pierdan
por las ramas y no encuentren el tronco, a semejanza del borracho que al sefalarle la
luna con el dedo se queda mirando el dedo, sin observar el objetivo al que se le apunta.

xx Oh mi buen amigo, siendo atenienses, de la ciudad mas grande y mas celebre
en sabiduria y poder, no avergilienza que cuides de las riquezas, de modo que
sera para ti lo mas grande en fama y honor; pero, ni piensas en el cuidado de la
sabiduria y la verdad, ni como tu alma va a ser mejor.'%®

El condcete a ti mismo'®” no es bajo ninglin punto de vista una invitacion a indagar
enciclopédicamente por lo que entiende de si mismo el hombre; es una busqueda

107 AGUSTIN, San. In, ps. 37, 11.

108 PLATON. Apologia 29 d,e

109 Para Foucault el precepto délfico “condcete a ti mismo™ se encontraba subordinado, incluido en otro
precepto del cual era uno de sus extremos, a saber: la inquietud de si. “La inquietud de si es sin duda el
marco, el suelo, el fundamento a partir del cual se justifica el imperativo condcete a ti mismo”. Esta
inquictud de si fue un precepto que siempre se tuvo en cuenta, como un aguijon que punzaba la vida de los
griegos, y que va a influir en la ascética cristiana, pues esta inquietud de si implicaba “trasladar la mirada
del exterior... los otros, el mundo, etcétera, hacia uno mismo. La inquietud de si implica cierta manera de
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existencial en la condicion humana porque de nada sirve conocer de todo menos de lo
que es mas importante: el conocimiento de si, el inico que da verdadera relevancia a
cualquier otro saber. En uno de los dialogos platonicos aparece un personaje llamado
Hipias,'!? presentado como un hombre que conocia sobre muchas cosas. El saber de
este sofista era tan extenso que en una ocasion se exhibié en Olimpia, mostrando como
creacion propia todo lo que llevaba puesto: el anillo, el calzado, la tinica, la manta y el
cinturén de la tinica. Aunque Hipias sabia de todo, ignoraba lo que realmente tendria
que saber; Socrates, en cambio, desconocia todo lo que Hipias afirmaba dominar, pero
comprendia a donde tenia que dirigirse para encontrar el verdadero conocimiento.

El condcete a ti mismo (yv®0t covtdv) era un mandato para el conocimiento del alma,
busqueda del propio hombre, del “ser ahi” situado en un tiempo y un espacio, por
decirlo de manera heiddegeriana. Esta maxima era la invitacion a cuidar de si, de lo
mas valioso que hay, y este velar de si mismo implicaba inequivocamente un encargarse
del otro, llevando a que el condcete a ti mismo no quedara circunscrito en una
pedagogica solipsista, sino de alteridad. Si yo cuido de mi (émpélelo €ovtod), de mi
alma, y ésta esta por el buen camino porque se le alimenta bien, la misma sentira la
obligacion de ayudar a los demas a encontrar esa via. Por tanto, quien de verdad conoce
comparte lo que conocio, a la manera como lo da a entender el texto biblico al afirmar
que nadie halla una luz para ocultarla debajo de la mesa; todo lo contrario, la coloca
sobre la mesa para que alumbre a todos. El conodcete a ti mismo es una exhortacion
personal que conlleva la busqueda con el otro, se dirige a un encontrarse cara a cara
con la alteridad, a un didlogo, una interaccion intersubjetiva. Socrates vio esta maxima
como un proyecto de vida y por eso se lanzo a las calles a hacer que los atenienses
prestaran atencion a lo que de verdad debian conocer.

xx1 Por una parte no iba a donde pensaba que no seria de utilidad ni para ustedes
ni para mi mismo y ademas iba hacer el mayor bien a cada uno en particular,
como yo digo, iba alli, a persuadir a cada uno de vosotros de que no es lo
primero preocuparse de ninguna de sus cosas antes que preocuparse de si
mismo, de ser lo mejor y més sensato posible.'!!

prestar atencion a lo que se piensa y lo que sucede en el pensamiento... también designa una serie de
acciones, acciones que uno debe ejercer sobre si mismo, acciones por las cuales se hace cargo de si mismo,
se modifica, se purifica y se transforma...toda una serie de practicas...por ejemplo, las técnicas de
meditacion...las técnicas de examen de conciencia...etcétera”. Para Foucault la inquictud de si quedd
subsumida en el condcete a ti mismo por varias razones, exponiendo como motivo principal lo que llama
“momento cartesiano”. FOUCAULT, Michel. La hermenéutica del sujeto. México : Fondo de cultura
econdmico, 2001. Pp, 8-38.

110 pLATON. Hipias menor 368 b,c.

T PLATON. Apologia 36 c.
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Al centrar la educacion de los hombres en el conocimiento de si mismo, en el cuidado
del alma,''? Socrates da un viraje al camino que tenia la areté para desplazarla al punto
que mas le importaba: el alma misma (que es el mismo hombre). En lineas anteriores
se dijo que la areté se consideraba como lo que hacia que algo fuera perfecto en lo que
debia ser (la del héroe era la de ser guerrero). Por consiguiente, para Socrates la
virtud'"® es la que hace que el alma sea lo que debe ser, y ésta debe ser buena, por lo
que la virtud hace al ser humano cada vez mejor.

Como afirma Cornford, “el postulado implicito aqui es que toda alma humana detenta
el poder de discernir, por intuicion directa, lo que en verdad es bueno. Una vez limpia
de las nieblas del prejuicio y la falsa apariencia, su juicio sera infalible y sin apelacion.
De acuerdo con esto, Socrates no poseia ningun sistema ético que fuera menester
ensefar. Emple6 su vida induciendo a cuantos quisieran suftir tal prueba, a examinar
sus propias creencias, hasta que su incoherencia y confusion les compelieran a la
conviccion de que ignoraban el verdadero fin de la vida”. !

El valor del alma es el conocimiento y su vicio es la ignorancia. El que no se conoce a
si mismo ignora y el hacerlo acarrea consigo varias consecuencias: quien desconoce lo
suyo no sabe tampoco lo que es propio de los demds y, a la vez, se desentiende de sus
obligaciones ciudadanas (estas fueron las tres tareas que Socrates tenia dentro de su
proyecto educativo: cuidar de si, del otro y de la polis).

Sécrates sabe que el conocimiento es lo que aquilata el alma, al hombre mismo, y si lo
que da la esencia a ésta es su bondad, por consiguiente, el conocimiento que la
perfecciona apunta al bien. La persona que conoce hace el bien, la que ignora hace el
mal.!"® No se puede hacer el bien si no se conoce, seria tanto como pedir justicia a
alguien que no sabe qué es lo justo.

Repitdmoslo nuevamente para que la idea quede clara. Un hombre que conoce hace el
bien, por lo tanto perfecciona su alma, convirtiendose en un ser feliz porque vive en en
el bien y la virtud.''® La felicidad para Socrates no es otra cosa que el ejercicio de la
verdadera virtud que es la bondad, el cultivo del alma. Es por esto por lo que la persona

112 Alma entendida como en donde se encuentra lo pensante y la razén moral. Por este motivo no podemos
entender alma con las connotaciones cristianas que han llegado hasta nuestros dias, ni a la manera de
Homero como sombra de quien se fue de esta vida.

113 Esta virtud se entiende como ser mejor moral y politicamente, siendo duefio de si.

114 CORNFORD, F. Antes y después de Socrates. Barcelona : Ariel, 1981. P, 179.

115 Rafael del Aguila llama a esto la falacia socratica; a la idea de que el conocimiento conduce al bien y
el bien siempre lleva al bien, por lo que el mal irremediablemente produce el mal, desde donde se puede
deducir que de un bien nunca saldra un mal, ni de un mal un bien. DEL AGUILA, Rafael. Socrates furioso.
Barcelona : Anagrama, 2004. 232, pp. Para Socrates nadie erra por conocimiento sino por ignorancia
(quién conociendo lo que es el bien se inclinaria por el mal? Esta vision ha sido muy cuestionada porque
si se tomara al pie de la letra, sin ninglin analisis, las cérceles estarian vacias.

116 Felicidad en griego es eudaimonia (gvdaupovia), que significa tener un buen daimon, el cual ayuda
como garantia de una buena y prospera vida.
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que es virtuosa es feliz, aunque no exista una vida en el mas alla (puede suceder que
la muerte sea el fin de todo), porque ese tipo de ser humano tiene su verdadero premio
en este mundo, al vivir conforme a la virtud, creando su propia felicidad. (Insistamos
una vez mas. La felicidad no esta en lo material, sino en el cultivo del alma).

-“Dime, Eutidemo, ;no has estado nunca en Delfos?”

-“Dos veces, por Jupiter”,- contesto.

-“Habras visto, pues, la inscripcion que alli hay escrita: condcete a ti mismo”.
-“Por cierto que si”.

-“Y ¢no te ha puesto en cuidado tal inscripcion o la has notado y procurado
examinar quién eres?”

-“No, por Jupiter; puesto que pensaba saber perfectamente quién soy, porque
dificil me hubiera sido conocer otra cosa alguna si ignoras quién soy”.

- “Pero ;es que piensas que para saber quién es uno, sea suficiente saber su
propio nombre, o que, parecidamente a los compradores de caballos que no
creen conocer la bestia que van a comprar hasta que hayan examinado si es
obediente o rebelde...de parecida manera solo el que se haya considerado a si
mismo quién es en punto a posibilidades humanas conocera lo que puede en
verdad?”.

-“Me parece segun lo dicho que quien no conozca su potencia se desconoce a
si mismo”.

-“Y, ¢no es evidente ademas que este tal conocimiento de si mismo es para el
hombre fuente de infinidad de bienes, mientras que el error en tales cuentas lo
expone a mil y mil males? Porque los que se conocen, saben lo que es util;
disciernen qué es lo que pueden hacer y lo que no; y haciendo lo que son
capaces de hacer, se procuran lo necesario y viven felices; y absteniéndose de
lo que esta por encima de sus fuerzas, no caen en faltas y evitan los fracasos;
en fin, siendo como son capaces de juzgar a los demas hombres, pueden, gracias
a tal conocimiento convenientemente empleado, procurarse grandes bienes y

ahorrarse grandes males™.!"”

6. EL METODO SOCRATICO: UNA DIALOGICA
INTERSUBJETIVA

Socrates empieza su método educativo con una exhortacion dirigida a todos a cuidar lo
mas valioso que tiene el ser humano, su alma. El programa educativo da inicio en el
mismo momento en el que pide a cada uno que se conozca a si mismo. Socrates hace
ver la contradiccion en la que se caeria si los atenienses, nacidos en la ciudad mas
ilustre, sabia y poderosa, no prestaran atencion a la recomendacion del conocimiento

17 Op. Cit. Jenofonte. IV, II.
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de si mismo; seria tanto como si la ciudad mas importante de un imperio estuviera
conformada por necios e ignorantes. Es por esto por lo que el “maestro” de Platon
insistia en no tener como centro de la vida lo material, a dar un viraje a la existencia
misma para trasladarla de lo exterior a lo interior, a no dejarse subyugar por lo de
afuera, a tener dominio de si, conocimiento de si (limpiar el alma de las apariencias -
el dinero, la fama, la honra, el mal placer-, para enfocarse en una vida en la virtud).

Para graficar lo que Socrates queria mostrar a sus conciudadanos, aunque desde
perspectiva distinta y diferente sentido, podrian acufiarse las bellas palabras de san
Agustin, cuando afirmaba que “los hombres salen a hacer turismo para admirar las
crestas de los montes, el oleaje proceloso de los mares, el facil y copiosos curso de los
rios, las revoluciones y los giros de los astros. Y, sin embargo, se pasan de largo a si
mismos”.'®

Luego de la exhortacion se pasa a la indagacion,'"” fase del método que mas se ha
conocido, casi que desplazando a la parte anterior. Exhortacion e indagacion no se
pueden entender por separadas, son dos elementos de un mismo compuesto: se exhorta
y se indaga. Ahora bien, se habia dicho que el conocimiento de si no era individualista,
sino de alteridad, por lo que se debia emprender en una empresa dialogica en la que la
busqueda de la verdad se hiciera de manera conjunta. Pero también se habia afirmado,
mas arriba, que el mal del alma era la ignorancia y que ésta era el estar lleno de lo que
no es, pretender que se sabe cuando no se sabe.

La indagacion se desarrolla en el encuentro con el otro para tratar de curar el alma, que
es la persona misma, de la ignorancia en la que se halla sumergida. Es el empezar el
proceso de sacar lo que hace dafio al alma para asi, luego, darle el alimento necesario y
pertinente que conduzca cada dia a lo mejor. Socrates se acerca a los demas y los
interroga, partiendo su interpelacion por hacer definir aquello de lo que trataba la
conversacion. La definicion de un tema especifico obligaba a la otra persona a sacar lo
que tenia adentro para confrontarlo y, de esta forma, analizar si lo que afirmaba como
verdad en realidad lo era. Por consiguiente, lo primero es presentar explicitamente lo
que se cree sobre algo para luego, desde una critica dialogica, ver si es verdad o
apariencia, si se sabe lo que se dice conocer, 0, si en vez de esto, se lo ignora.

De lo anterior se puede deducir que el “solo sé que no s&”'%°

dentro del método educativo socratico, es un lugar intermedio. La persona a la que se

no es el punto de partida

dirige Socrates debe primero sacar lo que tiene adentro como forma de curacion de la

L9

ignorancia. Si se partiera de la afirmacion “no sé” y se dejara todo lo que se cree saber
sin ningtn tipo de indagacion, no se estaria curando al alma, se la seguiria indigestando.

118 AGUSTIN, San. Confesiones 10, 8.
119 Op. Cit. Jaeger. Paideia. Tomo IL. P, 42.

120 Frase que se deduce del pensamiento expuesto principalmente en el didlogo la apologia de Socrates,
pero que no se encuentra literalmente como ha pasado a la historia.
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Una vez que el individuo ha puesto en evidencia lo que cree saber comienza un didlogo
de preguntas y respuestas, se emprende un caminar a través de la palabra para
confrontar Yy, si es necesario, refutar lo que se ha expresado, porque una creencia puede
ser verdadera o falsa.

xxn Oh joven amigo, los que se limpian a si mismos, piensan como los médicos,
sobre que el cuerpo no podra disfrutar de lo que produce el alimento antes de
que echare afuera las cosas que estorban de dentro; aquellos pensaron eso
también sobre el alma, la misma no tendra utilidad mientras primero se
aprovechen los conocimientos, antes que un refutador haya llevado a la
vergiienza al que es refutado, sacando las opiniones que estorban a los
conocimientos y que se muestre limpia siendo guiada a esto: saber solo lo
que se sabe, y nada mas.!?!

A esta parte de la explicitacion de lo que se cree saber es lo que se conoce con el nombre
de ironia'?* socritica. Se enfrentan quien cree saber sobre algo y quien dice
abiertamente no saber. El que no sabe escucha al que “sabe” y como desea lo que no
tiene, porque no sabe, empieza a interrogar ese saber para que lo defina y, de esta
manera, le participe lo que dice conocer. La ironia es una inversion de papeles porque
quien no sabe, sabe por lo menos que no sabe, por lo que al fin de cuentas sabe; y quien
dice saber, al ser confrontado, empieza a sentir como se tambalean los cimientos desde
donde funda su conocimiento, viendo, poco a poco, derrumbarse el castillo de arena
que habia construido.

Se debe tratar de entender lo que es la ironia en Socrates para no mal interpretarla. Esta
no es sarcasmo socarron, va mas alla de la simulacion, no es el deseo de hacer que el
otro caiga para ufanarse de haberlo expuesto al ridiculo. La ironia no se centra
solamente en decir lo contrario de lo que se piensa; si fuera solo de esta manera,
Socrates seria un burldn que sabe lo que el otro cree saber y le pide que se exprese
para luego mofarse de lo que dice.

Como Kierkegaard afirma, el que simula tiene una intencidn exterior que es extrafia a
la simulacion misma, que puede ser la de dafiar al otro; el que utiliza la ironia no tiene
un proposito externo porque la ironia misma es su intencion. “Cuando el ironista,
entonces, se muestra diferente de lo que realmente es, tal vez pueda parecer que su
intencioén es hacer que los demds le crean; pero su intencién propiamente dicha es
sentirse libre, y esto lo logra precisamente a través de la ironia, y entonces la ironia no
tiene ninguna otra intencion, sino que es autointencional”.!?

121 pLATON. Sofista 230.

122 Tronia viene del griego eironeia (eipwveio) que puede significar simulacién, disimulo, pretexto o

escapatoria.
123 KIERKEGAARD, Soren. Sobre el concepto de ironia. Espafia : Trotta, 2000. P, 283.
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No se debe entender la ironia en el sentido de simular para burlarse o para hacer dafio.
Como se afirmo, Socrates, aunque sabe, lo unico que sabe es que no sabe, y desea ver
si el otro en realidad dice la verdad. Si su interlocutor conoce lo que el filosofo
desconoce, éste logra bastante, porque, ;qué ser humano no gana cuando aprende algo
que antes no sabia? Por eso, Socrates se fascina ante las respuestas, alienta a contestar,
aplaude las afirmaciones, lo que hace parte del ironista que quiere buscar la verdad.

La ironia socratica no se centra solo en la persona de Socrates, esta en el contacto cara
a cara con el otro, es intersubjetiva, se halla también en la otra parte, en la que cree
saber, en la que piensa tener la certeza sobre algo. Y es ironia, desde la contraparte,
porque que quien juzga saber sube la voz para que todos lo escuchen, se jacta de lo que
dice, presenta como verdad lo que afirma porque debe ser asi y no de otra manera, por
lo que se engafia en su ignorancia al decir que tiene la verdad no teniéndola. El supuesto
sabio expresa la ironia de quien presume aquello que no tiene. Por lo tanto, ésta no se
debe ubicar exclusivamente en la persona de Socrates, también esta en el interrogado;
ironia que se acentua ain mas en el momento en el que el interlocutor al ver como se
desploma lo que cree saber no genera un cambio hacia la aceptacion de la ignorancia,
sino un empecinamiento en el deseo de seguirse presentando como sabio.

La ironia, fase fundamental del método educativo, quiere llevar a la demostracion de la
ignorancia, a la limpieza necesaria del alma para dar el salto a la otra parte del cuidado
de si, la busqueda da la verdad. La ironia vendria siendo como el purgante que ayuda,
inicialmente, a sacar todo lo malo que hay adentro y todos sabemos cuales son los
efectos del purgante, irrita, molesta, no deja en paz, desespera y, en el caso de quien es
interrogado por Sécrates, llega a ser una pesadilla de la cual se quiere salir lo antes
posible. La ironia tiene que ser asi, molesta y demoledora, no puede dejar foco de
infeccion, parasito o germen que luego pueda reproducirse, tomar defensas y hacerse
mas fuerte ante cualquier otro tratamiento. Seria de tontos tomar a medias una receta
de antibioticos, corriendo el riesgo de que €stos no sirvan mas que para hacer fuerte a
la bacteria que se quiere eliminar.

Abhora, esta ironia que se despliega en un a través de la palabra permite un momento
mas dentro de la indagacion en el método socratico. Como ya se explicd, al presentarse
Sécrates como ignorante lograba que la persona que detentaba el supuesto saber lo
definiera y desde ahi se empezara una discusion sobre el tema escogido: se iniciara la
refutacion (éléyyoc!?).

La refutacion socratica es interpelacion que se da estrictamente en un didlogo
intersubjetivo; las preguntas y respuestas tienen por finalidad desinflar egos llenos de
falsos saberes y encontrar el camino al verdadero conocimiento. Socrates, a partir de la

124 Esta palabra también significa examen, investigacion, y es en ese sentido en el que debe ser entendida
la refutacion.
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tesis desarrollada por su contertulio, comenzaba a interrogar el concepto desde su
misma definicion por medio de preguntas y objeciones, lo que llevaba, dentro del
proceso del didlogo, a que la otra persona se contradijera y empezara a reconocer su
error, y todos sabemos que la contradiccion es un elemento que presenta la falsedad de
un argumento. Cuando se demuestra una contradiccion el dialogo llega a su fin. A este
momento muchos autores lo llaman el instante de destruccion, por ser la etapa en la que
el interlocutor comienza a ver como todo lo que creia saber se va al suelo, se derrumba,
se destruye, dando lugar, en algunos casos, al reconocimiento de la ignorancia.'?

xxi Extr- Ellos preguntan el porqué sobre algo a los que se cree que dicen algo,
cuando nada dicen: y después examinan facilmente las opiniones de los que se
equivocan, y precisamente organizando los argumentos los confrontan unos
contra otros y confrontando los mismos contra los mismos, al mismo tiempo
muestran que son contrarios a los mismos. Y los interrogados se irritan contra
si mismos, pero se concilian con los otros y precisamente por esta actitud se
liberan de todas de las grandes y penosas opiniones sobre las mismas. .. %

La refutacion era la forma en la que se purificaba el alma de toda la ignorancia, la
liberacion de las cadenas que amarraban al alma a un creer saber, por lo que quien no
entraba en la dinamica de la refutacion no podia salir de las tinieblas del
desconocimiento, no permitia examinar lo que pensaba. En el didlogo “el sofista” se
afirma que la refutacion es la mas grande y la mas poderosa de las purificaciones y que
quien no la admita sera un inculto que no sabe mejorar lo mas preciado que tiene: el
alma.

Debemos tener en cuenta que es dificil dar este paso del reconocimiento de la
ignorancia porque los seres humanos deseamos fundamentarnos en certezas
inamovibles; nos gusta sentirnos seguros en lo que tenemos como absolutamente cierto.
Es comin incomodarnos y colocarnos a la defenesiva cuando alguien quiere atacar
nuestras “verdades”. Lo que quiero decir es que el camino educativo desde la
perspectiva socratica no es facil para nada, puede resultar duro y hasta triste en la
medidad en que derrumba ilusiones, acaba con los deseos de que las cosas sean como
uno siempre las ha visto o como se ha querido que sean. Un ejemplo de lo que digo lo
vivi cuando al estudiar teologia descubria, en el analisis directo del texto biblico, que
el mar rojo no se abrid de par en par, sino que los israelitas habian pasado por un lado
llamado el mar de las cafas, lo que les permitié avanzar y a los carros del faraon

125 No vamos a creer que muchos se sentirian halagados después de que Socrates demostrara abiertamente
lo ignorantes que eran en el estado de cosas que decian saber. No, bastantes se sentian ofendidos e irritados
ante este develamiento y es ldgico que con esas personas era muy dificil emprender el siguiente momento
dentro del método educativo socratico, ya que para empezar la mayéutica se debia reconocer la propia
ignorancia. Ademas, no se debe olvidar que estas “ofensas” cometidas por Sdcrates fueron llenando de
rencor y sed de venganza los espiritus de los que se sentian humillados publicamente.

126 PLATON. Sofista. 230, b.
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estancarse; pero yo queria seguir creyendo en lo que hasta las peliculas me mostraban,
que el mar se habia abierto como se abre la mantequilla cuando la atraviesa un cuchillo
caliente.

Esta y otras des-ilusiones me llevaron a entender, con el tiempo, que la fe no se basa
en lo que se quiere creer, sino en un salto hacia Dios mismo. Educar es, por ende,
cuestionar hasta lo que nos parece incuestionable, es la bisqueda de la verdad a partir
del derrumbe de falsas certezas'?’ instaladas en las almas de los seres humanos, es darle
sentido a la vida desde un continuo examen porque xxiv “la vida sin examen no es digna
de ser vivida para el hombre...”!?8

7. LAMAYEUTICA: OTRA PERSPECTIVA DEL OFICIO DE
AYUDAR A DAR A LUZ.

Cuando se alcanzaba el instante de la destruccion se habrian dos rutas: una la de
continuar en la obstinacion terca de seguir creyendo que se sabe lo que no se sabe y, la
otra, la del reconocimiento de la ignorancia. Si se optaba por la segunda se debia
proseguir el camino a través de la palabra intersubjetiva (era preciso empezar a
construir de forma dialdgica la biisqueda de la verdad). Es en este punto en donde se da
el “sé que no sé€”, pero ya como afirmacién de la ignorancia y no como simple frase
cliché que se dice por decirla sin de verdad haber llegado al descubrimiento de lo que
se ignora, o sin tener una profunda conciencia de lo que significa e implica. El saber
que no se sabe es punto de arribo y de partida; por un lado, es puerto de llegada de la
depuracion hecha de las apariencias que se asentaban en el alma y, por otro lado, es
pista de salida hacia la biisqueda de la verdad.

Llegados a este momento se podria pensar que Socrates tomaria el puesto de maestro
(818ackarog) que tiene como cometido llevar a su discipulo (poOntmc'?’) a la verdad
que ¢l ya conoce. Cualquiera tendria la libertad de imaginar esto porque una vez que se
consigue la conciencia de la ignorancia y se abre la persona al dolor de verse carente y
necesitada, lo corriente estaria en que Socrates afirmara: “bueno, ahora que tu sabes

127 Al respecto hay una serie de libros que hablan sobre como las certezas que se implantaron desde el
pensamiento moderno ilustrado, en varias ramas del saber, han cedido, presentando otras formas de
entender la realidad. PRIGOGINE, Ilya. El fin de las certidumbres. Santiago de Chile: Andrés Bello, 1996.
222, pp. WALLERSTEIN, Immanuel. Las incertidumbres del saber. Barcelona : Gedisa, 2005. 180, pp.
MORIN, Edgar. El método 6: Etica. Madrid : Catedra, 2006. 236, pp.

128 pLATON. Apologia 38 a.

129 E] verbo aprender en griego es manthano (pov0évw) de cuya raiz viene, por una parte, quien desea
aprender, el discipulo, seguidor o alumno (pafntrg), y, por otra parte el ignorante (dpodic). Aunque
debemos tener en cuenta que ignorancia también se dice en griego agnoia (dyvoio. &: sin. yv@oig:
conocimiento).
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que no sabes, te llevaré¢ de la mano al paraiso escondido para muchos y abierto para
pocos en el que por fin sabras lo que no sabes”. Cabria tal suposicion en la persona
que ha seguido el proceso educativo socratico sin conocerlo en verdad, pero no es asi.
El gran filésofo de occidente en vez de presentarse como maestro que va a dar una
receta para que se practique toda la vida, a manera de las formulas que esperan la
mayoria de los estudiantes cuando van a clases, hace lo inconcebible: se fuga.!*® Esto
es como si en el instante en el que una pesona, que quiere aprender algo importante
sobre una saber, quedara desorientada al ver que su profesor desapareciera, dejandolo
solo con el deseo de aprender lo que desconoce y con la concepcidn, en su cabeza, de
que sin el maestro nunca aprendera nada, idea que va a ser destruida a partir de la misma
fuga realizada.

La fuga que efectia Socrates tiene una finalidad que va a marcar el ideal educativo de
este pensador, por decirlo asi, y que va a cambiar la concepcion de la relacion entre el
educando y el educador. Como se dijo antes, Socrates no conoce esa verdad que se
busca, pero sabe que se puede encontrar, y se arriesga por una construccion educativa
en la que tanto él como el otro ensefian y son ensefiados. A esta apuesta se la conoce
como la mayéutica.”®! (Antes de entrar a lo que es la mayéutica socratica vamos a dar
un rodeo que nos permita entender el porqué de ésta).

El cuidado de si, y por consiguiente de los demas, lo veia Socrates como una orden del
dios con miras a ayudar en la construccion de una polis excelente con ciudadanos cada
vez mejores. Este mandato divino lo tenia tan interiorizado que no habia escapatoria
alguna de ¢él; era una vocacion que no permitia apartar el caliz que debia beber y que le
ocupaba todo el tiempo que tenia. Esto lo afirma con total claridad en su defensa cuando
dice que si la absolucion de lo que se le imputaba conllevaba a no seguir haciendo lo
que hacia, filosofar, no podia cumplir con la sentencia porque su mision estaba clara:
continuar filosofando, cuidando de si y de los otros, exhortando ¢ indagando.

xxv...pero estoy persuadido mucho mas por dios que por ustedes, y mientras
que respire y sea capaz, no cesaré de filosofar ni de exhortarlos a ustedes...'*

xxviy en el caso que alguno de ustedes disintiera y diera a conocer su
preocupacion, al punto no lo abandonaré ni estaré ausente, sino que le

130 Malena Lasala presenta la ironia, la refutacién y la mayéutica como tres momentos caracteristicos en
el arte de la fuga de Socrates. En la ironia Socrates se fuga porque sélo pregunta y no responde nada. En
la refutacion Socrates demuestra la contradiccion a partir del mismo enunciado de su contertulio y en la
mayéutica se fuga porque, aunque el otro desea saber lo que cree que Socrates sabe, éste no se presenta
como maestro del saber, sino que deja sola a la persona para en el momento menos esperado aparecer
nuevamente y caminar, dialogando, en la blisqueda de la verdad que se persigue. LASALA, Malena.
Socrates y el arte de la fuga. Buenos Aires : Biblos, 1996.155, pp.

131 E] verbo maieuomai (potgvépar) significa la accion de partear. El adjetivo maieutikos (pouiegvtikdg) es
lo referente al arte de partear, de donde viene el nombre del método utilizado por Socrates para alumbrar
ideas: mayéutica.

132 PLATON. Apologia 29 d, e.
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preguntaré, examinaré y corregiré, y en el caso que para mi no posea la virtud
sino la opinion le echaré¢ en cara que juzga mas las cosas dignas de
consideracion por las insignificantes, y las cosas mas inferiores por las mas
grandes. Esas cosas también realizaré con cualquiera que halle en mi camino,
con los mas jovenes y los mas viejos, extranjero o ciudadano, pero
principalmente con mis conciudadanos, tanto mas cuanto mas cercana sea su
procedencia a la mia. '3

La mision de filosofar, que es cuidado de si y de los otros, la ejemplificaba Socrates a
la manera del tdbano (womy'**) que molesta al caballo grande que es lento, pues a fuerza
de “fastidiar e irritar” podia hacer que el ecuestre aligerara el paso. El tibano-Socrates
es el que sale a las calles y busca a los que dicen saber para auscultar en dicha sabiduria;
es la persona dispuesta a contestar a quien le formule alguna pregunta, el que exhorta,
escucha, refuta, persuade, invita a conocerse y lo hace con todos por igual, jévenes,
viejos, extranjeros o ciudadanos.

Socrates, llegados al punto del reconocimiento de la ignorancia, no sigue utilizando el
ejemplo del tabano para presentar su ser educativo, cambia de éste al de la partera
(noia). El taibano acompaiia una fase del proceso y para dar continuidad con la siguiente
parte es preciso adquirir el sentido y las caracteristicas de la comadrona. Pero, ;qué
tiene que ver el oficio de la partera con el ideal educativo que seguimos en Socrates?

xxvi Socrates: Oh que es risible, ;no has escuchado que yo soy hijo nacido de
la mas grande y potente partera: Fenareta?

Teeteto: En efecto eso escuché.
Socrates: /Y acaso no has escuchado que yo practico esa misma arte?!*®

Es conocido que Socrates fue hijo de una excelente partera de Atenas, como él mismo
califica la labor de su madre, y de este arte aprendid cdmo conducir a la persona avida
de saber, la que ha reconocido su ignorancia y desea conocer lo que conscientemente
ignora.

Las parteras son las mujeres que llegadas a cierta edad y fruto de la experiencia propia
han aprendido la habilidad de acompanar el alumbramiento de un nuevo ser; éstas

133 PLATON. Apologia 30 a.

134 Miops (uoow), se pueden entender como la mosca grande que fastidia o el estimulo, es uno de los
adejtivos que aparece en la apologia para describir la labor de Socrates. En el Menon se encuentra otra
figura, a saber: la del pez torpedo (vdpxn). Segiin Menodn, Sdcrates se asemeja al pez torpedo porque
entorpece y confunde a todo aquel que se le acerca. Socrates entiende esta imagen de otra manera, como
el que entorpece porque estd entorpecido, el que problematiza porque se encuentra totalmente
problematizado.

135 PLATON. Teeteto 149 a.
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poseen la técnica que solo es concedida a las que han tenido la experiencia de alumbrar,
pero que por su edad ya no pueden tener mas descendencia, por lo que se dedican a
ayudar a otras a dar a luz.

Pues bien, ese arte que ejercia Fenareta con las embarazadas también lo practicaba
Socrates con los hombres, con sus almas.

La partera estaba en el momento en el que la mujer sentia los dolores de parto; Socrates
también se presentaba cuando el alma de alguien sentia el rigor de los padecimientos
propios de quien busca la verdad (después de haber sufrido el reconocimiento de la
ignorancia). En similares circunstancias las parteras notan quiénes van a dar a luz y
Sécrates distingue quién ha reconocido su ignorancia y puede emprender el camino de
la busqueda de la verdad. Por la misma razoén que una partera puede reconocer a una
mujer en cinta, Socrates también distingue cuando un alma no es estéril y tiene la
capacidad de producir buenos frutos.

Ademéds de todo lo dicho, otras similitudes entre el actuar de la comadrona y la de
filésofo en cuestion estaria en que la primera puede dar drogas y pronunciar ensalmos
para acelerar los sufrimientos del parto y hacerlos mas llevaderos, si se lo propone, sin
que eso conlleve a que pueda evitar dichos dolores; lo mismo hace Socrates, no puede
impedir las dolencias que siente el alma del que busca la verdad, pero si consigue
paliarlos con el acompafiamiento y técnicas propias de quien ejecuta este arte. Las
parteras ayudan a dar a luz a las que tienen un mal alumbramiento y pueden aconsejar
el aborto cuando ven que se puede tener un crio todavia inmaduro; Socrates también
acompaia los partos que son dificiles, aquellos que posiblemente se desvien del camino
de la verdad, los que toman lo que no es por lo que es, y a la vez aconseja abortar esos
engendros que pueden llevar a la ignorancia, como el que tienen por verdadero algo
que es falso.

Siguiendo la relacion entre el oficio de la partera y el de Socrates, la comadrona tiene
dentro de su quehacer la recta disposicion de los casamientos; ella esta al corriente de
qué hombre puede unirse con cudl mujer para tener mejores hijos y si conoce esto sabe
su contrario, qué hombre y qué mujer van a dar como fruto hijos débiles o malformados.
Sécrates que no ejerce su oficio de “partero” en los cuerpos, sino en las almas, también
sabe qué alianza es buena y produce mejores frutos. En lo referente a las ideas distingue,
(qué unién de teorias o pensamientos van a llegar a un buen puerto?, ;cémo se deben
unir ciertas concepciones?, jcuales van a ser sus resultados positivos o negativos?,
evaltia la relacion de algunas ideas y desecha otras, lleva a tener siempre en cuenta
dentro de una buena valoracion lo que cavilamos y cOmo unimos €so que pensamos.

Si alguien se para en frente de nosotros y dice que es bueno hacer avanzar a la
humanidad a un mejor futuro, no creo que alguien esté en desacuerdo con esa idea, pero
si esa misma persona une esa concepcion con la de empezar a matar a los que no son
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de su misma “raza”, religion o costumbres, o a la de hacer experimentos en todas las
personas que no comparten su misma ideologia, para ver la forma cémo producir
mejores seres humanos, una raza perfecta, la verdad no creo que ninguno, a no ser algiin
loco desadaptado (que los hay), acepte la union de dichos pensamientos. En un examen
de los mismos vemos, a simple vista, que el resultado es nefasto. Por buscar un mejor
futuro para la humanidad no se puede bajo ninguna consideraciéon acabar con los
mismos seres humanos. Como un cuento que escuché alguna vez en Colombia que
hacia referencia, obviamente en bromas coloquiales, a la propuesta de un candidato
presidencial quien al preguntarsele como acabaria con la pobreza en el pais contestd
que matando a todos los pobres. Si esto lo afirmara de verdad alguien que quiere dirigir
las riendas de un estado nadie aceptaria la relacion de ideas entre acabar con la pobreza
matando pobres (aunque eso no esta muy lejos de nuestra realidad latinoamericana).

Lo que hace Socrates, tomando como ejemplo el oficio de la partera, es buscar que las
personas examinen sus pensamientos y el relacionamiento de ideas que se efectua, para
asi sopesar lo que es verdadero y falso. Qué bueno seria que todos nos hiciéramos
cargo de lo que decimos pero desde un pensar siempre de forma reflexiva lo que se va
a decir (ver las consecuencias de lo que nuestras ideas entrafian, tomarse en cargo a si
mismo en lo que se piensa). Ahora bien, Socrates acompaiia el vinculo de estas ideas,
por lo que la reflexion de las mismas no se da de manera solipsista, sino de forma
intersubjetiva. No es el yo egoista el que hace un examen de lo que piensa, definiendo
de manera solitaria si es verdadero o falso lo que medita, sin interesar o mediar el
mundo de la vida con el que se relaciona ese ego; por el contrario, en Socrates es el
“nosotros” el que hace el andlisis. El yo comunica lo que piensa y las ideas que se
expresan entran a un examen, a ser evaluadas en un consenso intersubjetivo, por lo que
es parte de la educacion el apropiarse de la corresponsabilidad social de los
razonamientos de los individuos; no se puede dejar en el aire las argumentaciones de
las personas, hay que llevarlas a un examen en medio de una “comunidad de
comunicacion” (por utilizar términos de Apel y Habermas),'®
y los contras, y en el que a partir del conceso argumentativo se acepten o se rechacen.
Como pasar por alto la idea de un estudiante quien afirma que se debe votar por un

en el que se vean los pros

candidato por el solo hecho de que es blanco y tiene dinero; es decir, que merece ser
presidente porque no es “cholo”, ni “indio”, ni pobre. Quien no haga una critica
intersubjetiva de dicha afirmacion no esta llevando a la valoracion de las consecuencias
de lo que el supuesto estudiante afirma implicitamente: el racismo, el clasismo, la
segregacion, la reproduccion de dispositivos de dominacion, la intolerancia, etc.

136 APEL, Karl. Teoria de la verdad y ética del discurso. Barcelona : Paidos, 1982. 184, pp. APEL, Karl.
Estudios éticos. México : Fontamara, 1999. 223, pp. HABERMAS, Jurgen, Teoria de la accion
comunicativa. Espafia : Taurus, 1999. 517, pp. Y es bueno mencionar los debates sostenidos por Dussel
al respecto en: APEL, Karl y DUSSEL, Enrique. Etica del discurso y ética de la liberacion. Madrid : Trotta,
2004. 394, pp.
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Ahora bien, ;por qué ejerce Socrates este oficio de “partero”? Primero porque era la
vocacion encomendada por la divinidad misma; segundo porque sentia la sana
obligacion de cuidar de si, de los otros y, por ende, de la polis; y tercero porque, al igual
que la partera, solo puede tener este arte una vez llegado a la etapa de infertilidad,
momento en el que puede colaborar a los demas para que alumbren sus ideas. Si
Socrates, al igual que la comadrona, ayuda a dar a luz es porque quien da a luz no es €l
mismo, sino la persona a la que acompaiia. Esto de suyo es evidente, pero tiene una
gran repercusion en el sentido de la educacion socratica.

Si la educacion la entendiera Socrates a manera de transmision de conocimientos, a
modo del educador que tiene un cumulo de experiencias y saberes en su cabeza y se los
pasa a sus estudiantes, no tendria ningun sentido ser un “partero de almas”. Para
Sécrates la educacion no se puede concebir como si transfiriéramos un conocimiento
de un recipiente a otro; no es pasar “una verdad” a una vasija que estd vacia y esperar
que se llene con el saber recibido. En el banquete se nos narra como cuando Socrates
llega a donde estan sus amigos, en la cena a la que ha sido invitado, después de haber
permanecido un tiempo afuera en el portal meditando sobre una idea, costumbre suya,
Agaton le pide que se eche junto a ¢l para que por medio del contacto pueda transmitirle
ese pensamiento que lo habia detenido en el portal.

Sécrates responde que seria maravilloso que el conocimiento fuera de esa naturaleza:
transmisible con la simple proximidad. Realmente seria extraordinario que solo al
“ponernos en contacto unos con otros, fluyera- el conocimiento- de lo mas lleno a lo
mas vacio6 de nosotros, como fluye el agua en las copas, a través de un hilo de lana, de
la mas llena a la mas vacia”.!?’

Lograr transferir el saber seria asombroso, pero no es asi como se va en busqueda del
conocimiento. Este no se puede ceder, no se puede transmitir, cada uno lo da a luz desde
dentro de si mismo, lo cual permite entender con mayor claridad el arte mayeutico que
ejercia el hijo de Fenareta y la fuga de la que se hablo antes. Socrates es un
acompanante y el que va a dar a luz es a quien acompafa, porque la partera no pare
una criatura, apoya a la que esta encinta para que tenga su hijo (es la embarazada la
dispuesta a alumbra y no la partera). En consecuencia, Sécrates no impone un
conocimiento, no obliga a creer en algo, no lleva a la fuerza a su amigo hacia el camino
de la verdad. Por el contrario, provoca, asiste, ayuda a que el individuo encuentre por
si mismo lo que desconoce, acompanando con la reflexidon intersubjetiva que se
desarrolla en medio de un didlogo en el que no hay vencidos ni vencedores (nacimiento
que se produce en el alma del que tiene “dolores de parto™).

La propuesta socratica produce una verdadera y radical inversion del sentido educativo
que hemos heredado. Al educador se le ha visto como el que sabe y en contraposicion

137 PLATON. Banquete 175, a.
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al alumno'*® como el que no sabe, y si seguimos a Parménides en su afirmacion “de la
nada, nada puede salir”, el estudiante va a necesitar por siempre al profesor. Es por esto
por lo que desde la 16gica mas simplista hemos interpretado la educacion como la
obligacion que tiene el poseedor del conocimiento de transmitir su saber al que no sabe,
teniendo como requisito, para adquirir la ciencia, seguir los pasos trazados por el que
tiene “la verdad”. Se presenta la repeticidon de la transmision del saber como argumento
solido para andar el camino que otros allanaron (y es lo mas comun que se crea de esta
forma porque es el sendero andado por el educador, quien seguramente se vio en la
obligacion de hacer ese recorrido porque otro se lo impuso).

Freire bellamente nos conduce al analisis del tipo de educacion por la que se ha optado,
una educacion narrativa en la que la realidad es contada por el maestro y aprendida de
forma estatica y memoristica por el alumno. El mejor educador es el que hace buenos
depositos en las cabezas de los jovenes y los mejores estudiantes los que al tomar esos
depositos los reproducen al pie de la letra; este dar y recibir se denomina la educacion
bancaria, “donacion de aquellos que se juzgan sabios a los que juzgan ignorantes. El
educador es siempre quien educa, el educando, el que es educado...el educador es el
que sabe, los educandos quienes no saben...el educador es quien habla, los educandos
quienes escuchan docilmente...el educador es el sujeto del proceso, los educandos
meros objetos”.!*

Las cosas no son tan asi en Socrates. Para este filosofo los seres humanos no somos
tablas en blanco a las que se les llena de conocimiento desde un afuera, el conocimiento
lo sacamos desde dentro de nosotros mismos. Nadie, hablemos del sistema educativo
formal, llega a la escuela no sabiendo nada, en cero, hojas en blanco, debido a que el
nifio que asiste a su primer dia de clases arriba con vivencias, sentimientos, aprendizajes
del hogar, la television, la nifiera, etc., y por lo tanto sabe algo. De aqui que los docentes
de los primeros niveles de educacion tengan como una estrategia educativa el partir de
lo que los nifios ya conocen. El nifio tiene dentro de si un conocimiento que va a salir a
flote con el acompafiamiento del educador. El infante obtiene desde dentro de si el saber
y no es el educador quien lo introduce. La persona germinalmente conoce, pero es
necesario que se le acompaie y motive para que alumbre ese conocimiento de manera
correcta.

“Desde esta Optica ningiin conocimiento brota de la nada; ninguna interaccion
educacional parte de cero, nadie es, por asi decirlo, del todo analfabeto. Y algo
que importa mucho subrayar aqui: ningin conocimiento, saber o verdad

adviene por y desde fuera, 1éase por y desde el docente”.!*

138 La palabra alumno viene de alere que significa alimentar. El alumno es el que necesita el alimento, en
este caso referido a lo que va a nutrir el espiritu. Por eso, por ejemplo, a la universidad se le llamaba “alma
mater”, la madre que da alimento.

139 FREIRE, Paulo. Pedagogia del oprimido. Argentina: Siglo XXL P, 61.

140 INICIARTE, Esteban. Socrates y la educacion adulta. México : OEA, 1990. P, 67.

68



El educando pasa de ser un elemento pasivo en la educacidon a ser uno activo; es ¢l
quien va consiguiendo los progresos en la busqueda de lo que se pretende conocer. Para
Sécrates la verdad no podia venir de afuera, estaba adentro del hombre mismo, motivo
por el que la mayéutica era el paso que permitia, en el didlogo, ir alumbrando el sendero
que conducia al conocimiento. Socrates no pasa en este momento al pedestal del que
sabe, su cometido es estimular para que la verdad misma salga desde dentro de la otra
persona. El filosofo plantea un camino que se hace de la mano, no como quien lleva a
alguien a la fuerza, sino en un interactuar entre personas que se acompafian
mutuamente en la busqueda de lo que desean aprender. El discipulo descubria, asistido
por su “maestro”, la verdad que habitaba en su interior.

Es desde esta perspectiva que se puede entender la tremenda afirmacién que lanza
Socrates en su defensa: xxvin “En efecto, no hay nada de eso, si de alguien habéis
escuchado que yo intento ensefiar a los hombres y trabajo para mi por dinero, eso no

es verdad”."*! xxix “Yo no he sido jamés maestro de nadie...”'*?

Si la tradicion de occidente tiene a Socrates como uno de los mas grandes genios
filosoficos y pedagdgicos, ;como se puede entender el que afirme abiertamente que
nunca haya sido educador? La respuesta salta a la vista. No lo fue, primero porque
nunca ensefi6 nada (nada puede ensefiar quien sabe que no sabe); segundo porque nunca
tuvo una escuela a la que sus discipulos fueran a recibir clases bajo un horario estricto;
tercero porque quien se acercaba buscando que ¢l le transmitiera un conocimiento, una
férmula, una receta, se iba con la mayor de las decepciones; cuarto porque no iba por
las ciudades reclutando jovenes adinerados para cambiar sabiduria por dinero; y,
quinto, porque quien queria encontrar el conocimiento, la verdad, lo debia hacer desde
dentro de si mismo y por si mismo. Socrates acompanaba en la busqueda de la verdad,
no la imponia.

Ahora bien, percibido esto de una manera superficial podria llevar a pensar que el papel
del educador queda destruido; cabria la pregunta, ;para qué educadores si la persona
saca de dentro de si el conocimiento? Visto de la manera clasica en la que el profesor
es el vaso lleno y el estudiante el recipiente vacio, para Socrates, efectivamente, desde
esta perspectiva el educador se queda sin su trabajo. Por el contrario, observado
profundamente desde la manera socratica, es de total y absoluta importancia el papel
que desempeiia el educador porque es éste quien exhorta, invita, ayuda a depurar en el
dialogo y motiva a seguir en la busqueda del conocimiento. El educador colabora
alumbrando el camino, pero no lo recorre por el otro, ni obliga a caminarlo; es el
educando quien debe buscar el conocimiento y la verdad. La funcién del verdadero
maestro es la de permitir la bisqueda, la de ser un guia. Como dice Jean Brun,
recogiendo la esencia de la educacion socratica: “el maestro no es quien transmite una

I PLATON. Apologia 19 e.
142 PLATON.Apologia 33 a.
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orden de conocimiento a un discipulo mds o menos receptivo; el maestro no es el
personaje racionalista que ensefia algo a un discipulo empirista, a lo largo de una
especie de monologo en el cual uno habla mientras el otro registra...tenemos que ver
con dos hombres que se comunican entre si...no hay un discipulo que recite una
leccion, no hay una ensefianza que venga a interponerse como un objeto, entre el que
habla y el que escucha, hay tan solo un didlogo interrogativo y es el discipulo quien
encuentra, en si mismo, un saber que creia no poseer”.!*

El cuidado de las almas que tenia Socrates como mandato divino mostraba la donacion
abnegada que debia tener el educador. La entrega de Socrates, al proyecto educativo,
se devela claramente al dejar de lado una posible fortuna, abandonar las ventajas
civicas de las que podia haber sacado provecho, renunciar a cualquier forma de carrera
politica, no tomar cargos dentro del gobierno que le representase un beneficio material,
y todo por ocuparse del cuidado de los demés.'** Ser educador, desde la vision socrética,
es la entrega de la vida misma en pro de los otros. Para Socrates el educador es una
persona dedicada a ensefiar a los demas el oficio constante e irrenunciable de ocuparse
de si mismo.

8. ;LA ARETE PUEDE SER APRENDIDA?

El didlogo el Menoén inicia con una serie de preguntas referidas a si la areté es
ensefable o no, si se la puede alcanzar con la practica o surge de forma natural en
algunas personas. Estos interrogantes son el punta pie inicial para que Socrates, el
interlocutor de Mendn, trate de averiguar si la areté puede en realidad ser aprendida
por alguna persona.

Dentro del proceso dialdgico que se inicia entre Socrates y Menon el interrogado da un
giro y pasa a ser el interrogador, devolviendo la pregunta a quien permitio el didlogo,
pero empezando desde la esencia de la cosa misma. Ya no se cuestiona si es ensefiable
la areté, sino, ;qué es la areté?, (si no se sabe de lo que se va hablar no se hace otra
cosas que perder el tiempo). Este punto es interesante porque muestra lo que se explico
en lineas anteriores. Es necesario que la persona defina lo que piensa que es algo, en
este caso la areté, para de ese modo, por medio de la palabra, ir depurando el alma de
lo que no es conocimiento.

Las respuestas elaboradas por Menon seguramente respondian a lo que en su época
entendian por areté. En primer lugar dice que ésta es manejar los asuntos del estado,
haciendo el bien a los amigos y el mal a los enemigos. Luego, sigue dando definiciones

143 BRUN, Jean. ;Qué sé?: Socrates. México : publicaciones cruz, 1995. P, 53
144 Op. Cit. FOUCAULT. La hermenedtica del sujeto. P, 23.
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de la virtud en la mujer, aclarando que otras son las del nifio, el anciano, el esclavo y el
hombre libre, en consonancia a lo que también se expreso con anterioridad, la idea de
una areté particular para cada cosa. Pero Socrates no preguntaba por como se podia
expresar la areté, su intencion apuntaba a lo en si, a la idea que hacia al ser de la areté
en cualquier caso, se expresara en un niflo, una mujer, un anciano, etc.

Sécrates va mostrando a Mendn que sus apreciaciones no estan acordes a lo que es la
virtud y le pide que vuelva a definirla para darle otra direccion al didlogo. La nueva
respuesta que surge es la de entender la virtud como el deseo de las cosas bellas y ser
capaz de procurarselas. Ante esta nueva afirmacion el filésofo se da la tarea de
presentar las consecuencias de tal argumento, llegando a lo que se conoce hoy en dia
como “el intelectualismo socratico”: toda persona que hace el mal, lo realiza por
ignorancia.

No todos desean las cosas buenas porque hay quienes prefieren lo que es malo. Estos
ultimos toman lo malo por lo bueno porque si supieran en realidad que hacen el mal
no habria el deseo de ello. Por lo tanto, todos desean el bien, algunos confundiéndolo
con el mal por ignorancia y otros teniéndolo por conocimiento. Hasta este punto
Sécrates y Menon van caminando de la mano en busqueda de lo que es la areté,
desechando lo que ella no es.

Retomando el didlogo, la afirmacion del amigo de Socrates habia establecido que el
hombre que se procurase lo bello era el virtuoso; pero, /qué entiende Menén por “lo
bello™?

Menon ubica lo bello en poseer oro y plata, honores, cargos publicos y todo lo que se
deriva de esto. Afirmaba que el hombre con areté era el que se procuraba las cosas
materiales y gran prestigio social. Nada més alejado del pensamiento socratico, el cual
pregonaba no ocuparse de lo externo, sino de lo interno. Sécrates muestra a su amigo
que no ha dado en el clavo de lo que se busca, ;qué es la areté?, por lo que debia indagar
otra via para averiguar lo que pretendian encontrar. Ahora bien, cuando alguien lee
varios didlogos de Platon en los que se plantea la pregunta por la virtud, o una virtud,
se espera que al final del mismo Socrates dé la respuesta, defina lo que se investiga, y
lo que se genera por lo general es una gran decepcion al caer en cuenta de que esto
nunca sucede; entonces, /para que se define tanto y se rechazan afirmaciones?, jno es
una pérdida de tiempo querer saber lo que es algo y al final quedar en el mismo punto
de inicio? Aparentemente no se llega a ningun lugar porque no se encuentra el resultado
esperado, pero en realidad si se llega a un buen puerto. En los didlogos se presenta todo
lo que “no es” con respecto a lo que se estd examinando, y se va limpiando el alma de
las apariencias para, desde el reconocimiento de la ignorancia, seguir buscando lo que
se desea encontrar.
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Menon, quien se sentia tal vez igual a muchos de nosotros al no encontrar respuestas,
vuelve a la primera pregunta: ;la areté es ensefnable? Pero Socrates repite el giro inicial
y replantea la interrogante formulada, preguntando, ;qué debe ser la virtud para que
sea ensefiable? Desde este cuestionamiento comienzan a surgir una serie de ideas que
trataremos de hilar con todo lo planteado sobre el pensamiento educativo de Socrates.

Para que algo sea ensefiable debe ser un conocimiento, solo éste se puede ensefar o
aprender.

A partir del anterior razonamiento se llega a que si la virtud es ensefable
necesariamente debe ser un conocimiento,'* si no lo es no puede ensefiarse. Entonces,
,qué tipo de conocimiento es la areté? Socrates, para dar una respuesta, propone a su
contertulio la idea de que ésta es un bien para quien la posee. La areté es un bien de
suyo ttil, lo que hace necesario un elemento que permita saber y separar lo que es bueno
y util, de lo que no lo es. Este elemento es el discernimiento. Quien posee la areté la
tiene por discernimiento, y solo éste permite saber lo que es 1til y bueno.

xxx Si la areté es algo en el alma y es necesaria y 1til para ella, es preciso que

sea el discernimiento mismo...'*¢

La areté es discernimiento. La presente afirmacion nos da una pauta de hacia donde se
dirige el maestro de Platdn en cuanto a su plan educativo. Al principio Menoén pregunto
si la areté surgia de forma natural en algunas personas, como si fuera algo innato que
se daba en unos y se negaba en otros. Pero si Socrates vincula la areté con el
discernimiento no se nace con ella, no viene por naturaleza, por lo que podria ser un
conocimiento que se ensefia y aprende de alguna manera.

Todos sabemos que lo ensefiable tiene maestros y estudiantes, y si la areté se puede
ensefiar y aprender necesariamente debe haber en alguna parte educadores y
estudiantes en la misma.

La pregunta es, ;donde se encuentran los maestros en la areté? Socrates se da cuenta
que un padre que quiera que su hijo sea un buen zapatero no lo lleva al peor de ellos,
sino al mejor para que aprenda, y lo mismo en lo referente a cualquier conocimiento.
Entonces, ;quién puede ensefar la areté? La historia muestra que grandes hombres que
han sido tenidos por buenos, virtuosos, no pudieron transmitir la areté¢ a sus hijos,
quienes se mostraron malos y alejados de ésta. Si un padre siempre quiere lo mejor para
su descendencia, por sentido comun, ensefaria la areté, o pagaria a la persona que

145 61 8¢ y* dotiv émotiun TG 1 &peth, dfidov 8t S18axtov v €. Si la areté es un conocimiento, serfa
evidente que puede ensefiarse. PLATON. Menon 87 c.
146 PLATON. Menoén 88 c.
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pudiera transmitirla; pero se ve que tales maestros no existen porque los mas virtuosos
no pueden aleccionarla a sus seres amados.'¥’

xxx1 Pero para nosotros particularmente, los mas sabios y excelentes de los
ciudadanos no son capaces de dar a otros la areté que tienen.'*®

Con todo el recorrido realizado, ;/volvemos hacia atras?, ;si no hay maestros en la areté
no hay discipulos y si los anteriores no existen tampoco cabe la posibilidad de la
transmision de ese conocimiento? Para Sdcrates la areté no tiene maestros, razon por la
que los sofistas no pueden ensefiarla, ni sus discipulos tienen oportunidad de
aprenderla. Ahora, para este pensador el que no exista maestros en la areté no es
directamente proporcional a decir que ésta no sea un conocimiento, ;quiza la areté a la
que se refiere Socrates no es la misma que la que pregonaban ensefiar los sofistas?, o,
[es posible que la areté si sea un conocimiento pero no en el sentido tradicional del
mismo?

En el didlogo Protagoras, Sdcrates asevera que la virtud no es ensefable y el sofista en
cuestion que si lo es; al final del texto se invierten los papeles, afirmando cada uno lo
contrario a lo enunciado al principio. La areté es ensefiable para Socrates, es
conocimiento, pero no en el sentido de clases pagadas a la manera en la que el sofista
se desenvolvia. Ahora, si se afirma que la areté es conocimiento tiene que ser
necesariamente de algo porque no puede existir el conocimiento de nada. Todo
conocimiento estd dirigido a algo, versa sobre una cuestion especifica. ;jCual es ese
conocimiento al que se dirige la areté¢ y del que Socrates afirma que puede ser
aprendido? Es el conocimiento que hace mejor al alma, al hombre y la mujer, el del
bien que es util: el conocimiento de si.

La areté es conocimiento que se puede aprender, aclarando, primero, que es un proceso
personal (aunque guiado) en el que no hay un maestro con un libro que se deba estudiar
de memoria para recitarlo (por lo que no viene dada por naturaleza, ni un padre puede
transmitirla a sus hijos); y, segundo, no es un conocimiento de cosas o conceptos. La
areté es el conocimiento de si que se encuentra en el discernimiento y cuidado que cada
hombre y mujer deben procurar por lo mas preciado que tienen: su alma. El cuidado de
si conlleva todo lo desarrollado con anterioridad: el cambio desde las cosas exteriores

147 Protagoras da una respuesta a este interrogante que se centra en ;por qué algunos ilustres hombres

tienen hijos que no son buenos? Para el sofista la virtud es ensefiable y por eso las ciudades se prestan a
educar a sus hijos en la justicia, valorando a aquellos que se la apropian y castigando a los que quieren
estar lejos de ella. Pero hay un variable mas al respecto de todos los hijos que pueda tener un padre: algunos
son mas proclives a aprender la virtud y otros no. Pare el sofista la areté viene por naturaleza mas dada a
algunos que a otros, lo cual no significa que no se pueda aprender. Si se compara a un hombre que ha sido
educado en la justicia, aunque sin apropiarsela como debe ser, con otro que se desenvuelva en un ambiente
en el que ésta no prime, se vera que aquél tiene mas aprendida la areté que éste.

148 PLATON. Protagoras 319 e.
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(honores y riquezas) hacia el interior, el reconocimiento de la ignorancia y la biisqueda
de la verdad.
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IV. LA EDUCACION EN PLATON

Presentar un pensamiento, en cuanto a la filosofia de la educacion, como el que planted
Platébn no es tarea facil, puesto que no se puede tratar de comprender una parte, la
educacion, desprendiéndola del todo el sistema. En Platon, como con casi todos los
pensadores, no basta con acercarse a la parte, hay que entender al mismo tiempo la
parte y el todo, para de esa forma tener una concepcion de su propuesta educativa.

Ocurre que de Platon, afortunadamente, tenemos muchos de sus escritos, aunque
algunos sigan siendo puestos en tela de juicio en cuanto a la legitimidad de su
originalidad. A partir de los textos con los que contamos podemos darnos una idea del
modelo educativo propuesto por el discipulo de Socrates, pero para llegar a éste se debe
hacer un rodeo que involucra varios puntos absolutamente necesarios para la
comprension del tema que nos ocupa. Por lo tanto, el que no ha tenido ningtin contacto
con la filosofia del discipulo de Socrates no debe pensar que el hilo de la argumentacion
se pierde o que se estan tocado temas que no tienen nada que ver con lo que desea leer,
la filosofia de la educacion en Platon; muy al contrario, se tiene que hacer una lectura
en clave de que las distintas partes nos ayudaran a acercarnos al todo y desde el todo
comprenderemos de mejor manera las partes andadas.

1. EL ALMA DE PLATON NO ES EL ALMA DEL
CRISTIANISMO

Con todo el peso de la tradicion cristiana es muy dificil tratar de comprender que el
alma (yvyn) no siempre fue lo que nosotros, a media luz, creemos que es. En nuestra
cabeza corre una idea medio materializada del alma, un algo que no sabemos con
objetividad qué es, espiritu, aliento, rua, interioridad, morada de dios, imagen y
semejanza de la divinidad, pero que creemos va a parar a otro mundo después de la
muerte (por ejemplo al cielo o al infierno).

La idea de alma fue cambiando y por eso es necesario que el lector tenga en cuenta que
la psiqué (yuyn) de la que habla Platon no es el alma del cristianismo (aunque para
algunos esta religion no sea mas, en gran parte, que Platon cristianizado); es mas, el
sentido del alma ha cambiado de tal forma que el significado de psiqué para Platén no
era semejante al de los griegos siglos antes de él.

En la Iliada y la Odisea existen varios fragmentos que nos permiten tener una mediana
percepcion de lo que en estos poemas se entiende por psiqué. En la primera obra hay
un elemento reiterado que llama la atencion. Cuando Patroclo y Héctor mueren en
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combate, el primero a manos del segundo y el ultimo por la venganza de Aquiles, en
ambos casos se dice que la psiqué vuela del cuerpo, llorando su suerte.

xxxn de este modo después de hablar, el fin que condena a la muerte le cubrid
y el aliento vital (alma) vol6 desde los miembros y marché al Hades llorando
su destino, abandonando un vardn vigoroso y joven.'#

(Por qué llora la pisqué y cudl es la suerte que le toca? Se lamenta porque deja el
cuerpo (oéua), en este caso el de dos héroes, dos aristos jovenes, lo que da entender
que el alma no quiere abandonar este mundo; aunque esto parece una contradiccion
teniendo en cuenta el ideal de gloria de los excelentes. No debemos olvidar que en la
vision homérica la muerte con honor era lo que se deseaba y no una vida ignominiosa.

La psiqué sale llorando, ademas, porque la suerte que le toca es la de partir al Hades
(A1dnc), el lugar invisible'*® en el que habitan los muertos, de donde nadie sale porque
estd firmemente custodiado por Hades, '3'dios que le da nombre al sitio, y en el cual el
muerto no es mas que una imagen (gidwAov) de lo que fue, reflejo que pierde la fuerza
vital (algo asi como si después de que muriéramos quedara la sombra que proyectamos
en un dia de sol. La sombra es imagen nuestra, pero no tiene la vida y el vigor de quien
la emite). Aquiles mismo dice al respecto: xxxm“Oh dioses, verdaderamente, ;por qué
hay también en la morada de Hades el alma y la imagen (de los difuntos), pero la
vitalidad no est4 de ninguna manera?”!'>

Por esto mismo cuando Patroclo'?

pide que quemen su cuerpo para poder entrar al
Hades, tinico lugar a donde van los muertos, su psiqué, una vez que cumplen con lo
pedido, se pierde como humo (kamvdg) que baja chillando porque no quiere ir al sitio

del que nunca saldra.

149 HOMERO. Iliada X V1.

150 Hades (Aidnc) en griego significa también lo invisible, la regién inferior que los seres con vida no
alcanzan a ver.

151 La historia de Hades a la vez de terrible es muy llamativa. Este es uno de los tres hermanos que luego
de la pelea contra los titanes toma el poder junto con Poseidon y Zeus. Los tres son dioses inmortales y
merecen tener un lugar para reinar, por lo que se reparten los tres sitios en donde cada uno puede ejercer
su poder, a saber: el cielo, el océano y el mundo de abajo (el inframundo o infernus como dirian los
romanos). Como cada uno es poderoso se echa a la suerte el sitio de gobierno teniendo Zeus su lugar en
el cielo (quien ocupara esta parte tendria el peldafio mas alto), a Poseidon el ancho mar y a Hades el
inframundo o mundo de los muertos. Pero, ;por qué no rechaza Hades su lugar y se enfrenta a Zeus?
(Hades al ser el hermano mayor podia reclamar en sentido de primogenitura el mejor lugar). La respuesta
esta en lo que se explico paginas anteriores de la Moira. Ese era el lote que le correspondia a cada dios y
no habia lugar a discusion.

152 HOMERO. Tliada XXIII 100-105.

153Esta es la misma peticion que realiza Elpenor en la Iliada.
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xxxiv Entiérrame lo mas pronto posible para atravesar las puertas del Hades ya

que las almas, sombras de los difuntos, me alejan lejos...!%*

xxxv y el alma bajoé bajo tierra igual que humo y desaparecié lanzando un
chillido.'s

Si el alma era vista como humo, imagen vacia de lo que se fue en vida, como afirma
Guthrie, era especialmente peligroso morir cuando hacia un fuerte viento, ya que se
creia que la ventisca podia dispersar el alma (humo) esparciéndola por los cuatro
angulos del mundo.'*¢

En la odisea, en el canto XI, Odiseo,!> en tres ocasiones, intenta abrazar la psiqué de
su difunta madre, pero no puede asirla porque es como una sombra (oK) que se escapa
entre los dedos. La vision del alma tiene relacion con el sentido que se le da a la muerte.

158 una imagen de lo que alguien fue en vida, el

Si la psiqué es una sombra, un suefio,
morir no tiene ninguna bendicion, no vale la pena estar muerto porque en comparacion
a la vida no significa nada; tan es asi que el adjetivo con el que se califica en varias
ocasiones, en la Iliada, a los que han marchado de este mundo es el de infeliz (oyétA10Q).
Este es el motivo por el que Aquiles afirma enérgicamente, después de haber sido
alabado por Odiseo como el rey de los muertos, que preferia ser el servidor de un
indigente en la vida que el rey de los que moran en el Hades. Por lo tanto, la vida es lo
que vale la pena y se esta vivo, en sentido estricto, mientras la psiqué (aliento vital)
ocupa el cuerpo. El alma es vida, una que se vive mientras se respira y se mueven los

miembros corporales.

xxxvi Pero de ti, Aquiles, ni un varén delante ni detras de ti es mas feliz, pues,
antes los Argivos, con vida, te honrabamos igualmente que a dios; ahora, de
nuevo gobiernas para los muertos estando aqui: por lo que, oh Aquiles, no te
aflijas por haber muerto. Asi hablé, y al momento respondiendo dijo: No me
consueles ya por mi muerte, glorioso Odiseo, me preferiria, siendo labriego
de otro, junto a vardn pobre aunque no tuviera muchos recursos, que reinar a
todos los muertos que se consumieron.'®

154 HOMERO.Iliada XXIII 70-75.
155 HOMERO.Iliada XXIII 100-105.

156 GUTHRIE, William. Los filésofos griegos. México : Fondo de cultura econdmico. 1994. P. 108.

158 En la Iliada se afirma que la muerte es hermana del suefio, y en la odisea se coloca al alma como un
suefio, por lo que podria inferirse que hay mucha relacién entre lo que significa la muerte y lo que
acontece en ella.

159 HOMERO. Odisea XI 475-485.
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La propuesta de sentido referida a la psiqué y la muerte cambia radicalmente en el
pensamiento de Platon. El alma es el ser humano mismo, el hombre y la mujer es su
psiqué, por lo que ésta es lo mas importante y en consecuencia lo unico que merece real
cuidado (tal como se afirmo6 en el pensamiento de Socrates). Pensar que el alma tiene
como Unica funcion dar vida es una idea grosera de ella, a decir de Platon, porque,
aunque es verdad que da el aliento vital y que sigue existiendo cuando se separa del
cuerpo, tiene un cometido realmente mas importante. La psiqué deja de entenderse
como solo sombra, imagen perdida de un ayer, y pasa a ser el centro de la vida ética,
el pienso-razén con el que se debe gobernar la existencia, la que permite el orden a
nivel del ser humano (como de todo en lo que ella habita).

La concepcion que tiene Platon del alma es como la de una sociedad dividida en tres
estamentos.'® Se dijo en lineas anteriores que el alma era la encargada de gobernar la
vida, por lo tanto hay una parte de ella que tiene por funcioén ordenar y se conoce con
el nombre de racional (Aoyiotikov). Hay otro elemento que es el de los impulsos, los
apetitos, la que quiere satisfacer cualquier deseo sensual, parte que esta lejos de la
racionalidad y que se denomina irracional (GAOyioTdV) 0 apetitiva (émBountikov). En
medio de las dos anteriores hay otra que combate y lucha por lo que es justo,
soportando todo con tal de no desfallecer: la fogosidad o valor (Bvuog). Por
consiguiente, hay algo novedoso propuesto por el discipulo de Sécrates en cuestion, la
idea de entender el alma como la relacion entre tres elementos que pueden describir
“los conflictos internos del sujeto”!®! a nivel micro y los de la sociedad en lo macro.

Las tres partes del alma tienen un orden que debe ser respetado para que todo funcione
de manera justa y armonica. La parte racional tiene como mision mandar en todo
momento, ser la guia. La fogosidad tiene que ser la mano derecha de la primera, por lo
que debe aplacar los impulsos de la apetitiva, acatando y haciendo obedecer las 6rdenes
de la parte que estd por encima; esto con miras a que lo irracional no se llene
desmedidamente de placeres, ni tome fuerzas con las que pretenda hacer lo que no le
corresponde: mandar o vigilar. Lo que es de suyo de la parte apetitiva o irracional es
satisfacer los deseos mas bajos, deseos que deben ser contralados para que no se genere
el desorden. En adelante, para ir entendiendo la propuesta de Platon, es necesario tener
muy en cuenta que cada parte tiene una funcidén que cumplir y lo que permite al alma
estar en armonia es exactamente eso, que cada una haga lo que le corresponde no
ocupandose de lo que esta destinado a otra parte.

xxxvi Y bien, por una parte, llega a mandar el raciocinio, que es sabio y tiene
cuidado a favor de toda el alma, y, por otra parte, la fogosidad estd para la
obediencia y (para ser) aliado de aquél.'®?

160 pLATON. Republica. 439d, ss.
191 BOSSI, Beatriz. Saber gozar: estudios sobre el placer en Platon. Madrid : Trotta. 2008. P, 182.
162 PLATON. La Republica 441 e.
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2. UNA NUEVA IDEA DE ALMA ES IGUAL A UNA NUEVA IDEA
DE MUERTE.

“Todo comenzd con los perversos Titanes, que atraparon al nifio Dionisio, lo
despedazaron, lo pusieron en un caldera, lo cocinaron, se lo comieron y luego fueron
ellos mismos inmediatamente quemados por el rayo de Zeus; de la ceniza de sus restos
surgid la raza humana, que hered6 de ahi las horribles tendencias de los Titanes,
atemperadas por una pequeia porcion de alma “divina” que corresponde a la sustancia
del dios Dionisio que continua actuando en ellos como un yo oculto”. Este fragmento
que hace parte de un texto de Olimpiodoro, citando un antiguo mito 6rfico, nos presenta
la mezcla del mal y del bien en el ser humano. El cuerpo esta en relacion a los Titanes
asesinos y el alma al inocente y puro Dionisio. Para Platon,'®* hombre y mujer estamos
hechos de estos dos elementos: cuerpo y alma; somos dualidad, choque entre lo divino
y lo material, verdad y engafio, inmortal y mortal. El cuerpo es lo material, lo visible;
el alma es lo invisible, lo puro, lo que participa de la divinidad.

En el didlogo “el Cratilo” Platén dice que hay quienes afirman,'®* no involucrdndose
él, que el cuerpo es la tumba del alma (ofjua),'® en donde la parte divina estd
“encarcelada” expiando sus culpas. Sinos remitimos al mito que llegé via Olimpiodoro,
habria una contradiccion que el mismo Conrado hace evidente en varios de sus libros,
a saber: si el alma es Dionisio, la parte pura, quien fue atacado y asesinado, ;/qué culpa
tiene para tener que expiar un “pecado” que no cometid y, por lo tanto, vivir
encarcelado purgando una culpa que en cualquier caso es la que debian pagar sus
carceleros (el cuerpo)? Platén no afirma que su teoria de la dualidad entre cuerpo y
alma provenga de esta narracion, aunque en el didlogo anteriormente mencionado hay
una referencia directa a orfeo que va en la misma linea de sentido del mito relatado, y,
en varios fragmentos de otros dialogos, deja entrever que esta comprension del cuerpo
y del alma no le es indiferente.

En un articulo de Alberto Bernabé Pajares se plantea la concepcidn de que, exactamente
en el Cratilo, Platon hace un giro interesante en relacion a la idea del cuerpo (c@®uo)
como carcel, ubicando este pensamiento en el contexto oOrfico (cuerpo: carcel), y

163 Conrado deja entrever, sin afirmarlo abiertamente, que hay conexiones entre la idea de este mito y la
teoria platonica del alma y el cuerpo como la que se puede ver en Cratilo 400 c. Ahora bien, Bernabé
afirma que Platon no utiliza el orfismo ritualista que existia en su época, el cual creia que la persona por
hacer unos cuantos ritos ganaba un mejor futuro en el mas alld, sino que tomd algunos puntos del orfismo
(como la inmortalidad, salvacion, expiacion) y los adaptd a su filosofia, por lo que mira con respeto estas
ideas orficas que son importantes y desecha todo lo demas.

164 Lo mismo afirma en el Gorgias 493 a. Con la diferencia de que en éste el relato lo escuché de un sabio.
165 Sema (ofjpa) significa sepultura, sefial, signo. Notese el parecido que hay entre cuerpo (cduo) y

sepultura (ofjpa).
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abriendo la posibilidad de entender cuerpo como salvacion. ;Como es esto? El mismo
Platon afirma que la palabra cuerpo la relacionan con sepultura, pero que se olvidan
que “sema” también significa signo, por lo que esté bien entender “soma’” como “sema”
que es sepultura y signo. La propuesta de Platon es la de pensar a “soma” proviniendo
no solamente de “sema”, sino de “s6izo” (c®l®), que significa salvar. Si se entiende
asi al cuerpo, que puede ser sepultura, también cabe a la vez como signo de salvacion,
lo que permite que el alma llegue a la isla de los bienaventurados, quitando en gran
parte la carga negativa que historicamente el cuerpo ha llevado y posibilitando
entenderlo como lo que ayuda a que la psiqué se salve. Por otro lado, todos sabemos
que esta interpretacion no es la que quedo en la historia del pensamiento filosofico, sino
la de entender el cuerpo, en Platon, anquilosadamente como la carcel del alma.

A partir de la idea de salvacion se pueden sacar dos consecuencias inmediatas: la
primera que el alma necesariamente tiene vida después de la muerte del cuerpo, y, la
segunda, que asi como puede salvarse, puede que no. Es necesario detenernos en esta
ultima consecuencia para entender que el cambio en la idea de alma en Platon hace
transformar su relacion con la de muerte.

Si el alma es el ser humano, lo mas importante, lo que merece el mayor de los cuidados,
lo divino, su estar no es de este mundo material, corruptible y perecedero; su ser exige
un estar de igual equivalencia, un mas alla en el que esté con la divinidad, razén por la
que el alma regresa a su mundo cuando muere el cuerpo. Si el alma retorna a su
verdadera morada ya no debe gritar o chillar por irse, como lo hacia en Homero. Ahora
debe marchar gozosa porque vuelve al lugar de donde es (como el viajero que después
de una larga travesia regresa feliz a su hogar junto con los suyos). Por este motivo,
Platon, en boca de Socrates, afirma en muchas ocasiones que no hay que temer a la
muerte; es mas, dice que el fallecimiento es lo mejor que le puede ocurrir al ser humano
(que es su alma). El alma, la psiqué, es vida que perdura, por lo que no solo merece la
pena tenerla aqui, es mejor vivirla alla, en la morada misma del alma.

xxxvin...por lo menos, sé bien que me verias sobrellevando facilmente la
muerte. Pues nadie teme la muerte misma, el que no es enteramente irracional
y cobarde, pero teme la injusticia, pues llegar al Hades cargando al alma de
muchas injusticias es de todos los males el mas extremo. '

Salta a la vista la diferencia que se presenta entre el sentido del alma en Platon y el que
se puede entretejer a partir de Homero. Se afirmé con anterioridad que el alma ya no
era una simple sombra, paso6 a ser con Platon el centro de la vida ética (lo que a partir
del conocimiento o la ignorancia permitia llevar la vida por un buen o mal camino). El
alma se instala como el pasaporte que demarca el tipo de vida que se tendra en lo
porvenir. Desde la perspectiva de Platén hay un futuro que es mejor en relacion a lo

166 PLATON. Gorgias 522 e.
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que se vive en este mundo, y es el alma la que va a definir el destino de esa posteridad.
La forma como el alma viva aqui, llevard a la salvacion o al castigo en lo ulterior.

Para Platon no toda las almas después de la muerte pasan a gozar las delicias del mas
alla. La forma de vida que se tuvo en el mundo material va a determinar el lugar a donde
se ira; esto suena muy cristiano (inmortalidad del alma, una vida futura, premios o
castigos segtin lo vivido en la tierra), pero es también platonico.'*” En el Gorgias'®® se
afirma que el juicio del alma se da cuando ha abandonado el cuerpo tras la muerte, y es
de esta manera porque habiendo perdido la envoltura, que es el cuerpo, los jueces
destinados a castigar o premiar pueden evaluar justamente el destino del alma. Cuando
se presenta un alma al “juicio final” lo hace mostrando las marcas que imprimi6 el tipo
de vida y conducta que llevé cuando estaba unida al cuerpo. Para graficarlo de mejor
manera vamos a decir que el alma es una hoja en blanco y la vida en la tierra un sello.
Cada vez que se actua de forma injusta o incorrecta el sello estampa una marca
indeleble que el enjuiciador va notar a simple vista, lo mismo ocurre cuando el actuar
se enmarca en lo justo. El juez mira el alma sin conocer de quién era, rico, pobre, rey,
plebeyo, profeta o meretriz, y, a partir de lo que ve, dictamina si continta por el camino
que conduce al tartaro (lo que en traspolacion seria el infierno), o si la deja seguir hacia
la isla de los bienaventurados (que podriamos comparar con el cielo). Los que son
enviados al tartaro van con la inscripcion de curables o incurables seglin la cantidad de
injusticias cometidas, recibiendo los castigos que se merecen.'® Desde el pensamiento
platoénico, y este es el gran cambio en el sentido de la muerte, vale la pena actuar
justamente en este mundo para llegar a la “felicidad eterna”.

3. EL ALMA ES INMORTAL.

Hoy en dia, para cualquiera, se revela con el sello de imposible presentar pruebas
irrefutables, objetivas y cientificas de que el alma sigue teniendo vida después de la
muerte del cuerpo. El mismo Platon lo tiene claro, por lo que presenta sus teorias desde
la perspectiva de una certeza basada en una “fe” absoluta de que esto debe ser asi y no
de otra manera. Es por esto por lo que Fedon, en el didlogo que lleva ese nombre, afirma
que se necesita de mucha conviccion y fe para creer que sea verdad la inmortalidad del

167 Sin omitir todo lo que Platon le debe al pitagorismo y al orfismo. Para esto ver el articulo de Francesc
Casadesus: Orfismo: uso y abuso.

168 Para otra teoria de Platon sobre lo que sucede después de la muerte del cuerpo ver: PLATON.Fedon.
107, c- 108, c.

169 En el canto XI de la odisea se narran tres castigos. El de Titio que consistia en que dos buitres le
devoraban el higado sin que él pudiera ahuyentarlos. El castigo de Tantalo quien tenia mucha sed en medio
del agua y no alcanzaba los frutos que colgaban encima de él; Y el impartido a Sisifo quien empujaba
una piedra enorme hacia arriba de una montafia y luego por causa de una fuerza poderosa se le escapaba
de las manos, teniendo que empezar cada vez el trabajo. Platon afirma que los injustos y sacrilegos tienen
como castigo el verse sumergidos en el fango, siendo obligados a llevar una criba de agua. PLATON.
Reptiblica 363 d.
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alma (el mismo Pablo en el Nuevo Testamento asevera que si Cristo no resucito, nuestra
fe es vana; lo que no es otra cosa que apelar a una vida en un mas alla).

Platon, en boca de Socrates, presenta varias teorias sobre la inmortalidad del alma
(4Oavatoc).!” Vamos a tratar tres de ellas para dejar una idea de como y por qué el
alma tenia en su ser el vivir desde siempre y para siempre.

Sécrates afirma, en el Fedon, que todas las cosas se generan abriéndose paso desde su
contrario. Por ejemplo, lo contrario de lo bello es lo feo, de lo justo lo injusto, de lo
grande lo pequefio. Cada uno tiene su génesis en la consecucion del contrario que le
corresponde, por lo que son parejas de contarios que se contraponen, pero que se
necesitan para su generacion.

Los contrarios no se dan al mismo tiempo, se alternan en su génesis; de esta manera, el
segundo da paso al primero y éste, después, al segundo. Estar dormido es lo contrario
de estar despierto. Cuando se estd despierto no se estd dormido y para que se pueda
dormir debe cesar el estar despierto, siguiendo el ciclo de uno a otro, pues si no fuera
ciclico, sino lineal, nadie se iria a dormir porque se tendria la certeza de que no se
despertaria. De esta manera, lo contario del vivir es el morir, y como todo se genera a
partir de los contrarios es necesario que esto ocurra también con la vida y la muerte. Al
morir le sigue el revivir, la muerte da paso a la vida y viceversa. Si esto es asi, las
almas de los muertos reviven porque el contrario de la muerte es la vida; volver a la
vida significa que no se ha muerto, que se es inmortal.

El otro argumento parte de la idea de lo compuesto y lo no compuesto. Lo compuesto
es lo que tiene partes y lo no compuesto es lo simple, no se divide porque no tiene
partes. Lo cambiante esta relacionado a lo compuesto y lo que permanece a lo no
compuesto. Por ejemplo, “lo bello” es lo bello y no varia, pero las cosas que son bellas,
al ser compuestas, si lo hacen. Todo lo que muda se puede percibir en el mundo sensible
con alguno de los sentidos, lo que no lo hace no esta en el mundo material por lo que
se llega a ello por medio de la razon. Yo observo con mis ojos una mujer bella, una
pintura bella, un amanecer bello, pero lo bello “en si” no lo capto con mis sentidos, sino
con la razén. Lo visible cambia, su contrario no. Ahora, el ser humano es cuerpo y
alma, como ya se dijo, el cuerpo es afin a lo mudable, lo compuesto, y el alma a lo
invisible, lo no compuesto. Por esta razon el alma es, con respecto al cuerpo, “lo en si”,
lo que no cambia, lo inmortal. Cuando llega la muerte el cuerpo se disuelve y el alma
permanece, porque lo que es “en si” es, por decirlo en forma sencilla, para siempre.

Todas las cosas que son bellas lo son porque participan de “lo bello” y cuando dejan de
hacerlo pierden su belleza. En otras palabras, lo “en si” permite que las cosas sean o
dejen de ser; y como todo estd compuesto de contrarios, un elemento no puede ser
contrario de si mismo ni dejar de participar de lo que le permite ser. Veamos esto de

170 A-tanatos (4-0dvatog) significa sin muerte, que no acaba, inmortal.
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forma mas clara. Lo feo es lo opuesto de lo bello y no de lo feo, excluyendo lo bello
porque lo feo no es lo bello. Algo que sea feo necesita, para serlo, participar siempre
de lo “en si” que le permite ser feo, llamémoslo “la fealdad”. Platon afirma, al traspolar
al ser humano la idea de los contrarios, que el alma es lo que comporta vida y, en donde
hay alma también esta la vida, si lo opuesto de ésta es la muerte por consiguiente el
alma jamas aceptara a su contrario, teniendo de suyo que lo que no sufre la muerte es

9y
1

inmortal. Para Platon es propio del alma, que produce vida (y es su “en si”’), no admitir

la muerte. Ser inmortal es directamente proporcional a ser indestructible.!”!

Una tercera teoria sobre la inmortalidad del alma parte del hecho de que para cada
cosa hay lo malo y lo bueno. Por ejemplo, para el cuerpo lo bueno es la salud y lo malo
la enfermedad. Cuando sobreviene el mal que le es propio a algo lo destruye, pero si
aparece este tipo de mal y no acaba con lo que le es propio se concluye que nada podra
darle fin, aunque quede envilecido. El alma no esta exenta del mal, hay algo que le hace
dafio, la injusticia o la ignorancia, llegandola a convertir en mala sin poder aniquilarla.
Todos sabemos que las mujeres y los hombres injustos no se mueren por ser de este
modo; es mas, muchos injustos matan a otros, pero ellos siguen vivos. La injusticia no
puede desaparecer al alma, el mal que le es propio no puede exterminarla porque ella
es inmortal e indestructible.

Para finalizar cabe preguntarse, ;jcudl es el fin que persigue Platon cuando trata de
demostrar que el alma es inmortal?'7? La respuesta es que sin la inmortalidad del alma
su teoria de las formas (ideas) y de la reminiscencia no tendria un asidero desde donde
sustentarse. Por consiguiente, lo que sigue es tratar de comprender qué es la
reminiscencia y las formas, para de esta manera ir esclareciendo, con mas bases, la
filosofia educativa platonica.

4. RECORDAR ES CONOCER, CONOCER ES VER LAS
FORMAS.

El alma lleva una yunta alada y su auriga (dos caballos y quien maneja el carruaje).
Los caballos de los dioses son todos muy buenos, unos “pura sangre” de altisima
calidad, pero no ocurre lo mismo con las almas, las cuales tienen un caballo bueno y
uno malo; el primero décil y el segundo duro de manejar. Las alas de las almas permiten
volar alto, llevando los carruajes a la morada de los dioses en donde se encuentra el ser
(lo bello y lo bueno), nutriente tnico que da fuerza a las alas. Cuando van a festejar los

171 Parte de esta teoria se debe a que Platon quiere refutar la idea de que el alma puede ser pre-existente al
nacimiento de la persona, pero que es posible que dure varias vidas y después, de igual manera,
desaparezca. El filésofo quiere rebatir la idea de que nada garantiza que el alma sea inmortal.

172 Para otra prueba sobre la inmortalidad del alma en: PLATON. Fedro 245.
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banquetes marchan todos hacia empinadas cumbres. Zeus va a la cabeza, conduciendo
su carro alado sin ningun problema, seguido por sus dioses. Esto no ocurre de igual
forma con los carruajes de las almas debido a que el corcel malo tira hacia abajo,
haciendo mas dificil el camino para el auriga. Los que llegan hasta la cumbre de las
colinas pueden contemplar el ser, verdad, realidad y alimento divino, pero las almas
que no pueden arribar, debido a su caballo malo, se asoman, alcanzando a ver algo con
dificultad. En el deseo de contemplar el ser los carruajes se arremolinan, se golpean, se
tropiezan, y a algunas almas se les parten las alas, teniendo que devolverse con lo que
pudieron contemplar y sin alimentarse de buena forma. Las almas que han podido
vislumbrar el ser tienen fuerzas para el proximo regreso; las que no lograron ver mas
que “porciones” se van llenando de olvido, pierden las alas y se desploman del carruaje
llegando a la tierra. Estas almas van a caer, con el olvido, en un cuerpo humano y,
dependiendo del grado de ser de lo que han visto en la llanura de la verdad, ocuparan
el tipo de hombre que se merecen.

El mito'” que se acaba de parafrasear es otra concepcion que va en la misma linea del
anterior apartado, en el que se presentaron diversas teorias sobre la inmortalidad, ya
que muestra al alma como un ser que vive en un mundo divino (sin por ello compartir
el nivel y los privilegios de los dioses).

El alma vive en un mas alld en donde puede contemplar el ser, lo en si, el alimento que
da fuerzas a las alas para volar alto. Algunas almas no pueden ver mucho del ser porque
el caballo malo molesto tanto que no dejo andar a buen paso el carruaje, por lo que
quedaron con hambre de ser, haciendo que perdieran su potencia y cayeran. La pregunta
es, ja donde caen las almas? Y la respuesta, a un cuerpo dentro de este mundo material.
El alma al ocupar un cuerpo lo hace desde una disyuncién, a saber: ha visto el ser,
aunque en partes, pero cae por el olvido del ser, por lo que el ser humano lleva lo que
ha contemplado el alma, olvidando lo que contemplé. Por lo pronto dejemos por un
momento el relato del mito del carro alado, reteniendo sus partes mas importantes
porque ¢stas nos van a llevar a entender de mejor forma la teoria de la reminiscencia.

Menon, en el didlogo que lleva el mismo nombre, pregunta a Socrates si se puede
ensefar la virtud. Este responde que no sabe qué es la virtud (hay que fijarse que se
pregunta por lo en si y no por las cosas que conllevan virtud), pero que puede en su
compaiia indagar sobre lo que es ella. Al escuchar ese tipo de respuesta Menon replica
preguntando, ;como va a investigar Sdocrates algo que afirma ignorar?, ;como puede
alguien indagar lo que es la virtud si asevera abiertamente no saber lo que ella es?

xxxix Menon
Tienes que decirme, oh Sdcrates, jacaso es ensefiable la virtud?, ;o no es
ensefiable sino que se adquiere con la practica?, ;o ni es ensefiable ni se

173 Vuelve a colocarse sobre el tapete la idea del bien y el mal como lucha, que permite o no, a algunas
almas, llegar a la llanura de la verdad.
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adquiere con la préctica, sino que estd de modo natural para los hombres o por
alguna otra manera?

Sécrates
..pero yo estoy tan lejos de saber si es ensefiable o no; de tal modo nada sé
sobre lo mismo que en manera alguna comprendo o sé la virtud.!”

De aqui surge el tan conocido problema del didlogo en cuestion, a saber: ;cémo es
posible buscar lo que no se sabe?, y, ;para qué se busca lo que ya se sabe?'”® Si una
persona no tiene ni la mas minima idea de algo parece 16gico afirmar que no puede
investigar sobre el tema que no sabe, ya que no tendria ni una pista que le indique por
donde empezar o tan siquiera un indicio de lo que va averiguar, pues para indagar se
debe saber cuando menos que existe el objeto a investigar. Ahora, y aqui entra lo
segundo, si conoce lo que va auscultar, ;jpara qué va a indagar lo que ya sabe? Si
alguien dice tener conocimiento sobre algo no tiene ninguna necesidad de saber, ya lo
sabe.

Este es un interrogante referido al problema del conocimiento, ;,como puedo conocer
lo que no conozco?, y, (qué sentido tiene querer conocer lo que ya conozco? Viendo
las cosas asi tal cual estan planteadas no habria mayor salida posible mas que, por una
parte, algunos razonamientos del tipo “si conozco deseo profundizar lo que ya sé” (al
final de cuentas se conoce); o, por otra parte, el deseo de la busqueda del conocimiento
tan anhelada hoy en dia por todos: “si no conozco quiero conocer”. Pero si no se tiene
ni la mas remota idea de lo que se quiere indagar, ;como se va a conocer? Para salir de
este atolladero debemos entrecruzar lo que vimos en el apartado anterior y el mito con
el que comienza el presente.

Se dijo que para Platon el alma tenia de suyo la inmortalidad y ademas se mostrd, en el
mito del carro alado, que las almas habian vivido en otro mundo en donde contemplaron
el ser, o partes de ¢él, precipitandose en un cuerpo humano por el olvido. Si ha caido el
alma es necesario pensar que puede ser que haya bajado varias veces a este mundo, por
lo que el alma ha visto todo lo que hay en el mundo material y lo que existe en el orden
de lo divino. El alma conoce lo que existe aqui y all4, razén que aboca a que ella tiene
en si el conocimiento (que en Platon es verdadero en cuanto a lo que se vio alld). Si el
alma ya tiene el conocimiento, conocer no serd otra cosa que recordar, que la
reminiscencia, y con esto Platon presenta la solucion al problema de como se conoce,

“pues el buscar y aprender es igual al recuerdo”.!’® ;Por qué se tiene que recordar si

174 PLATON. Menén 70 a-71 a.
175 También en: PLATON. Eutidemo 277 c.

176 1o yap ety dpa kol 1O pavBavew avépvnolc dhov éotiv. PLATON. Menoén 8lc. La anamnesis
(&vépvnoig), que significa recuerdo, es importante dentro del pensamiento de Platon. Este afirma que el
conocimiento no es otra cosa que el recuerdo de lo que el alma ya contempl6 en el mundo de las ideas.
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el alma ya conoce? Porque cayo por el olvido. Cuando toma el cuerpo humano el alma
tiene lo que vio, pero olvida que lo vio.

Para demostrar su planteamiento Socrates pide a Mendn que traiga a uno de sus
esclavos y con ¢€l, a partir de preguntas, va resolviendo un problema de geometria que
el siervo “no conocia”. Con este ejercicio Socrates demuestra que el esclavo tenia en
su alma la respuesta, el problema se centraba en que nadie le habia orientado
debidamente para que recordara lo que ya sabia.

El olvido del que habla Platon, llamémoslo asi, es uno relativo y no absoluto. EI alma
olvida que conocia, pero no olvida que olviddé que conocia. Si se da lo segundo es
imposible recordar y la anamnesis para llegar al conocimiento seria directamente
inviable. Si ocurre lo primero es posible recordar lo que alguna vez se vio. Si yo salgo
del trabajo, por la noche, me dirijo a la casa y manejando el auto en la calle veo un
puesto de venta de rosas y también miro mi anillo de bodas, viene a mi cabeza que
olvidé que ese dia que termina es la fecha de aniversario de mi matrimonio. Al recordar,
asi sea tarde, puedo quedar bien llevando un ramo de flores diciendo, como excusa, que
las obsequio en la noche, y no cuando fui a almorzar, porque es mas romantico, dejando
en claro que jamas olvidaria algo tan especial; eso vendria siendo un olvido relativo.
Pero si olvido absolutamente, paso por el frente de la venta de rosas, miro mi anillo
varias veces, llego a la casa, saludo a mi esposa y no pasa nada, porque mi mujer en su
coraje no va recordarme lo que deberia estar presente en mi. En consecuencia, olvido
que olvidé que ese dia es una fecha importante, lo que pasa a ser un olvido absoluto
(aunque puede ser que al afo siguiente mi esposa, de la manera sutil con que lo suelen
hacer las mujeres, me eche en cara el olvido para que no vuelva a ocurrir).

El conocimiento es reminiscencia. Ahora, ;como se produce la reminiscencia?'”’ Si
alguien se acuerda de algo es porque en algin momento anterior lo conocié. Cuando
una persona percibe por alguno de los sentidos (ve una figura, escucha un sonido), no
solo puede recordar que, por ejemplo, un sonido lo escuché antes, sino que también lo
puede llevar a evocar un conocimiento que parte de lo que escuchd, que no es lo que
escucho, viniendo al pensamiento un “otro” desde lo oido. Es decir, lo que se percibe
puede llevar al recuerdo de algo semejante a lo que se percibe, pero también a lo
desemejante de lo percibido, lo cual se empieza a recordar desde lo percibido. Para que
se entienda esto que parece a simple vista un poco enredado vamos a tomar un ejemplo,
parafraseando y distorsionando un libro que lei cuando estudiaba teologia. El texto se
llama “Los sacramentos de la vida”'"®. Del texto citado voy a sacar el sentido del
ejemplo sobre el vaso que utiliza Boff, el autor, y a reencausarlo con otro ejemplo que

177 Aqui nuevamente se pasa al Fedon. Conrado muestra a partir de una relacion entre la teoria de la

reminiscencia en el Mendn y en el Fedon que hay una evolucion entre uno y otro didlogo. En el primer
escrito no se llega como consecuencia a la teoria de las formas, en el Fedon si; y, ademas, en el segundo
se llega al recuerdo como ascenso desde las cosas sensibles mientras que en el Mendn no sucede lo mismo.
178 BOFF, Leonardo. Los sacramentos de la vida. Espafia : Sal terrae. 1999. 112, pp.
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serd el de la pipa. Cuando una persona ve una pipa, la vision de ésta y el olor que
desprende, puede llevarlo a recordar la pipa que estaba en el escritorio del cuarto de
estudios de la casa en la que vividé cuando nifio, pero a la vez, la pipa y el olor, pueden
conducir al recuerdo de la figura paterna, quien fumaba pipa en el cuarto de estudios
mientras leia un buen libro de Kierkegaard. La pipa lleva a lo semejante, a la pipa que
solia ver en el cuarto de estudios cuando era nifio, y, también, conduce a lo desemejante,
al padre que en las noches la fumaba mientras en soledad tenia la lectura como
compafiera.

Cuando alguien ve algo y trata de recordar lo semejante, que es superior a lo que ve, si
comienza a recordar es porque ya lo conocid antes. Si yo veo una mujer bella, un obra
de arte bella, un paisaje bello, y recuerdo lo que es semejante pero superior, estoy
conduciéndome a “lo bello”, a lo en si, lo cual ya estaba en mi alma, solo que habia
olvidado que alli se encontraba. Por consiguiente, la anamnesis parte de las cosas
sensibles sin quedarse alli. Ellas son el trampolin desde el que me puedo impulsar para
llegar a lo que el alma vio en el otro mundo y que olvido al caer de su carruaje: el ser,
lo “en si”. Una hoja igual a otra y a otra, me pueden llevar al recuerdo de “lo igual” (el
ser que permite que las cosas en el mundo sean iguales), porque para que algo sea igual
debe participar de lo en si, que en este caso es “lo igual”.

XLY si en todo caso tomandolos cada vez no lo olvidaramos, siempre que se
nace, habiendo conocido siempre lo sabriamos de por vida, pues saber es eso,
tener el conocimiento que se adquiere y no perderlo, ;0 no decimos a eso el
olvido, oh Simias, a la pérdida del conocimiento?

Totalmente de acuerdo Sécrates, dijo.

Y si, pienso, habiéndolos tomado antes de nacer —lo- perdimos al nacer, y
después habiendo utilizado los sentidos acerca de aquellas mismas cosas
recuperamos los conocimientos que una vez también antes teniamos, ;jacaso
lo que llamamos aprender no seria recordar el conocimiento que habitara, y a
eso de alguna manera llamariamos correctamente —llamandolo- recordarse?'”

Las personas, a partir del mundo material, se pueden remontar al conocimiento que el
alma vio en el mundo divino, al ser de lo que las cosas sensibles participan, porque si
no lo hicieran éstas en aquéllas no se podria una aproximacion, aun cuando minima, a
lo superior. Pero, ;qué es lo que hemos llamado 1o “en si” (lo justo, lo bello, lo bueno),
lo que el alma vio en el otro mundo? Son las formas, lo que se conoce en Platon

180

comunmente como las ideas, ° el ser, la verdad, el tinico conocimiento real.

17 PLATON. Fedon 75 .

180 «E] término idéa, éidos vienen ambos de idein que quiere decir “ver” y en el griego anterior a Platon
se empleaban sobre todo para desinar la forma visible de las cosas es decir, la forma externa y la figura
que se percibe con el ojo, por lo tanto, lo “visto” sensible. Sucesivamente, idéa y éidos pasaron a indicar,
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Debemos despojarnos del sentido que le damos hoy en dia a la idea como una
construccion mental que puede partir de la realidad o de elucubraciones personales o
colectivas, que conduce a entenderla como algo creado, no existente mas que en
nuestras cabezas y, por lo tanto, dependiente de nosotros. Para Platon no es asi. En su
filosofia la idea es la realidad misma y lo que nosotros cominmente entendemos por
realidad (esta mesa, ese perro) no es mas que imagen de ellas. Las ideas son tan reales
y verdaderas que tienen vida en un mundo propio, y el alma en alglin momento las
contemplé. Las formas tienen tanto peso en la filosofia de Platon que las cosas se
originan gracias a ellas, lo que equivale a afirmar que toda la multiplicidad que existe
en nuestro mundo material no seria sin las ideas (son la génesis de todo lo existente).
Desde esta perspectiva se entiende de mejor forma la preocupacion de Platon por la
inmortalidad del alma. Si el alma no es inmortal, ;para qué un mundo en donde habiten
las ideas como seres reales? Es necesario que el alma sea inmortal para que pueda
contemplar la verdad, el conocimiento supremo, la realidad de todo lo existente, la cual
se puede empezar a conocer, no sin dificultad, a partir de la educacion que es recuerdo
de lo que el alma ya contemplo.

Si traemos a colacion lo desarrollado en paginas anteriores se pueden tener mas luces
sobre lo que se acaba de afirmar. Si se ve una mujer bella, un nifio bello, un paisaje
bello, un amanecer bello, todo esto tiene el caracter de tal porque participa de la idea
de “lo bello”. En el momento en el que lo anteriormente nombrado no participe en la
idea, deja de ser bello; como cuando se dice: este paisaje hace diez afios era bello, pero
desde el terremoto dejo de serlo. '8!

5. DOS MUNDOS: LA VERDAD Y LA SOMBRA.

El tan conocido mito de la caverna es uno de los elementos indispensables para empezar
a acercarnos aun mas al sentido de la educacion en Platon. Es muy sugestivo el inicio
del libro VII de la Republica: xu“Compara nuestra naturaleza con educacion y -en lo
que respecta también- sin educacion, con una experiencia en estas circunstancias”.'®?

En esta introduccion el autor plantea la idea de una comparacion entre lo que es el

traslaticiamente, la forma interior o sea la naturaleza especifica de la cosa, la esencia de la cosa. Este
segundo uso, raro antes de Platon, llega a ser fijo en el lenguaje metafisico de nuestro filésofo. Platon,
pues, habla de idéa de éidos sobre todo para indicar esta forma interior, esta estructura metafisica o esencia
de las cosas de naturaleza inteligible y emplea como sinénimos ademas el término ousia es decir sustancia
o esencia y por ultimo physis en el sentido de naturaleza de las cosas, realidad de las cosas”. REALE,
Giovanni y ANTISERI, Dario. Filosofia pagana antigua. Bogota : San Pablo, 2007.p, 217

181«y no gritarias fuerte que no conoces otro modo de que cada cosa se genere si no es participando de la
realidad particular correspondiente, en la cual participa...” PLATON. Fedon. 101 c.

182 pL ATON. La Republica 514 a.
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hombre cuando ha adquirido la educacién y lo que pasa a ser cuando ésta se ausenta,
razon por la que podemos encaminar la lectura del mito desde una clave educativa.

Platon nos pide que imaginemos una caverna (GfAa10v) con varios elementos, a saber:
unos hombres, un camino (660¢) en la parte de afuera, y, mas atras, un fuego (TVpP0OQ)
que irradia luz (@&¢). Las personas que estan en la cueva viven encadenadas de pies y
cuellos, no pueden girar sus cuerpos, solo logran mirar la pared que tienen en frente, la
misma que han visto toda su vida. Por el camino transitan otras personas llevando
objetos y como aquél estd a espaldas de los prisioneros, ellos no saben que algo se
mueve alli. Los seres de la parte exterior pasan conversando y la luz del fuego refleja
sus imagenes como sombras en la pared en la que se encuentran los cautivos, quienes,
al escuchar hablar, creen que son las sombras las que charlan.

Retrocedamos un poco para ir hilando algunas partes. Los prisioneros no pueden girar
sus cuerpos por lo que no se enteran que hay un mundo detras de ellos que ni se
imaginan, solo tienen lo que pueden ver en la pared y los sonidos que escuchan
“provenientes de las sombras”. Pues bien, lo que aparece adelante que para nosotros
son sombras, porque sabemos que la proyectan las personas y objetos que pasan frente
al fuego, para los cautivos es lo real, lo que siempre han tenido como verdad, lo
habitual, lo cotidiano. Entonces, aunque son sombras, no son sombras. Lo son para
nosotros porque estamos en un punto distante de observacion, pero no para los
prisioneros que no tienen ni la menor sospecha de que lo que han visto toda la vida son
imagenes. Las sombras son “el ser”” para los encadenados, lo en si, la verdad. El ser real
se oculta para ellos y las sombras se presentan como realidad unica. ;Cuantas veces
pasa, en nuestro dia a dia, que lo primero que se nos muestra lo tomamos como verdad,
cuando en realidad no lo es?

Qué pasaria, relata Platon en su mito, si se diera el caso de una liberacion de las cadenas
y de una curacién de la ignorancia (tengamos en cuenta lo que se dijo sobre la
ignorancia en el capitulo sobre Socrates). En otras palabras, que tal si se liberara'®® a
uno de los prisioneros y se le forzara a levantarse y caminar con direccion a la luz;
seguramente va a suftrir el golpe del cambio de pasar de un mundo oscuro a uno
iluminado. Ademas de lo anterior, ;qué pasaria si mientras marcha, alguien, que viviera
en la luz, le dijera que va camino hacia lo mas real, que lo visto toda su vida no era mas
que supercherias? Seguramente el prisionero se sentiria desorientado, confundido, y

Bomote g Avlein  kai  dvaykalowwo Efaipvng  dvictooOai T kol mEepdyswy  TOV

avyévo kol Badilev kol mpog 10 Mg dvapAéncty, ...que alguno fuera desatado y fuera obligado
subitamente a levantarse y también hacer volver el cuello y caminar y dirigir la mirada hacia la
luz... Algo que siempre me ha llamado la atencién de este fragmento es que no aparece quién
desata las cadenas y obliga al cautivo a empezar el ascenso hacia la luz. He de suponer que es
Platon mismo quien al conocer la verdad y ver la naturaleza del individuo lo ayuda en la liberacion
y la subida hacia la realidad; y a partir de lo anterior surge la pregunta de si esto es la descripcion
del proceso educativo ¢por qué utiliza el verbo obligar (avoykalm) y no, por ejemplo, persuadir?
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seguiria teniendo por verdadero aquello con lo que se encontrd desde nifio: las sombras
en la pared.

No es de extranarse que esa sea la actitud de quien deja de vivir en la oscuridad y
empieza a ver la luz. Para el prisionero que sufre este cambio todo se vuelve claro-
oscuro, las ideas se confunden, y, como casi siempre es mejor lo conocido que lo por
conocer, va querer asirse a lo que toda su vida vio: las sombras. Las imagenes, en
medio de la confusion de lo que sucede, son la tabla de salvacion a las que se aferra el
cautivo que no sabe lo que le esta pasando. Hay un punto de gran importancia que
Heideggaer'* resalta: soltarse las cadenas no es directamente proporcional a liberarse.
Es necesario algo mas que tener los pies y el cuello desatados para estar en condicion
de experimentar la libertad, “...retirar las cadenas no es ninguna liberacion real del
hombre. Queda como algo externo, no afecta al hombre en su propio si mismo. Solo
cambia las circunstancias, pero no se modifica su estado interior, su querer.
Ciertamente, el encadenado quiere algo, pero lo que quiere es regresar a las cadenas.”

El dolor que siente en el proceso de ida a la luz hace que el prisionero, en medio de su
confusion, quiera volver, desee su estado anterior, el de toda la vida; no aparece la
libertad porque su ser no quiere salir de la caverna, su deseo sigue aferrado a lo que no
es real. Aun asi el prisionero desencadenado ha empezado el proceso de salida de la
ignorancia, dando inicio a su curacion. De €l dependera seguir y llegar a la libertad o
quedarse anquilosado en las sombras, en la ignorancia que no permite arribar al
verdadero conocimiento.

Luego, el recién desencadenado es obligado a subir la colina que lleva a la salida de la
caverna. Como la luz es cada vez mas fuerte el dolor se intensifica en la misma medida
en que el prisionero sale de la oscuridad, por lo que necesita ir acostumbrado la vista a
lo nuevo que aparece frente a él. Una vez afuera, empieza observando las sombras,
luego las imagenes reflejadas de los hombres y las cosas, siendo la noche el mejor
momento para empezar a mirar lo que hay en el cielo. Cuando ya se acostumbra a la
claridad mira el fuego (el sol) y las cosas, percatandose que es el fuego el que por
medio de su luz proyecta lo que vio por mucho tiempo en la pared de la caverna. Se
devela la diferencia entre lo real y las sombras.

Es necesario detenernos en este punto y clarificar algunos elementos. Para Platon vivir
en la caverna es igual a morar en la ignorancia, salir de ella es empezar a conocer. Este
conocimiento que trae consigo el llegar a la luz, lejos de la oscuridad, no se da asi no
mas, es un proceso que al estar guiado hacia la verdad conlleva dolor y sufrimiento. El
camino educativo de salida de la ignorancia al conocimiento no se presenta como un
sendero plano lleno de rosas, es algo que necesita del mayor de los empefios, porque
cada paso es un grado que se avanza en la consecucion del conocimiento. Dicho proceso

184 HEIDEGGER, Martin. De la esencia de la verdad. Barcelona : Herder, 2007.P, 45.
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le cost6 trabajo al prisionero quien tuvo que pasar por un periodo de adaptacion para
llegar, poco a poco, a la fuente que iluminaba todo y a las cosas en si, y develar que lo
que creia era la verdad no era mas que sombras; lo verdadero se encontraba, ahora si,
en frente suyo. En este momento el prisionero ya no es mas cautivo, es un hombre libre
que contempla la verdad.

Por ultimo, relata Platon, el hombre libre se siente feliz de conocer la verdad, pero se
acuerda de sus amigos de prision y decide que es necesario volver, por lo que emprende
el camino de regreso, bajando hacia la caverna. Llegado alli les narra lo contemplado y
empieza a mostrarles que lo existente afuera es lo real. Los antiguos compaiieros de
cadenas, quienes toda su vida han vivido en las sombras y las tienen como lo verdadero,
creen que mucha luz le habia estropeado la vista. Ellos imaginaron que si subian iban
a tener la misma suerte, de modo que si el recién llegado intentaba liberarlos no
dudarian en matarlo, si pudieran, sencillamente porque lo que les presentaba no era
ningun bien.

Hay algo que debemos tener en cuenta cuando estemos describiendo los pasos del
proceso educativo planteado por Platon, el hecho de que el hombre que llega a conocer
la verdad no decide quedarse afuera disfrutando “las mieles” de lo real, sino que
emprende el camino de regreso a donde se encuentran quienes fueron compafieros de
cautiverio para tratar de convencerlos, ain a riesgo de ser asesinado, de la existencia
de dos realidades opuestas: una de sombras, la de la caverna, y, otra de luz, la de afuera
de la cueva. La primera simple proyecciones de lo que existe afuera y la segunda el
lugar donde se encuentra la verdad. Traigamos a colacion el mito del carro alado,
descrito en paginas anteriores, y nos daremos cuenta que en éste ya se devela la idea de
dos mundos, uno verdadero en el que las almas se alimentan del ser, que se describia
como divino y real, y, otro, el material, en el que el alma cae por el olvido del ser (lugar
desde donde se puede, a partir de lo que existe en €1, ascender a través de la anamnesis
al mundo real).

El mito de la caverna refleja la condicion del ser humano y la exigencia de la educacion,
una buena educacion, como proceso que libera al hombre y a la mujer de las sombras,
y los llevan a la luz, para luego, por la necesidad que obliga el estar libre y ver a otros
encadenados, ayudar a liberar a los que siguen en las sombras. Este camino educativo
es un volver el alma a lo real, alma que por ser inmortal conoce lo que hay en el otro
mundo, ya que alli mord antes de caer en el olvido relativo.
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6. DEL ESTADO Y LA EDUCACION

En la republica Platon aborda el problema de la justicia (ducaiocvvn), y a partir de
querer definirla se llega a la idea del estado.'® Existian muchas teorias en el
pensamiento de la poblacion griega referidas a lo que se entendia como justicia y sus
implicaciones. Por ejemplo, para algunos estaba enmarcada en lo que le convenia al
mas fuerte, debido a que el mas poderoso impone lo que es justo para todos. Otros
pensaban que era mejor la manera de vivir del injusto que la del justo, porque todos de
alguna forma anhelaban ser injustos, pero muchos no lo hacian por impotencia, miedo,
cobardia o vejez, por lo que nadie es justo voluntariamente. Y una ultima idea basada
en la figura de los grandes hombres, quienes eran estimados como hombres justos,
afirmaba que ellos optaron por la justicia gracias al beneficio que les representaba: la
gloria que los dioses les retribuian.

Ante estas teorias Platon, en boca de Socrates, sugiere adentrarse en lo que es la justicia
a partir de la construccion de un estado perfecto. ;Por qué un estado? Porque la justicia,
que es propia del alma, también se puede observar en una dimensién mayor en él. Aqui
debemos empezar a ver que para Platébn hay una directa relacion entre alma y estado,
por lo que es necesario tener en cuenta la division de las partes del alma que se realizo
con anterioridad; ellas van a afectar la teoria del estado platonico. “El alma del hombre
es el prototipo del estado platonico™.'®

XLII Yo te responderé, dijo, la justicia es, decimos, de un solo hombre pero es

también de la totalidad de la polis.'®’

El estado perfecto es el que Platon anheld instaurar y nunca pudo llevar a la realidad.
El discipulo de Socrates parte definiendo el estado como el agrupamiento de los seres
humanos por el deseo de cubrir, de forma segura, las necesidades que cada individuo
tiene: comida, techo y ropa. Muchos hombres van a dedicar su tiempo a esas labores,
teniendo en cuenta que deben realizar el trabajo para si mismos y para los otros, ya que
en efecto reciproco los demas hacen lo mismo. Ahora bien, para que el trabajo quede
bien hecho cada persona se debe dedicar tnica y exclusivamente a lo que sabe hacer,
zapatero, marinero, constructor, comerciante, artesano, etc. De esta forma el trabajo
asegura un producto de calidad, lo que traec de suyo, en el estado perfecto, que esta
prohibido hacer algo para lo cual no se tiene la naturaleza. Permitir que alguien hiciera

185 E1 concepto estado es moderno y en los escritos de Platon se utiliza la palabra polis (t6Ag) para hacer
referencia a la organizacion politica y social que hoy entendemos por estado.
186 Op. Cit. JAEGER. Paideia. Tomo II. P, 252. El estado en Platon es el alma en grande de cada individuo,

es la forma como amplifica lo que cada persona lleva dentro de si, por esto es importante no dejar de lado
la relacion que existe entre la ética del individuo y la politica en el estado. Un individuo gobernado por la
parte racional es un hombre justo y una sociedad gobernada por los mejores, lo racional, es justa.

187 PLATON. La Repiiblica IT 368 b.
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algo distinto a su funcién llevaba al desequilibrio en la distribucion del estado. Un
zapatero que quisiera hacer comida y no supiera de alimentos seguramente indigestaria
a todos. En consecuencia, cada uno se consagra de por vida a lo que sabe hacer, que es
para lo que el estado lo necesita. Debemos tener en cuenta que el grupo que se dedica
a estas labores es una gran fraccion de la masa de la poblacion del estado, por lo que
las otras partes, que se presentaran a continuacion, van a estar restringidas para un
pequefio y selecto grupo.

Se dijo que cada uno debe cumplir la funcion que le corresponde, la cual esta marcada
por la naturaleza, su vocacion diriamos hoy; por consiguiente, cuando se habla de la
guerra también se debe implementar este principio que lleva a la conclusion de que un
zapatero o un cocinero no es un guerrero. Si el guardidn es la persona encargada de
cuidar y defender el estado debe tener la naturaleza para cumplir con esa funcion,
liberandose, por ende, de cualquier otra. Esta concepcion se ve muy bien expresada en
la pelicula 300, cuando Daxos, jefe de los Arcadios, después de encontrarse con el
ejercito espartano, quien también se dirigia a enfrentar a los Persas en lo que se conoce
como la guerra de las termopilas, inquiere a Leodnidas por el niimero reducido de
hombres que llevaba al frente para enfrentar a los temibles guerreros de Jerjes. Ante
esta situacion Leonidas empieza a preguntar a varios de los que conformaban el
ejéreito aliado qué funcion cumplian en su sociedad; las respuestas que escuché fueron
las de alfarero, escultor, carpintero. Luego pregunté a sus hombres qué funcion
cumplian en esparta, a lo que todos a una sola voz respondieron con un grito de guerra.
Este accionar permitio a Lednidas responder: “lo ves, amigo, llevd mas soldados que
ta”.

Los guardianes deben cumplir con dos requisitos indispensables (exigir requisitos es
seleccionar): ser feroces y mansos a la vez; como el perro que al ver a un amigo lo
saluda con respeto y carifio, y al notar la presencia de un desconocido emprende el
ataque.

Platon afiade, implicitamente, un escafio dentro de la seleccion de los guardianes: el ser
filésofo por naturaleza, persona amante del conocimiento. El perro se enfurece al ver a
un desconocido, aunque nunca le haya hecho algo malo, pero se alegra al ver a un
conocido, por lo que ama a quien conoce. Esto mismo es el guardian fil6sofo: un amante
del conocer. El grado més alto al que se puede aspirar, el guardian sefiorial o filésofo,
necesita de un plan educativo y de una seleccion rigurosa para ocupar tan alta funcion.

Resumiendo, Platon nos presenta tres tipos de integrantes del estado perfecto: la masa,
los guardianes y los guardines filosofos. Ahora, traigamos a colacion las partes en que
Platon dividio el alma: la racional encargada de llevar el timon; la fogosa cuya fuerza
para aplacar y mansedumbre para obedecer la hacian la aliada de la racional; y la
irracional encargada de satisfacer los placeres. Salta a la vista la relacion que existe
entre el alma y el estado en su distribucion y competencia de cada parte. Lo racional
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son los guardianes filosofos, la fogosidad se refleja en los guardianes y la masa no es
otra cosa que lo irracional. Cada sector se encuentra debidamente diferenciado y con
una funcion por cumplir, lo cual implica no querer hacer lo que es obligacion de otra
parte.'88

Se debe tener en cuenta que los grados que representan jerarquia no estaban asignados
a la masa de personas que se dedicaba a cubrir las necesidades que exigia la vida
(alimento, techo y comida), sino que estaban apartados para un pequefio grupo
debidamente escogido. De esta forma el conjunto de los guardianes es como una secta
a la que no todos tienen acceso no solo por la seleccion, sino también porque al cumplir
cada uno a raja tabla con su funcion no podia inmiscuirse en el quehacer del otro. El
zapatero no tendra nunca la posibilidad de ser un guardidn. Pero, ;cémo se elegian los
individuos para que ocupen las distintas funciones dentro del estado? Para responder a
esta pregunta debemos entrar al modelo educativo platonico.

7. EL ESTADO PERFECTO ES IGUAL A UNA EDUCACION DEL
MISMO NIVEL.

Antes de presentar las ideas platonicas referentes a la educacion es bueno dar un paneo
general dirigido a la forma en que se llevaba la instruccion en Atenas. Cuando surge
la democracia ateniense la educacion paso a ser una obligacion exigida por el estado,
cobijando a todo griego sin importar su condicion social. Esto ante la ley, porque de
facto si existia mucha diferencia entre la educacion de un griego aristocrata en
comparacion a la de los otros. Aunque el estado obligaba a la educacion, no la pagaba;
por lo tanto, la instruccién era privada. El pueblo ateniense dio importancia al desarrollo
del individuo como persona y por eso impulsé un proceso educativo integral que tenia
su expresion mas profunda en lo que se conoce como la paideia: 1a adquisicion de una
forma de cultura mediante la educacidén del cuerpo y del espiritu segiin formas
superiores, que no centraba su importancia en la consecucion de reglas en particular,
sino en la busqueda del ateniense integro.'®’

“El ideal de un espiritu cultivado en un cuerpo desarrollado” hizo que poco a poco el
ateniense le diera importancia al estudio de las letras, lo que permitié la aparicion de
las escuelas. Veamos esto mas de cerca.

138 En las leyes Platon presenta como uno de los tipos de guerra la civil. En ésta los hombres hermanos
pelean no contra un enemigo externo, sino contra ellos mismos. Este mismo tipo de guerra también sucede
a nivel del individuo.La lucha se desata cuando, por ejemplo, la parte irracional no es contralada y quiere
gobernar, asumiendo una funcion que no le corresponde porque no esta preparada para eso. Este mismo
tipo de guerra también sucede a nivel del individuo.

18 MORENO, Juan y POBLADOR, Alfredo. Historia de la educacion. Madrid : Paraninfo, 1986,P. 63
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El ateniense estaba obligado por ley, a partir del ideal de paideia, a educar a sus hijos
espiritual y corporalmente, cada uno segun sus posibilidades. La primera educacion la
recibia el nifio en su hogar y era dispensada por la madre o por una nodriza en las
familias de dinero (casi siempre una esclava). Esto ocurria hasta los siete afios, edad en
la que empezaba la paideia como tal.

Cumplidos los siete afios los nifios eran llevados a la escuela (elemento privado) en
donde aparecian dos figuras que hoy en dia estan intimamente relacionadas, pero que,
como se verd, en esa época no lo estaban, a saber: el pedagogo (moudoywyoc'®) y el
maestro (S18ackdroc'®!). El pedagogo era un sirviente que tenia dentro de sus
funciones la de cuidar al nifio y acompanarlo en los trayectos del hogar a la escuela (le
llevaba la linterna, los libros, las tablillas o lo cargaba). Tiempo mas tarde el significado
de pedagogo vari6 de un simple sirviente acompafiante, al de vigilante de las
costumbres del nifio o “educador”, pero no en lo intelectual, sino en lo moral. Como
consecuencia el pedagogo fue adquiriendo la tarea de inculcar las buenas costumbres
y repetir algunas instrucciones impartidas por los maestros en las escuelas (se seguia
manteniendo la diferencia entre el pedagogo y el maestro, quien impartia el saber).

A los siete afios el nifio era mandado a las clases del gramatista, el maestro. Este era el
encargado de impartir la gramatica, ensefiaba a los nifios a leer, escribir y contar. El
trabajo del maestro, aunque importante dentro del ideal de la paideia ateniense, era
absolutamente menospreciado por varias razones. Una de ellas era que en la antigiiedad
este oficio fue uno de los mas humildes, practicado en tltimo caso y por pura necesidad,
lo que servia para ser lo bastante desacreditado; cuando la miseria tocaba a la puerta la
persona que sufria el infortunio no tenia otra salida que ser maestro. “O se ha muerto o
es maestro en alguna parte”, se decia de alguien de quien no se tenia noticia alguna.

Otra razo6n para no darle un buen valor a la ocupaciéon de maestro tenia su base en la
idea del tipo de trabajo que manejaba la aristocracia ateniense, haciendo una diferencia
entre ocupaciones honrosas y deshonrosas. A estas ultimas se les conocia mas como
labor que como trabajo.!”? El rechazo hacia la labor del maestro se daba por tres razones

190 Paidagogos (mondoywydg) que significa esclavo encargado de llevar al nifio a la escuela y preceptor de
un niflo, viene del verbo paidagogeo (madaywyém. maic-nifio- dyw-conducir-) que quiere decir ensefiar,
instruir, educar nifios. Recordemos que el término paideia (moudeior) esta relacionado con los dos
anteriores.

191 Didaskalos (5130ckéhog) viene del verbo didasko (S186oxw) que significa ensefiar, instruir.

192 Siguiendo el estudio realizado por Hannah Arendt, por labor se entiende toda ocupacion que sirve para
cubrir las necesidades que la vida exige, en cambio el trabajo es toda ocupacion, que librada de las
necesidades de la vida, se daba para dejar huella, para ser reconocida a través del tiempo por la misma
humanidad. Dentro de la primera entraban la ocupacion de los esclavos y de todos aquellos que sélo tenian
tiempo para dedicarse a cubrir las necesidades de alimentarse, vestirse, etc. Este tipo de ocupacion no da
gloria ni honor, s6lo da tiempo para cubrir las necesidades de la vida. Y dentro de la segunda entraban
todas aquellas que por tener cubiertas dichas necesidades podian dedicarse a producir obras majestuosas.
Los aristocratas griegos que tenian riquezas podian darse el lujo de trabajar, en el sentido aqui descrito. Al
tener esclavos ya no tenian que preocuparse por las necesidades de la vida, para eso estaban éstos, quienes
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principalmente, a saber: la primera se cifraba en que el ideal educativo ateniense era
liberal y no profesional. Desempenarse en algo a lo que habia que dedicarse a tiempo
completo no dando espacio para la holgura, o lo que los medievales llamaron el ocio
santo, era deplorable dentro de la vision aristocratica, porque no permitia el cultivo
desinteresado del si mismo y, por lo tanto, obstruia la busqueda de la verdad y la gloria
tan necesarias para el hombre integro. Por ejemplo, toda labor que implicara dedicarse
de tiempo completo para cubrir las necesidades que el hecho de estar vivo exigia era
deshonroso; todo oficio en donde se tuviera que estar tras las personas para hacerse
pagar era de total humillacion, pues fuera de hacer algo que no producia nada para la
posteridad tenia que pedir dinero'®® para poder cubrir sus necesidades basicas.

La segunda razén era que ademas de suscribir esta profesion dentro de las que no
dejaban tiempo para la busqueda de grandeza y reflexion, porque ocupaba gran parte
del dia, era un oficio mal pagado. No todos los estudiantes cancelaban sus
mensualidades debido a que los hijos de las familias menos pudientes se podian atrasar
en la paga o simplemente no pagaban.

La tercera razon para el menosprecio de este oficio se debia a que para ser maestro no
se necesitaba ser un especialista, una persona altamente calificada. En otras palabras,
para dedicarse a ensefiar no se precisaba de una preparacion profesional con un alto
nivel de calidad, bastaba con que una persona supiera leer y escribir para ejercer como
maestro en una “escuela”.

Hoy en dia el trabajo de docente no estd en mejor posicion que antes. Sin temor a
equivocarme es la ltima eleccion a escoger por los jovenes que quieren proyectarse
laboralmente a partir del estudio de una carrera. Se es maestro, en su gran mayoria, por
pura necesidad, porque no quedd mas remedio que ganarse la vida ensefiando lo que se
estudio en la universidad, o, quizd, porque no se pudo conseguir un puesto en aquello

se encargaban de dicha labor. Desde aqui es que se entiende el profundo desprecio que tenian los griegos
por aquellas actividades que solo procuraban la satisfaccion de las necesidades de la vida, pues eran futiles
y deshonrosas, ya que no permitian adquirir prestigio, honor y grandeza. Todo aquel que se dedicaba a
una labor era un esclavo ante los ojos de los aristocratas, asi fuera una persona “libre”. La libertad la veian
como la posibilidad de no estar sujetos ante la esclavitud de la necesidad, y quienes tenian a otros para
cubrir esa necesidad- de la vida- podian actuar libremente en la esfera publica en donde se adquiria el
prestigio y la gloria. “Los antiguos razonaban de manera totalmente distinta; creian que era necesario
poseer esclavos debido a la servil naturaleza de todas las ocupaciones ttiles para el mantenimiento de la
vida. Precisamente sobre esta base se defendia y justificaba la intuicion de la esclavitud. Laborar
significaba estar esclavizado por la necesidad...” ARENDT, Hannah. La condiciéon humana. Barcelona :
Paidos, 2006. P, 100. Ahora bien, la ocupacion de maestro era vista como una labor no como un trabajo,
por lo que se tenia como una actividad deshonrosa para el aristocrata griego.

193 Platon ubica a todos aquellos que trabajan por dinero como imposibilitados para ejercer la politica, el
arte real al cual s6lo pueden acceder los fildsofos. Una persona que se ocupa todo el tiempo en ganar dinero
es un esclavo de la necesidad y no pueden dedicarse por completo a lo que la politica exige. “Aquellos
que pueden comprarse con dinero y que, de ese modo, constituyen una posesion, jno es indiscutible que
a ellos tenemos que llamarlos “esclavos” y de ningin modo pueden pretender al arte real?”. PLATON. El
politico. 289 d. Madrid : Gredos, 2002. P, 573.
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para lo que se habia estudiado. Esto ha llevado a que todos puedan ser profesores en un
mundo de competencia de mercado laboral y a que se crea que cualquiera puede ensefiar
lo que sea, a manera de vendedores de conocimiento,'™* error que ha conducido a la
pauperizacion de la educacion.

Después de acudir al gramatista, el nifio, a sus trece afios, recibia las clases del citarista
(xi0opiothc!®), de quien aprendia todo lo relacionado con la musica, “término que
indicaba en general las artes de las musas y que por consiguiente abarcaba también la
cultura poética-literaria aprendida oralmente”.!”® La musica, la cual por lo general
estaba relacionada con la poesia y la danza, era de gran importancia dentro de la vision
educativa griega, desempefiando un sentido politico,'®” religioso y ético. El arte de las
Musas al ser creacion divina tenia el significado de purificacion y curacion de
enfermedades espirituales, ademas que al crear en las almas el sentido de ritmo y
armonia permitia que las personas fueran ordenadas, supieran de limites y distinguieran
lo bello de lo feo (la virtud de los vicios).

El ritmo que viene con la educacion musical impone firmeza y limites, lo que permite
que el ser humano no se deje llevar por los cambios y movimientos continuos de la
vida, sino que tenga pausas y con ellas pueda limitar el movimiento. De esta manera,
“el pensamiento humano se hace duefio de si mismo, y asi como aspira a someter a
leyes universalmente validas la vida entera de la polis, penetra mas alla de estos limites
en la esfera de la interioridad humana y somete también a limites el caos de las propias
pasiones”.!%®

La armonia era la mas bella expresion de las partes referidas al todo, lo que conducia a
la idea de proporcion. Cada elemento en relacion con los demas permitia armonizar el
todo. Es la armonia la que propicia el orden en todos los planos y la falta de ésta la que
lleva al caos. La concordancia de los sonidos en la expresion musical tenia intima

194 Adorno realiza un andlisis de los tablies sobre la profesién de maestro, mostrando como la idea de
maestro sigue creando en la sociedad la imagen de una profesion de hambre. ADORNO, Theodor.
Educacion para la emancipacion. Pp, 65-78.

195 Kitharistés (x10apiotic) viene de kithare (x106pm) que significa citara, por lo que el citarista era el
encargado de ensefiar a tocar la citara o arpa.

196 Op. Cit. ABBAGNNANO, N y VISALBERGHI, A. P, 45. La palabra musica (t& povoikd, la coloco
en nominativo plural neutro para designar las artes de las musas) viene de musa (podoa) que hace
referencia a las artes que practicaban nueve divinidades.

197 La musica al estar tan intimamente relacionada con la educacién y con el estado estuvo gran tiempo

vigilada por los gobernantes, quienes no permitian ningun cambio dentro de la expresion musical propia
de una region; la melodia y los ritmos eran las formas de expresion intencional de un ideal politico y ético
al que se aspiraba. “Plutarco observa, cuando habla de esta permanencia en lo una vez adquirido, que no
permitia ningin cambio caprichoso de melodias y ritmos, que los aire musicales no se llamaban en vano
nomoi (leyes)”. BURCKHARDT. Historia de la cultura Griega. Tomo III. Iberia : Espafia, 1965. P, 207.
198 Op. Cit. JAEGER. P, 145.
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relacion con la correlacion de los ciudadanos en la vida de la polis o la correspondencia
de los elementos necesarios para erigir una majestuosa obra de arquitectura.

La musica al ser vivida desde la nifiez envolvia el sentir del ideal de ser humano que
queria forjar el griego. Este es el motivo por el que se desarrollaron los coros que eran,
por una parte, enviados a las grandes fiestas, cultos solemnes o templos famosos, y, por
otra parte, utilizados como invitacion a la guerra (los espartanos iban a la guerra no al
sonar de las trompetas, sino de los acordes de las citaras, liras y flautas).'” La musica
en su fin pedagdgico calmaba la discordia entre hombres y apaciguaba el animo de los
dioses.

Al igual que la musica, la danza ayudaba a los griegos a interiorizar el sentido del
ritmo. La expresion del movimiento del cuerpo llevaba a la asimilacion de los tiempos
necesarios para la ejecucion armoénica de la danza. Esta también tenia un fin
pedagogico. Por ejemplo, la danza pirrica, la danza con armas practicada desde la edad
de cinco afios, era para los espartanos una preparacion para la guerra.?”

A los quince o dieciséis afios los jovenes iban al gimnasio (yopvaciov?') en donde
desarrollaban tanto la fuerza fisica como la armonia del cuerpo y el espiritu. El
encargado de llevar esta clase era el pedotriba quien guiaba el cultivo del cuerpo. Segun
Buckhardt, la gimnastica surgié como resultado de la vision agonal que reind en el
espiritu griego, el cual venia de la mano con el ideal aristocratico de sobresalir entre
pares. El agon (oydv?®?), es el deseo de desarrollar todo poder o saber para de esta
manera sobresalir, ya no en el campo de batalla, sino en los torneos y competiciones
(existian agonales de fuerza fisica, miisica, danza).

El espiritu agonal se puede ver en el tiempo que relata Homero. Recordemos, por dar
un ejemplo, las competencias funerarias en honor a Patroclo cuando por los diversos
premios ofrecidos, por Aquiles, se levantaron fuertes contendientes, quienes querian
mostrar su fortaleza y destreza delante de las personas de igual dignidad, los aristos. A
partir de lo anterior no cabe ninguna duda de que, como muchos pensadores afirmaron,
Homero fue el gran educador de Grecia, sencillamente porque los griegos nunca
abandonaron el ideal de la areté del aristos. La ética del griego estaba reflejada
perfectamente en la Iliada y la Odisea, lo que hacia de estos libros los “manuales
éticos” en los que se manifestaba el deseo de gloria y honor. El anhelo de grandeza,
que siempre caracterizo al griego, hizo que lo agonal se transformara poco a poco en

199 BURCKHARDT. Historia de la cultura griega. Tomo 1. Barcelona : Iberia, 1964. P, 153.

209 Tbid. Tomo III. Barcelona : Iberia, 1965. P, 198.

201 Gimnasia (yopvacia) viene del verbo gimnazo (youvélw) que significa ejercitar y comparte la misma
raiz con gimnos (yopvog) que alude a la desnudes del cuerpo. Recordemos que la gimnasia en la antigiiedad
se practicaba con gran parte del cuerpo al descubierto.

202 Agé6n (aydv) tiene el sentido de reuniédn, lucha, certamen, principalmente relacionado a grandes juegos.
De esta palabra viene agonia que es la lucha del moribundo; quien va a morir, pero pelea por su vida.
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un imperativo para la busqueda de gloria presente y futura. De esta manera, el gimnasio
se convirtio en una de las formas educativas mas poderosas para los griegos, llegando
a tal importancia que el estado tenia los mejores gimnasios y seguia muy de cerca el
adiestramiento que alli se hacia de los efebos.?*

Con el tiempo los premios, como los ofrecidos por Aquiles, fueron cambiando por las
coronas tan altamente estimadas por los competidores (las cuales dependiendo del lugar
de las competencias podian ser de olivo, apio, pino o laurel), y las estatuas que se
erigian para eternizar al vencedor tanto en el lugar donde logré la gloria como en su
tierra natal. E1 honor no era solo del triunfador, lo era también de la polis a la que
pertenecia. El principal lugar de competencia era Olimpia, el sitio que daba o negaba
lo que el griego siempre buscaba: ser admirado en vida y ensalzado en la muerte,?* la
gloria que daba la estimacion publica. Este honor y gloria que tanto buscaba el griego,
impulsado por el sentido agonal, hacian que la formacion del individuo fuera de
absoluta importancia. Los nifios se sometian a un adiestramiento rigido en pro de la
busqueda de la belleza y armonia tanto espiritual como corporal.

Con estos concursos, que eran gimnasticos y musicales, el estado pasé a ser quien
educaba a sus ciudadanos. El presentar un ideal a seguir hacia que cada griego
intronizara la idea cultural que dicho estado idealizaba. El estado creaba una identidad
en la sociedad por medio de la educacion que perseguia el espiritu agonistico,
desarrollando por medio de la competencia el espiritu de la polis. Ahora, cuando se
dice que el estado educaba a sus ciudadanos no es porque pagara la educacion de ellos,
sino porque presentaba los ideales a seguir. Cada familia debia ver la forma de velar
por la educacion de sus hijos, lo cual seguia haciendo de la educacion, en gran medida,
un privilegio de pocos.

Centrdndonos en la propuesta de Platon, la educacion, que es educacion de los
guardianes, debe empezar desde la nifiez con la instruccion tradicional griega: la musica
y la gimnasia; eso si, con las debidas adaptaciones que merece el educar en el estado
perfecto. Lo primero es la musica. Esta incluye la palabra, el discurso, y va dirigida al
alma.

Platon tiene claro que en su programa educativo son los gobernantes los que van a
delimitar lo que se ensefia o no, pues sabe que la formacion del joven va a llevar el ideal
de estado que quiere forjar; de manera que si la educacion se deja a la deriva o al parecer
de cada cual, asi mismo serd el estado. Althusser habla de la educacion como el mejor
de los aparatos ideologicos del estado y creo que esa idea puede servir, limitadamente,

203 Todas las ciudades contaban por lo menos con un gimnasio y en muchas de ellas el estado nombraba
gimnasiarcos, quienes podian eliminar de los gimnasios a sofistas, retores y filosofos si tenian la
conviccion de que ejercian sobre los estudiantes una influencia nefasta. BURCKHARDT. Historia de la
cultura griega. Tomo IV. Barcelona : Iberia, 1966. P, 139.

204 1bid. P, 151.
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para entender el planteamiento educativo de Platon con miras al estado que deseaba
instaurar.

Aunque Platén acepta la musica como parte de su programa educativo no deja al azar
nada. Lo primero que exige es la supervision de los forjadores de mitos para ver si sus
obras se acomodan, o no, a la idea de estado que persigue. Todo esto porque la nifiez
es el momento propicio para “moldear y marcar con el sello con que se quiere estampar
a cada uno”. Por este motivo el fundador de la academia no acepta cualquier tipo de
mito, como aquellos que hablan mal de los dioses o los héroes, mostrandolos como
mentirosos, embaucadores, sedientos de guerras intestinas, libertinos, creadores de la
maldad, héroes amantes de las riquezas, temerosos de la muerte o llenos de quejas y
lamentos. Para Platon era deber de los gobernantes obligar a los poetas a crear poemas
que hablaran de la bondad de los dioses y de todos los efectos que el bien produce, y
de aceptar aquellos que presentaran, entre otras cosas, la obediencia a los gobernantes,
la felicidad que produce la justicia, la piedad y la valentia. Como afirma Harold Bloom,
“el Socrates de Platon no quiere que los dioses tengan personalidad: no quiere que
experimenten lujuria, furia, envidia y todo lo que nos interesa del Zeus de Homero. Al
igual que los platonicos cristianos que iban a seguirlo, el divino Platéon esta obsesionado
con la salvacion, una idea muy poco homérica” 2%

Es conocido que Platon no era muy amigo de los poetas y sus creaciones, y si en sus
manos estaba los hubiera echado a todos, empezando por Homero y Hesiodo. La razén
principal de esta postura se centraba en que la gran mayoria de los poemas no
presentaban la realidad. Es importante aclarar esto para comprender la contrariedad del
discipulo de Socrates frente a los poetas.?*

Se dijo con anterioridad que existian dos mundos (tengamos en cuenta el mito de la
caverna), uno en el que moraba la verdad y otro que no era mas que sombras del otro
mundo (no olvidemos que la sombra es reflejo, imagen, por lo que participa de alguna
manera del otro mundo). En el mundo de arriba, afuera de la caverna si se quiere,
habitan las cosas en si a las que Platon denomina formas o ideas. Estas son lo real. En
ellas mora, por dar un ejemplo, la idea de “cama” necesaria para las camas que hay en
el mundo material, las cuales al basarse en esta idea no son la verdad, solo
representaciones. En otras palabras, el carpintero que hace la cama de madera necesita
tener la idea de ésta para poder llevar a cabo su obra. La forma o idea es lo verdadero
y el resultado del trabajo del carpintero es la representacion de la idea. La cama en la

205 BLOOM, Harold. ;Dénde se encuentra la sabiduria? Buenos Aires : Taurus, 2005. P, 49.

206 Jagger muestra como la poesia para los griegos era la ley no escrita. A falta de una norma las personas
se valian de algun verso, por ejemplo de Homero, el cual era acatado como autoridad suficiente que
dictaminaba obediencia. La palabra del poeta pasaba hacer una obligacion, pero para Platén la norma de
la poesia era inferior a la que se encontraba a partir de la filosofia. Op. Cit. JAEGER. Paideia. Tomo II. P,
26.
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que cada uno de nosotros nos acostamos viene siendo algo que participa de la idea
“cama”, por lo que no es lo real, lo verdadero, lo en si. Si un pintor dibuja una cama
en un lienzo, el cuadro seria la imagen de la imagen de lo real, como una sombra en
segundo grado; el pintor no pinta la realidad, solo las sombras que participan de la
realidad. Esto mismo es lo que hace el poeta con su poesia. Este traza con palabras
pinceladas de las imdgenes que son sombras de la verdad, expresa sombras de las
sombras, lo cual aleja ain mas a los seres humanos de lo que es lo real; tal como si a la
caverna le abriéramos un hueco en la pared donde se proyectan las sombras y ahi
pudiéramos, de alguna manera, reflejar sombras de las sombras que provienen desde el
camino de afuera de la cueva.

Si casi toda la poesia aleja de la verdad por ser imagen de la imagen, ;por qué Platon
la retiene como un primer momento en la educacion dirigida al alma del nifio? Porque
sabe del poder pedagdgico y didactico que tiene. Este es el motivo por el que Platon
manda seleccionar los poemas que se van a permitir y obliga a los poetas a crear poesias
acordes al tipo de estado que pretende.

Continuando con la musica, ésta, al tener melodia y ritmo, debia estar supeditada a la
palabra previamente seleccionada por los gobernantes. La armonia inspira la
moderacion y la valentia, y el ritmo el orden, elementos que penetran en lo profundo
del alma, inclinando a la persona hacia el tipo de educacién que se pretende. Por
consiguiente, toda musica que estuviese en contra de lo prescrito debia ser también
desechada, porque ésta se ocupa del alma, el gran lugar a donde deben apuntar las
flechas de la educacion.

Luego de la educacion musical se da paso a la instruccion del cuerpo. Primero el alma
y luego el cuerpo, no al contrario, ya que un alma buena demandara que el cuerpo sea
lo mejor posible. La segunda parte de la educacion, que también se iniciaba desde la
nifiez, era la gimnasia, el ejercicio del cuerpo orientado no al cuerpo en si mismo, sino
a estar en consonancia con el alma. Para Platon era necesario el ejercicio en su justa
medida, lo que concierne a la guerra, por lo que los cuidados del cuerpo que estaban
por demas debian ser desechados.

La gimnasia implicaba una alimentacion sana que llevara a tener cuerpos sanos. Todos
sabemos que no se puede esperar nada de un guardian que viva enfermo, ;coOmo podria
cumplir con su funcion un guardian enfermizo? Este no seria méas que una molestia para
si mismo Yy para los demas; por lo tanto, uno de los requisitos para la seleccion de los
guardianes era su fortaleza fisica en medida directa a su buena salud.

Estos dos elementos educativos, musica y gimnasia, debian estar equilibrados para que
de la educacion surgieran guardianes “perfectos”. Siun guardian se dedicaba solo a la
musica y dejaba de lado la gimnasia, su alma se volvia blanda, perdiendo la valentia;
pero si ocurria lo contrario, se corria el riesgo de tener personas rudas a las que no les
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importaba el conocimiento, porque habian perdido el orden del ritmo y deseaban
resolver todo por medio de la violencia sin atender a los argumentos. La armonia
educativa entre la miisica y la gimnasia llevaba a guardianes sabios y valientes.

A lo que apuntaba Platon con su programa educativo era a la educacion de los
guardianes gobernantes®”’ (tengamos presente que solo un grupo pequefio de entre los
guardianes llega a cumplir tan alta funcion), y como éstos darian continuidad al estado
perfecto era necesario que desde nifios se fuera mas alla de la sola musica y gimnasia,
con una estricta vigilancia sobre los candidatos para ver las mas altas cualidades que
mostrara su naturaleza: buena memoria, astucia, capacidad de soportar trabajos y
sufrimientos, y templanza para mantenerse incélume en lugares que inspiraran terror
y en los que el placer podia ser la mas grande tentacion. Ademas, los candidatos debian
educarse en una vida en la que no existia la propiedad privada, ni la posibilidad de
tener mas que el dinero necesario para cubrir sus necesidades. Todo estaba propuesto
para que los nifios aprendieran a comportarse como los mas fuertes que cuidaban de
los suyos y no se transformaran en los mas fuertes que trataban a los propios como a
esclavos.

Antes de terminar este apartado es justo no pasar por alto algo que llama la atencién en
la busqueda que hace Platon de sus guardianes gobernantes, el hecho de no discriminar
entre mujeres y hombres. Para el fundador de la academia la mujer y el hombre
comparten la misma naturaleza y, por consiguiente, pueden cumplir similares funciones
dentro del cuidado del estado. Por estarazon era obligacion de los gobernantes brindar
a la mujer el derecho de recibir la misma educacion en musica y gimnasia. Platon era
consciente que su propuesta iba en contra de lo acostumbrado, creer que la mujer solo
estaba para el parto y la crianza, pero si la naturaleza entre hombre y mujer es la misma
no habia razones para que en el estado no existieran guardianes de sexo femenino.

8. EN BUSQUEDA DE LA RAZA PERFECTA.

En el estado perfecto de Platon debian gobernar los mejores (ol dpiotot), y para saber
quiénes pertenecian a este grupo se debia hacer una seleccion que llevara a la
conformacion de la raza perfecta, los filésofos gobernantes. Este grupo selecto de

207 No se debe perder el norte hacia quién va dirigida la educacion propuesta por Platon. En primera
instancia la masa dedicada a las labores que cubren las necesidades vitales, que es un alto porcentaje de la
poblacion, no se tiene en cuenta para nada. La educacion que va orientada a los guardianes hace también
una seleccion, que mas adelante serd expuesta con mayor claridad, para sacar las personas que tiene por
naturaleza y por educacion la capacidad de ser guardianes gobernantes (regentes), dejando a los otros como
una especie de guardianes auxiliares. De aqui que toda la exposicion de la filosofia de la educacion en
Platon se oriente a la busqueda de estos guardianes gobernantes o fildsofos.
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aristos (los mejores) no venia dado por derecho de cuna a la manera Homérica, sino por
la naturaleza de cada individuo; aunque lo mas probable era que de la union de una
mujer y un hombre bueno saliera un hijo bueno y de lo opuesto uno malo (pero no era
regla que rigiera en el estado platonico, no en la teoria).

Todos los que estan en el estado platonico son hermanos, pero hay diferentes razas
conformadas por la calidad del material que los dioses han dado a cada persona. Los
que tienen oro estan destinados a gobernar, los que tienen plata a ser guardianes, y los
que tienen hierro o bronce a ser artesanos y labradores. Los que comparten el mismo
material, la mayoria de las veces, engendraran hijos semejantes, pudiendo ocurrir que
en una union de oro salga un hijo de plata o bronce, de igual forma que en los diferentes
tipos de metales. Por este motivo los gobernantes debian estar atentos a la calidad de
los nifios que nacian para, de esta manera, subir o degradar segun el metal que tuvieran
(asi cada quien ocuparia su lugar en el estado).

Era obligacion de los gobernantes velar por conservar la calidad de los metales, razon
por la que habia una serie de normas que se debian implementar en la consecucion de
ese objetivo. El gobernante era el encargado de concertar los matrimonios (entendidos
como uniones momentaneas con miras a la procreacion y no el lazo de toda una vida).
Las uniones se tenian que llevar a cabo por orden de quien gobernaba y no por libre
voluntad, amor, o antojo personal, debido a que si el estado queria ser perfecto
necesitaba uniones perfectas entre hombre y mujer de la misma calidad. Los buenos
debian unirse con los buenos y los malos con los malos, teniendo en cuenta que la
educacion y crianza estaba dirigida a los hijos de los primeros (con alguna excepcion
que se presentara entre los otros). Los nifios de los mejores eran sacados de los brazos
maternos y llevados a una guarderia provista por el estado en donde tenian mujeres
encargadas de cuidarlos. Las mujeres y los hombres, al ser separados de sus vastagos,
no sabrian quiénes eran sus hijos bioldgicos, y tendrian a todos como sus
descendientes. Los nacidos de los malos también serian separados de sus progenitores,
pero llevados a otro lugar oculto.

En la sociedad platonica los hijos son del estado y no de sus padres, por eso los
“matrimonios” son momentaneos y propiedad comun, no existiendo un lugar para
forjar una familia como nosotros la entendemos hoy en dia. Los recién nacidos son
arrancados de sus procreadores, pasando a ser preocupacion total del estado. En el
estado ideal de Platén no se queria cantidad de poblacion, se anhelaba calidad, y ésta
se consiguia uniendo a los mejores. Si alguno se juntaba con una mujer sin el permiso
del gobernante y ésta quedaba embarazada, ese hijo bastardo no seria protegido por el
estado. Las mujeres y hombres cuando quedaban libres de procrear®® para el estado, y

208 T .as mujeres debian procrear para el estado las veces que éste lo pidiera, de los veinte a los cuarenta
afios, y de igual forma los hombres hasta los cincuenta y cinco afios. Después de esta edad podian unirse
con quienes quisieran bajo las normas estipuladas por el estado.
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se les concedia unirse con quien quisieran, debian tener en cuenta que no podian tener
hijos.

Foucault, en su analisis sobre la genealogia del racismo, dice que las guerras hasta el
siglo XVIII fueron concebidas como guerras de razas,”® consistiendo el racismo en
tratar de eliminar a las demas razas por el peligro bioldgico que implicaban (bajo el
supuesto de una posible mezcla y degeneracion de la que se creia superior). Mas
adelante en su examen este pensador afirma que el tema de las razas no desaparecio,
simplemente se transformoé de guerras de razas en un racismo de estado. El estado se
hace cargo de la vida, se estataliza lo biologico, apareciendo una técnica politica a la
que denomina “el biopoder”, con la que se controla no solo al cuerpo del individuo,
sino al colectivo como especie. El biopoder tiene dos tecnologias, a saber: la disciplina
con la que se subdivide a la poblacion, se normaliza sus comportamientos y se vuelve
visiblemente sumiso a cada individuo, y la tecnologia de la regulacion que consiste en
hacer vivir y dejar morir (por ejemplo en el campo de lo sexual). Es este biopoder lo
que permite la emergencia de una nueva forma de ser del racismo. El biopoder (poder
sobre la vida) da paso a la division de un grupo en subgrupos jerarquizados,
fragmentando el campo de lo biologico.

El racismo permite el ejercicio del derecho de matar, no solo a la manera que se hizo
hace algunos afios atras en Colombia cuando grupos de limpieza de la sociedad civil, o
grupos paramilitares, en pro de una Colombia mejor, asesinaban “desechables™!?,
cleferos. Se pensaba que al ser ésta la mas degenerada de las “razas” no representaba
nada productivo para la sociedad, todo lo contrario eran supuestamente el foco del
malestar social, lo que permitia a las “razas superiores” disponer de sus vidas sin que
mediara el dolor de alguna persona o la indignacion ante tan flagrante violacion a la
vida misma. Digo que ya no de ese modo, sino del derecho de matar que también

209 Para Anibal Quijano la idea de raza, en su sentido moderno, no tiene historia conocida antes de América,
es parte de un elemento de dominacién eurocéntrico colonial al que denominé “colonialidad del poder”.
Esta es un dispositivo que desde el imaginario del concepto raza permitié inventarse unas supuestas
diferencias biologicas, intelectuales y espirituales que establecian oposiciones abismales, a manera de
inconmensurables, entre los colonizadores (raza superior) y los colonizados (raza inferior), lo cual ubicaba
en el plano de lo “normal”, o natural, el entender a los oriundos de esta parte del mundo como inferiores
en todo el sentido estricto y extenso de la palabra, y como superiores a aquellos nacidos en Europa. “Esta
idea fue asumida por los conquistadores como el principal elemento constitutivo, fundante, de las
relaciones de dominacion que la conquista imponia”. QUIJANO, Anibal. Colonialidad del poder,
eurocentrismo y América latina. En: PAJUELO, Ramon y SANDOVAL, Pablo. Globalizacion y
diversidad cultural: una mirada desde América Latina. Lima : Instituto de estudios peruanos, 2004. P, 229.
210 Hay que tomar nota del apelativo con el que atn se sigue llamando a la gente de la calle en Colombia:
“desechables”. Personas que por su condicion pierden la dignidad de ser seres humanos y al perderla pasan
aser “nada”, y subrayo esta aparente contradiccion porque es asi como sucede (si atendemos a Parménides
el ser es ser y es imposible que el ser sea nada). Se disipa el “ser” humano y se adquiere el “ser” nada. Al
perder la humanidad estos “desechables” no son mas que el bote de basura o el perro que pasa por la calle,
son simplemente algo que se puede desechar.
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consiste en exponer a la muerte, en cualquiera de sus formas, a otras personas; por
ejemplo, la muerte ciudadana o politica de aquel que por ser ideolégicamente opuesto
al gobierno es encarcelado solo porque sus ideas no son afines a las de la “raza” que
tiene el poder.

(Por qué traigo a colacion el analisis realizado por Foucault? Porque cuando leia los
textos de este autor, cada vez que los profundizaba, tomaba conciencia de que dicha
exposicion tenia ciertas similitudes (salvando las distancias), con lo que Platon
formulaba en su deseo del estado perfecto, en el que la disciplina y la regulacion,
justificados en una definicion de justicia, alimentaban un poder estatal que tenia total
derecho sobre la vida y la disposicion de quién accedia a la propiedad, quién merecia
estudios superiores, quién podia tomar a la mejor mujer, qué hijos podian ser protegidos
por el estado, y quiénes decidian el futuro de los demas.

9. NO HAY RAZA PERFECTA SIN EDUCACION PERFECTA.

Ya se dijo que los primeros estudios a los que se sometian los hombres y mujeres eran
la musica y la gimnasia; éstas eran las bases, “el curriculum” que Grecia tenia en su
educacion. Si el estado de Platon se quedaba exclusivamente en ellas no habria mayor
diferencia entre el estado que anhelaba y los que existian.

Platon plantea una educacion rigurosa y especial para aquellos que van a ser los
guardianes gobernantes, educacidon que se presenta en forma de ascenso, a la manera
del prisionero que sube con sacrificio y dolor la cuesta que conduce a la salida de la
caverna, y que llevara directamente a la contemplacion de la filosofia como punto
culmen de los estudios.

Tengamos en cuenta que existen dos mundos para Platon, tomando el mito del carro
alado o el de la caverna, de esa misma manera existen dos tipos de educacion. Para
tener un primer acercamiento a la educacion especial que propone Platon veamos la
alegoria de la linea que se desarrolla en la Republica, la cual es una muestra clara de
que para el maestro de Aristoteles el conocimiento esta sistematizado y en gradacion
desde lo mas bajo hasta lo mas alto (en consecuencia lo mismo acontece con la
educacion).

Tracemos una linea vertical dividiéndola en dos partes, de forma desigual, con una
linea horizontal. Al segmento de abajo se le denominara el mundo visible o material,
y al superior el mundo inteligible o de las ideas. Al primero se accede por los sentidos
y al segundo por la razon.
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Mundo inteligible o mundo de ideas

Mundo visible o mundo material

Tomemos como punto de partida el segmento del mundo material y hagamos una nueva
divisidn con otra linea horizontal, también desigual en su proporcion. En la parte de
arriba estaran las imagenes o sombras del otro mundo, pero un primer grado (para que
nos entendamos), animales, cuerpos, objetos. En la parte de abajo se ubicaran las
imagenes o sombras que producen éstas, sombras en segundo grado. El tipo de
educacion que se basa en la parte de abajo de la division del mundo material es una
distorsion total del conocimiento verdadero, es sombra de la sombra. La parte de arriba,
aunque participa de alguna manera en la idea, no deja de ser sombra, por lo que un tipo
de educacion que se quede en ella no sera conocimiento verdadero, sino opinion,
creencia, falsedad.

Del otro lado de la linea vertical, también dividido en dos fragmentos, esta el mundo
inteligible o mundo de las ideas, al que se llega a partir del razonamiento. En la parte
de abajo de este mundo se encuentra todo lo que se remonta a lo inteligible desde
hipétesis no fundamentadas, las cuales se toman como una intuicién que tiene su apoyo
en el mundo material®!! (conocimiento provisorio). En la parte del segmento de arriba

211 Aqui se hace referencia a los pasos que Platén presenta como parte del ascenso que se tiene que dar en
la seccion de la linea que corresponde a lo inteligible y que se refiere a los pasos de la dialéctica. La fase
de abajo parte de hipotesis no fundamentadas, es decir, de principios hipotéticos los cuales son analizados
en extremo para medir sus consecuencias. Si se muestra otro principio que explique el principio del que
se parti6 se tiene por sentado que éste es consecuencia del otro y de esta forma se va ascendiendo entre
consecuencias y principios hasta llegar a un principio que genera todo y que no es generado por otro. Se
va ascendiendo desde hipdtesis no fundamentadas hasta aquella que es absolutamente necesaria y que no
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se encuentra todo lo que parte de la idea para, al ir de idea en idea, llegar hasta la idea
suprema que Platon denomina el bien (conocimiento completo). Este es el tipo de
educacion y estudio superior que deben apropiarse, desde donde se haréd una seleccion
rigurosa, los pocos que llegaran a ser guardianes gobernantes o filosofos.

El proyecto de educacion superior tiene su inicio desde la parte de la linea de abajo
del segmento perteneciente al mundo inteligible como escalera que va a permitir la
subida hacia el ultimo y verdadero grado de conocimiento (el conocimiento puro, el
verdadero en su mas alto nivel, solo se muestra en el segmento superior de este mundo).

Platon propone que se inicie, en el segmento inferior del mundo de las ideas, desde la
ciencia que tiene que ver con los nimeros: aritmética y geometria®'? (matematicas).
Estas son de gran valor para la vida militar (recordemos que el gobernante es guardian,
un guerrero), pero Platon va mas alla de la simple aplicacion en el terreno de la praxis
(contar cuerpos, comprar y vender, medir terrenos), y exige a los postulantes a
gobernadores llegar hasta la contemplacion del nimero por la inteligencia; es decir, a
ascender hasta lo en si, el ser, la verdad, lo que les permitira comprender cualquier otra
ciencia. Las matematicas ayudan a iniciar el camino hacia la contemplacion de lo que
es, pues aunque puede partir de algo sensible se remonta a lo inteligible. Junto a éstas
la astronomia y la armonia hacian parte del “curriculo platonico”. La primera no se la
toma, como se podria pensar a simple vista, por ser el estudio de los cuerpos celestes,
los cuales al estar arriba obligan a levantar la cabeza y mirar a lo superior. Observar
con la mirada dirigida hacia lo alto y estudiar algo que esté por encima de nosotros no

tiene lugar a discusion. Fedon 101 d. “... el método dialéctico es el tinico que marcha, cancelando los
supuestos, hasta el principio mismo, a fin de consolidarse alli. Y dicho método empuja poco a poco al 0jo
del alma, cuando est4 sumergido realmente en el fango de la ignorancia, y lo eleva a las alturas, utilizando
como asistente y auxiliares para esta conversion a las artes que hemos descrito”. PLATON. Republica. 533
d.

212 Platon incluye como parte del estudio la geometria de los solidos o estereometria, la cual no era muy
conocida en su tiempo porque apenas se empezaba a desarrollar.
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implica, asi no mas, ascender a lo en si. Es parte importante por los problemas que
presenta, coadyuvando a elevar al alma, igual que la aritmética y la geometria, a la
esencia de las cosas. La segunda no tiene ningun sentido si solo sirve para escuchar
acordes y medir sonidos, es importante, también, por los problemas que van mas alla
de una simple medicion.

(Cuando deben empezar con estos estudios? Platon propone que desde la nifiez se inicie
con las matematicas, a manera de juego,”'* sin ningun tipo de imposicion que lleve al
niflo a tomar a la fuerza lo que se le estd ensefiando; de esa manera se puede ir viendo
a los que se perfilan como aptos. Esto podemos entenderlo como un estudio basico el
cual tiene un paraje de los diecisiete a los veinte afios, edad “en que Atenas instruia
como efebos a los jovenes varones aptos para el servicio militar”. Para Platon el
cansancio corporal que conllevaba dicha instruccion no daba lugar al tipo de educacion
que exigia el discipulo de Socrates. Cuando cumplian los veinte afios se hacia una

primera seleccion reduciendo el nimero de candidatos a un grupo selecto.

Una vez terminaban estos estudios, que eran el trampolin y no la educacion mas
profunda, quienes hubieran logrado avanzar por naturaleza y esfuerzo podrian pasar a
la siguiente seccion de la educacion superior, la que esta en el mundo inteligible en la
parte de arriba, y que Platon denomina la dialéctica (los que no lleguen a este nivel
seran guardianes auxiliares). La primera fase de la educacion en la alegoria de la linea,
referida al mundo de las ideas, es la base, el impulso que va a permitir llegar a la
segunda, como el hombre que al salir de la caverna no puede mirar directamente las
cosas en si porque sus ojos todavia estan encandilados por el paso de la oscuridad a la
luz, y necesita ver todo en el reflejo del agua o en la oscuridad de la noche, hasta que
sus 0jos, una vez acostumbrados, puedan contemplar de frente lo en si.

La dialéctica (Srorektikn?!?) es el método por medio del cual el alma, sin necesidad de
lo material y a través del pensamiento, asciende hasta el principio superior que es el
bien. La persona sale de la ignorancia a partir de la educacidén que es reminiscencia,
dirigiéndose hacia la verdad que en otra vida contemplo. Veamos esto desde otro
angulo. Cuando se empieza a ascender desde las cosas materiales hasta llegar a la idea

213 En las leyes insiste en la idea de la educacién de los nifios desde los juegos como un entrenamiento en
la ocupacion que tendran cuando adultos. Asi, a quien se le vea inclinacion en la construccion se le debe
dar pequefios instrumentos para que se ocupe y entretenga en medir y nivelar, de esta manera los que
cuidan de la educacion podran guiarlo y enderezarlo hacia aquello que sera su meta.

214 Del verbo dialego (Sahéym. dio: a travez de. Aéyw: decir, hablar.) que significa dialogar, conversar,
discutir, viene, por un lado, la palabra didlogo (didloyog. dia: a travez de. Adyog: palabra, razon, entre
otros) que tiene el sentido de ir a través de la palabra o larazén y, por otro lado, viene el vocablo dialéctica
(dialektike, dwahextikn) que es quien maneja el arte de ir a través de la palabra o la razon. A partir de la
etimologia misma de la palabra podemos ver que se puede entender la dialéctica de dos maneras
intimamente relacionadas, a saber: una el ir ascendiendo a través de la palabra en una discusion
intersubjetiva en busqueda de la verdad, y otra el ascenso a la verdad por medio de la razén. La primera
apunta mas al método utilizado por Socrates y la segunda a la propuesta realizada por Platon en su método
educativo.

112



no se puede hablar del mas alto nivel de educacion porque se partié de lo material. Una
vez que se descubre en el alma aquello que desde siempre ha estado alli, el
conocimiento verdadero, volvemos a la ciencia pre-adquirida, aquella que siempre
estuvo inscrita desde que el alma contempl6 el ser, la verdad, lo en si, en el otro mundo,
en el mundo de las ideas; por consiguiente, ya no se parte de lo material, sino de la idea
misma para ir uniendo ideas hasta alcanzar la idea suprema, lo cual implica un alto
grado de inteleccion y de busqueda del ser. El que logre llegar a este nivel es el
dialéctico o filoésofo, tinico digno de ser gobernante en el estado perfecto de Platon,
porque ha alcanzado el verdadero conocimiento que consiste en dar razones de la
esencia, de lo en si, del ser de las cosas, tanto para si mismo como para los demas.

La dialéctica, que aparece como propuesta de ascension al mas alto nivel que se puede
llegar, seguramente surge de lo que Platon saca de los didlogos de su maestro con
diferentes personas. El hecho de ir ascendiendo en busqueda de la verdad a partir de

preguntas y respuestas hacia lo en si?!

con argumentos y contraargumentos,
reconociendo la ignorancia propia y encaminandose a través del didlogo hasta lo que
se desea saber, lleva a la verdadera educacion. ;Y no te parece que la dialéctica es el
coronamiento supremo de los estudios, y que por encima de ésta no cabe ya colocar

correctamente ningun otro, sino dar por terminado lo que corresponde a los estudios?*!¢

Contrariamente a lo que se espera, concluir la etapa educativa, la persona que alcanza
esta parte de la educacion no tiene asegurado el puesto de guardian gobernante.
Después de diez afios de iniciacion en la dialéctica que implica la relacion de las
“asignaturas” vistas en el anterior nivel, se hace una nueva seleccion a los treinta afios
de edad, dejando como resultado un grupo aun mas reducido. Los que han pasado todos
los exdmenes y han llegado a lo ultimo del Gltimo nivel deberan estudiar cinco afios
mas para demostrar que son capaces de penetrar hasta el ser mismo.

Muy bien podia terminar Platon su “curriculum educativo” aqui, eso si la persona
educada no tuviera nada que ver con este mundo, pero recordemos que en el estado
perfecto se esta educando con miras a tener guardianes gobernantes que sigan el legado
de su creador. Los que han avanzado hasta el ultimo peldafio no se pueden quedar,
aunque muchos lo quisieran asi, en la contemplacion de la verdad, sino que deben bajar
nuevamente al mundo material para poner en practica lo que han aprendido. Si no lo
hacen de esta manera, ;gobernadores de qué o de quién serian?, o ;jquién podria
mantener el estado perfecto? Recordemos en el mito de la caverna lo que hace el
hombre después del momento en el que ha contemplado directamente lo en si; no se
queda a vivir afuera de la caverna, aunque bien pudiera argumentar como lo hizo

215 Recordemos que el indagar de Sdcrates estaba encaminado hacia el en si, el ser. ;Qué es lo bello? ;Qué
es lo piadoso?, ;Qué es la justicia? Y no que cosas son bellas, piadosas o justas.
216 PLATON. Republica 534 e.
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Pedro®!” en el nuevo testamento, sino que decide volver para mostrarle a los demas lo
que ha conocido, aun a riesgo de ser asesinado.

Este descender seria la comprobacion de todos los afios de esfuerzo y sacrificio, en el
que los pocos que han llegado hasta el final deben demostrar su capacidad para guiar
a otros por el camino que lleva de la oscuridad a la luz. Los que han adquirido el
conocimiento verdadero, atin estando en las sombras, saben distinguir el ser de las cosas
porque contemplaron la verdad. Este periodo de practica durara quince afios y luego
tendran su recompensa, la cual sera tan grande que se asegurardn un lugar en la isla de
los bienaventurados (el alma que contempla el bien tiene un premio en el mas alla).

En Platon, el filésofo es el gobernante y el gobernante debe ser filésofo, porque es la
persona capacitada ética e intelectualmente para llevar las riendas de un estado. El
fil6sofo ha ascendido a la verdad y puede distinguirla en medio del mundo cambiante.
La razén que permite guiar a los demas es la contemplacion del conocimiento
(episteme- émiotiun); ésta es la llave que posibilita saber qué es la verdad para
diferenciarla de la opinion (doxa- §6Ea?'®).

xun En efecto, el origen de los males para los humanos no cesara, hasta que la
clase de los que filosofan recta y verdaderamente lleguen a los poderes del
estado o los que ejercen el poder en los estados por algo del destino divino
realmente filosofen.?!’

217 Mateo 17, 4-5.

218 Doxa (36&a) significa opinion, manera de ver. Para entender el sentido de opinién me basaré en el
analisis realizado por Heidegger de esta palabra. Doxa es el sustantivo del verbo doxazo (36&alm: opinar,
creer), el cual viene del verbo dokeo (86kew) que significa opinar, tener apariencia de, presentarse como.
Este presentarse como es me muestro, ofrezco una apariencia, una imagen, lo que implica que lo que se
muestra lo hace de algun modo, abriendo la posibilidad de que lo mostrado pueda ser como se presenta o
de otra manera, porque al mostrarse aparece y puede parecer para alguien asi, por lo que hay que resolver
si lo que se muestra es una apariencia o no. Doxa es, entonces, la apariencia o la imagen que alguien ofrece
(por lo que doxa también traduce como reputacion, honor, fama) y lo que alguno se representa, la imagen
formada, la opinion; pero esta opinion que uno tiene frente a lo que se muestra puede ser distinta. Por esta
razon la opinion no puede ser conocimiento, porque no hay la certeza que lo que se presenta y lo que opino
frente a lo presentado sea de esa manera y no de otra.

219 PLATON. Carta VII 326 b.
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10. EL ESTADO PERFECTO ES EL. GOBERNADO POR LOS
FILOSOFOS.

En el Fedon aparece la frase “muchos son los portadores del tirso, pero pocos los
Bacos”, #2° haciendo alusion a la distinta suerte que corren en el Hades los que han sido
iniciados y los que no: unos premiados, los otros castigados. Al parecer este verso pasa
por los rituales baquicos (dionisiacos), teniendo como punto de origen el orfismo.
Todos los que eran iniciados y llegaban a un nivel alto de purificacion se identificaban
a tal punto con el dios Baco que podian llevar su nombre. En el nuevo testamento, en
el libro de Mateo, aparece una referencia que se parece bastante al verso en cuestion, a
saber: “muchos son los llamados y pocos lo escogidos”. En este pasaje biblico se
presenta al reino de los cielos como a un rey que invitdé a muchos a un banquete de
bodas y al final entraron a dicho festin otros que fueron convidados en una segunda
instancia, por lo que no cualquiera puede entrar al reino de los cielos, solo los que son
dignos de é1.%*!

Este verso es aplicable a la pretension de Platon en su biisqueda del estado perfecto:
una educacion tan rigurosa y selectiva que pocos, muy pocos, podrian hacer parte de la
“secta de los elegidos”, los poseedores del conocimiento en su mas alto grado. Como
bien muestra Szlezak, Platon camina en via opuesta a lo que en gran parte muestra el
contexto moderno: presentar a todos, mediante cualquier medio posible, los
conocimientos y los logros adquiridos. Hoy en dia existe la idea de publicar los
conocimientos y colocarlos al alcance de la mano para que quien quiera se eduque con
ellos.??? En Platén la cosa no podia ser tan asi.

La razén del estado perfecto mandaba un plan de estudios que no debia estar a
disposicion de todos, solo de los mejores. La verdad y el saber estaban ocultos para la
gran mayoria y develado unicamente para los filosofos o dialécticos.

Por este mismo motivo, entiendo, Platon no apostaba por el texto escrito como si lo
hacia por la educacion oral. El texto escrito esta al alcance de todos: los que le sacan
provecho, los que pueden deformarlo o simplemente no entender nada. El libro no
puede defenderse ante los ataques y solo repite lo mismo. La oralidad, como
contrapartida, es un momento directo e intimo que se da entre las personas que desean

220 (“yapOnkoedpot ugv moAroi, Baicyot 8¢ te madpor”) Para una interpretacion de este verso ver el articulo
de Carlos Megino Rodriguez: Acerca de un proverbio citado por Platon en el Fedon.

221 (mohhoi yép gictv kKAntoi OAiyol 8¢ ékhextol) Mateo 22, 14. En la explicacion de la Biblia de Jerusalén
se coloca, a tenor de este versiculo, que los primeros invitados fueron los judios los cuales no aceptaron la
entrada al banquete y los segundos invitados son todos los demas pueblos.

222 Aunque se podria interpretar un tipo de seleccion a nivel de lo que hace el capitalismo, obligando, por
una parte, a tener dinero para tener libros, revistas, sitios de internet con material especializados y, por
otra parte, no permitiendo acceder de forma libre y gratuita a los estudios avanzados. En esta parte del
mundo, hasta ahora, para la gran mayoria el que no paga una fuerte suma de dinero no puede cursar una
maestria, doctorado.
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conocer algo. La escritura no hace ninguna distincidn, la oralidad si. El maestro se
reserva la decision de a quién ensefar y a quién no.

Del hecho de la seleccion dentro de la educacion en Platon han existido diversos puntos
de vista, interpretaciones encontradas que es necesario no dejar en el tintero para que
el lector vaya formando su propio criterio en cuanto al tema en cuestion.

Lo que podia entrafiar la filosofia educativa de Platon, referida al estado perfecto, fue
lo que condujo a Popper??* a ver como un peligro para la democracia las consecuencias
del pensamiento platonico. Para Platon el poder del pueblo es uno de los peores
sistemas politicos y esta sobreentendido que no le da cabida en su polis sofiada. El
estado verdadero, el que vale la pena, es el que plantea el maestro de Aristételes, los
demas son simple degeneracion de ese ideal. Entre mas lejos se encontrara una forma
de estado en relacion al perfecto (el planteado por Platon) mas corroido y dafiado
estaria.

La democracia se ubicaba en el penultimo lugar y la razon de este pensar cae de suyo

por la propia estructura del pensamiento desarrollado por este filésofo. Por ejemplo, en
la democracia actual (que no es igual a la democracia ateniense) todos somos
ciudadanos con derechos (por lo menos en el papel) de opinar, protestar, decidir, votar,
estar en conformidad o en desacuerdo y manifestarlo abiertamente por cualquier via
legal. Aqui todos son todos: el que estudia, el que no hace nada, el que vota por pasioén
y no por razoén, el que protesta con o sin fundamento, el que llega a un cargo ptblico
por cualquier motivo,”** el delincuente, el honrado, el hombre y la mujer que viven en
el campo o la ciudad, etc. Hay que imaginar la expresion de Platon si hubiera visto el
poder que tiene cada individuo en nuestra democracia, lo mas probable seria que se
escandalizara. El estado perfecto al estar debidamente dividido y jerarquizado no
permitia este tipo de accionar democratico. Al estar cada uno cumpliendo una funcién
sin entrometerse en las demas, por un lado, no cabia la posibilidad de opinar de todo,
y, por otro lado, no podia cualquier ciudadano llegar a ser gobernante.

El “sistema educativo” platonico une el saber y el poder en uno solo: el guardian
gobernante. El que conoce tiene derecho a gobernar y el que no conoce solo tiene que
obedecer y cumplir, en silencio, con lo que el estado le encarga. Por esto mismo, Platon
afirma que el filosofo debe ser rey y el rey un filosofo. Los sofistas decian abiertamente
que tenian el tipo de educacidon que permitia a un individuo destacar en lo politico,
llegar al poder, y vendian ese camino a los que podian pagarlo (unos pocos). Poder y

223 POPPER, Karl. La sociedad abierta y sus enemigos. Paidos : Barcelona, 2002. Pp, 20-195.

224 En Colombia, no hace muchos afios, ¢l asesinato de un candidato presidencial que era muy apreciado
por el pueblo llevo a que la rabia contenida por ese vil crimen desembocara en la eleccion de un presidente
que fue nombrado por el hijo del difunto como leal seguidor de los ideales de su padre. Por dar otro ejemplo
se puede mencionar la llegada al senado de la republica de una actriz de telenovelas, quien explotd
habilmente su imagen seduciendo a muchos. El pueblo entregd su voto a los personajes que interpretd
mas que a la persona y sus propuestas.
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saber estan relacionados en los sofistas. En Platon, aunque no se paga y el conocimiento
que presenta es el verdadero, en relacion al ensefiado por los sofistas, solo tiene poder
aquel que tiene el conocimiento. En ambos casos, sofistas y Platon, el saber lleva al
poder y éste es destinado a unos cuantos.

11. LA ESCALERA DE EROS??: UNA LECTURA ENTRE LINEAS
DE LA PROPUESTA EDUCATIVA DE PLATON EN EL
BANQUETE.

El didlogo el banquete es uno de los escritos de la etapa de madurez de Platon en el que
refleja su gran capacidad poética y el espiritu de finura en cuanto a su destreza literaria.
Han sido muchos los comentaristas e intérpretes que han dado luces sobre los mensajes,
escritos y no escritos, que Platon muestra y oculta en este didlogo, por lo que cada dia
encontramos algo nuevo que nos devela de mejor manera el sentido de su filosofia.

En estas cortas lineas no pretendo analizar el estilo literario empleado en el banquete,
ni su relacion con otros didlogos afines, simplemente me centraré en esbozar la
propuesta educativa, que veo entre lineas, planteada por Platon en este didlogo como
forma de conocer lo bello (-t0 koAdv- Lo Bello es lo mismo que el Bien -10 dayad6v>*°-

).

El banquete no empieza directamente en la celebracion que estan realizando en honor
de Agaton para festejar la victoria obtenida en su primera tragedia; inicia de forma
indirecta con un relato de un relato que se realiza entre discipulos de Socrates
(Apolodoro le esta narrando lo sucedido en el banquete a Glaucon, pero Apolodoro no
estuvo en éste, sino que escucho la narracion de Aristodemo quien si asistio al evento).
Cuando el didlogo presenta juntos a todos los invitados principales al banquete es el
momento en el que se empiezan a desarrollar los diversos argumentos en torno a Eros
(pwg), desde la optica de cada uno de los personajes principales. Como no era menos
de esperar la ultima consideracion es la esgrimida por Socrates. (Aunque después
aparezca Alcibiades, éste se excusa de pronunciar un discurso como lo proponen sus
amigos debido a lo inconveniente de su estado. Las palabras del joven que interrumpe
el banquete no hablan sobre Eros, versan sobre el amante que en este caso es Socrates).

225 Este corto analisis del banquete de Platon es parte de un articulo que escribi para una revista. Lo present6
al final del libro porque creo que después de haber tratado de desandar, grosso modo, la propuesta educativa
de Platon, se puede entender con mayor facilidad el contenido de este apartado.

226 En la mentalidad griega la belleza estaba intimimamente relacionada con el bien por lo que no se podian
entender por separado. Hay que notar que no se habla de cosas bellas o buenas, sino del bien y la belleza,
por lo que esta escrito en nominativo neutro.

117


http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=to%5C&la=greek&prior=*ce/nos
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=to%5C&la=greek&prior=*ce/nos
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=7956;947;969;947;949;

Ahora bien, es el argumento planteado por Socrates el que presenta de forma directa la
propuesta educativa de Platon en el banquete, razon por la que me centraré
principalmente en el discurso del fildsofo en cuestion.

Cuando Agaton -poeta tragico- termino de pronunciar su discurso sobre Eros, la palabra
fue cedida a Socrates (como lo habian convenido con anterioridad), quien empieza
elogiando el argumentar de su amigo para luego, con gran delicadeza, presentar lo
errado de sus consideraciones.

Socrates inicia invirtiendo el papel de Eros, a quien todos los participantes en el
banquete lo habian puesto como dios, presentandolo como demon (punto medio entre
lo inmortal y lo mortal).??” Al hacer esto el gran filosofo ateniense abre la posibilidad
de una comprension distinta de Eros.

xLv Ciertamente ;qué seria Eros?, dije; jun mortal?

-Pues de ningtin modo.

-¢Pero qué (es) entonces?

-Lo mas antiguo, dijo, lo que esta en medio de lo mortal y lo inmortal.

-¢Pues qué es, oh Diotima?

-Un gran daimon, oh Sécrates. Pues también todo lo demoénico esta en el medio
entre la divinidad y lo mortal.**8

Al ser Eros un demon, y no un dios, se lo puede entender como amor de algo, deseo
de algo; como lo que se ama porque se carece de eso que es amado (si Eros fuera dios
no podria necesitar de nada porque ya es dios; por ese motivo, Platon, en boca de
Socrates, lo coloca como un demon).

xwv-Ea pues, dijo Sécrates, pongdmonos de acuerdo en las cosas que se dijeron.
(No es cierto que Eros es primero-amor- de algunos y, luego, la necesidad
estaria presente en ¢él?

- Por supuesto, dijo.””’

227 Eros es un demon, una fuerza intermediaria entre los dioses y los hombres ya que “la divinidad no tiene
contacto con el hombre, sino que es a través de este demon como se produce todo contacto y didlogo entre
dioses y hombres...”. PLATON. El banquete. 203 a. La palabra demon (Aaipwv) significa en sentido
griego dios, divinidad, genio, espiritu y literalmente en espafiol traduciria demonio, pero este significado
es errado en el contexto del didlogo, desde lo que connota hoy en dia dicha palabra; es por esto por lo que
se usara demon en vez de demonio. Para un estudio etimoldgico e histérico del demonio en:
MUCHEMBLED, Robert. Historia del diablo. México : fondo de cultura econémico. 2002. 364, pp.

228 PLATON. El banquete 202 e.

229 Tbid. 209 e. Garcia Gual traduce ;no es verdad que Eros es, en primer lugar, amor de algo y, luego,
amor de lo que tiene realmente necesidad?
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Eros no es deseo de cualquier cosa, sino de las cosas bellas. El amor aspira a lo bello,
pretende el bien, por eso Eros es siempre el bien mismo de algo (6 €pwg 10D 10 dyadov
oaOTd eivon Gei>0).

Los seres humanos, al amar, amamos lo que no tenemos, y en esta pesquisa que
emprendemos en el amor- de algo- nos lanzamos al encuentro de lo que nos hace falta.
Eros al ser un demon también se siente necesitado, quiere lo que no tiene. La pregunta
es, (de qué carece Eros? Platon da como respuesta la belleza. Eros no puede permitir
amar lo feo porque el amor lo es de lo bello. xuvi“...los asuntos se organizaron entre

los dioses por el amor de lo bello, pues no habia amor de lo feo.?!

Desde esta perspectiva Platon esta planteando, implicitamente, un sentido de educacion
que empieza en el anhelo, al que nos sentimos empujados en Eros, de buscar lo que
amamos y amamos porque lo anhelamos, lo carecemos. En otras palabras, la educacioén
es ir tras lo bello, el bien (10 dya06v).

Platén presenta la educacion como un camino en el que se deben dar ciertos pasos para
llegar a lo que realmente se anhela, a lo que de verdad necesitamos. Y por lo mismo
que es un proceso, el discipulo de Socrates deja entrever que muchos no van a llegar
al final, sino que se quedaran por el camino. El sendero que nos educa y lleva al
encuentro de lo que amamos, de lo que nos hace falta, no es facil, precisa de
perseverancia y entrega. A partir de esta idea, de una educacién que exige una entrega
absoluta, se entiende de mejor manera la invitacion que la sacerdotisa Diotima hace
a Socrates: “Pero intenta seguir, si eres capaz”.>*?

La educacion, en el banquete de Platon, es un proceso que va por grados, formando una
ruta (a manera de escalera) que conduce de un punto bajo a uno superior. Hay varias
etapas dirigidas a la comprension de lo bello, y cada fase necesita de un mayor esfuerzo
para entender lo que quiere revelar. Ahora bien, Platon puede ensefiar la ruta de la
escalera de Eros, de la educacion de lo superficial a lo profundo, pero no puede
caminarla por nadie; depende de cada uno ir ascendiendo gradualmente hasta llegar a

lo profundo, a lo en si.?*

230 PLATON. El banquete 206 b.
21 PLATON. El banquete 201 a.
22 PLATON. El banquete 210 a.
233 Platén plantea en el Fedon que existen dos tipos de conocimientos: el de las cosas fisicas y el de las
cosas profundas; y para llegar a estas lltimas se necesita de la segunda navegacion que es trascender de lo
puramente fisico. “La primera navegacion en el lenguaje marinero, era la que los antiguos hacian con las
velas y los vientos. Pero caian los vientos para que las naves avanzaran, era necesario echar mano de otras
fuerzas, es decir, de los remos y con éstos avanzar empefiandose con todas las energias”. REALE, Giovanni
y ANTISERI, Dario. Filosofia pagana antigua. Bogota : San Pablo, 2007. P, 265.
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xwvit Ciertamente en estas cosas del amor igualmente, oh Socrates, también ti
fueras iniciado; pero las tltimas concernientes al mas alto grado de iniciacion,
por causa de lo cual son esas, si alguno ha de seguir rectamente, no sé si solo
ya serias (iniciado). Certisimamente yo diré, dijo, y de buena voluntad nada
pasaré por alto. Pero intenta seguir, si eres capaz.”?*

El primer escalon en el que se inicia la adquisicion de lo que carece Eros -que
carecemos- son los cuerpos bellos. Platon empieza por lo mas bajo- los cuerpos, lo
fisico- para desde ahi ensefiar el camino que nos conducira a lo mas alto (hay que aclarar
que Platon en este didlogo en ningiin momento hace un menosprecio de los cuerpos,
simplemente los coloca como el punto de partida en el que se emprende el sendero
hacia los otros grados superiores). Los cuerpos bellos nos permiten ver la belleza
existente en el cuerpo mismo, por tanto lo que se ama no es lo exterior, sino el ser bello.
Lo que nos debe cautivar no son los cuerpos, es la belleza no corruptible de éstos (una
cosa es ser seducido por el cuerpo de una persona y otra muy distinta es la de
enamorarse del ser bello existente en el cuerpo de una persona). Cuando alguien se fija
unicamente en lo corporal no puede ir mas alld de lo fisico, pero la belleza en si del
cuerpo permite ver que existe algo con un valor mas alto al del solo cuerpo; se puede
empezar a trascender a un grado de belleza superior que va desde la apariencia de lo
bello hasta lo bello en si.?**

xwvm Y después el mismo debe comprender que la belleza por causa de cualquier
cuerpo es semejante a cualquier otro cuerpo, y si es necesario seguir lo bello
por causa de la forma, es mucha insensatez no ser reunido ya en lo mismo lo
bello de todos los cuerpos.?*®

El segundo escaldn es descubrir que la belleza del cuerpo conduce a la belleza del alma.
Quien siga el proceso educativo de Platon evidenciara que la excelencia del ser humano
reside en su alma: el cuerpo es la apariencia y el alma es la verdad de lo bello.*’ Este
planteamiento es una invitacion a trascender las atenciones del cuerpo (las cuales hay
que seguir teniendo), por los cuidados del alma, en donde reside la perfeccion del
hombre y la mujer.

234 PLATON. El banquete 210 a.

235 REALE, Giovanni. Eros demonio mediador: el juego de las mascaras. Barcelona : Herder. 2004. P,
222.

236 PLATON. El banquete 210 b.

237 Recordemos que en este mismo dilogo Alcibiades compara a Sdcrates con las estatuillas que por fuera
representaban a los feos silenos, pero que al abrirlas descubrian en su interior la belleza de los dioses.
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xux Y después de eso (debe) juzgarse mas noble lo bello en las almas que en lo
del cuerpo, puesto que también si alguno es virtuoso del alma, aunque tenga

poco esplendor, también (debe) ser amado... 2%

Entre los dos grados de belleza, antes enunciados, la perfeccion del alma es superior a
la del cuerpo y no hay punto de comparacion entre ambas. Cuando se conoce la belleza
del alma ya no se desea retroceder a la de lo fisico. Este punto lo deja claro Platon en
el relato que hace Alcibiades, al final del didlogo, de sus desencuentros con Sdcrates.
El bello joven ateniense queria intercambiar la belleza fisica que tenia por la del alma
que poseia el filosofo.

tPerplejo ciertamente que vieras belleza en mi, siendo infinitamente diferente
de hermosura junto a ti. Si ahora, examinando lo mismo, intentas asociarte
conmigo y cambiar belleza por belleza, no poco piensas llevar ventaja de mi,
sin embargo intentas adquirir lo verdaderamente bello por la apariencia.
Piensas cambiar lo que es fabricado de oro por lo de bronce.”’

El tercer escalon esta en la belleza de las leyes. Quien descubre la perfeccion del alma
ve la belleza del orden y, por ende, se abre ante sus ojos el deseo por las leyes. Si no
hay orden y justicia en un alma, ésta no podra encontrar la belleza superior y, por lo
tanto, se desviara del camino educativo emprendido. Si esto ocurre en el alma lo mismo
debe suceder en la sociedad, por esta razoén quien reconoce la belleza del alma puede
dar un paso mas alla y develar la de las leyes. Un alma justa y ordenada deseara vivir
de la misma manera en el estado (no olvidemos la relacion existente entre la vision de
alma y la de estado en Platon).

Foucault presenta el vinculo entre el ordenamiento del alma®* y la capacidad de
mandar, de estar sobre otras personas (relacion alma-estado), a partir del didlogo
platénico el Alcibiades. Socrates devela al joven, con pretensiones de erigirse en
gobierno efectivo de él mismo sobre los otros,”*' que no podré llegar nunca a ser
gobernante hasta que no se haya ocupado de si mismo; pero, ;cual es ese ocuparse de
si mismo que le permitird, luego, emplearse en los demés??*?> Esa ocupacion a la que
debe inclinarse Alcibiades es la del alma, porque el ser humano es su alma. Quien
descubre- en el cuidado de si- el orden, la armonia y la justicia del alma puede caminar
a un grado superior porque tiene lo necesario para ascender al develamiento de esto

238 PLATON. El banquet 210 c.

239 1bid. 219 a.

240 Foucault en la hermenéutica del sujeto presenta la relacion inseparable que existe entre la inquietud de
si (el ordenamiento del alma) y el condcete a ti mismo, como una vieja sentencia de la cultura griega que
llevaba a los cuidados del alma. Op. Cit. FOUCAULT, Michael. La hermenéutica del sujeto. P, 47.

241 FOUCAULT, Michael. La hermenéutica del sujeto. P, 48.

242 FOUCAULT, Michael. La hermenéutica del sujeto. P, 54.
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mismo en el estado (y en el caso de Alcibiades, joven, adinerado y con estatus, para
poder ejercer el gobierno).

El cuarto escalon lleva del orden y la armonia de las normas a la belleza del
conocimiento en las ciencias.

u..y desde lo bello de las normas a lo hermoso de la ciencia, y desde las ciencias

a aquel conocimiento final...*

Si el alma descubre el orden y lo justo en las leyes debe, después, avanzar al orden y lo
justo en las ciencias. Estas se presentan en el sentido educativo de Platon como un grado
superior de belleza que debemos alcanzar en nuestra ascension por “la escalera de Eros”
hacia el grado maximo de lo bello. Las ciencias son bellas porque presentan el orden y
la simetria, y un ejemplo de esto son las matematicas.

Incurren en error los que afirman que las ciencias matematicas no dicen
nada acerca de lo bello ni del bien. En efecto, las matematicas hablan
del bien y de lo bello y los dan a conocer en grado sumo. Es cierto que
no los nombran explicitamente, mas indican sus efectos y sus razones
y, por lo tanto, no puede decirse que hablen de ellos. Las formas
supremas de lo bello son el orden, la simetria y lo definido; y las
matematicas resaltan estas formas mas que cualquier otra ciencia. Y
puesto que tales formas, a saber, el orden y lo definido, son claramente
causa de muchas cosas, es evidente que las matematicas hablan también
de este tipo de causa, que, precisamente en cuanto bello, es un cierto
modo de causa.**

El que ha subido por los anteriores escalones anhelara alcanzar el maximo nivel de
educacion al que se pueda llegar, a la belleza en si, a la idea de lo bello, i “la cual en
primer lugar siempre es y nunca ha de ser ni perecer, ni crece ni se acaba...”?* Todos
los demas grados participan de la belleza en si, por lo que presentan partes de ésta, pero
es solo la idea de lo bello lo que se anhelaba desde el inicio del proceso educativo (la
belleza en si es la suprema manifestacion del bien y el bien es la felicidad).

243 PLATON. El banquete 210 c. Notese que la palabra que aparece no es episteme (miotiun) sino

mathema (néOnua) que es lo aprendido, la leccion, el conocimiento o la ciencia. De este vocablo viene
matematica que vendria a ser lo digno de ser aprendido y en este sentido es un conocimiento, una ciencia
especial.

244 ARISTOTELES. Metafisica. XIII 3, 1078 a 33- 1078 b. En: Op. Cit. REALE, Giovanni. Eros demonio
mediador: el juego de las mascaras. P, 228.

245 PLATON. El banquete 211 a.
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La persona que contempla lo bello en si no anhela nada mas porque ha llegado al punto
supremo en el que se ha obtenido todo lo deseado y ya no apetece ninguno de los
anteriores grados. Lo que tanto costd buscar se encontro.

Los que pueden ascender por la ruta de eros hasta el altimo escalon de la educacion
que lleva al conocimiento de lo en si, de lo bello, son los que han de recibir una
instruccion completa, y, a la vez, quienes veran recompensado todo los esfuerzos
realizados. Para Platon, en el banquete, la educacion no es algo que se imparte de golpe,
€s un proceso, un camino, una ruta que se debe seguir, para que, al superar etapas, se
pueda ir entendiendo cual es el fin verdadero y ultimo de las cosas: comprender que lo
que busca y anhela el ser humano es la contemplacion de lo en si.

un Pues esto precisamente es lo verdadero con relacion a las cosas del amor o
ser conducido por otro, comenzando desde estas cosas bellas hasta dejar
aquellas por causa de lo bello, de igual modo que utilizando escalones, desde
uno hasta dos y desde dos hasta todos los cuerpos bellos, y desde los cuerpos
bellos hasta las normas bellas, y desde las normas bellas hasta los
conocimientos bellos, y desde los conocimientos hasta aquel conocimiento

final...’#¢

12. CITAS EN GRIEGO.

XXXII ¢ Gpa pv gimdvta téAog Bavdtolo kdlvye: yoyn 6 Ek pebéwv mrapuévr Aidog
0¢ PePriket Ov mOTHOV YOO®GO MTodG” dvdpotijTa Kol finv.

XXXIII & mémor § pé tig dott kai siv Aldao dopotot yoyn kai sidwov, dtdp epéveg
00K &V TauTay”

XXXIV pe 8t thyoto morog Atdao mepicw. THAE pe gipyovot yoyai eidoio
KOUOVTOV. ..

XXXV yoyn 88 katé x0ovog ite kamvoe dryeto teTpryvia” oy 8 dvopovcey

XXXVI ogio &, Ayidled, ol Tig avnp Tpomdpoife pakdptatog ot dp’ dmicow. mplv
ugv yap oe (oov étiopev ica Osoicty Apyeiol, viv adte HEYO KPOTEES VEKDEGGLY
€vBad’ €dv Td1 PN TL Bavov dkoyilev, AIALeD. &G Epaumy, 6 8¢ 1 avtik’ auelPopevog
mpocéeme: un O pot Oavatdv ye mapavoo, @aido’ ‘Odvcoed. PovAoiuny  «
gmépovpog dov Ontevéuey EAlmL, avdpi map’ dxAiporl, Ot pf Piotog moOADS €N, R
TAGY VEKDEGGL KATAPOUEVOIGY AVAGOELY.

246 PLATON. El banquete 211 c.
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XXXVII Odkobv 1@ pev Aoy1oTiK® dpyev TpoonKeL, coe®d VTl Kal YoVl TV VIEP
andong tiic yoyfic mpopnOstav, @ 5& BuUoeldel VNKA® elvarl Kol GV TOVTOV;

XXXVIII €0 oida 811 padiong idoig &v pe gépovia tOV Odvatov. avtd pev yop o
amoBviokew ovdeig Pofeital, OOTIC U TOVTATAGLY AAOYIGTOG TE Kol dvavopog E6Tiy,
T0 0¢ AdKelv Qofeital: TOA®DY yap Adiknudtov yépovio TV yoynv &g Aldov
apkésOot TavVTOV E0Y0TOV KOK®DV £0TLV

XXXIX

Mévaov
o ) ~ k4 v ks \ e 3 A n 5 \ 3 s 3 r n
&xe1g 1ot eimelv, ® XOKPATES, Apa SIOAKTOV 1| APETN; 1| OV O10aKTOV GAA’ AoKNTOV; T

olte doknTov ovte palntov, GALG @Ooel Topayiyvetol toic avOpomolg | GAAD Tvi
TPOT®;

2OKPATNG
...&Y0 6& T060UTOV O£W €iTE O100KTOV £(TE YT SIOUKTOV €1déval, HoT 00O adTO GTL TOT
€0Tl TO TOPATOV APETT] TVYYAVE® EIODS”.

XL «al €l pév ye Aapovreg Exdotote un émleAnoueba, €idotog del yiyveobot kol del
ow Pilov eidévar: O yap €idévarl todt Eotv, Aafovio TOv EmGTAUNY EXEWV KOl un
dmolmiexévar: fj ov todto MOy Aéyopev, & Twupia, EmoTHUNG AmoBoAv;

VTS SMmov, EQN, O ZOKPOTEG.

gl 8¢ ye olpon AaPovteg mpiv yevéshot yryvopevol dmmiécapey, BoTepov 8& Toig
aioBnoeot ypopevol mepl ovta Ekeivag avaraupavopey Tag Emotnuag 6 ToTe Kol Tpiv
glyopev, dp’ ody O kakoduev pavavety oikeioy v Emotiuny dvalopBévely £in; todto
6¢ mov avapupviokesBot Aéyovtec OpOMS Gv ALyoluev;

XLI dneikacov To100t@ TAOEL TV Nuetépav ooty madeiog e mépt Kol dmaidevoiog.

XLII ’Ey® oot, Epny, £pd. SIKO10GUVY, GOUEV, EGTL HEV AvOPOG £VOG, EGTL 0 TOV Kol
OAnG TOLewC;

XLIII xox®dv ovv 00 AfEey 10 avOpdmva. Yévn, TTpiv dv | 10 1BV PIAOGOPOIVIMY
opOdg ve kol aANODg Yévog gic apyag EABN TG TOMTIKAG | TO TOV SLVUGTELOVI®V &V
Toig TOAeoY €K TVOG poipag Belog dviwg priocoenon.
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http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=gene%2Fsqai&la=greek&prior=pri/n
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=gigno%2Fmenoi&la=greek&prior=gene/sqai
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=a%29pwle%2Fsamen&la=greek&prior=gigno/menoi
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=u%28%2Fsteron&la=greek&prior=a)pwle/samen
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=de%5C&la=greek&prior=u(/steron
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=tai%3Ds&la=greek&prior=de/
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ai%29sqh%2Fsesi&la=greek&prior=tai=s
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=xrw%2Fmenoi&la=greek&prior=ai)sqh/sesi
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=peri%5C&la=greek&prior=xrw/menoi
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=au%29ta%5C&la=greek&prior=peri/
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%29kei%2Fnas&la=greek&prior=au)ta/
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=a%29nalamba%2Fnomen&la=greek&prior=e)kei/nas
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http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=o%28%5C&la=greek&prior=ou)x
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http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=oi%29kei%2Fan&la=greek&prior=manqa/nein
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=a%29%5Cn&la=greek&prior=oi)kei/an
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%29pisth%2Fmhn&la=greek&prior=a)/n
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=a%29nalamba%2Fnein&la=greek&prior=e)pisth/mhn
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http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=tou%3Dto&la=greek&prior=ei)/h
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http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=pou&la=greek&prior=de/
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=a%29namimnh%2F%7Cskesqai&la=greek&prior=pou
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=le%2Fgontes&la=greek&prior=a)namimnh/|skesqai
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=o%29rqw%3Ds&la=greek&prior=le/gontes
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=a%29%5Cn&la=greek&prior=o)rqw=s
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http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/platon_republique_07/precise.cfm?txt=7936;960;949;8055;954;945;963;959;957;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/platon_republique_07/precise.cfm?txt=964;959;953;959;8059;964;8179;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/platon_republique_07/precise.cfm?txt=960;8049;952;949;953;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/platon_republique_07/precise.cfm?txt=964;8052;957;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/platon_republique_07/precise.cfm?txt=7969;956;949;964;8051;961;945;957;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/platon_republique_07/precise.cfm?txt=966;8059;963;953;957;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/platon_republique_07/precise.cfm?txt=960;945;953;948;949;8055;945;962;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/platon_republique_07/precise.cfm?txt=964;949;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/platon_republique_07/precise.cfm?txt=960;8051;961;953;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/platon_republique_07/precise.cfm?txt=954;945;8054;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/platon_republique_07/precise.cfm?txt=7936;960;945;953;948;949;965;963;8055;945;962;

XLIV

Ti odv &v, Eenv, €in 6 "Epng; Ovntoc;

"Hxiotd ye.

Al Tl pv;

"Qomnep 10 TpoOTEPQ, EQN, peTa&y Bvyntod kai dbavitov.
Ti odv, ® Atotipa;

Aoipov péyoc, & Tdkpoteg Kol yop mdv 10 Sopdviov (202e) petald dott Oeod te Kol
Bvnrod.

XLV 710t 61}, @dvoar tov Zokpdtn, davoporoynomuedo ta sipnuéva. dAlo 1L Eotv 0
"Epwg §| TpdTov pdv tvadv, Emerta tovtmv Qv dv Evieta mapf) avtd; Nai, pévar.

XLVI 611 toig 0e01g kateokevdodn ta mpdyuata ot EpOTo KOAGY: aicypdv yap ovK
€ &pag

XLVII Tadto pév odv 1 épotikd icng, @ Zokpoteg, kdv od [210] (210a) pondeing:
10 82 Téhen Kol dmomTikd, MV Evexo kol TodTa 6T, £4v TIC OpOMC peTin, ovk 01 &l
0l0g T Av €ing. &pd pev ovv, &en, &ye kol mpodupiog ovdev dmoreiyw: melpd &8
gmecOat, av 0lo¢ T& 7.

XLVII érerta 6¢ adtov katavoricatl 8Tt 1o kéAhog (210b) 10 &nl 0Tmodv chuatt T@ £ml
ETEP® COUOTL AOELPOV 0T, Kol €l O€T dudkew TO € €10l KOAOV, TOAAT| Gvola LT ovY
£v 1€ Kal TanTov Myeiobal To £mi Tdo T0l¢ cOUAGT KAALOG'

XLIX peta 0¢ tadta t0 &v Taig Woyoic KAAAOG TYd@TEPOV ynoactaol Tod v Td couaTL,
MHoTe Kol €0V EMIEKNS BV TNV YOV TIS Kav opikpov dvBog (210c) &xm, EEapkelv avTd
Kol £pav Kol kndeobat kol tiktewy Adyovg TotovTovg Kot {ntely,

L auqyovov tol kdAhog opgng Gv &v épol kol ThHg mopd ool evpopeiog mApmToAL
SLoeépov. €l 01 kabopdv antd Kowvaoacshal t€ pot Emyelpeic kal dAAGEacOaL KUAAOC
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http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=932;8055;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=959;8022;957;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=7940;957;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=7956;966;951;957;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=949;7988;951;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=8001;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=7964;961;969;962;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=952;957;951;964;8057;962;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=7981;954;953;963;964;8049;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=947;949;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=7944;955;955;8048;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=964;8055;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=956;8053;957;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=8045;963;960;949;961;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=964;8048;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=960;961;8057;964;949;961;945;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=7956;966;951;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=956;949;964;945;958;8058;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=952;957;951;964;959;8166;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=954;945;8054;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=7936;952;945;957;8049;964;959;965;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=932;8055;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=959;8022;957;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=8038;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=916;953;959;964;8055;956;945;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=916;945;8055;956;969;957;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=956;8051;947;945;962;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=8038;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=931;8061;954;961;945;964;949;962;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=954;945;8054;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=947;8048;961;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=960;8118;957;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=964;8056;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=948;945;953;956;8057;957;953;959;957;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=956;949;964;945;958;8059;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=7952;963;964;953;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=952;949;959;8166;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=964;949;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=954;945;8054;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=952;957;951;964;959;8166;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=7996;952;953;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=948;8053;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=966;8049;957;945;953;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=964;8056;957;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=931;969;954;961;8049;964;951;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=7936;957;959;956;959;955;959;947;951;963;8061;956;949;952;945;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=964;8048;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=949;7984;961;951;956;8051;957;945;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=7940;955;955;959;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=964;953;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=7956;963;964;953;957;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=8001;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=7964;961;969;962;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=7970;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=960;961;8182;964;959;957;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=956;8050;957;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=964;953;957;8182;957;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=7956;960;949;953;964;945;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=964;959;8059;964;969;957;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=8039;957;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=7938;957;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=7956;957;948;949;953;945;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=960;945;961;8135;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=945;8016;964;8183;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=925;945;8055;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=966;8049;957;945;953;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=8005;964;953;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=964;959;8150;962;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=952;949;959;8150;962;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=954;945;964;949;963;954;949;965;8049;963;952;951;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=964;8048;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=960;961;8049;947;956;945;964;945;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=948;953;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=7956;961;969;964;945;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=954;945;955;8182;957;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=945;7984;963;967;961;8182;957;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=947;8048;961;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=959;8016;954;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=949;7988;951;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=7956;961;969;962;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=932;945;8166;964;945;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=956;8050;957;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=959;8022;957;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=964;8048;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=7952;961;969;964;953;954;8048;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=7988;963;969;962;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=8038;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=931;8061;954;961;945;964;949;962;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=954;7938;957;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=963;8058;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=956;965;951;952;949;8055;951;962;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=964;8048;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=948;8050;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=964;8051;955;949;945;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=954;945;8054;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=7952;960;959;960;964;953;954;8049;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=8039;957;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=7957;957;949;954;945;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=954;945;8054;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=964;945;8166;964;945;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=7956;963;964;953;957;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=7952;8049;957;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=964;953;962;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=8000;961;952;8182;962;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=956;949;964;8055;8131;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=959;8016;954;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=959;7990;948;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=949;7984;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=959;7991;8057;962;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=964;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=7938;957;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=949;7988;951;962;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=7952;961;8182;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=956;8050;957;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=959;8022;957;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=7956;966;951;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=7952;947;8060;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=954;945;8054;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=960;961;959;952;965;956;8055;945;962;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=959;8016;948;8050;957;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=7936;960;959;955;949;8055;968;969;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=960;949;953;961;8182;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=948;8050;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=7957;960;949;963;952;945;953;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=7938;957;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=959;7991;8057;962;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=964;949;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=8086;962;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=7956;960;949;953;964;945;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=948;8050;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=945;8016;964;8056;957;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=954;945;964;945;957;959;8134;963;945;953;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=8005;964;953;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=964;8056;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=954;8049;955;955;959;962;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=964;8056;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=7952;960;8054;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=8001;964;8179;959;8166;957;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=963;8061;956;945;964;953;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=964;8183;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=7952;960;8054;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=7953;964;8051;961;8179;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=963;8061;956;945;964;953;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=7936;948;949;955;966;8057;957;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=7952;963;964;953;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=954;945;8054;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=949;7984;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=948;949;8150;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=948;953;8061;954;949;953;957;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=964;8056;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=7952;960;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=949;7988;948;949;953;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=954;945;955;8057;957;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=960;959;955;955;8052;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=7940;957;959;953;945;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=956;8052;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=959;8016;967;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=7957;957;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=964;949;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=954;945;8054;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=964;945;8016;964;8056;957;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=7969;947;949;8150;963;952;945;953;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=964;8056;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=7952;960;8054;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=960;8118;963;953;957;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=964;959;8150;962;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=963;8061;956;945;963;953;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=954;8049;955;955;959;962;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=956;949;964;8048;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=948;8050;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=964;945;8166;964;945;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=964;8056;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=7952;957;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=964;945;8150;962;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=968;965;967;945;8150;962;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=954;8049;955;955;959;962;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=964;953;956;953;8061;964;949;961;959;957;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=7969;947;8053;963;945;963;952;945;953;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=964;959;8166;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=7952;957;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=964;8183;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=963;8061;956;945;964;953;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=8037;963;964;949;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=954;945;8054;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=7952;8048;957;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=7952;960;953;949;953;954;8052;962;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=8034;957;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=964;8052;957;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=968;965;967;8053;957;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=964;953;962;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=954;7938;957;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=963;956;953;954;961;8056;957;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=7940;957;952;959;962;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=7956;967;8131;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=7952;958;945;961;954;949;8150;957;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=945;8016;964;8183;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=954;945;8054;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=7952;961;8119;957;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=954;945;8054;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=954;8053;948;949;963;952;945;953;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=954;945;8054;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=964;8055;954;964;949;953;957;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=955;8057;947;959;965;962;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=964;959;953;959;8059;964;959;965;962;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=954;945;8054;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=950;951;964;949;8150;957;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=7936;956;8053;967;945;957;8057;957;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=964;959;953;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=954;8049;955;955;959;962;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=8001;961;8180;951;962;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=7938;957;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=7952;957;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=7952;956;959;8054;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=954;945;8054;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=964;8134;962;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=960;945;961;8048;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=963;959;8054;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=949;8016;956;959;961;966;8055;945;962;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=960;8049;956;960;959;955;965;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=948;953;945;966;8051;961;959;957;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=949;7984;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=948;8052;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=954;945;952;959;961;8182;957;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=945;8016;964;8056;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=954;959;953;957;8061;963;945;963;952;945;8055;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=964;8051;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=956;959;953;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=7952;960;953;967;949;953;961;949;8150;962;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=954;945;8054;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=7936;955;955;8049;958;945;963;952;945;953;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=954;8049;955;955;959;962;

GvTL KAGAAOVG, OVK OALY® LoV TAEOVEKTELV O10vOoEl, GAL™ dvti 06&nc dAnbsioy KoAdv
ktdoBon Emyelpeig kol @ [219] (219a) vt “ypHoea yorkeimv,, Sopeifectat voeis.

LI xal dmo 1@V KaA@V EXTNOSLUATOV €L TO KoAX padnporta, Koi 4o Tdv padnuatoy
€n’ ékeivo TO pabnua teAevtijon),

LII mpdytov pev del ov kai obte yryvouevov obte amoAiduevov, obte adéavopuevov oite
@Bivov,.

LIIT todto yap 61 ot 10 0pOidg éml (211c¢) ta épmtikd iévor fj V™ GAAOL &yecOan,
apyopevov amd T@voe T®V KaA®dV €kelvov Eveka ToD KoAoD del émaviéval, domep
EmavaPadpois ypodpevoy, and £vog €mi 600 Kol amd dvoilv éml mhvta Ta KON COUTO,
Kol GO TOV KOADV COUATOV €Tl TO KOAG €mTndeduatd, Kol 6md TdV KOADV
Emundevpatv Emi T0 KoAd pobnuota, Kol 4mo tdv podnudtov én’ keivo 1o pddnua
terevTion,
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http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=7936;957;964;8054;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=954;8049;955;955;959;965;962;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=959;8016;954;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=8000;955;8055;947;8179;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=956;959;965;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=960;955;949;959;957;949;954;964;949;8150;957;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=948;953;945;957;959;949;8150;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=7936;955;955;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=7936;957;964;8054;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=948;8057;958;951;962;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=7936;955;8053;952;949;953;945;957;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=954;945;955;8182;957;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=954;964;8118;963;952;945;953;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=7952;960;953;967;949;953;961;949;8150;962;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=954;945;8054;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=964;8183;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=8004;957;964;953;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=967;961;8059;963;949;945;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=967;945;955;954;949;8055;969;957;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=948;953;945;956;949;8055;946;949;963;952;945;953;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=957;959;949;8150;962;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=954;945;8054;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=7936;960;8056;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=964;8182;957;
http://mercure.fltr.ucl.ac.be/Hodoi/concordances/Platon_banquet/precise.cfm?txt=954;945;955;8182;957;
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